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VORWORT 


Bei  dem  vorzugsweise  historischen  Interesse,  welches  die  gegen- 
wartige  Generation  in  weiteren  Kreisen  an  der  Entwickelung  der  Philo- 
sophic nimmt,  schien  die  Bearbeitung  eines  kurzgedrangten  historisch- 
hiographischen  Handworterbuches  zur  Geschichte  der  Philosophic  einem 
-wesentlichen  Bedurfniss  in  der  vaterlandischen  Literatur  entgegen  zu 
koinmen,  da  das  vierbandige  veraltete  „allgemeine  Handwdrterbuch  der 
philosophischen  Wissenschaften  nebst  ihrer  Literatur  und  Geschichte" 
von  W.  Tr.  Krug,  welches  in  zweiter  Auflage  1832  —  38  erschien, 
abgesehen  von  erheblichen  Miingeln,  ebenso  wie  sein  jiingeres  fran- 
zosisches  Seitenstiick,  das  „Dictionnaire  des  sciences  philosophises"  von 
A.  Franck,  welches  in  zweiter  Auflage  1874  erschienen  ist,  zugleich 
die  breitspurigste  sachliche  Bearbeitung  philosophischer  Gegenstande  in 
alphabetischer  Reihenfolge  mit  in  den  Rahmen  der  Darstellung  herein- 
zieht  Indem  wir  uns  dagegen  auf  das  philosophie-geschichtliche  Gebiet 
als  solches  bcschranken ,  glauben  wir  uns  mit  unserm  Lexikon  ins- 
besondere  den  Dank  derjenigen  zu  veidienen,  welche  ihre  Theilnahrae 
der  seit  1869  in  gleichem  Verlage  erschienenen  „Philosophischen  Biblio- 
thek"  zugewandt  haben,  zu  welcher  wir  in  unserem  nunmehr  vollendet 
vorliegenden  Werke  eine  willkommene  Erganzung  zu  bicten  hofFen. 

Hatte  sich  die  „Philosophischc  Bibliothek"  die  Aufgabe  gestellt, 
die  Hauptwerke  der  Philosophie  alter  und  neuerer  Zeit  in  correcten 
und  bequemen  Ausgaben  und  bei  den  in  fremden  Sprachen  erschienenen 
Hauptwerken  diese  in  deutschen  Uebersetzungen  fur  das  gebildete  Publi- 
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kura  zuganglich  zu  maclien;  so  sollen  in  dem  „Philosophie-geschicht- 
lichen  Lexikon"  die  Xamen  aller  derjenigen  philosophischen  Denker, 
welche  im  weltgeschichtlichen  Gange  der  Philosophie  mehr  oder  minder 
von  Bedeutung  gewesen  sind,  mit  Nachrichten  iiber  Leben,  Lehre  und 
Schriften  vertreten  sein.  Ausgeschlossen  bleibt  dabei  einerseits  die 
sogenannte  „vorhellenische  Philosophie",  da  die  angeblichen  Philosopheme 
der  Aegypter,  Inder,  Chinesen,  Perser  ausserhalb  derjenigen  philosophi- 
schen Ueberlieferung  stehen,  in  welcher  sich  die  abendlandische  Philo- 
sophie durch  den  erst  bei  den  Hellenen  aufgegangenen  Begriff  der 
Philosophie  iiberhaupt  bewegt  Ausgeschlossen  bleibt  andererseits  grund- 
satzlich  die  Generation  noch  lebender  Philosophen.  Dass  es  auch  in 
unserer  Gegenwart  Werke  giebt,  welche  sich  in  der  Geschichte  der 
Philosophie  ihre  Stellung  gesichert  haben,  wahrend  ihre  Urheber  noch 
am  Leben  sind,  liegt  freilich  am  Tage.  Gleichwohl  erschienen  uns  die 
Grttnde  iiberwiegend,  nur  die  Geister  der  Todten  vor  unsern  Lesern 
heraufzubeschworen  und  die  noch  lebenden  Trager  des  philosophischen 
Gedankens  oder  der  philosophischen  Romantik  einer  eigenen  oder  frem- 
den  Nachlese  in  der  Zukunft  zu  uberlassen. 

Der  Raum,  den  die  einzelnen  Artikel  unsere  Lexikons  einneh- 
men,  richtet  sich  selbstverstandlich  nach  der  grosseren  oder  geringeren 
Bedeutung  der  Personen,  welche  als  Trager  oder  Nachziigler  der 
philosophischen  Entwickelung  in  der  Geschichte  aufgetreten  sind.  Bei 
den  grossen  Philosophen  aller  Zeiten,  welche  als  schopferische  Geister 
Neues  hervorgebracht  und  mit  ihren  Ideen  und  Anregungen  die  Mit- 
und  Nachwelt  beherrscht  haben,  erhalt  das  Personliche  ebenso,  wie  die 
Lehre  in  der  Darstellnng  die  gebiihrende  Ausfiihrlichkeit,  sodass  die 
eigentlich  philosophischen  „Heroen"  moglichst  in  abgeschlossenen  bio- 
graphisch-historischen  Rundbildern  vor  die  Leser  treten.  Bei  Denkern 
zweiten  und  dritten  Ranges  darf  das  Personliche  gegen  die  Grundziige 
der  Lehre  schon  etwas  zurucktreten  und  wird  ein  knapperer  Bericht 
genugen,  wahrend  die  bios  den  Schulen  und  Gefolgschaften  bedeuten- 
derer  Philosophen  angehorenden  Namen  als  untergeordnete  Gestalten, 
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bei  moglichst  unpersonlioher  Auffassung,  schon  durch  kurze  Erwahnung 
zu  ihrem  historischen  Rechte  kommcn  werden. 

Auf  eine  Beriicksichtigung  der  gelehrten  Streitfragen ,  welche  in 
Bezug  auf  die  Auffassung  der  Lehren  einzelner  Philosophen,  namentlich 
solcher  aus  alter  und  mittlerer  Zeit,  unter  den  Geschichtschreibern  der 
Philosophic  obwalten,  durfte  im  Hinbliek  auf  den  Zweck  und  die 
aussere  Oekonomie  eines  Handworterbuchs  billig  verziehtct  werden. 
Dagegen  war  bei  der  Berichterstattung  tiber  die  Lehren  der  Philosophen 
das  Augenmerk  vorzugsweise  darauf  gerichtet,  einen  Jeden  aus  dem 
Mittelpunkte  seines  eigenen  Gedankengangcs  darzustellen,  ohne  denselben 
durch  Hineintragen  fremder  Anschauungen  zu  entstellen.  Bei  den 
bibliographischen  Notizen,  welche  den  wichtigern  Artikeln  beigegeben 
sind,  war  keine  nutzlose  Vollstandigkeit  durch  Anfiihrung  veralteter 
Literatur  zu  erstreben,  sondern  es  geniigte  ncben  der  Angabe  der  besten 
und  neuesten  Ausgaben  philosophischer  Hauptwerke  an  einer  Literatur- 
auswahl  der  im  letztcn  Jahrhundert  erschienenen  Specialarbeiten  von 
bleibendem  wissenschaftlicliem  Werthe. 

Ein  Versehen  in  dem  Artikel  B^guelin  auf  Seite  119,  Spalte  1, 
Zeile  8  von  unten  findet  der  Leser  im  Artikel  Wegelin  auf  Seite  915, 
Spaltc  1,  Zeile  26  von  oben  und  in  der  daselbst  beigelugten  Note 
verbessert. 

Gies$enf  im  November  1878. 
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EINLEITUNG. 


Die  weltgeschichtliche  Entwickelung  der  Philosophie  gruppirt  sicb  in  drei  grosse 
Zeitraume.  Nach  seinem  erstcn  jugendfrischen  Selbsterfassungsversuche  w&hrend  der 
lelzten  sieben  Jahre  vor  Chr.  Geb.  kebrte  der  philosophische  Ceist  von  seiner  Uber  ein 
Jatartausend  andauernden  Selbstentfremdung  erst  seit  dem  Reformationszeitalter  zur 
selbstkraftigen  Vertiefung  in  sein  eigenes  Wesen  zurUck.  Das  erste  Zeitalter  der 
Philosophiegescbichte,  die  weltgeschichtl iche  Einleitung  der  Philosophie  durch 
die  Griechen  wurzelt  in  dem  freien,  selbstbewussten  Strcben  des  Geistes,  rait  der 
Gewinnung  des  Welt-  und  Selbstverstfindnisses  zugleich  der  Grundsatze  einer  Lebens- 
regelung  habhaft  zu  werden,  welche  die  hdchstc  Lebensbefriedigung  einschliessl  und 
da  in  it  fUr  ihren  lnhaber  denselben  Werth  hat,  wie  die  Religion  fllr  die  grosse  Menge 
der  Nichtphilosophirenden.  Das  zweite  Zeitalter  der  Philosophiegeschicbte,  die 
Philosophie  des  rbmischen  Weltreiches  und  christlichen  Mittelalters  zeigt 
uns  eine  Verschinelzung  der  aus  dem  griechischen  Alterthum  Uberlieferten  philosophischen 
Grundanschauungen  nut  den  Uberlieferten  Vorstellungen  und  Motiven  der  Religion  selbst. 
Indera  diesem  zweiten  weltgeschichtlichen  Zeitalter  der  Philosophie  die  bei  den  Hellenen 
wirksara  gewesene  schbpferischc  Urkraft  des  Geistes  abgeht,  steht  dasselbe  unter  einer 
doppelten  Herrschaft  der  Ueberlieferung,  einer  religibsen  und  einer  philosophischen,  und 
endigt  nut  der  klaglichen  Ausflucht  einer  doppelten  (philosophischen  und  theologischen) 
Wahrheit.  Mit  dem  Sturm  und  Drangc  des  Geistes,  sich  aus  dieser  doppelten  Abhangigkeit 
von  den  Ueberlieferungen  der  Vergangenheit  zu  befreien,  erliffnet  seit  dem  Reformations- 
zeitaJter  und  der  sogenannten  Renaissance  das  dritte  Zeitalter  der  Pbilosophiegeschichtc, 
die  Philosophie  der  modernen  Welt,  in  welcher  die  freie  Selhstbesinnting  des 
philosophischen  Geistes  wiederum  erwacht  und  das  bcreits  den  Griechen  aufgegangcne 
Wesen  der  Philosophie  von  Neuem  als  treibende  Macht  auftritt. 

Inter  den  Gesammtwerken  Uber  die  Philosophiegeschichte,  welche  entweder  von 
Seilen  Deissiger  Sammlung  des  philosophiegeschichtlichen  Materials,  Oder  durch  eine 
von  verschiedenen  Gesichtspunkten  aus  unteruommene  Gruppirung  der  philosophischen 
Leistungen,  oder  endlich  von  Seiten  der  Auffassung  des  philosophiegeschichtlichen 
Entwickelungsganges  von  bleibendem  wissenschaftlichem  Interesse  sind,  hebcn  wir  die 
Arbeiten  folgender  Philosophiehistoriker  hervor: 

J.  6.  Buhle,  Lehrbuch  der  Geacbicht*  der  Philosophie  nud  einer  kritischen  Literatur  derselben 
liii  »cht  Banden)  1791-1804. 
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D.  Tiedemann,  Geist  der  speculativen  Philosophic  (in  sieben  Biinden,  bis  auf  Berkeley)  1791—97. 
W.  6.  Tennemann,  Geschichte  der  Philosopbie  (in  elf  Bilnden,  bis  auf  Thomasius)  1798—1819. 
Th.  A.  Rixner,  llandbncb  der  Geschichte  der  Philosopbie  (in  drei  Biinden)  1822  —  23,  woza  ein 

vierter  (Supplement-)  Band  von  V.  Ph.  Guniposch  (1850)  kam. 
H.  Ritter,  Geschichte  der  Philosopbie  (in  zw81f  Biinden)  1829-53. 

6.  W.  F.  Hegel,  Vorlesnngcn  iiber  die  Gescbichte  der  Philosophic,  herausg.  von  L.  A.  Michelet 
(drei  Bande)  1833  —  36. 

E.  Rein  hold,  Handbuch  der  allgemeinen  Gescbichte  der  Philosophic  fur  alle  wissenschaftlich 
Gebildete  (zwei  Bande)  1828—30;  in  funftcr  Auflage:  Geschichte  der  Philosopbie  nach  den 
Hauptmomenten  ihrer  Entwiekelung  (in  drei  Biinden)  1858. 

A.  Schwegler,  Geschichte  der  Philosophic  im  Umrisa,  ein  Leitfaden  ear  Uebersicht.  1848  (neunte 
Auflage,  1873).  In's  Englischo  iibersetzt,  mit  erklarenden,  kritischen  und  organzenden 
Anmerkungeu  von  J.  H.  Stirling  (1887;  zweite  Auflage,  1868). 

Fr.  Ueberweg,  Grundriss  der  Gescbichte  der  Philosopbie  (in  drei  Biinden,  1862—71);  I:  Alterthum 
(5.  Auflage  von  M.  Heii  ze,  1876);  II:  Die  mittlere  oder  die  patristische  und  die  scholastische 
Zeit  (6.  Auflage  von  M   Heinze,  1S77);  1U:  Die  Neuzeit  (4.  Auflage  von  R.  Reicke,  1875). 

G.  H.  Lewes,  the  history  of  philosophy  from  Thales  to  the  present  day  (in  zwei  Bauden)  1861; 
nach  der  vicrten  Auflage  (1870)  in's  Deutsche  iibersetzt  (von  A.  Ruge)  1871  und  75. 

E.  DUhring,  kritische  Geschichte  der  Philosophic  von  ihren  Anfangen  bis  zur  Gegenwart  (1869; 
zweite  Auflage  1873). 

E.  Erdmann,  Grundriss  der  Geschichte  der  Philosopbie  (zwei  Bande)  1866,  2.  Auflage  1869,  70; 
3.  Auflage  1878. 

A.  Slflckl,  Lebrbucb  der  Geschichte  der  Philosophic  (1870;  in  zweiter  Auflage  1875). 
E.  Kuhn,  Memorial  und  Rcpetitoriuin  zur  Gcschichto  dor  Philosopbie  (1872). 

Erstes  Zeltulter: 
Die  Philosophic  der  Griechen. 

Da  uiis  nur  von  eiuigeu  wenigen  griecbischen  Philosophen  (Platon,  Aristoteles, 
einigen  jUngern  Stoikern,  Epikureern  und  Skeptikern)  Schriften  erhalten  sind,  w&hrend 
wir  von  der  grtisseru  Mehrzahl  nur  mehr  oder  minder  erheblicbe  Bruchstllcke  durch 
spatere.  griechische  Scbriftsteller  Uberkoinuien  haben;  so  sind  wir  zur  Kenntniss  der 
altern  griecbischen  Philosophen  vorzugsweise  auf  die  bei  Xeuophon,  Platon  und  Aristoteles 
sich  findenden  Nacbrichlen  angewiesen,  welchen  sicb  die  Notizen  anschliessen,  die  durch 
den  Neuplatoniker  Simplikios  aus  den  historiscb-philosophischen  Scbriften  des  Aristoteles- 
schUlers  Theopbrastos  Uberliefert  worden  sind.  Dagegrn  erscheinen  die  bei  jUngeren 
Bericbterstattern  sich  findenden  Nachrichten  Uber  aMterc  griecbische  Philosophen  mebr 
oder  weniger  unzuverl&ssig.  Dazwischen  liefern  die  aus  einzelnen  verlorenen  Werken 
„Uber  die  Gefolgschailen  der  Philosophen"  vorbandenen  Compilationen,  sowie  die 
nmoralischen  Schriften"  des  (Mronensers  Plutarchos,  ferner  die  gegen  die  Gnostiker 
gerichtcte  Schrift  des  rdmischen  Presbyters  Uippolytos,  die  zehn  BUcber  des  Diogenes 
Laertios  „Ueber  Leben,  Lehren  und  AussprUche  berUhmter  Philosophen",  die  Schriften 
der  Kirehenvater  Clemens,  Origenes  aus  Alexandrien  und  Eusebios  aus  Casarea  manche 
scbStzbare  AuszUge  aus  verlorenen  philosophischen  Schriften  des  hellenischen  Alterthums. 
Eine  nahezu  vollstandige,  rait  bistorisch-kritischen  Einlcitungen  versehene  Samtnlung  der 
aus  verlorenen  Werken  griechischer  Philosophen  erhaltenen  Brucbsllicke  enthalt  das 
Werk  „Fragmenta  philosophorum  graecorum  ed.  F.  W.  A.  Mullacb"  I.  II.  (1860 
und  67),  wozu  ein  driller  Theil  noch  zu  erwarten  isL  Eine  urkundliche,  in  chrono- 
logisch  -  pragmatischer  Ordnung  zusaraniengestelltc  Chrestomathie  der  wichtigstcn  und 
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charakteristischsten  Stellen  sainratlicher  Hauptphilosophen  des  fjriechisch  -  rbmischen 
Alterthums  enthiilt  das  Werk  „Hi»toria  philosopkiae  Graeco  -  Romanae  ex  fontium 
loci*  contexta.  Locos  collegerunt,  disposuerunt,  notis  auxerunt"  H.  Ritter  et  L. 
Pre  lie  r.    Ed.  L.  Preller  1838;  in  vierter  Auflage  1869. 

Zunachst  sehen  wir  im  siebenten  vorchristlichen  Jahrhundert  unter  deu  Helleneri 
kleinasiens  uod  Griecbenlands  das  Bemiihen  uni  die  Gewinnung  einer  cinbeitlichen 
Weltansicht  in  den  Bestrebungen  der  altesten  jonischen  Denkcr  (Physiker  Oder  Natur- 
pbilosopben)  einerseits  und  die  vom  apollinischen  Geiste  der  delphischen  Pricsterschaft 
angeregtc  ethische  Reflexion  zur  Keststellung  von  Lebensgrnndsaizen  bei  den  sogenanuten 
sieben  Weisen  andererseits  noch  ausserlich  unvernrittclt  und  bezichungslos  neben 
einander  herlaufen.  Im  gleichen  Sinn  und  Geist  der  apollinischen  Prieslerscbaft  wirkte 
iiu  sechsten  vorchristlichen  Jahrhundert  derselbe  Pythagoras,  welcher  nach  der  Ueber- 
lieferung  zuerst  sich  als  „Philosophosu  (Weisheitsfreund)  bezeichnet  haben  soli,  fUr  die 
Begrtlndung  einer  Weisheit,  welche  sich  nach  dem  Vorbilde  der  nach  Zahi  und  Maass 
harmonisch  geordneten  Welt  in  persbnlicher  That  und  Lebensfiihrung  zu  verwirklichen 
strebte,  und  streute  im  pytbagoraischen  Bunde  die  Keiuie  cines  elhisch  -  philosophischen 
Lebens  aus.  Wahrend  im  fQnfteu  vorchristlichen  Jahrhundert  die  Kleaten  (Philosophcn 
von  Elea)  und  der  Agrigentiner  Einpedokles  nach  einem  geuieinsamen  Bande  in  der 
Vielbeit  der  Dinge  und  Erscbeinungen  forschten  und  letzterer  zugleich  fUr  den  „Kampf 
urn's  DaseinM  in  der  Entwickelung  der  Welt  einen  zutreffendeu  Ausdruck  zu  tin  dun 
suchte,  siedelte  sich  mit  dem  Klazomonier  Anaxagoras  iiu  fiiuflen  Jahrhundert  die  Philo- 
sophic in  A  thru,  der  Stadt  der  griechischen  lntclligenz,  mil  der  Tendeuz  an,  im 
Hintergrunde  der  Welterscheinungen  den  Verstand  als  zwecktbatig  orduendc  Macht  wirken 
zu  lassen,  deren  dagegen  sein  jUngerer  Zeitgenosse  Demokritos  zur  BegrQndung  seiner 
atomistischen  Naturauffassung  nicht  bedurfte,  worin  Alles  durch  Nalurnothwendigkeit 
geschiekt  und  auf  eine  materialistische  Seelenlehre  die  Ethik  gegrliudet  wird,  nach  welcher 
in  der  durch  Gerecbtigkeit  und  Bildung  zu  gewinnenden  GlUckseligkeit  das  sittliche 
Ziel  des  Menscben  beruht. 

Im  Zeitalter  des  Perikles  und  Sokrates  haben  die  Sophisten  den  Menschen, 
wie  er  geht  und  stebt,  fUr  das  Maass  aller  Dinge  erkl&rt,  mit  der  Reflexion  des  Verstandes 
die  Macht  der  Uberlieferten  sittlichen  Grundsiitze  erschlltterl,  die  LustempGndung  lin- 
den Beweggrund  des  Handelns  erklMrt  und  das  dem  erkennenden  Subject  jewcilig  Zusageude 
als  das  Gute  bestinnnt,  so  dass  der  Unterschied  vom  Recht  und  Unrecht  nur  auf  Meinung 
und  Herkommen  beruht.  Des  Sophisten  Prodikos  SchUler  Sokrates  in  A  then  wandte 
die  dialektische  Reflexion  auf  moralische  Fragen  an,  urn  das  Wesen  des  sittlich  Guten 
als  im  praktischen  Wissen  der  Selbsterkenntniss  begritndet  zu  begreifen  und  der  Tugend 
das  wahrhaft  NUtzliche  und  Fbrderliche  zum  Iuhalt  zu  geben,  und  suchte  bei  seineu 
MitbUrgern  den  philosophischen  Trieb  als  Einheit  von  Wissen  und  Gesinnung  zu  wecken 
und  zur  Entfaltung  zu  bringen.  Aus  deu  von  Sokrates  gegebenen  Anregungeu  gingen 
die  Geistesrichtungen  der  sogenannten  kleiuern  sokratiscben  Schulen  hervor.  Unter  diesen 
setzte  zunllchst  die  megarische  Schule  in  der  Richtung  der  Eleaten  die  dialektisch- 
sophistische  Weise  fort  und  erklarte  das  sich  selbst  gleiche  Gute  fUr  das  wahrhaft  Sciende. 
Die  kyrenaische  Schule  verflachte  die  Ethik  zu  einer  verstandigen  Genusslehre,  in 
welcher  die  Rohbeit  des  Genusses  durch  Bildung  gezugelt  werden  sollte.   Die  kyniscbe 
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Schule  endlich  setzte  das  Wesen  der  zur  Gluckseligkeit  genUgenden  Tugcnd  in  Vernuna- 
einsicht  und  Selbstbeherrschung. 

Durch  des  Sokrates  allseitigsten  und  am  Reichsten  begabten  SchUler  Plato n 
wurde  in  der  ersten  Halfte  des  vierten  vorchristlichen  Jahrhunderts  die  griechische 
Philosophic  ihrer  klassischen  Vollendung  entgegengefUhrt,  indem  derselbe  sowohl  die 
bisherigen  grundlegenden  Gedanken  fUr  cine  Weltansicht,  als  auch  die  seitherigen 
Anregungen  fiir  das  Wollen  und  die  Gesinnung  des  Menschen  in  eklektischer  Weise  zu 
verknUpfen  und  zugleich  zu  vcrtiefen  vcrstand,  wahrend  freilich  dabei  die  Dialektik  ein 
Spiel  niit  Begriffen  bleibt,  welches  sich  im  Kreis  der  einmal  gefassten  Vorstellungen 
bewegt  liu  Uebrigen  aber  verdankt  die  Philosophic  dem  „gbttlichen  Platon"  zuerst  die 
Feststellung  ihres  Begriffs,  wonach  dieselbe  wesentlich  als  der  zugleich  wissenschaftlicbe 
und  sittliche  Trieb  des  Menschen  nach  Veredlung  sich  erweist  und  somit  eine  zugleich 
wissenscbafllich  und  sittlich  verfahrende  Kunst  oder  als  das  Erkennen  der  Idee  des 
Guten  zugleich  das  Sicbbestimmen  nach  derselben  oder  die  Veiahnlichung  mit  ihr  ist, 
wozu  der  Slaat  erziehen  soli.  Indem  Platon's  jllngerer  Zeitgenosse  und  SchUler 
Aristoteles  jenen  umfassenden  Begriff  der  Philosophie  verengte  und  ihr  Wesen  lediglich 
als  eine  auf  das  Wissen  und  Erkennen  gehende  denkende  Betrachtung  der  Dinge  fasste, 
welche  erst  dann  begonnen  batte,  nachdem  fUr  die  Noth  des  Lebens  gesorgt  gewesen 
ware,  gab  er  durch  diese  Vereinseitigung  des  Wesens  der  Philosophie  allerdings  einen 
fruchtbaren  Anstoss  zu  tnethodischem  Denken  und  wurde  als  Begriinder  der  am  Leitfaden 
der  Spracbe  und  des  Sprachgebrauches  einhcrschreitenden  formalen  Logik,  sowie  der 
sogenannten  ersten  Philosophie  oder  Metaphysik  der  „Meister  derer,  welche  wissen w 
(wie  ihn  Dante  nennt),  aber  auch  der  eigentliclie  Vater  der  Scholastik  oder  jenes 
schulmassigen  Wissensbetriebs,  welcher  mit  leeren  Begriffsspielen  und  unfruchtbaren 
Wbrtercombinationen  wirkliche  Einsichten  zu  besitzen  glaubt.  lndessen  gab  Aristoteles 
den  aus  seiner  Schule  hervorgegangencn  Peripatetikern  zugleich  den  Anstoss  zur  Pflege 
der  Errahrungswissenschaften,  in  Folge  dessen  sie  unter  Beiscitesetzung  der  dialektisch- 
metaphysischen  Untersuchungen  sich  theils  deu  .Naturwissenschaften,  theils  der  popul&ren 
Ethik  mit  Vorliebe  widmeten. 

Die  Bestrebungen  der  Ubrigen  na  charistotelischen  Philosophen  sind  nicht 
unpassend  als  Charakterphilosophicen  bezeiehnet  wordcn,  da  bei  densclben  die  Wissensscite 
zurllck  und  die  in  gesiiinungsvoller  llaltung  beruhende  Lebensphilosophic  in  den  Vorder- 
grund  trat,  welche  als  eins  mit  sttlkher  Bildung  und  wahrer  Heligion  gait.  Die  altera 
Stoiker  in  der  ei'sten  HUlfte  des  dritten  Jahrhunderts  behandelten  die  Logik  und 
Dialektik  nur  als  HUlfsmittel  und  die  Natureikenntniss  als  Grundlagc  und  Voraussetzung 
fUr  den  eigentlichen  Mittelpunkt  der  Philosophie,  die  Ethik,  als  die  Erkenntniss  des 
Wesens  und  der  Zwecke  des  menschlichen  llandelns,  welches  als  vernunftiges  Slreben 
nach  Gluckseligkeit  in  der  Einbeit  des  dem  Naturgesetz  entsprechenden  hOchsten  Gutes 
sein  Ziel  hat.  Gleichzeitig  mit  der  Schule  der  Stoa  bltihte  die  Lehre  des  Epikuros 
auf,  welche  die  atomistische  Naturauffassung  von  Demokritos  cntlehnt  und  unter  Bekiimplung 
des  mythisch-religibsen  Vorstellungskreises  gleichlalls  die  Ethik  als  den  Mittelpunkt  und 
Lebensnerv  der  Philosophie  betraohtet,  nur  aber  entschiedener,  als  die  Stoa,  die  Lust 
als  das  Strebezicl  betont,  indem  die  riclitige  Einsicht  bei  der  Abwagung  zwischen  Lust  und 
Unlust  als  Grundtugend  erschcint.    Ebenso  endlich  erklartcn  die  Skeptiker,  die  auf 
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enlschlossene  Enthaltung  von  allem  entscheidenden  Urtheil  in  Sachen  des  Wissens 
drangen,  den  uncrschiittcrlichen  persbnlichen  Glcichtnutb  oder  die  Gemilthsruhe  als  den 
letzten  Zweck  der  Philosophic  und  als  das  Strcbeziel  dcs  Weisen. 

Uebrigens  hatlen  aber  schon  die  nachsten  Jahrhunderte  nach  Aristoteles  keine 
selbststandige  Gedankenentwickelung  niehr,  sondcrn  our  eine  Yererbung  der  bisherigen 
philosophischen  Impulse  und  die  Ueberlieferung  der  philosophischen  Leistuugen  in  den 
Schulen  der  Akademiker,  Peripatetiker ,  Skeptiker,  Stoikcr  und  Epikureer,  aus  deren 
Yerschmelzung  sich  bci  den  Rom  em  ein  philosophischer  Eklekticismus  gestaltete,  w&hrend 
aus  dem  von  Aristoteles  gegebenen  Anstosse  die  alexandrinische  Pflege  der  exacten 
Wissenschancn  und  der  historischen  Gelehrsamkeit  hcrvorging.  Die  geschichtliche  Ent- 
wickelung  der  Philosophic  bei  den  Griechen  hatte  die  Einsicht  hervorgebracht ,  dass 
ohnc  Philosophic  keine  Wissenschaft  rnbglich  isl  und  dass  ohne  sie  sich  auch  die 
rechte  WUrde  des  menschlichen  Lebens  nicht  zu  behaupten  vermbge.  Und  was  von 
griechischer  Philosophic  in  der  romischen  Welt  wirksam  war,  trat  im  Bewusstsein  und 
Streben  der  Gebildeten  an  die  Stelle  der  ab-  und  ausgclebten  religibsen  Lebensformen 
und  hatte  hier  geradezu  die  Bedeutung,  als  Religion  zu  wirken.  Wic  aber  zu  keiner 
Zeit  die  Herrschaft  der  Bildung  cine  allgcineine  war,  so  vcrsuchtcn  aueh  in  der  romischen 
Welt  die  im  Bewusstsein  der  Gebildeten  bereits  der  Zersetzung  anheimgefallencn  religibsen 
Vorstcllungen  und  Affecte  gegen  die  Verstandesatifklarimg  zu  reagiren.  Neue  religiose 
Impulse  kamen  hinzu  und  rangen  mit  den  alien  urn  die  Herrschaft  Uber  die  Massen. 
In  den  dadurch  hervorgerufenen  geistigen  GUhrungsprocess  wurde  auch  die  aus  dem 
griechischen  Alterthum  stammcnde  philosophische  Uebeiliefcrung  hcreiugezogen,  und  so 
erwuchs  der  Philosophic  die  Aufgabe,  sich  mit  den  in  der  rbmischen  Welt  wirksamen 
Cultureletnenten  auscinanderzusetzen. 

Zwcltes  Zeitalter: 
Die  Philosophic  im  rbmischen  Woltroick  und  im  ohristliohen  Mittelalter. 

Nach  wie  vor  waren  die  im  geschichllichen  Begriffe  der  Philosophic  verbundenen 
beiden  Factoren,  das  Wissen  und  die  Gcsinnung,  Erkenntnisstrieb  und  Willensrichtung 
gleichzeitig  wirksam,  nur  aber  in  verandeiter  Richtung  und  unter  dem  Einflusse  der  die 
Zeit  b^herrschendeu  Culturmachte.  So  sehen  wir  denn  auf  dem  Boden  der  rbmischen 
Welt  seit  der  erstcn  Kaiscrzcit  mit  dem  Eklekticismus  der  aus  dem  griechischen  Aller- 
thume  uberlieferlen  philosophischen  Lehren  und  Lebensgnindsiitze  zugleich  die  aus  der 
Mischung  verschicdeucr  Nationalitaten,  Sitten  und  Religionscultc,  unter  diesen  auch  des 
jungen  Christenthums,  heivorgegangcne  Cultur  zu  einem  Sy nkretismus  verschmelzen, 
belcher  sich  wahrend  einer  Reihe  von  Jahihunderten  in  verschiedenen  Formen  aus- 
pragte,  deren  geuieinsamer  Gharakter  die  Trenuuug  der  diessciligen  und  jenseitigen, 
irdischen  und  Uberiidischen,  sinnlichen  und  (Ibersinnlicheu  Welt  und  eine  dadurch 
bedingte  zwiespaltige  sittlichc  Lebensrichtung  war.  Zunachst  trill  uus  hier  der  jlldisch- 
griechischc  Synkretismus  des  alexandi  inischeu  Judcn  Phi  Ion  im  Zeitalter  Jesu  ueben 
der  gleichzeitig  von  Alexandricn  ausgehendeu  Frneuerung  des  PythagorSismus  ent- 
gegen,  auf  desseu  Boden  auch  ein  grosser  Theil  der  unter  dem  JSamcn  altercr  Pylha- 
goraer  verbreitetcn  pseudonymeu  Schriften  entstaud.  Im  zweilen  christlichen  Jahr- 
huudert  fUhrte  der  religiose  und  philosophische  Synkretismus  iuuerhalb  der  rbiuischen 
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Welt  im  Gnosticism  us  zu  verschiedenen  Versuchen,  die  mythologischen  Phantasmen 
eines  Uberspanntcn  religiosen  A  fleets,  uriter  Ankntipfung  an  christliche  Vorstellungen, 
/i in i  Rang  ciner  wisscnschaftlichen  Erkenntniss  (Gnosis)  zu  erheben,  in  welcher  sich 
Speculationen  orientalischer,  insbesondere  indischer  und  persischer  Religionsvorstellungen 
init  bellenisirender,  namentlich  platonisirender  Begriffsbildung  zu  einer  auf  dem  Boden 
cbristlicher  Ideenkreise  wurzelnden  supranaturalen  Geschichte  der  Geisterwelt  ver- 
schmoIzeD.  (Siehe  den  Artikel  „Gnostikertt.)  Seit  dem  dritten  cbristlicben  Jahrhundert 
endlicb  entwickelte  sich  aus  der  Versetzung  platonischer  Anschauuugen  mit  mythologischen 
und  mystisch-symbolischen  Phantasiegebilden  im  Neuplatonismus  ein  nach  dem  Zeit- 
geiste  in  Gestalt  einer  theosophischen  Emanationslehre.  philosophisch  gemodelter  Supra- 
natui  alismus  des  Heidenthunis,  welcher  sich  in  einer  alexandrinisch-romischen,  syrischen 
und  athenischen  Sehule  des  Neuplatonismus  mit  feindseliger  Tendenz  gegen  das  Christen- 
thum  bis  in  das  sechste  christliche  Jahrhundert  auf  der  Bllbne  erhielt. 

Den  phantastisch  -  excentrischen  Gebilden  der  gnostischen  Systeme  gegenllber 
war  die  Augabe  der  christlichen  Kirchenvater  seit  dem  nachapostoljschen  ZeitaJter  darauf 
gerichtet,  den  christlichen  Glaubensinhalt  mit  HUlfe  philosbphischer  Begriffe,  vorzugs- 
weise  unter  Anlehnung  an  den  Platonismus  und  Stoicismus,  sowie  an  die  voin  alexan- 
drinischen  Juden  Philon  entwickelten  religionsphilosophischen  Anschauungen,  als  christ- 
liche Heilswissenschnft  in  einen  begrifflichen  Zusarnraenhang  zu  bringen.  Was  in  diesem 
Sinne  hergebrachter  Weise  unter  patristischer  Philosophic  Oder  Philosophic 
der  Kirchenvater  verstanden  wird,  kniipft  sich  namentlich  an  die  Namen  von  Justinus, 
dem  christlichen  Mttrlyrer  im  Philosophenmantel,  Clemens  von  Alexandrien  und  dessen 
SchUler  Origenes,  Athanasius  und  im  romisch  -  afrikanischen  Abendlande  Augustinus, 
wahrend  zu  Ende  des  runften  Jahrhunderts  der  pseudonyme  Mystiker  Dionysius  Areo- 
pagita  die  Strahlen  des  christlichen  Neuplatonismus  in  seiner  mystisch  -  symbolischen 
Theologie  zu  Einem  Brennpunkte  sammelte,  von  welchem  aus  er  sein  System  einer 
himmlischen  und  irdischen  Hiei  archie  entfaltete.  Aus  der  vormittelalterlichen  Ueber- 
gnngszeit  vom  fUnftcn  bis  neunten  Jahrhundert  sind  als  Pfleger  der  antiken  philosophischen 
Ueberliefcrting  im  Morgenlande  Synesios  aus  Kyrene,  Nemesios  aus  Emesa,  Aeneas  Gaza, 
Zacharias  aus  Mitylene  (gewOhnlieh  Zacharias  der  Seholastiker  genannt),  Johannes 
Philoponos  und  Johannes  von  Damaskos  hervorzuheben,  wiihrend  im  Abendlande  Clau- 
dianus  Mamertus,  Marcianns  Capella,  BoiHius,  Cassiodorus,  Isidorus  aus  Sevilla,  Beda 
der  Ehrwilidige,  Alcuinus  und  Rabanus  Ma urns  in  gleichem  Sinne  wirkten.  War  es  in 
der  literarischcn  Thatigkoit  dieser  letztgennnnten  Manner  vorzugsweise  auf  die  Ueber- 
licferung  der  antiken  philosophischen  Bildung  an  das  Ahendland  abgesehen,  so  trat 
dagegen  bei  dem  „ let/ten  R5iuerM  Boetius  die  alte  Philosophie  noch  einmal  im  antiken 
Geiste  als  die  das  BewussLsein  im  Sinne  der  Religion  erfullende  und  beherrschende 
Macht  auf. 

Waren  seit  der  Vblkerwandcrung  an  die  Stelle  der  im  rOinischen  Reiche  ver- 
einigten  Culturvulker  allmulig  die  germanischen  StSmme  getreten,  so  entwickelte  sich  im 
wcsllichen  Europa  zunlichst  in  Gallicn,  Brilannicn  und  Deutschland  die  Gruudlage  einer 
neuen  Geistesbildung,  welche  sich  im  Systeme  des  gerfhanisch-  christlichen  Philosophen 
Johannes  Scotus  Erigena  in  der  zweiten  Halfle  des  neunten  Jahrhunderts  auf 
platonischer  Grundlage  zu  einer  glttnzenden  philosophischen  BlUthe  entfaltete,  worauf  zu 
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Ende  ties  zehnten  Jahrhunderts  der  MOnch  0 erberl  von  Aurillac  (spater  Papst  Sylvester  II.) 
zuerst  den  aus  arabischen  l'ebersetzungen  bekannt  gewordenen  Aristoteles  in  der  gal- 
lischen  Kirche  zu  Ansehen  brachle  und  die  Wcndung  des  wissenschaftlichen  Geistes  von 
Platon  zu  Aristoteles  fUr  den  schulmassigcn  (scholastischen)  Betrieb  der  Wissensehaft 
im  Mittelalter  entschicd.  Mil  der  pbilosophischen  leberlieferung  aus  dem  Alterthurae 
wurde  der  bereits  durch  die  Vater  der  Kirche  dogmatisch  fcstgestellte  Inhalt  des  Kirchen- 
giaubens  in  Verbindung  gebracht  und  im  Interessc  der  Voraussetzung  einer  wesentlichen 
Einheit  von  Vernunft  und  Kirchenglaube  oder  von  Philosopbie  und  Theologie  das  Be- 
strebcn  auf  die  Bahn  gebracht,  die  Lebereinstimmung  zwischen  Philosophic  und  Kirchen- 
glaube nbthigenfalls  durch  philosophische  Umdeutung  einzelner  Kirchenlehren  oder 
durch  Unibildung  philosophischer  Lehren  im  kirchlichen  Sinne  herzustellen. 

Seit  dem  nennten  Jahrhundert  hatte  zugleich  im  Orient  die  moslcinischc  Cultur 
der  Arabcr,  unter  der  FUhrung  der  den  Muhamedanern  durch  syrische  Ccbcrsetzungen 
zuganglich  gewordenen  Schriften  des  Aristoteles,  die  bei  diesem  gesammelte  philosophische 
Ueberlieferung  des  Altcrthums  als  ein  Ferment  in  sich  aufgenommen,  welches  bei  den 
arabischen  Peripatetiker n  vom  neunten  bis  zwolften  Jahrhundert  zunachst  im 
Orient,  seit  dem  zwolften  Jahrhundert  in  Spanien  wirkte,  um  hier  bei  dem  letzten 
arabischen  Philosophen  Ibn  Boschd  (Averroes)  den  arabischen  Aristolismus  zur  Voll- 
endung  zu  bringen.  Je  mehr  nun  aber  durch  lateinische  L'ebersetzungen  der  arabischen 
Paraphrasen  des  Aristoteles  die  pcripatetische  Philosophie  unter  den  christlichen  Scho- 
lastikern  zur  Geltung  kam,  um  so  mehr  wurde  der  Kreis  der  durch  Vernunft  be- 
weisbaren  theologischen  Satzc  eiugcschriinkt,  bis  sich  allmalig  der  Zwiespalt  zwischen 
aristotelischer  Philosophie  und  Kirchenlehre  zu  der  Behauplung  einer  doppelten  (philo- 
sophischen  und  theologischen)  Wahrheit  zuspitzte,  wahrend  zugleich  die  scholastische 
Dialektik  in  eine  dilrre  logischc  Wiirtcr-  und  Schattenweisheit  ausarlete,  wclche  in  dem 
fast  das  ganze  Mittelalter  durchziehenden  sonderbaren  Streit  ttber  die  Bedcutung  der 
Allgemeinbegriffe  (Universalien)  ihren  eigenthUmlichen  Ausdrnck  fand.  1st  unter  dicsen 
limstanden  das  Urtheil  erklSrlich ,  dass  die  aus  dem  Allerthum  Uberlieferte  Philosophie 
entstellt  worden  und  das  mil  dem  Namen  des  germanischen  Mittelaltcrs  bezeichnete 
Jahrtausend  von  der  Viilkcrwanderung  bis  zur  kirchlichen  Reformation  des  sechzchnten 
Jahrhunderts  in  Bezug  auf  eigentliche  Philosophie  nur  als  eine  grosse  LUcke  zu  betrachten 
sei;  so  ist  doch  andercrseits  der  Gang,  den  die  scholastische  Philosophie  seit  ihren 
Aufa'ngen  von  Scotus  Krigena  bis  Abhlard  und  in  ihrer  BlUthezeit  von  Albertus  Magnus 
bis  Petrus  Hispanus  und  bis  zu  ihrer  Selbstzcrsetzung  seit  Wilhelm  von  Occam  genommen 
hat,  als  der  weltgeschichtliche  kritische  Process  anzusehen,  durch  weichen  die  voraus- 
gesctzte  Ucbercinstimmung  zwischen  der  auf  sich  sclbst  stehenden  Vernunft  und  dem 
(Ibei  liefei  ten  Kirchenglauben  in  ihrer  Unlialtbarkeit  zum  Vorscbein  und  die  Emancipation 
des  (total  Denkens  von  der  kirchlichen  AutoriUil  zum  Burchbruch  kam. 

Ueberdies  aber  ist  nicht  ausser  Acht  zu  lassen,  dass  die  Philosophic  des  Mittel- 
alters  keineswegs  nur  allein  in  der  Scholastik  dieses  Zeitalters  aufgeht.  Witre  dies  der 
Fall,  so  wUrde  der  philosophische  Geist  des  Mittelaltcrs  allerdings  als  ein  giinzlicher 
Abfall  von  dem  durch  die  Griechen  entwickelten  vollen  Begriff  der  Philosophie  erscheinen, 
wonach  dieselbe  neben  der  Wissensseitc  zugleich  den  Willen  und  die  Gesinnung  oder 
die  GemUthsseite  mil  cinschliesst.  Letztere  ist  jedoch  in  den  philosophisehen  Bestrebungen 
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des  Mittelalters  nicht  verloren,  sondern  nur  wiihrend  der  Zeit  der  aristoteliscben  Herrschaft 
ilber  die  Gcister  zurilckgetreten  und  ISuft  eben  our  als  eine  gesonderte  Geistesrichtung 
in  der  mittelalterlicbeu  Mystik  ucben  der  scholastischen  Eatwicklung  her,  um  sich  nur 
gelegcntlich  bei  einigen  ihrer  Vertreter  mit  der  letztern  zu  berUbren.  Und  in  dieser 
mystiscben  Tbcologie  vollzog  sich  eben,  als  wesentlicbe  Erganzung  der  Scholastik,  die 
Selbstverstandigung  des  philosophischen  Geistes  ilber  den  iui  GemUtbe  erlebten  und 
erfahrenen,  durch  diese  innere  Erfahrung  aber  von  seiner  positiven  Starrheit  befreiten 
und  flUssig  gewordenen  Kircbenglauben.  Diese  mystische  Selbstverstandigung  des  Geistes 
Uber  den  christlichen  Heilsinhiilt  ist  wesentlich  die  andere,  praktisehe  Seite  der  mittel- 
alterlichen  Philosophic,  wenn  auch  noch  Uberwiegend  (wic  mehr  oder  minder  alle  Mystik) 
formlose  Philosophie,  wclche  seit  den  Tagen  des  AbSlard  durch  dessen  Gegner  Bernhard 
von  Clairvaux,  nachher  durch  Hugo  und  Richard  von  Sanct  Victor,  im  dreizehnten 
Jabrhundert  durcb  Bonavenlura,  im  vierzehnten  durcb  Tauler,  Suso,  Ruysbroeck  und 
Meister  Eccard  vcrtretcn  wurde,  um  im  fUnfzebnten  Jahrhundert  durch  die  „deutsche 
Theologieu  zu  ihrcr  gediegendsten  Vollendung  und  bei  Gerson  zu  ihrer  kritischen  Selbst- 
betrachtung  zu  kommen,  wShrend  sich  am  Ausgange  des  Mittelalters  bei  Nicolaus  von  Cusa, 
als  eincm  zweiten  Johannes  Scotus  Erigena,  die  getrennten  Richtungen  der  scholastischen 
und  mystiscben  Philosophie  zu  gediegener  Einheit  auf  dem  Boden  der  K  ire  he  zusanimen- 
schlossen. 

H.  Ritter,  die  Philosophic  dor  christlichen  Zeit  (5  —  8  Band)  der  „Geschichte  der  Philosophie"  1836. 
Joh.  Huber,  die  Philosophie  der  Kirchenviiter.  1859. 

A.  Siockel,  Geschichte  der  Philosophie  der  patristischen  Zeit  (1869);  Geschichte  der  Philosophie 

des  Mittelalters  (in  drci  Banden).    1864  —  66. 
J.  G.  Mussmann,  Grundrias  der  allgemeinen  Geschichte  der  christlichen  Philosophie.  1830. 

Drittcs  Zeitalter: 
Die  Philosophic  der  neuern  Zeit. 

Der  geschichtliche  Uebergang  des  europSischen  Geistes  aus  dem  Mittelalter 
in  die  Neuzcit  vollzog  sich  wShrend  der  Sturm-  und  Drangperiode  des  Reformatious- 
zeitalters  im  fllnfzehnten  und  sechzehnten  Jahrhundert,  der  sogenannten  Renaissancezeit, 
deren  eigenthunilicher  Grundchaiakter  im  Allgemeinen  in  der  Emancipation  von  der 
Autoritat  bloss  hislorischer  Uebei  lielerungcn  besteht.  Der  neue  Geist  rang  ebensosehr 
nadi  Befreiung  von  der  kiirhlicben  Autuiitat,  wic  von  der  AutoritMt  des  durch  seine 
arabischen  und  scholaslisch  -  christlichen  Ausleger  entstellten  Aristoteles.  Nach  dieser 
letztern  Seite  trciten  die  philosophischen  Beslrehungcn  im  Zeilalter  der  humanistischen 
Wicdeibelebung  des  klassischen  Altertbums  einerseits  als  antischolastische  Reproduction 
des  Platonismus  bei  den  neuen  Platonikern  Georgios  Gemistos  (Plethon),  dem  Cardinal 
Bessaiion,  Marsilius  Kiciuus,  Pico  von  Mirandola  und  Franz  Patritius,  andererseits  als 
antischolastische  Reproduction  desAristotelisai  us  bei  den  neuern  Peripatetikern 
Georg  von  Trapezunt,  Petrus  Pomponatius,  Andreas  Caesalpinus  hervor,  wahrend  in  der 
Reihe  der  selbstandigen  humanistischen  Gegner  der  Scholastik  ausser  den 
Philologen  und  Kritikern  Laurentius  Valla,  Reuchlin  und  Erasmus  insbesondere  Petrus 
Ramus  als  Bekampfer  des  Aristoteles  und  der  Scholastik  zu  nennen  ist  Mehr  nur 
gei5treiche,  als  eigentlich  philosophische  Vertreter  des  skeptischen  Slandpunktes  der 
vorchvibtlichen  „neuern  Akademieu  waren  Montaigne  und  Charron  und  ihr  freidenkeuder 
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Zeitgenosse  Jeajo  Boilin.  I  nter  den  selbsta ndigen  philosopbischen  Bestrebu  ngen 
des  Reforraationszeitalters  treten  zunftchst  diejenigen  cigenthUmlichen  Versuche  hervor, 
welcbe  die  Italiener  Girolamo  Cardano,  Bernardino  Tclcsio,  Lucilio  Vanini,  Giordano 
Bruno  und  Tommaso  Campanella  vorwaltend  unter  detn  Einflusse  natuiwisscnschaftlicher 
Anregungen  fUr  die  NeubegrUndung  der  Philosophic  inachten.  Ihnen  zur  Seite  slehen 
die  mystiscb  -  phantastischen  Naturphilosophen  und  Thcosophen  Agrippa 
von  Nettesheim,  Theophrastus  Paracelsus,  Johann  Baptist  von  Helmont,  sowie  die  Mystiker 
Robert  Fludd,  John  Pordage,  Sebastian  Franck  und  Valentin  Weigel,  wahrend  diese 
Geistesrichtung  ihre  vollstandigste  Ausbildung  durch  den  „philosophicv*  teutonic**" 
Jacob  BOhme  erhielt.  Mil  Beseitigung  der  naturphilosophischen  Phantastik  wurde  beim 
Beginne  des  siebenzehnten  Jahrhunderts,  in  der  Nachfolge  des  an  die  Pforten  der  Ncuzeit 
aoklopfenden  Scholastikers  Roger  Bacon  (1214  —  1292),  durch  seinen  Landsmann  Francis 
Bacon  die  antischolastische  Geistesbewegung  mit  der  Tendenz  einer  nllchternen  und 
melhodischen  Erfahrungsforschung  bahnbrcchend  fortgefllhrt,  wgbrend  dessen  jdngerer 
Zeitgenosse  Gassendi  als  Erneuercr  der  atomistischen  Philosophic  Epikur's  auftrat  und 
auf  den  Spuren  vo»  Bacon  und  Gassendi  Bacon's  Landsmann  Hobbes  die  cmpirisch- 
naturalistische  Richtung  der  Philosophic  wciter  vcrfolgte. 

M.  Carrier*,  die  philosophische  Weltanschauung  der  Reformationsseit.  1847. 

L.  Heeren ,  Geschichte  des  Studiums  der  cliwsiochen  Literatur  seit  dem  Wiederaufleben  der  Wissen- 

schaften.    1797  und  1802  (in  swei  Banden).  * 
K.  Hagen,  Deutseblands  literarische  und  religiose  VerhKltnisse  im  Reformationszeitalter  (in  drei 

Banden),  1841—44  (2.  Ann.  1868). 
J.  F.  Schroder,  daa  WiederaufblUhen  der  klassischen  Studien  in  Deutschland  im  15.  und  tu  Anfang 

des  16.  Jahrhunderts  (1864). 
Fr.  Schulbe,  Geschichte  der  Philosophic  der  Renaissance.    I.  (1874). 

Th.  A.  Runer  und  Th.  Siber,  Leben  und  Meinungen  beriihmter  Physiker  im  16.  und  17.  Jahrhundert 

(1819  —  26),  in  sieben  Heften. 
J.  A.  Erhard,  Geschichte  dca  Wiederaufbliihens  wissenscbafUicher  Bildung,  Tornehmlich  in  Deutsch- 

land  (in  drei  Banden)  1828  -  82. 

Gilt  bei  denjenigen  Geschichtschreibern  der  Philosophic,  welche  einer  erfahrungs- 
nqassigen  (realistischen)  Richtung  des  philosopbischen  Geistes  geneigt  sind,  schon  Franz 
Bacon  als  Erttffner  einer  neuen  Aera  in  der  Philosophie;  so  seben  dagegen  diejenigen 
Pbilosophicbistoriker,  welche  in  der  idealistisch  -  speculativen  Richtung  der  Philo- 
sophic das  Ueil  der  Zukunft  finden,  vielmchr  in  dem  urn  ein  Menschcnaltcr  jUngern 
Descartes  (Gartesius)  den  eigentlichen  Begrlluder  der  neueren  Philosophie.  Den  von 
ihni  aufges^elltep  Dualismus  von  Ausdehnung  uud  Denken,  Kbrpern  und  Gcistern,  welchen 
Geulinx  und  Malebrancbe  durch  die  Theorie  des  sogenannten  Occasionalismus  auszu- 
glcicheo  suchtea,  hob  Spinoza  grttndlicher  dadurch  auf,  dass  cr  Ausdehnung  und 
Den  ken  fUr  blosse  Attribute  Oder  Grundeigcnscbaften  der  einen  Substanz  crklarte  und 
diese  jtut  der  Natur  und  mit  Gott  ideutificirte.  Durch  die  seit  dem  siebenzehnten  Jahr- 
hundert aufgeblllhte  Wissenscbaft  der  Astrouomie  verlor  der  Ubersinnliche  Himinel  alien 
Spielraum  und  wurde  in  das  allgemeine  Gesetz  des  Naturganzen  hereingezogen.  Nicht 
Ideen,  nicht  der  WiJIe  eincs  hbchsten  bewussten  Wesens,  sondern  das  Naturgesetz  selbst 
zeigte  sich  a|s  den  Herrn  der  sichtbaren  Welt,  deren  inneres  Tricbwerk  sich  vor  dem 
bewaffpeten  menschlichen  Auge  erOffnete.  Nachdem  durch  Francis  Bacon  auch  die 
Philosophic  in  das  Geleise  einer  methodisch  fqrtschreitenden  Erfahrung  gelenkt  worden 
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war,  suchte  John  Locke  die  Frage  zu  beantworten,  wie  der  menschliche  Geist  zur 
Erfahrung  gelangt,  und  indem  er  die  sogenannten  angeborenen  Ideen  theoretischen  wie 
praktischeii  Inhalts  beseitigte,  erklarte  er  ftusscre  und  innere  Wahrnehmung  fUr  die 
oatllrlichen  Quellen  allcr  nnserer  Vorstelluugcn  und  Begriffe,  nur  aber  dass  wir  nicht 
das  Wesen  dor  Dingc,  sondern  nur  deren  Krscheinung  und  ursachlichen  Zusammenhang 
wahrnehmen.  Daraus  zog  Berkeley  die  weitere  Folgerung,  dass  alle  wahrnebrabaren 
Beschaffenheiten  der  Dinge  nicht  ausser  uns,  sondern  in  uns  existircn  und  nach  Abzug 
alles  sinnlich  Wahrnehmbaren  an  den  Dingen  selbst  Nichts  rnehr  Qbrig  bleibt,  so  dass 
es  nur  Geister  und  ldeen  giebt,  deren  Ursache  nur  Gott  ist. 

Hatte  Bacon  das  Gebiet  des  Uberlieferten  Glaubens  noch  unberQhrt  gelassen,  so 
stellten  sich  die  englischen  Deistcn  und  Freidenkcr  auf  die  Schultern  Locke's  und 
machten  Anstalt,  auch  die  Grundlagen  des  historischen  FUrwahrhaltens  der  rcligiflscn 
Uebci  lieferungen  kritisch  zu  untersuchen.  Zwischen  die  Hauptvertreter  Herbert  von 
Cherbury,  Toland  und  Tindal  tratcn  Collins,  Shaftesbury,  Bolingbrokc  mithelfend  an  der 
Lauterung  des  religioscn  Bewusstscins  in  die  Schranken,  bis  David  Hume's  Skepticismus 
die  ganze  Bichtung  mil  dem  Nachweis  abschliesst,  dass  eine  ErCenntniss  des  leber- 
sinnlichen  unmoglich  ist,  weil  wir  davon  koine  Eindrihke  haben  kBnnen  und  Nichts  als 
unsere  Vorstellungen  cikennen.  Selbst  den  Zusammenhang,  welcher  die  von  uns  wahr- 
,  genommenen  Thatsachen  der  SinneseindrUcke  verknllpft,  nehmcn  wir  nicht  wahr  und 
erst  durch  oft  wiedtrholte  Erfahrung,  also  durch  Gewohnheil  entsteht  uns  der  Begriff 
der  Urskchlichkcit.  Alles  liber  die  Erfahrung  Hinausliegende  bleibt  darum  dem  Zweifel 
unterworfen.  Im  Anschluss  an  Locke  wurde  in  England  durch  Hartley  und  Price 
die  empiriscbe  Bichtung  in  der  Psychologie  fortgesetzt,  wShrend  auf  Locke's  Spuren 
Wollaston,  Shaftesbury,  Hutcheson  die  empirische  Moralplvilosophie  begrilndeten. 
Theils  an  Locke,  theils  an  Berkeley  sich  anlehnend,  sucbten  die  Manner  der  schot- 
tischen  Schule,  Beid,  Beattie,  Oswald  und  Stewart,  den  Skepticismus  Hume's  durch 
cine  auf  dem  Grunde  der  Selbstbeobachtung  ruhende  Philosophie  des  gesunden  Menschen- 
verstandes  oder  des  Gemeinsinnes  zu  Uberwinden. 

Von  England  pflanzte  sich  der  Sensualismus  der  Erfabrungsphilosophen  nach 
Frankrcich  fort,  urn  hier  zu  seincn  Sussersten  Conscquenzcn  entwickelt  zu  werden. 
ZunSchst  sehen  wir  hier  einen  theoretischen  und  praktischen  Sensualismus  durch 
Condillac,  Bonnet  und  Hclvctius  vertreten,  wfihrend  der  Skeptiker  Bayle  den  Wider- 
spruch  nicht  bios  zwischen  Vcrnunft  und  Glauben,  sondern  auch  der  Vcrnunfl  mit  sich 
selbst  darlegte,  indem  er  mit  der  Alternative  schloss:  wer  nur  glauben  will,  was  in 
sich  selbst  gewiss  ist,  der  cntsage  dem  Christenthume  und  ergreife  die  Philosophie;  wer 
aber  die  unbegreiflichen  Geheimnisse  der  Beligion  glauben  will,  der  lasse  die  Philosophie 
und  ergreife  das  Christcnthum.  Auf  der  Grundlage  von  Locke's  Denkweise  trat  im 
lnteresse  der  Lauterung  des  rcligiOsen  Bewusstseins  und  der  Verstandesaufklarung 
Voltaire  in  Bolingbroke's  Fusstapfen.  Er  war  Deist,  ohne  Christ  sein  zu  wollen;  denn 
er  war  es  mllde,  immer  wieder  hiiren  zu  sollen,  dass  zwiilf  Manner  das  Christenthum 
zur  Weltreligion  gemacht  hatten,  zu  deren  kritischer  Auflbsung  cin  einziger  denkender 
Kopf  hinreichend  sei.  An  dieser  AufliJsung  arbeitetcn  rUstig  die  franzOsischen  Ency- 
clopHdisten  als  Mitarbeiter  an  dem  von  Diderot  und  D'Alembert  gegrQndeten 
„Dictionnaire  vnitersel",  worin  im  Lichtc  soldier  AufklSrung  den  Gngelehrtcn  die 
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Wissenschaften  mundgerecht  gemacht  werden  solllcn,  wahrend  der  trauinerischc  Gefiihls- 
philosoph  J.  J.  Rousseau  das  Heil  der  Gcsellschaft  in  der  Rtlckkehr  zur  Natur  snchte 
und  in  seinem  „Glaubensbekenntniss  eines  savoyischen  Vikars"  das  Drei^estirn  eines 
Vernunftglaubcns  an  Gott,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  verkllndigte.  Nachdein  La  Mettrie 
in  seinem  Buche  „Der  Mensch  als  Mascbine"  aus  dera  Sensualisnius  Condillac's  die 
letzten  Consequenzen  gezogen  hatte,  bedurfte  es  nur  noch  eines  einzigen  Schrittcs,  urn 
das  „ System  der  Natur"  auf  Materic  und  Bewej.'ung  zu  griinden  unil  eine  auf 
Natur  und  Vernunft  gebaute  Sittlichkeit  fUr  die  einzig  wahre  und  heilbriugcnde  Religion 
zu  erklaren,  welche  der  Wahngebilde  von  Gott,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  nicht  bediirfe. 

J.  6.  Buhle,  Geschichte  der  nenern  Philosophic  Beit  der  Epoche  der  Wiedorhcrtstollung  der 

Wissenschaften  (in  sechs  Biindeii)  1800  -  1805. 
H.  Ritter,   Geschichte  der  nenern  Philosophic  (Band  9  — 12  der  Geschichte  der  Philosophic) 

1850-1863. 

L  Feuerbach,  Geschichte  der  nenern  Philosophic  von  Bacon  bis  Spinoza  (1830)  1844. 
J.  H.  Fichta,  Beitrage  sur  Charakteristik  der  nenern  Philosophic  (1830)  1840. 
Kuno  Flichar,  Geschichte  der  neuern  Philosophie  (1854)  1865  —  77. 
Chr.  A.  Thilo,  kurxo  praginatische  Geschichte  der  nenern  Philosophie  (1873). 
Windclband,  W.,  die  Geschichte  der  neuern  Philosophie  in  ihrem  Zusammeiihangc  mit  der  allgemeinen 
Cultnr  und  den  besondern  Wissenschafteu  dargeatellt.   I.  (Von  der  Renaissance  bis  Kant)  1878. 

In  Deutschland  war  seit  dem  Ende  des  siebenzehnten  Jahrhunderts  der  philo- 
sophische  Geist  durch  Leibniz  zur  selbstandigen  Bctheiligung  an  den  philosophischen 
Bestrebungen  der  Neuzeit  geweckt  worden,  so  dass  erst  mil  ihm  eine  eigentliche  deutsclie 
Philosophie  uberhaupt,  freilich  zugleich  auch  die  moderne  Scholastik  beginnt,  welche  ihre 
Lebensaufgabe  darin  findet,  als  speculative  Theologie"  die  Lehren  der  vom  Staate 
anerkannten  Kirche  dialektisch  zu  unterstUtzen  und  als  wahr  darzuthun.  (E.  Zeller, 
Geschichte  der  deutschen  Philosophie  seit  Leibniz,  1872,  in  2.  Auflage  1876.)  Vorzugswcise 
an  Leibniz'sche  Grundgedanken  sich  anlehnend  liess  Christian  Wolff  seine  „vernUnftigen 
Gedanken"  tiber  alle  Gebiete  des  menschlichen  Wissens,  Wollens  und  Lebens  gleich- 
niassig  sich  ausbreiten  und  wurde  dadurch  der  eigentliche  Vater  der  „deutschcn 
Aufkl^rung44  des  achtzehnten  Jahrhunderts  und  einer  Popularphilosophie,  welche  auf 
die  Thatsachen  des  gemeinen  Bewusstseins  oder  gesunden  Menschenverstandes  eine 
Weltweisheit  grtindet,  deren  Ziel  die  auf  Tugend  und  guten  Lebenswandel  gegrUndete 
GlUckseligkeit  des  Menschen  ist.  Hatte  Lessing's  kritischer  und  rcformatorischer  Geist, 
indem  die  Aeusserungen  seines  „Nathan"  gegen  alle  positive  Religion  vollstiindig  die 
seinigen  waren,  die  deutsche  Aufklarung  auf  einen  tiefern  Gehalt  zurlickgefilhrt  und 
mit  neuen  Gesichtspunkten  bereichert;  so  war  alle  rlihrige  Geschafligkeit  der  Aufklarungs- 
helden  vorKant  nur  Kinderspiel  gegen  die  geistige  Riesenthat  des  Mannes,  welcher  mil 
dem  zweischneidigen  Schwerte  einer  eininenten  Verstandeskraft,  wie  solche  seit  Aristoteles 
die  Welt  nicht  gesehen  hatte,  in  das  Gewebe  des  menschlichen  Einbildungsdenkens 
einsebnitt,  eines  Mannes,  dessen  Speculation  (urn  mit  L.  Knapp  zu  reden)  in  ihrer 
eignen  Wolkenhlllle  den  Selbstvernichtungsblitz  fUr  alles  Speculiren  trug,  indem  er  in 
seiner  Kritik  der  reinen,  d.  h.  erfahrungsvergessenen  Vernunft  die  Problcme  der  Aufklarung 
und  die  Idee  des  Uebersinnlichen  selbst  zum  Gegenstand  einer  zermalmcnden  Kritik 
machte,  die  zu  dem  Ergebnisse  flihrte,  dass  die  menschliche  Vernunft  mit  aller  ihrer 
Anstrengung  nicht  einmal  die  MOglichkeit,  geschweige  denn  die  Wirklichkeit  der  Ideen 
von  Gott,  Freiheit  und  Unsterblichkeit  darzuthun  im  Stande  sei.  Indem  er,  den  Spuren 
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der  englischen  Philosophen  Bacon,  Locke  und  Hume  folgend,  in  den  Tiefen  der  Erfahrong 
seinen  Platz  nahm  und  untersuchte,  wie  wirkliche  Erfahrung  tnttgltch  sei  und  tbatsXohlicb 
zu  Stande  komrae,  hat  er  recht  eigentlich  den  Grund  zu  einer  neuen  Weltepoche  fUr 
die  Geschichte  dcr  Philosophic  gelegt,  worin  diese  mit  dem  wiedergewonnenen  BewussUein 
ihrcs  durch  Sokrates  und  Platon  zuerst  entwickelten  eigentlichen  Wesens  und  wahren 
Begriffs  rein  auf  «ch  selber  stehend  das  Banner  der  Erfahrungsforschueg  und  der 
gesinnungsvollen  That  zur  Siegesfahne  des  Men&chengeistes  zu  erhehen  hoffen  kano. 

Freilich  folgte  auf  Kant's  Geistesthat,  neben  dem  Miasveretftndniss  ibrer  eigentlichen 
Tendenz  und  Tragweite,  zugleich  ein  RUckscblag  gegen  die  krhische  Pbilosophie  durch 
die  Restaurationsversuche  der  Glaubensphilosophie,  die  philosophische  Romantik,  die 
naturphilosophischc  Phantastik  und  die  Ueberspannung  eines  bodenlosen  Vernunfl- 
absolutismus,  bis  die  fortschreitende  historische  Selbstbesinnung  des  deutschen  Volksgeistes 
uach  dem  Untergange  der  franzBsischcn  Julisonne  (1830)  allm&lig  den  Gang  zu  den 
Milt  tern  der  deutschen  Volksseele  einleitete,  damit  sich  aus  den  schweren  Tittumen  der 
M&rzrevolution,  unter  der  Zucbtruthe  der  politischen  Reaction,  der  Geist  des  mdndig 
gewordenen  deutschen  Volkes  wiederum  an  Kant  orientiren  und  an  den  Vorbildern  von 
L.  Feuerbach,  A.  Comte  und  J.  Stuart-Mill  zur  Philosopbie  des  strengen  Wissens 
und  thatkr&ftiger  Gesinnung  ernltchtern  konnte.  So  bat  nach  Verlauf  dreier  Menschen- 
alter  seit  der  Erscheinung  der  nKritik  der  reineu  Vernunfl"  aus  den  wirren  Gegenstttzen 
und  Kaiiipfen  philosophischer  Schulen  das  Bewusstsein  der  Gegenwart  die  Einsicht 
gewonncn,  dass  es  beuer  im  Bereiche  der  Philosophie  urn  eine  verstandesm&ssig  wobl- 
begrllndete  Welt  und  Lebensauffassung  gilt,  welche  ebenso  auf  die  Thatsachen  der  fort- 
geschrittenen  Erfahrungswissenscbaft,  wie  auf  eine  kritische  Selbstzucht  des  GemUthes 
sich  stUtzt  und  religiose  wie  metapbysische  Dichtungen  gleichm&ssig  verschmllht,  um 
dagegen  mittelst  der  errungenen  und  durch  Erziehung  sich  fortpflanzenden  Lebensweisbeit 
zugleich  als  gesinnungsvolle  sittliche  Lebensmacht  die  Mutter  des  Lebensfortschrittes 
zu  werden. 

K.  L  Michelet,  Geschichte  der  letzten  Systcme  der  Philosopbie  in  DcuUchland  tod  Kant  bis 
Hegel  (in  zwei  Banden)  1837.  38.  Derselbe,  Entwicklungsgang  der  neuesten  deutschen 
Pbilosophie.  1843. 

H.  M.  Chalybaeus,  historische  Entwicklung  der  epeculativen  Pbilosophie  in  Deutachland  von  Kant 

bis  Hegel.    1837  (5.  Aufl.  I860). 
K.  Fr.  Biedermann,  die  deutsche  Philosophie  von  Kant  bis  auf  nnsere  Tage  (1842  -  43),  wosn 

als  Erganzung  die  gehaltYollen  Anmerkungen  zum  .System  der  Natur  von  Mirabaud,  deutsch 

bearbeitet"  (1841)  dienen. 
A.  8.  Wlllm,  histoire  de  la  philosophic  allemande  depnis  Kant  jusqu'  a  HegeL    1846  und  49 

(in  zwei  Banden). 
Dentschlands  Oenker  seit  Kant  (1851). 

Die  Triarier  D.  F.  Strauss,  L.  Feuerbach  und  A.  Kuge  und  ihr  Katnpf  ftir  die  moderne  Geiates- 

freibeit.  1862. 

K.  Ftrtlaa*.  genetische  Geschichte  der  Philosophie  seit  Kant  1862. 

T   * 
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AbAlard  (franzdsisch  Abeillard  oder 
A b e"  1  ar  d ,  nach  der  handschriftlich  verblirgten 
ursprilnglichen  Ponn  des  Namens  Abaielard, 
sonst  auch  bei  Zeitgenossen  und  Sp&teren 
AbaUardus,  Baiolardus,  BailarduB,  Balardus 
genannt)  mit  seinem  Yornamen  Peter,  war 
im  Jabre  1079  in  der  Stadt  Palais  oder  Palette 
(Palatium)  nnweit  Nantes  in  der  Oberbretagne 

Kboren  und  von  seinem  ritterlichen  Vater 
irengar  ftir  das  Studinm  der  Wissenscbaften 
bestimmt.  Er  zog,  wie  ct  selbst  erz&hlt,  die 
geistige  Waffenrtlstung  der  Dialektik  den  von 
seinen  Brlldern  ergriffenen  Waffen  des  Krie- 
gers  vor  tind  durchreiste  seit  1092  mehrere 
Provinzen  seines  Vaterlandes,  wo  er  hOrte, 
dass  das  Stndinm  der  Dialektik  dam  a  la  bltlhte. 
Wie  man  in  damaliger  Zeit,  als  die  Schriften 
des  Aristoteles  noch  wenig  im  Abendlande 
bekannt  waren,  nnter  einem  Aristoteliker  oder 
Peripatetiker  (Nachfolger  oder  Schttler  des 
Aristoteles)  einen  in  der  Dialektik  getlbten 
Denker  verstand,  so  nannte  sich  Abfilard 
selbst  einen  Nachahmer  der  Peripatetiker,  und 
seine  Zeitgenossen  gaben  ihm  den  Ehrentitel 
des  Peripatetikers  von  Palais  (Peripateticus 
Palatinus).  An  den  Klosterschnlen  hatte  sich 
seit  dem  neunten  Jahrhnndert  im  Abendlande 
ein  reges  Bemflhen  um  die  Aneignung  nnd 
Fortpflanzung  der  aus  dem  Alterthume  ttber- 
lieferten  Wissenscbaft  und  Bildung  entwickelt, 
und  man  nannte  dam  als  die  sich  der  Wissen- 
scbaft Widmenden,  Lehrer  wie  Lernende, 
Scbolastiker  d.  h.  Gelehrte  oder  durch  Schulen 
Gebildete.  In  unserer  Zeit  aber  wird  der 
Name  Scholastik  d.  h.  Schulwissenscbaft  zur 
Bezeichnung  der  Philosophic  und  Theologie 
des  Mittelalters  gebraucht.  Die  aus  dem 
Alterthume  tlberlieferte  Philosophic  trat  nftra- 
lich  in  den  Dienst  der  Theologie,  um  die 
Zusammenstimmung  des  christlichen  Glaubens 
mit  dem  Wissen  darzuthun.  Der  Verstand 
bediente  sich  der  Waffen  der  Dialektik,  wie 
sie  aus  dem  Alterthume  fertig  ausgebildet 
tlberliefert  war,  um  die  bereits  zu  einer  festen 
Autoritfit  gewordenen  Uberlieferten  Lehrsfitze 
oder  Dogmen  der  Kircbe  zu  begreifen  und 
vorm  Richterstuhle  des  philosophischen  Den- 
kens  zu  rechtfertigen,  um  den  Glauben  zum 
Wiasen  zu  erheben  und  sodann  ein  wohl- 
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gegliedertes  Ganze  von  begriffenen  Glaubena- 
sfltzen  darzustellen. 

Als  Hauptsitz  dieser  scholastischen  Philo- 
sophic konnte  damals  Paris  gelten,  wo  dicselbe 
mehrere  nicht  unbedeutende  Vertreter  hatte, 
ehe  noch  die  theologischen  und  philosophischen 
Schulen  zu  einer  universitas  literarum  ver- 
einigt  woTden  und  die  spttterhin  so  berllhmt 
gewordene  Pariser  UniversiUlt  entstanden 
war.  Urn's  Jahr  1095  kam  Abillard,  nachdem 
er  bereits  den  Unterricht  des  Scholastikers 
Roscellin,  welcher  in  Tours  und  zu  Locmenach 
bei  Vannes  in  der  Bretagne  als  Lehrer  ge- 
wirkt  hatte,  genossen,  nach  Paris,  tun  daselbst 
sehr  bald  aus  einem  scholastischen  Jtlnger 
ein  Mehiter  zu  werden.  Der  spflter  zum 
Bischof  von  Chalons  erhobene  Scholastiker 
Wilhelm  von  Champeaux  (de  Campellis)  lehrte 
damals  an  der  Kathedralschule  zu  Paris,  nnd 
Abfilard  wurde  sein  ZuhOrer.  Als  aber  der 
SchOler  seinen  Scharfsinn  ^egen  einige  Sfitze 
des  Meistcrs  richtete  und  dieselben  zu  wider- 
legen  snchte,  auch  einigemal  seinem  Meister 
im  Disputiren  llbcrlegen  zu  sein  schien,  h5rtc 
das  zwischen  beiden  Anfangsstattgehabtegiite 
Einvernehmen  anf,  und  der  ehrgeizige,  seines 
dialektischen  Talentes  und  Scharfsinnes  sich 
bewusste  Jtlngling  grttndete  anf  dem  Schlosse 
Melon  (Melidnnum)  nahe  bei  Paris  eine  eigne 
dialekti8che  Schule,  in  welcher  der  Ruf  des 
jnngen  Mannes  bald  das  Ansehen  seines 
Lehrer8  so  sehr  verdunkelte,  dass  des  Letz- 
teren  Schule  allmfilig  verOdete.  Abfilard's 
Muth  und  Selbstvertrauen  wuchsen  und  er 
verlegte  seine 'Schule  nach  der  nfiher  bei 
Paris  gelegenen  Stadt  Corbeil  (Corbolinum), 
um  mehr  Gelegenheit  zu  Angriffen  auf  die 
Pariser  Dialektiker  zu  haben.  Aus  der  Nfihe 
und  Perne  eilten  wissbegierige  Jtlnglinge  her- 
bei,  nm  ihn  zu  hOren,  nnd  durch  die  Klarheit 
una  Gewandheit  seines  Geistes,  die  Anmuth 
seines  freien  und  fliessenden  Vortrags,  wie 
durch  seinen  Scharfsinn  bei  der  Behandlung 
wissenBchaftlicher  Fragen  wusste  er  den  um 
ihn  versammelten  ZuhOrerkreis  mit  Bewun- 
derung  vor  dem  Genie  des  ~ Peripatetikers  von 
Palais'*  zu  erfflllen. 

Seine  durch  tibermfissige  geistige  An- 
strengung  angegriffene  Gesundheit  nfithigte 
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ihn  zur  Rtlckkehr  in  seine  Heimath.  Ala 
einige  Jahre  spater  sein  Lebrer  Wilbelm  von 
Champeaux  im  Kloster  zu  Notre  Dame  in 
Paris  Heine  frllheren  Vortrage  wieder  auf- 
genommen  hatte,  wurde  Abalard  anf  s  Neue 
deasen  Zuhflrer  in  der  Rhetorik,  verwickelte 
aber  seinen  Lehrer  auch  jetzt  wiedernm  in 
dialektische  Streitigkeiten  nnd  notkigte  den- 
selben,  seine  frOheren  Ansichten  aufzugeben. 
Die  Folge  davon  war,  dass  viele  bisherige 
Schtiler  Wilhelms  zu  Abalard  tlbergingen  und 
in  die,  wie  frtther.zu  Melnn  errichtete  Schule 
eine  Menge  von  Wissbegierigen  und  bewnn- 
dernden  Jilngern  zusammcnstrdmte.  Abalard 
verstand  weder  griechisch  noch  hebraisch  und 
kannte  die  Schriften  der  griechischen  Philo- 
sopben  nur  aus  lateinischen  Uebersetzungen, 
den  Platon  sogar  nur  aus  den  Anftlhrungen 
desselbon  bei  Aristoteles,  Cicero,  Macrobiua, 
AugU8tinu8  und  BoStius,  von  Aristoteles  selbst 
aber  nur  die  Schriften  liber  die  Rategorien 
und  liber  die  Auslegung.   Da  er  Uberdies, 
nach  seinem  eigenen  Gestandnisse ,  von  den 
mathemati8chen    und  Naturwissenschaften, 
welche  im  damaligen  Schulunterricht  das  so- 
genannte  „Quadrivium"  oder  die  vier  so- 
genannten  Realwissenschaften  bildeten,  Nichts 
verstand;  so  blieben  die  drei  im  sogenannten 
,,Trivium"  zusammengefaasten  freien  KUnste 
Grammatik,  Dialektik  und  Rhetorik  das 
eigentliche  Gebiet,  auf  welchem  er  sich  An- 
fangs  als  Lehrer,  wie  als  Schriftsteller  allein 
bewegte.    Da  er  sich  viel  mit  den  Schriften 
Cicero's  beschaftigt  hatte,  so  begegnet  uns 
in  seinen  Schriften  eine  flir  die  damalige  Zeit 
auffallende  Gewandtheit  in  fliessender  1  land  - 
habung  der  lateinischen  Sprache ,  in  welcher 
im  Mittelalter  allc  wissenschaftlichen  Werke 
vertfffentlieht  wurden.  Er  fesselte  die  wissen- 
schaftlich  strebende  Jugend  weniger  durch 
die  Ergebnisse,  als  durch  die  Methode  seiner 
Porschung.   Da  man  damals  von  Aristoteles, 
dem  philosophischen  Orakel  des  Mittelalters, 
nur  erst  die  iogischen  Werke  aus  lateinischen 
Uebersetzungen  kannte,  so  beschrankt  sich 
Abalards  philosophische  Thatigkeit  haupt- 
sachlich  auf  Dialektik.    Er  vertrat  aber  in 
der  Zeit  der  beginnenden  Scholastik  den 
Grundsatz  freierVcratandesprtlfung  deslleber- 
lieferten  oder  der  Kritik  und  darf,  namentlich 
einem  Anselm  von  Canterbury  gegenUber, 
als  der  scholastisohe  Rationalist  gelten,  dessen 
beweglicher  Geist  berufen  war,  den  wissen- 
schaftlichen Forschungs  -  Geiat  dadurch  zu 
wecken  und  lebendig  zu  erhalten,  dass  er 
-  nach  Aristoteles  den  Zweifel  als  den  Weg 
zur  philosophischen  Untersuchung  bezeich- 
nete,  urn  durch  diese  zur  Wahrheit  zu  ge- 
langen. 

In  seinem  „Gesprach  zwischen  einem 
Philosophen,  einem  Juden  und  einem  Christen" 
{Dialogiis  inter  philosophum,  Judaeum  et 
Christianum,  herausgegeben  von  Rheinwald, 
1831)  alunt  Abalard  uicht  ohne  Gescbick  die 


Methode  und  Ualtung  der  PlatonischenDialoge 
nach.  In  einem  Traumgesicht  laast  er  drei 
Personen  auftreten,  die  sich  mit  einander 
liber  das  hochste  Gut,  d.  h.  die  Wahrheit 
unterhalten.  Zuerst  disputiren  der  Jude  una 
der  Philosoph  mit  einander;  im  sweiten  Theil 
des  Gesprachs  tritt  an  die  Stelle  des  Juden 
der  Christ,  welcher  mit  dem  Nachweis.  dass 
der  jtldische  und  heidnisch  -  philosopbische 
SUndpunkt,  trotz  aller  darin  enthaltenen 
Keimen  und  Ahnungen  der  Wahrheit,  doch 
ungcntlgend  und  die  chriatliche  Wahrheit  das 
Hdchste  sei,  den  Sieg  davontragt  Denn  da 
das  Wort  der  Wahrheit  (wie  Abalard  in  einem 
Briefe  sagt)  oder  der  Herr  Jesus  Christus, 
als  das  Wort  und  die  Weisheit  des  Vaters 
bezeichnet  wird,  so  werden  die  Liebhaber 
derselben  urn  so  richtiger  Philosophen  ge- 
nannt  je  mehr  sie  Liebhaber  jener  hoheren 
Weisheit  sind.  Indem  diese  Weisheit  des 
Vaters  unsere  Natur  annimmt,  urn  uns  von 
der  Liebe  zur  Welt  zur  Liebe  Gottes  hin- 
zuwenden.  macht  sie  uns  gleichermassen  zu 
wahren  Cnristen  und  zu  wahren  Philosophen, 
deren  durch  Gnade  erleuchtete  Vernunft  die 
hdhere  Erkenntniss  erlangt.  Philosophen 
tiberhaupt  aber  nennen  wirDiejenigen,  welche 
sich  durch  Feinheit  und  Genauigkeit  des 
Verstandnisses  auszeichnen  und  in  ihrem 
Wissen  ein  scharfes  Urtheilsvermdgen  haben, 
um  die  verborgenen,  nicht  in  der  Sinnes- 
erfahrung  liegenden  Ursachen  der  Dinge  zu 
begreifen.  Fllr  den  Philosophen  ist  es  das 
Hdchste,  mit  VernunftgrUnden  die  Wahrheit 
aufzuspUren  und  in  alien  Dingen  nicht  sowohl 
der  Meinung  der  Menschen,  als  der  Fuhrung 
der  Vernunft  zu  folgen. 

Abalard's  Schrift  aber  die  Dialektik  war 
bis  zum  ersten  Drittel  unseres  Jahrhunderts 
nur  handschriftlich  in  Bibliotheken  verborgen 
und  wurde  erst  durch  Victor  Cousin  in 
der  Sammlung  Ouvrages  inidits  d'Abelard, 
pour  servir  a  Fhistoire  de  la  pliilosophie 
scolastique  (Paris  1836)  im  Druck  verdffent- 
I  id  it.  Die  Dialektik  soil  uns  lehren,  das 
Wahre  vom  Falschen  zu  unterscheiden.  Im 
ersten  Theil  werden  die  Redetheile  behandelt, 
wobei  sich  Abalard  an  die  Schrift  des  Neu- 
platonikers  Porphyrios  „Ueber  die  fttnf 
Wdrter  oder  Einleitung  zu  den  Kategorien 
des  Aristoteles"  anschliesst  Im  zweiten  Theil 
wird  dieLehre  vom  sogenannten  kategorischen 
Schluss  behandelt  Der  dritte  Theil  erlautert 
die  Topik,  der  vierte  Theil  den  hypothe- 
tischen  Schluss,  der  fllnftc  Theil  die  Lehre 
von  den  Definitionen.  Die  vier  letzten  Theile 
schliessen  sich  als  Erlauterungen  an  die  Be 
arbeitungen  der  Aristotelischen  Logik  durch 
Boetius  an.  Als  nothwendige  Vorauasetzung 
und  Vorbedin^ung  zur  Logik  wird  die  Physik 
betrachtet  Neue*  bietet  die  Dialektik  des 
Abalard  nicht  dar.  Selbststandiger  erscheint 
derselbe  in  denjenigen  dialektischen  Unter- 
suchungen,  welche  er  gelegentlich  in  seiner 
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„Thcologia  Christiana"  liber  die  Begriffe  der 
Dieselbigkeit  und  Verschiedenheit  (de  eodem 
et  diverso)  anstellt,  wobei  er  die  wesentliche 
Dieselbigkeit  vod  der  bloB  numerischen  Ein- 
heit  nnterscheidet  nnd  zn  beiden  als  dritte 
die  Einheit  nnd  Verschiedenheit  der  Definition 
und  der  Eigensehaft  hinznfflgt.  Ang  gelegent- 
ltchen  Aeusserungen  Abafard's  in  verschie- 
denen  Schriften  lasstsich  anch  desaen  Ansicht 
flber  die  Bedentung  der  sogenanten  UniveT- 
salien  und  seine  Stellung  in  dem  Streit  er- 
kennen,  welcher  bei  den  Scholastikern  des 
Mittelalters  flber  das  Verhaltniss  des  All- 
gemeinen  zum  Besonderen  geftlhrt  wurde 
Er  bekampft  die  Ansicht  des  schoiastischen 
„Reali8mus",  wonach  das  AUgemeine  eine 
selbststandige  Existenz  vor  den  Einzeldingen 
haben  soil,  will  aber  eben  so  wenig  die  ^Vuf- 
fassung  des  besonders  eifrig  durch  semen 
Lehrer  Roscellin  vertretenen  t,Nominalismus" 
gelten  lassen,  wonach  das  AUgemeine  nur  die 
Bedentung  von  Namen  oder  Worten  hatte, 
womit  die  nach  den  Einzeldingen  erst  ab- 
gezogenen  Begriffe  bezeichnet  wflrden.  Er 
war  weder  Realist  noch  Nominalist,  sondern 
stand  in  der  Mitte  zwiscben  beiden  entgegen- 
gesetzten  Richtungen  mit  seiner  dem  so- 
genannten    „Conceptionaligmus"   sich  an- 
nflhernden  AufTassnng,  wonach  das  AUgemeine 
zwar  sinnlich  vermittelt,  damm  aber  nicht 
selbst  sinnlich  ist,  sondern  die  vom  mensch- 
lichen  Geist  gebildeten  allgeraeinen  Begriffe 
oder  Ideen  als  Thatsachen  des  Bewusstseins 
geistige  Wirklichkeiten  und  keine  blossen 
Phantasmen  sind.   Abilard  erhob  somit  den 
Universal ien streit  ans  dem  ontologisch - kos- 
mologischen  Bereiche  mit  richtigem  kritischen 
Blick  anf  das  Gebiet  der  Erkenntnisstheorie, 
wo  allein  Anssicht  zn  einer  befriedigenden 
Lflsnng  vorhanden  ist 

Nachdem  sein  Lehrer  Wilhelm  von  Cham- 
peaux  Bischof  von  Chnlons  geworden  war, 
beschloss  Abalard,  sich  ebenfalls  dem  Stndium 
der  Theologie  zu  widmen.  Er  erzahlt  selbst, 
er  sei  von  Mannern,  die  an  seinen  pbilb- 
sophiscben  Schriften  Gefallen  gefunden  hatten, 
aufgefordert  worden.  mit  seinem  Scharfsinn 
anch  in  das  Verstandniss  der  heiligen  Schrift 
einzudringen.  Er  begab  sich  deshalb  nach 
Laon  (Laudunum),  wo  Wilhelms  alter  Lehrer 
Anselm  noch  in  grossem  Ansehen  als  scho- 
lastischer  Theologe  stand.  Nachdem  Abalard 
bei  seinen  Mitscnfllern  in  Laon  dnrch  Er- 
Orterungen  QbeT  eine  dunkele  Stelle  des  Pro- 
pheten  Ezechiel  Aufmerksamkeit  erregt  hatte, 
trieb  man  ihn  zu  ferneTen  Versuchen  in  der 
Auslegung  der  heiligen  8chrift  an,  so  dass 
er  bald  den  Neid  des  alten  Anselm  erregte 
und  dieser  ihm  verbot,  in  seinem  H&rsaale 
das  begonnene  Erklarungswerk  fortzusetzen. 
Er  begab  sich  deshalb  (1114)  nach  Paris, 
wo  er  anf  dem  Berge  der  heiligen  Genoveva 
eine  Schule  erflffnete,  worin  er  die  zu  Laon 


Glflcke  fortsetzte,  dass  der  Zudrang  zu  seinen 
philosophischen  und  theologischen  Vortragen 
gewaltig  wuchs  und  ihm  neben  dem  Ruhm 
auch  grossen  Geldgewinn  einbrachte.  Einige 
Jahre  hatte  sich  Abalard  im  Glanze  seines 
Rnhmes  gesonnt,  als  ein  Ereigniss  eintrat, 
das  denselben  zu  verdunkeln  drohte. 

Der  Domherr  Fulbert  in  Paris  hatte  eine 
Nichte  bei  sich  im  Hause,  mit  Namen  Heloise, 
welche  im  Kloster  der  Benedictiner-Nonnen 
zu  Argenteuil  unweit  Paris  erzogen  und  nicht 
bios  mit  der  heiligen  Schrift  und  den  Kirchen- 
vatern.  sondern  auch  mit  Chirurgie  und  Arxnei- 
kunst  bekannt  geworden  war.  Das  achtzehn- 
jahrige  Madchen  glanzte  eben  so  sebr  durch 
Schdnheit,  wie  durch  eine  fflr-ein  Weib  damals 
seltene  FflUe  von  Wissen,  und  der  zwar  schon 
im  neunnnddreissigsten  Lebensjahre  stehende. 
aber  fdr  einen  schOnenMann  geltende  Abalard 
ward  von  solcher  Leidenschaft  fur  Heloise 
entflammtj  dass  er  Alles  aufbot,  um  in  naheren 
Umgang  mit  ihr  zu  kommen.   Durch  einige 
seiner  Freunde  liess  der  Oheim  des  Madchens 
sich  bereden,  dem  gefeierten  Meister  Wohnung 
und  Kost  in  seinem  Uanse  zu  geben  und  ihm 
die  schdne  Nichte  zum  Unterrioht  in  der 
Philosophic  und  Theologie  anzuvertrauen.  So 
wurden  die  durch  Ein  Dach  Verbundenen 
sehr  bald  auch  durch  die  Herzen  vereinigt 
Unter  dem  Vorwande  des  Lernens  gaben  sie 
sich,  wie  Abalard  selbst  erzahlt,  ganz  dem 
Genusse  der  Liebe  hin.  und  das  Stndium  der 
Wissenschaften  gab  ihnen  die  Einsamkeit, 
wie  sie  sich  die  Liebe  wflnscht.   Die  Bflcher 
waren  aufgeschlagen,  aber  es  wurden  mehr 
Worte  der  Liebe,  als  der  Wissenschaft  ge- 
wechselt,  und  der  Kflsse  waren  mehr,  als 
der  Lehrsatze.    Und  damit  wir  (so  schreibt 
er  weiter)  um  so  weniger  Verdacht  erregten, 
so  theilte  Liebe,  nicht  Zorn,  bisweUen  Schlage 
ans,  die  aller  Salben  Sflssigkeit  flbertrafen. 
Kurz,  von  den  Liebenden  ward  keine  Stufe 
der  Liebe  tibersprungen ,  und  was  dieselbe 
nnr  UngewdhnUches  erdenken  konnte,  ward 
hinzugefflgt.  Und  je  inniger  fieide  die  Freuden 
der  Liebe  genossen,  um  so  weniger  wurden 
sie  dieselben  mtlde  und  um  so  leidenBchaft- 
licher  waren  sie  denselben  ergeben.  Die 
Vortrage  in  seiner  Schule  wurden  dem  sonst 
so  eifrigen  und  ehrbegierigen  Manne  zur 
Last,  und  es  ward  ihm  schwer ,  sich  den 
Tag  flber  fur  seine  Schfller  und  fflr  die  Wissen- 
schaften wach  und  thatig  zu  erhalten,  wah- 
rend  er  die  Nachte  hindurch  der  Liebe  lebte. 
Er  ward  in  seinen  Vortragen  bald  so  lau 
und  nachlassig,  dass  er  (wie  er  selbst  bekennt) 
Nichts  mehr  mit  ursprflnglicher  Geisteskraft, 
sondern  AUes  nur  nach  gewohnheitsmassigem 
Brauch*und  aus  dem  Gedachtnisse  vorbracnte. 
Nur  Liebeslieder  waren  das  Neue,  was  ihm 
gelang,  und  von  der  Losung  philosophischer 
Fragen  oder  theologischer  Geheimnisse  war 
keine  Rede  mehr.    Obgleich  diese  Liebes- 
gedichte  Abalard's  noch  lange  Zeit  in  vielen 
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Gegenden  Frankreichs  viel  gelesen  und  ge- 
sungen  wurden,  so  hat  sich  doch  Nichts  da- 
von  erhalten,  da  Abalard  sie  spater  aelbst 
zu  unterdruckcn  bemtiht  war.  Langst  batten 
seine  Schiller  die  Ursache  entdeckt,  warum 
ihrLehrer  im  HOrsaale  nicht  mehr  der  Frttherc 
war,  ehe  dem  Obeim  Heloisens  die  Augen 
tlber  das  Verhaltniss  aufgingen,  in  welchem 
seine  Nichte  zu  Abalard  stand.  Sie  wurden 
getrennt;  aber  die  Trennung  der  Leiber, 
schreibt  Abalard,  vereinigte  die  Seelen  nnr 
*  umbo  inniger;  die  versagte  FttUe  des  frtihern 
Verkehrs  erhdhte  die  Gluth  der  Leidenschaft, 
die  immer  rnckbalteloser  und  klihner  wurde, 
und  so  gescbah  an  uns  dasselbe,  was  von 
Mars  una  Venus  die  alte  Dichtung  erzahlt, 
als  sie  entdeckt  wurden.  Mit  jubelndem  Ent- 
zflcken  schrieb  Ileloise  ihrem  Geliebten,  dass 
sie  sich  Mutter  flihle,  und  fragte  ihn  urn  Rath, 
ww  nun  zu  thun  sei.  Als  der  Oheim  Fulbert 
einstmals  in  der  Nacht  aus  seinem  Hause 
abwesend  war,  brachte  Abalard  die  Geliebte, 
die  er  nun  als  sein  Weib  ansah,  in  seine 
Hernial h  zu  seiner  Schwester  Dionysia.  Dort 
wurde  sie  Mutter  eincs  Sohnes,  den  die  Eltern 
Astrolabion  oder  AstrolabinR,  d.  h.  den  von 
den  Sternen  Empfangenen,  nannten.  Heloisens 
Oheim,  der  ihren  Aufenthalt  nicht  kannte, 
war  ausser  sich  vor  Wuth  und  waste  doch 
nicht,  sich  an  Abalard  zu  vergreifen.  aus 
Bewrgniss,  dass  dies  seine  Nichte  vonAbalard's 
Verwandterf  btlssen  musse.  Abalard  suchte 
ihn  durch  das  Versprechen  zu  versohnen, 
dass  er  sich  mit  ibr  chelich  verbinden  lasse, 
nur  aber  mtisse  dies  heimlich  geschehen,  dam  it 
sein  Kuf  als  Theologe  keinen  Schaden  leide. 
Aber  hochherzig  weigerte  sich  dessen  die 
Geliebte,  da  sie  den  Mann  ihres  Herzens 
nicht  durch  eheUchc  Fesseln  in  seinen  Ar- 
beiten  fflr  die  Wissenschaft  gehemmt  wissen 
und  dermaleinst  unter  den  Hauptern  der  Kirch e 
sehen  wollte.  Endlich  gab  sie  den  Zureden 
Abalards  nach,  Hess  ihren  kleinen  Sohn  unter 
der  Hut  und  Pflege  der  Schwester  Abalard's 
und  kehrte  mit  diesem  nach  Paris  zurtlck, 
wo  sie  in  Gegenwart  ihres  Oheims  und  einiger 
Freunde  durch  das  eheliche  Sacrament  ver- 
bunden  wurden.  Obgleich  sie  sich  darauf 
wieder  trennten  und  nnr  selten  und  heimlich 
sahen,  ring  doch  Fulbert  bald  an,  die  Ehe 
seiner  Nichte  mit  Abalard  bekannt  zu  machen, 
und  da  sie  selber  ftflentlich  stets  widersprach, 
dafflr  aber  sich  den  Schmahungen  des  Oheims 
ausgesetzt  sah,  brachte  sie  Abalard  in  das 
Kloster  Argenteuil,  wo  sie  als  Madchen  er- 
zogen  worden  war.  Als  dies  Fulbert  erfuhr, 
glaubte  er.  Abalard  habe  sie  zur  Nonne  ge- 
macht  und  rachte  sich  an  ihm  dadurch,  dass 
er  mit  einigen  Helfershelfern  Nachts  mit 
Gewalt  in  sein  Schlafzimmer  drang  und  ent- 
mannen  liess.  Schmerz  und  Scbam  liber  die 
erlittene  Schmach  verdOsterten  das  Gemtlth 
des  Unglncklichen  der  Art,  dass  er  (1119) 
sein  Weib  in's  Kloster  trieb,  wo  sie  den 


Schleier  nahm,  wahrend  er  selbst  in  das 
Kloster  St.  Denys  ging  und  das  Monchs- 
gelubde  ablegte.  Wahrend  Heloise  im  Kloster 
dem  Manne  ihres  Herzens  ihre  Liebe  be- 
wahrte-,  wurde  Abalard's  Hen  bald  aus- 
gebrannt  wie  ein  Krater,  und  unter  der  Aache 
glomm  nur  ein  matter  Funke  der  Erinnerung 
an  das,  was  ihm  Heloise  einst  gewesen  war. 

Im  Kloster  St.  Denvs  erwarb  sich  Abalard 
bald  dadurch  Feinde,  dass  er  auf  die  Autoritat 
Beda's  „des  EhrwUrdigen"  (s.  die  sen  Artikel) 
gesttltzt,  in  dem  heiligen  Dionysiua,  dem 
Schutzpatrone  des  Klosters,  nicht  den  alten, 
vom  Apostel  Paulus  zum  Christenthume  be- 
kebrten  Areopagiten  Dionysius  anerkennen 
wollte.  Da  er  sich  llberdies  dem  zllgellosen 
Leben,  welches  in  der  Abtei  St.  Denys 
herrschte,  als  stronger  Sittenrichter  entgegen- 
stellte,  wurde  er  den  dortigen  Mdnchen  so 
verhasst,  dass  er  >ich  endlicn  (1120)  auf  das 
Gebiet  des  Grafen  von  Champagne  zurtlckzog, 
wo  ihm  die  Monche  von  Troyes  eine  Kapelle 
einrtumten,  wo  er  seine  philosophische  und 
theologische  Schule  wieder  eroflFnete.  Der 
Bcifall,  den  er  auch  bier  (and,  und  der  grosse 
Zulauf  von  Schulern,  die  sich  hier  zusammen- 
fanden,  urn  den  „Peripatetiker  von  Palais" 
zu  hdren,  erweckten  den  Neid  der  Lehrer 
an  den  Schulen  von  Rheims  und  Paris.  Sie 
erklarten  die  Beschaftigung  mit  weltlicher 
Wissenschaft  als  eines  Munches  unwllrdig 
und  sprachen  ihm  das  liecht  zu  theologischen 
Vortrigen  ab,  da  er  keine  Lehrer  rn  der 
Theologie  gehabt  habe. 

Dadurch  wurde  Abalard  veranlasst,  sich 
auch  im  Gebiete  der  kirchlichen  Wissenschaft 
als  Schrifsteller  zu  beurkunden.  In  dem  lange 
vermissten  Buche  „Sic  et  non"  (Ja  und  Nein  , 
weir  he*  von  Henke  und  Lindenkohl  Marburg, 
1851^  im  I  truck  verdrTentlicht  wurde,  werden 
bei  jedem  kirchlichen  Lehrsatze  die  Grtlnde 
und  Gegengrtinde  der  verschiedenen  theolo- 
gischen Gewahrsmanner  zusammengestellt, 
ohne  dass  eine  Entscheidung  dartlber  gegeben 
wurde.  Diese  Arbeit  darf  als  der  erste  Versuch 
einer  systematisch  geordneten  Materialien- 
8ammlung  dessen  gelten,  was  neither  tlber  die 
wichtigsten  Glaubenspunkte  in  der  Kirche 

Eelehrt  worden  war.  So  ist  das  Buch  nicht 
los  Vorlftufer,  sondern  auch  Vorbild  fUr  die 
spater  unter  den  scholastischen  Theologen 
tlhlich  gewordenen  Sammlungen  von  Sentenzen 
(Lehrmeinungen)  oder  theologischen  Summen 
geworden,  tlber  welche  die  Arbeit  des  in  der 
Kircbe  verketzerten  Abalard  bald  in  Ver- 
gessenheit  kam.  In  seinem  „Commentar  zum 
Briefe  Pauli  an  die  Komer1*  unternahm  er 
philosophische  L'ntersuchungen  tlber  die  Leh- 
ren  von  der  Erbsllnde,  der  gdttlicken  Kecht- 
fertigung  und  Genugthuung.  In  seiner  ,.  Kin- 
leitung  in  die  Theologie*  dringt  er  nach 
philosophischen  Voruntersuchungen  bis  zum 
eigcntlichen  Mittelpunkt  derchrisUichen  Theo- 
logie, der  Lehre  von  der  Dreieinigkeit  Gottes, 
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vor,  welche  er  in  der  8chrift  „die  christliche 
Tbeologie*  ausftlhrlich  und  mit  grossem 
Scharfsinne  behandelt.  In  jener  Schrift  spricht 
sich  Abalard  fiber  das  Verhlltniss  des  Glau- 
bens zumWiasen  aus.  AllerGflter  undTugen- 
den  alleinigeGrundlage  istderGlaube,  welcher 
ein  Fflrwahrhalten  der  den  8innen  nicht  unter- 
liegenden  Dinge  ist  Ohne  den  Glauben  an 
die  ErlSsung  durcb  Christus  bat  daa  Erkennen 
kein  Verdienst.  Man  soil  aber  nicht  eher 
glauben,  als  bis  man  die  Grtlnde  untersucht 
hat,  ob  es  auch  annehmbar  sei;  denn  sonst 
wird  man  eben  so  leicht  zum  Glauben  an 
Falsches,  wie  an  Wahres  getrieben,  und  wer 
so  leichtfertig  glaubt,  kommt  zu  keinem  festen 
Glauben.  Zum  Erkennen  der  Grllnde  oder 
Anfange  unseres  Glaubens  soil  die  Gnade 
binznkommen,  nm  sie  zu  vollenden.  Wenn 
die  Vernunft  im  Menschen  noch  ruht,  mag 
die  Autorit&t  genflgen;  welcher  Autoritat  wir 
aber  zu  folgen  haben,  muss  duTch  Vernunft 
untersucht  werden.  Was  nicht  crklart  werden 
kann,  muss  geglaubt  werden;  aber  wir  mflssen 
uns  wenigstens  der  GrOnde  bewusst  werden, 
warum  sich  die  Vernunft  der  ferneren  Unter- 
suchnng  begiebt.  Das  Verdienst  des  Glaubens 
liegt  nicht  in  ihm  selbst,  sondern  hut  in  der 
Liebe,  welche  ihm  nachfolgt  und  in  welcher 
er  sich  thfitig  erweist.  Es  ist  ein  Irrwahn, 
dass  wir  die  Geheimnisse  des  Glaubens  nicht 
einznsehen  im  Stande  wftren;  wozu  waren 
uns  dieselben  denn  ofTcnbart,  wenn  wir  sie 
nicht  verstehen  sollten?  Wozu  wirkte  denn 
der  heilige  Geist  in  uns,  welchem  Alles  zu- 
zuschreiben  ist,  was  wir  heilsam  bekennen, 
and  durch  dessen  Belehrung  wiT  verstehen, 
was  wir  selber  nicht  kennen. 

Versteht  Abalard  im  Sinne  seiner  Zcit 
unter  der  Theologie  (Gottealehre)  vorzugsweise 
die  Lehre  der  Offenbarung  von  Gott  und  der 
gtfttlichen  Dreieinigkeit,  so  sucht  er  nach- 
znweisen,  dass  letztere  alien  Menschen,  den 
Juden  durch  die  Propheten,  den  Heiden  durch 
die  Philosophic  geoffenbart  worden  sei.  Haben 
viele  alte  Philosophen  den  wahren  Gott  aus 
der  Vernunft  und  aus  seinen  Werken  erkannt, 
so  darf  man  an  der  Seligkeit  aller  Philosophen 
nicht  zweifeln.  Dass  die  Philosophen  den 
dreieinigen  Gott  gekannt  hatten,  soli  durch 
die  Berufung  anf  Platon  nnd  die  Platoniker, 
Pythagoras,  Cicero  und  Makrobios  bewiesen 
werden.  Gleichwie  die  Grammatiker  die  drei 
Personen  Ich,  Dn  und  Er  unterschieden  und 
wie  ein  und  derselbe  Mensch  alle  diese  drei 
Personen  zumal  sein  kann,  so  stehen  auch 
in  Gott  die  drei  Personen  in  demselben  Ver- 
haltnisse,  wie  die  erste,  zweite  und  dritte 
Person  der  Grammatiker.  Denn  die  erste 
Person  ist  Anfang  und  Ursprung  oder  Ur- 
sache  der  flbrigen  Personen,  nnd  wiederum 
die  erste  und  zweite  Ursprung  und  Ursache 
der  dritten  Person.  Denn  ware  die  erste 
nicht,  welche  spricht,  wie  kdnnte  die  zweite 
sein,  zu  der  gesprochen  wird?    Und  wie 


konnte  die  dritte  sein,  von  welcher  sie  unter 
einander  sprechen,  wenn  nicht  eben  durch 
die  unter  einander  sprechenden  Personen? 
Durch  die  den  drei  Personen  in  Gott  eigen- 
thtlmlichen  Namen  wird  aber  weiterhin  an- 
gezeigt,  dass  daa  Wesen,  zu  welchem  sie 
gehdren,  das  hdchste  und  vollkommenste  Gut 
sei.  Daher  wird  auch  dem  Vater  vorzugs- 
weise die  hdchste  Macht  zugeschrieben,  wah- 
rend  dnrch  den  Namen  des  Sohnes  oder  des 

gtttlichen  Wortes  besonders  die  Weisheit 
ottes  bezeichnet  und  durch  den  Namen  des 
heiligen  Geistes  die  Liebe  oder  Gflte  Gottes 
ausgedrQckt  wird.  In  diesen  dreien,  namlich 
der  Macht,  Weisheit  und  Gtlte  besteht  die 
ganze  Vollendnng  des  Guten,  und  jedes  von 
diesen  dreien  hat  geringc  Bedeutung  ohne 
die  beiden  andern.  Derjenige  aber,  in  welchem 
diese  drei  zusammenrreffen,  dass  er  namlich 
crin! leu  kann,  was  er  will,  und  dass  er  dies 
gern  will,  der  muss  wahrhaft  gut  sein  nnd 
in  Allem  vollkommen.  Diese  drei  Eigen- 
thflmlichkeiten  in  Gott  bezeichncn  wir  aber 
nicht  als  drei  Sachen  oder  Wesenheiten,  son- 
dern als  drei  verschiedene  Beziehungen  in 
Einem  Wesen,  durch  welches  die  drei  Personen 
bestehen.  Die  Dreieinigkeit  besteht  darum 
nicht  bios  in  Worten,  sondern  in  der  Wirk- 
lichkeit,  wenngleich  Uber  alle  sinnlichen  Dinge 
hoch  erhaben. 

Als  das  Ziel  alles  menschlichen  Strebens 
gilt  dem  Abalard  die  Moralphilosophic,  welche 
darauf  hinauslauft  zn  zeigen,  dass  das  hdchste 
Gut  in  der  Liebe  und  AnschauungGottesbestehe 
und  auf  welchem  Wege  wir  dahin  gclangen 
kdnnen.  Nur  freilich  ist  von  einer  zusammen- 
hangenden  Gesammtdarstellung  dessen,  was 
zur  Moralphilosophie  gehiirt,  oder  was  wir 
heutzutage  unter  der  Ethik  begreifen,  in  der 
von  Abalard  unter  dem  Titel  „Scito  te 
ipsum  (Kenne  dich  selbst)  sive  Moralia  sive 
Ethica"  verOffentlichten  Schrift  keine  Rede. 
Unter  den  „Sitten"  (mores)  versteht  er  viel- 
raehr  nur  diejenigen  natflrlichen  Eigenschaften 
des  Geistes,  seien  es  nun  Fehler  oder  Vor- 
ztlge,  welche  uns  zu  guten  oder  bosen  Werken 
treiben.  Als  Fehler  (vitium)  gilt  dasjenigc 
im  Menschen,  wodnrch  derselbe  zur  Stinde 
geneigt  gemacht  wird.  Die  eigentliche  8tlnde 
(peccatwn)  ist  die  Einwillignng  des  Menschen, 
aasjenige  nicht  zu  thnn  oder  nicht  zu  unter- 
lassen,  was  wir  doch  um  Gottes  willen  thun 
oder  unterlassen  zu  mtlssen  glauben.  Erst 
dnrch  diese  Einwilligung  werden  wir  vor  Gott 
schuldig,  weil  darin  eine  Verachtung  nnd  Be- 
leidigung  Gottes  ist  Diese  Einwilligung  oder 
Zustimmung  in  den  bSsen  Willen  oder  die 
Begierde  ist  schon  Stinde,  auch  wenn  keine 
Gelegenkeit  zu  wirklicher  Ausflthrnng  da  sein 
8ollte.  Die  wirkliche  That  vermelirt  die  Stinde; 
selbst  nicht  im  Mindesten  und  ist  darum  auch 
nicht  eigentlich  SOnde  zu  nennen;  sondern 
eben  nur  der  b5se  Wille  und  die  Absicht 
ist  Sttnde,  als  Verachtung  Gottes,  und  alle 
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SUnde  sind  SUnden  der  Seele,  nicht  des 
Fleisches.  An  sich  sind  alle  Handlungen 
gleichgtltig  und  nur  nach  der  AbBicht  des 
Handelnden  gut  oder  bdse  zu  nennen.  Nach 
Verschiedenheit  dieser  Absicht  oder  Gesinnung 
kann  Kins  and  Dasselbe  beim  Einen  gut, 
beim  Andern  b6se  sein.  Ein  gutes  Werk 
macht  also  denMeuschen  eben  so  wenig  besser, 
als  ihn  ein  bdses  Werk  schlechter  macht. 
Darum  sind  auch  Stinden,  die  in  Unwissen- 
heit  oder  im  Unglauben  geschehen,  keine 
Handlungen,  welcne  dem  Gewissen  zuwider- 
laufen.  und  wo  nicht  gegen  das  Gewissen 
gesttndigt  wird,  kann  nur  im  uneigentlichen 
Sinne  des  Wortes  von  Silnde  gesprochen 
werden.  Nur  nach  der  Absicht  oder  Gesinnung 
wird  das  menschliche  Thun  von  Gott  selbst 
beurtheilt,  wahrend  der  menschliche  Richter 
auf  die  Handlung  als  solche  sieht  Auch 
die  heidnischen  Philosophen  haben  das  Sitt- 
liche  nach  der  Gesinnung  bestimmt  und  ge- 
lehrt,  die  SUnde  nicht  aus  Furcht  vor  Strafe, 
sondern  aus  Liebe  zur  Tugend  zu  meiden. 
Die  christliche  Sittenlehre  ist  aber  nur  die 
Belebung  und  Vollendung  des  nattlrlichen 
Sittengesetzes,  mit  der  Auigabe,  das  hdchste 
Gut  d.  h.  die  Liebe  zu  Gott  als  das  Ziel 
des  Strebens  aufzuzeigen  und  die  Tugend 
oder  den  festgewordenen  guten  Willen  als 
den  richtigen  Weg  zu  diesem  Ziele  zu  lehren. 
Unsere  Erlflaung  ist  jene  hftchste,  durch  das 
Leiden  Christi  in  una  entzOndete  Liebe,  die 
una  allein  von  der  Knechtschaft  der  Stinde 
befreit  und  uns  die  wahre  Freiheit  der  Kinder 
Gottes  erwirbt. 

Die  Schrift  „Kenne  dich  selbst14,  aus 
welcher  diese  Gedanken  entnommen  sind,  ist 
erst  einige  Jahre  spater,  nach  weitern  wechsel- 
vollen  Lebensschicksalen  von  Abalard  ab- 
gefasst  worden.  Was  derselbe  fiber  die  gtttt- 
Bche  Dreieinigkeit  gelehrt  hatte,  hatte  bei 
den  Autoritaten  der  Kirche  so  grosses  Aerger- 
niss  gegeben,  dass  der  papstlichc  Legat  in 
Frankreich  im  Jahre  1121  zu  Soiasons  eine 
Versammlung  von  Bischitfen  hielt,  welche 
ohne  weitere  Prflfung  und  Verhandlung  den 
Abalard  zwangen,  das  ansWssig  befnndene 
Werk  in's  Feuer  zu  werfen.  Er  selbst  aber 
wurde  dem  bei  der  Versammlung  anwesenden 
Abte  von  St  Medard  Ubergeben  und  in  dem 
Kloster  deaselben  gefangen  gehalten.  Spater 
mussto  er  in  daa  Kloster  St.  Denys  zu  dem 
ihm  schon  frtlber  feindlich  gesinnten  Abte 
zurttckkehren.  Von  dort  enttloh  er  in  das 
benachbarte  Gebiet  des  Grafen  von  Champagne, 
wo  er  bei  dem  Ortc  Nogent  an  der  Seine 
aus  Rohr  und  Stroh  ein  Bethaus  errichtete, 
welches  er  der  heiligen  Dreifaltigkeit  widmete. 
Kaum  hatten  hiervon  seine  frtlhcren  Schiller 
Kunde  erhalten,  als  sie  von  alien  Seiten 
herzustrdmten,  um  sich  in  der  Einode  beim 
Bethausc  Abalard's  Zelte  zu  bauen.  Sie  setzten 
ein  be&seres  aus  Stein  und  Holz  an  die  Stelle, 
welches  nun  Abalard  ,4'araklet*  d.  h.  Trdster 


nannte  und  dem  heiligen  Geiste  widmete. 
Hier  schrieb  er  das  Werk  „Kenne  dich  selbst!", 
welches  den  Ruhm  des  in  einer  Einode  ver- 
borgenen  Lehrers  von  Neuem  wach  werden 
liess.  Als  seine  alt  en  Nebenbuhler,  die  Lehrer 
zu  Rheims,  neue  Anfeindungen  und  Verfol- 
gungen  gegen  den  bereits  so  vielfach  Heim- 
gesuchten  in's  Werk  setzten,  dachte  er  Ruhe 
zu  linden,  indem  er  die  erledigte  Stelle  eines 
Abtes  zu  St  Gildas  von  Ruys  an  der  Kttste 
der  Bretagne  (1126)  annahm.  Auch  hier 
aber  hatte  er  von  den  widerspenstigen  Mfln- 
chen  zu  leiden,  deren  Disciplin  er  herzustellen 
suchte,  bis  ihn  endlich  die  Klagen  Heloisens 
in  das  datliche  Frankreich  zurtlckTiefen.  Der 
Abt  von  St  Denys  hatte  namlich  die  Abtei 
Argenteuil,  in  welcher  Heloiae  den  Schleier 
genommen  hatte,  wieder  an  sich  gezogen 
und  mit  der  Abtei  St  Denys  vereinigt,  so 
dass  die  dortigen  Nonnen  mit  ihrer  Priorin 
Heloise  obdachlos  geworden  waren.  Abalard 
lud  ileloUen  mit  einigen  Nonnen  in  sein 
verlassenes  Bethaus  Paraklet  ein  und  tlber- 
liess  ihr  dasselbe  mit  Allem,  was  dazu  ge- 
Imrte.  Der  Papst  Innocenz  IL  bestatigte 
ihnen  und  ihren  Nachfolgerinnen  die  Schen- 
kung  fUr  ewige  Zeiten,  und  der  Wohlthatig- 
keitssinn  der  Nachbarn  bewirkte,  dass  das 
neue  Nonnenkloster  bald  wohlhabend  wurde. 
Spater  erhielt  dasselbe  bedeutenden  Gilter- 
zuwachs  und  hatte  stets  Damen  aus  den 
ersten  Hausern  Frankreichs  zu  Aebtiasinnen. 
Von  St.  Gildas  aus,  wo  auch  das  Buch  „Sic 
et  non"  abgefasst  wurde,  beauchte  Abalard 
5fter  Heloisens  Kloster,  fasste  lllr  die  Nonnen 
Predigten  ab,  sowie  eine  Erlauterung  ttber  das 
Sechstagewerk  der  Schdpfung,  una  dichtete 
Hymnen  und  heilige  Gesange  zum  Gebrauche 
bei  ihrem  religidsen  Dienst  Nachdem  ihn 
die  Bosheit  und  Widerspenstigkeit  der  Moncbe 
endlich  (1136)  aus  St.  Gildas  vertrieben  hatte, 
hielt  er  sich  eine  Zeit  lang  bei  einem  Freunde 
in  der  Bretagne  auf,  fUr  welchen  er  in  der 
„Historia  calamitatitm"  eine  ausftlhrliche 
Darstellung  seiner  Leidensgeschichte  nieder- 
schrieb,  nachdem  der  nunmehr  Siebennnd- 
fllnfzigjahrige  sich  wieder  nach  Paris  begeben 
hatte  und  auf  dem  Berge  der  heiligen  Ge- 
noveva  von  Neuem  als  Lehrer  aufgetreten 
war,  wo  auch  Johannes  von  Salisbury  sein 
SchQler  war. 

Von  der  „ Leidensgeschichte",  welche  in 
der  Darstellung  seines  einstigen  Liebes-Ver- 
haltnisses  mit  Heloise  die  Farbe  seines  ver- 
bitterten  Gemtithes  trug,  hatte  Heloise  kaum 
Kunde  erhalten,  als  sie  auch  sogleich  sein 
schiffbrUchiges  Inne.ro  zu  heilen  versuchtc. 
„Du  weisst  es  (schreibt  sie  ihm),  wio  viel 
ich  in  Dir  verloren  habe  und  durch  welch 
unseligesGeschick  der  ausserste  Verrath  mich 
selber  und  Dich  mir  entrissen  hat  Und  doch 
bist  Du  es  allein,  der  mich  betrUben,  mich 
erfreuen,  mich  trOsten  kann.  Und  meine  Liebe 
zu  Dir  ist  auf  eine  solche  Hdhe  gestiegen, 
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daas  sie  aich  ohne  Hoffnung  des  Wieder- 
gewinneng  gelbst  Daajenige  entzog,  wag  sie 
eiozig  begehrt  hatte,  indem  gie  auf  Dein  Ge- 
hei&s  ein  andereg  Kleid  and  einen  andern 
Sinn  annahm,  um  Dich  alg  alleinigen  Herrn 
meineg  Leibes  und  meiner  Seele  darzuthun. 
Nichts  habe  ich  jemala,  Gott  weigg  ea,  in 
Dir  gesucht,  alg  Dich  selber  nnd  nur  Dich 
aliein.  Nicht  den  Band  der  Ehe,  nicht  Hei- 
rathsgut  habe  ich  erwartet,  und  nicht  meinen 
Willen  und  meine  Lugt,  sondern  Deine  zu 
erfflllen  gegtrebt,  wie  Du  weisst.  Und  mag 
der  Name  der  Gattin  heiliger  und  wttrdiger 
eracheinen,  sttsger  war  mir'g  doch  gtetg,  Deine 
Geliebte  zu  heissen,  damit  ich,  je  tiefer  ich 
mich  filr  Dich  erniedrigte,  um  grttggere  Uuld 
bei  Dir  fande  und  den  Glanz  Deinea  Ruhmeg 

nicht  beleidigte  Welche  Kdnigin,  welche 

hochgestellte  Frau  beneidete  nicht  meine 
Freuaen  oder  mein  brlutliches  Lager?  Deine 
Lieder,  die  meinen  Namen  in  Aller  Mund 
gebracht  haben,  erweckten  gegen  mich  den 
Keid  vieler  Frauen;  aber  welche  von  alien 
Denen,  die  mich  beneideten,  wtlrde  nicht 
jetzt  mein  UnglQck  zum  Mitleid  treiben,  da 
leh  aolcher  Wonnen  beraubt  worden  bin? 
Sage  mir  daa  Eine,  wie  ich  ietzt  bei  Dir  in 
golche  Vernachla&sigung  una  Vergeasenheit 

kommen  konnte!   Alg  Du  mich  eingt 

zu  zeitlichen  Freuden  verlangtegt,  da  be- 
guchtegt  Du  mich  mit  80  manchen  Briefen 
und  brachtest  durch  manchea  Lied  Deine 
Heloiae  in  Aller  Mund.    Aber  mit  welch 

Sdsaerem  Kechte  wflrdest  Du  mich  jetzt  zu 
>tt?  alg  damala  zur  Luat  erwecken,  Du 
Einziger!*  Und  was  antwortet  ihr  der  Monch  ? 
Worte  der  Liebe  hatte  er  nicht  mehr  fllr  sein 
Weib;  8ein  Herz  war  leer  gebrannt,  und  den 
reinen  Adel  ihrer  Liebe  vergtand  er  nicht 
mehr.  Er  speist  gie  mit  dem  leeren  Lob- 
gpruche  ab,  daga  er  geglaubt  habe,  gie  em 
pfaude  kein  Bedarfniag  nach  seinen  Briefen. 
Er  eilt  jetzt,  ihr  den  verlangten  Pgalter  zu 
genden,  und  fordert  geine  „in  Chrigto  geliebte 
Schwester  Heloise*  auf,  fllr  geine  vielen  und 
grogsen  Uebertretungen  dem  Herrn  ein  Ge- 
betsopfer  zu  bringen,  und  wenn  gie  dieg 
nicht  allein  vermttge,  go  mOchte  ea  die  heilige 
Schaar  von  Jungfrauen  undWittwen  erlangen, 
die  mit  ihr  seien!  NatUrlich  lieas  dieger  Brief 
Heloigen  unbefriedigt.  Sie  legt  in  ihrem 
nach  s  ten  Schreiben  mit  heldenmtlthiger  Auf- 
richtigkeit,  ohne  falachen  Heuchelschein,  in 
vollendeter  Herzenademuth  und  Herzensrein- 
heit  ihrem  „Einzigcn  nach  Christus"  ihre 
Anschauung  ihreg  fruheren  Liebeg  -  Verhalt- 
nigaegdar.  wWennichdieSebwachheitmeinea 
unglttcklicken  Gemtltheg  bekennen  goll,  go 
finde  ich  nicht,  durch  welche  Bugge  ich  Gott 
versohuen  kSnnte,  den  ich  vielmehr  wegen 
deg  uns  auferlegteu  Leidens  immer  der  har- 
te8ten  Grauaamkeit  anklage.  Und  wie  kann 
ich  von  einer  Bugge  der  Sttnde  reden,  wenn 
der  Geiat  die  Lugt  der  Silnde  fegthalt  und 


noch  von  der  fruhern  Begierde  glllht?  So 
gttgs  waren  mir  jene  Freuaen  unserer  Liebe, 
dagg  gie  mir  nitnmer  miggfallen  nnd  kaum  in 
der  Erinnerung  verbleichen  k5nnen.  Wohin 
ich  mich  wende,  Qberall  tritt  dag  Verlangen 
danach  mir  vor  die  Augen  nnd  ihre  Bilder 
laasen  mich  nicht  ruhig  gchlafcn.  Bei  der 
Feier  der  Megsc  gogar,  wo  daa  Gebet  daa 
reinste  gein  goll,  haiten  die  Bilder  frllherer 
Lugt  meine  unglflckliche  Seele  go  aehr  ge- 
fangen,  daag  ich  mehr  ihrem  verlockenden 
Reiz,  alg  dem  Gebete  nachhange.  Ueber  das 
Vergangene  sollte  ich  weinen,  aber  ich  seufze 
nach  dem  Verlorenen.  0,  ich  bin  in  Wahr- 
heit  elend,  da  ich  hier  so  Vieles  vergebeng 
ertrage  und  dort  in  Zukunft  keinen  Lohn 
dafur  habe.  0  halte  mich  nicht  fur  stark, 
damit  ich  nicht  frtiher  zusammenginke,  ala 
Du  die  Wankendc  stutzest  Jetzt  begonders 
mugst  Da  ftlr  mich  ftlrchten,  wo  ich  in  Dir 
kein  Heilmittel  meiner  Leidenschaft  habe.u 
Und  wie  gncht  nun  Abalard  der  ungldck- 
lichen  Gattin  krankeg  Uerz  zu  heilen?  Der 
Monch  rubricirt  ihre  Klagen  unter  vier  Ge- 
gichtapunkte  und  beantwortet  gie  der  Keihe 
nach.  Nur  mit  bitterer  Reue  blickt  er  auf 
ihr  frtlherea  Verhaltnigg  und  auf  die  genogge- 
nen  Freuden  ihrer  Liebe  nur  mit  Abscheu 
zurtlck  und  weist  gie  dafUr  auf  das  Glttck 
hin,  dasa  sie  jetzt  geniesse,  indem  sie  dem 
Herrn  schon  go  viele  geigtliche  T<5chter  ge- 
boren  habe  und  dem  Himmel  eine  so  reiche 
geistliche  Nachkommengchaft  darbringe,  und 
mit  Chrigtus  alg  ihrem  himmligchen  Brftutigam 
in  glOcklicher  Ehe  verbunden  sei.  Er  ist 
(so  ruft  er  ihr  z\i)  Dein  wahrer  Freund,  der 
Dich  selber  uud  nicht  daa  Deine  begehrt 
Er  liebte  Dich  wahrhaft,  nicht  ich;  denn 
meine  Liebe,  die  unsere  SUndcn  cinschlosa, 
war  ginnliches  Verlangen  und  nicht  Liebe 
zu  nennen.  Drum  nimm  geduldig  hin,  wag 
uns  geschehen  igt,  auf  daag  Du  die  Martyrer- 
krone  gewinnegt!  Heloise  freilich,  dag  Weib, 
hatte  andere  geliebt,  alg  hier  der  Mflnch  von 
sich  bekennt,  und  so  zog  sie  sich  jetzt  mit 
hcldenmllthiger  Entsagung  in  sich  sclbst  zu- 
rUck.  „  Damit  Du  (so  antwortet  ihrem  Herrn 
die  Seine)  mich  nirgends  des  Ungehorsams 
beschuldigen  kdnneat,  habe  ich  auch  dem 
Ausdruck  des  masalosen  Schmerzcs  den  Ztlgel 
Deines  Gebotea  angelegt  Wollte  nur  Gott, 
daas  mein  krankes  Herz  cbcn  so  gencigt  zum 
Gehorchenware,  ala  die  Hand  derSchreiberin!" 
Und  so  bittet  sie  ihren  Abalard  um  Belehrung 
darllbcr,  woher  —  der  Nonnenstand  seinen 
Ursprung  habe,  und  um  Mittheilnng  einer 
schriftlichen  Regel  fUr  daa  Klostcrlebcn!  Er 
erfullt  ihre  Bitte  in  zwei  aufeinandcr  folgenden 
Briefen. 

Die  Geschichte  der  Liebe  zwischen  Abalard 
und  Heloige  ist  durch  zahllose  Gcdichte  und 
Romane  nicht  sowohl  erzalilt,  als  vielmehr 
entatellt  worden.  Jean  Jacqueg  Rousseau  hat 
in  seinem  Roman  „Die  neue  Heloise"  den 
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Briefwechscl  Abftlards  nnd  Heloiaens  nach- 
geahmt,  aber  die  NatuTwahrhcit  des  darin 
waltcnden  Qefflhls  nicht  von  Weitem  erreicht. 
Die  berOlunte  Heroide  dea  englischen  Dichters 
Alexanders  Pope  „Heloise  an  Abalard"  stellt 
nicht  die  wirkliche  Heloise  der  Geachichte, 
sondern  eine  heuchlerischc  Bnhlerin  imNonnen- 
kleide  dar.  Die  zwischen  Abalard  und  Heloise 
wirklich  gewechseltcn  Briefe,  die  fast  in  alle 
Sprachen  EuTopa's  fibersetzt  worden  sind, 
stellen  dnrch  ihre  Naturwahrheit  alle  Liebes- 
dichtung  in  Schatton;  Heloisens  Briefe  malen 
das  Bild  ibres  Geliebten  mit  so  wnndervoller 
Poeaie  dea  Herzcns,  daaa  wobl  nimmer  ein 
Mann  (lurch  sein  Wcib  schflner  vcrherrlicht 
worden  iat  nnd  man  wohl  fragen  darf,  ob 
die  Wcltgesehi  elite  ein  gTflsseTes  Weib  kennt, 
ala  Heloise  war.  (Carriere,  M.,  Abalard 
nnd  Heloise.  Ihre  Briefe  und  die  Leidens- 
gesehichte  ttbereetzt  und  eingeleitet.  Gieasen, 
1843  (1863). 

In  seinem  letzten  Briefe  an  Heloise  ahnte 
Abalard  ein  fiber  ihn  hereinbrechendes  nenes 
Ungewitter.  „Die  LiOgik  hat  mich  den  Lenten 
verhasst  gemacht.   Indent  man  mir  Scbarfe 
dea  Geistes  zugesteht,  spricht  man  mir  die 
Reinheit  des  christlichen  Glaubens  ab,  und 
dennoch  will  ich  ja  kein  Philosoph  sein,  der 
gegen  den  Apostel  Pan  his  ausscnlfige,  noch 
will  ich  so  sehr  Aristoteles  sein,  dass  ich 
von  Christus  ausgesohlossen  wflTde.  Vielmehr 
babe  ich  mein  Wiasen  und  Gewissen  auf  jencn 
Felsen  gegrundet,  auf  welchen  Christus  seine 
Kirchc  genaut  hat   Darnm  werde  ich  nicht 
erschflttert,  wenu  der  8turm  hcreinbricht,  und 
werde  nicht  bewegt,  wenn  die  Winde  blasen ; 
denn  ich  bin  auf  einen  festen  Felsen  ge- 
grtlndet! 44   8eine  Feinde  und  Neider  rflstcten 
sich  bereits  zu  einem  entscheidendcn  Kampf 
gegen  ihn.   An  ihre  Spitze  trat  jetzt  ein  da- 
mals  hoehbertthmter  und  um  das  kirckliche 
Leben  hochverdienter  Mdnch  Bernhard  von 
Clairvaux,  welcher  ein  frommer  Dichter  und 
glUnzender  Redner,  aber  kein  philosophischer 
Denker  und  nach  dieaer  Seite  dem  „Peri- 
patetiker  von  Palais"  nicht  von  Weitem  ge- 
wachsen  war.   Abalard  (so  schrieb  Bernhard 
an  den  Papst)  will  das  Verdienst  des  christ- 
lichen  Glaubens  schwachen,  indcm  er  mit 
menschlicher  Vernunft  Gott  ganz  zu  begrcifen 
trachtet.  Er  kennt  im  Himmcl  nnd  anf  Erden 
Alles.  nnr  sich  selber  nicht.    Er  crfoischt 
die  Geheimnisse  Gottes  und  verkUndigt  das 
Unaussprechliche;  er  will  nicht  glauben,  was 
er  nicht  begreift.    Seinen  noch  ungefibten, 
kaum  etat  von  den  Brfisten  der  Dialcktik 
cntwohntcn  Schtilern  tragt  er  die  Geheimnisse 
der  Dialcktik  vor;  auf  dffentlichen  Platzen 
nnd  in  den  Strasaen,  nicht  bios  in  den  8chulen, 
nicht  bios  von  Gelehrten,  auch  von  Knaben 
nnd  Narren  wird  fiber  den  wahren  Glauben 
disputirt.   Alles  maast  sich  der  menschliche 
Vcrstand  an,  und  dem  Glauben  bleibt  Nichts 
fibrig.   Obwohl  mit  seinem  Buche  zu  Soiaaons 


verdammt,  wahnt  er  sich  aicher,  da  auch 
Cardinale  seine  8chfiler  waren.  Der  Mann 
ist  gross  in  seinen  eignen  Augen,  er  eratreckt 
seine  SchOaslinge  bis  an's  MeeT  und  seine 
Zweige  bis  nach  Rom.  So  sprach  sich  ..der 
neue  Apostel44,  wie  Bernhard  von  Abalard 
genannt  wird,  fiber  den  Dialektiker  nnd  Philo- 
sophen  von  Palais  ans.  Bernhard,  obwohl 
noch  jung,  war  schon  damals  das  Orakel  der 
franzftsischen  Geistlichkeit  Der  Erzbiachof 
von  Sens  berief  im  Jahre  1140  ein  Concil 
dorthin.  Man  hatte  eine  Liste  von  anstdssig 
befundenen  Sfitzen  znsammcngestellt ,  und 
nachdem  man  den  Philosophen  gefiragt  hatte, 
ob  er  dieselben  als  die  seinigen  anerkenne, 
wurden  dieselben  als  von  deT  Lchre  der  Kirche 
abweichend  verdammt.  Eine  StTeitunterredung 
zwischen  Bernhard  nnd  Abalard  blieb  erfolg- 
los.  Der  Papst,  an  den  Abalard  sich  wandte, 
beatatigte  den  Spruch  der  franzosischen  Kir- 
chen-Veraammlung.  Der  im  Geist  Gebrochene 
kam  auf  der  Reise  nach  Rom  in  das  Klostcr 
Clugny  bei  Chalons  an  der  Saone,  wo  er  von 
dem  gelehrten  und  milddenkenden  Abte  Peter 
dem  Ehrwfirdigen  freundlich  aufgenommen 
wurde.  Nachdem  der  menschenfTeundliche 
Mann  eine  Versflhnung  zwischen  Abalard  und 
seinem  Gegner  Bernhard  zu  Stande  gcbraeht 
hatte,  wurde  ihm  vom  pftpstlichen  Stuhlc  ge- 
stattet,  dem  mflden  Streiter  im  Klostcr  Clugny 
eine  Ruhestatte  ffir  seinen  Lebensabcnd  zu 
gewahren.  Schon  zwei  Jahre  nachher  starb 
er  in  der  Priorei  St.  MaTcel  bei  Chalons, 
wohin  deT  Abt  den  Erkrankten  zur  Herstel- 
lung  seiner  Geaundheit  geschickt  hatte,  im 
63.  Lebensjahre  (1143).  Auf  die  Anzeige  vom 
Tode  des  wahren  ..Philosophen  Christi44,  die 
Peter  der  Ehrwfirdige  an  Heloise  gemacht 
hatte,  crbat  sich  die  Wittwe  den  Leichnam 
des  Gatten,  um  ihn  in  der  Kapelle  des  Klosters 
Paraklet  beizusetzen,  und  empfahl  ihren  Sohn 
Astrolabion  der  Ftirsorge  des  c<leln  Abtea. 
Auf  Abalard's  Denkstein  las  man  in  lateinischer 
Sprache  die  Worte: 

Peter  Abeillard  ruht  all  flier; 
es  genUget  der  Name: 
Alles  Erkennbaren 
war  fcundig  der  einzige  Mann, 

Noch  einundzwanzig  Jahre  flberlebte  Heloise 
ihren  Gatten;  sie  starb  gleichfalls  dreiund- 
sechzigj&hrig  (1163)  nnd  wurde  an  der  Seite 
ihres  Gatten  beigesetzt.  Lange  Zeit  um- 
schloss  Ein  Grab  Beider  Gebeine,  bis  Bie 
1496  getrennt  und  in  die  grosseTe  Kirche 
der  Abtei  des  Paraklet  gebracht  wurden.  Im 
Jahre  1630  kam  en  sie  in  die  Kapelle  der 
Dreieinigkeit,  nnd  1792  wurde  die  Asche  des 
Paares  in  die  Stadtkirche  zu  Nogent,  im 
Jahre  1800  nach  Paris  gebracht,  wo  sie  zu- 
erst  im  Garten  des  Musee  francaia,  im  Jahre 
1815  anf  dem  Mont-de-piti6  und  1816  auf 
dem  Friedhofe  Pere  Lachaise  beigesetzt 
wurde,  wo  ein  in  maurischem  Baustyl  er- 
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riehtetes  Denkmal  den  Platz  bezeichnet,  der 
die  Ascbe  Abftlards  und  Heloiaens  birgt. 

Petri  Abaelardi  et  Heloisae  Opera  none  primum 
edita  ex  codicibus  maimscriptiB  Frnncisci  Am- 
boesii  (Francois  d'Amboiae)  studio  Antonii 
Quercetanis  (Duchesne)  Parisiia,  1616.  4°. 

Pelri  Abaelardi  opera  hactenus  seorsim  edita 
nunc  primum  in  unum  collegit  Victor  Cousin, 
adjuvant©  C.  Jourdain.  L  II.  Parisiia,  184lJ. 
1869.  4°. 

Abaelardi  at  Heloisae  epiatolae  edidit  Orelli. 

L  n.    Turici  1841.  4°. 
Rem  us  at,  diaries,  Abelard.  I.  II.   Paris,  1845 

Abarbanel,  siehe  Abr  avail  el. 

Abht ,  Thomas,  geboren  zu  Ulm  1738, 
studirte  in  Halle  zuerst  Theologie,  dann  neben 
der  Mathematik  die  WolflTache  Philosophie, 
wurde  1760  ausserordentlicher  Profesaor  in 
Frankfurt  a.  d.  0.  und  1761  Profesaor  der 
Mathematik  zu  Rinteln.  Wfthrend  seines 
Aufenthaltes  zu  BerJin  1761—62  war  eT  mit 
Moses  Mendelssohn  verbunden  und  verOffent- 
lichte,  im  Interesse  einer  auf  das  Praktische 
gerichteten  Popular  -  Philosophie ,  1761  die 
Schrift  „vom  Tode  ftlr's  Vaterland"  und  1766 
die  Schrift  „vom  Verdienstu  und  starb,  nach- 
dem  er  1765  Hof-,  Regiemngs-  und  Con- 
sistorialrath  zu  Bdckeburg  geworden  war, 
daselbst  schon  1766  im  28.  Lebensjahre.  In 
metaphysischen  Betrachtungen  unreif  und  un- 
erquicklirh,  spricht  er  in  etwas  breiter  und 
schwerfilliger  Daratellung,  abeT  mit  warmem 
Herzen,  als  „Philosoph  fflr  die  Welt"  schon 
vor  J.  J.  Engel,  von  der  fruchtbaren  und 
werkthfttigen  Philosophie,  die  von  Cicero  als 
Lebrerin  des  Lebens,  als  Erfinderin  der  Ge- 
setze  und  ab  Fnhrerin  zur  Tugend  gepriesen 
worden  sei. 

Vermischte  8chriften  Th.  Abbt's,  herauspegeben 
von  Fr.  Nicolai.  6  Bande.  Berlin  1768-81. 
(2.)  1790. 

Abel,  Jacob  Friedrich,  war  zu  Vai- 
hingen  in  Wtlrtemberg  1751  geboren  und 
seit  1772  Professor  der  Philosophie  an  der 
milit&rischen  Karlsakademie  auf  dem  Lust- 
scbloase  Solitude  (seit  1755  in  Stuttgart)  und 
in  dieser  Stellung  der  Lehrer  und  Beschtttzer 
Friedrich  Schiller's.  In  dieser  Zeit.  und  seit 
1790  zwanzig  Jahre  lang  als  Professor  der 
praktischen  Philosophie  in  Tubingen,  ver- 
Sffenth'chte  er  eine  Reihe  von  Schriften  aus 
den  Gebieten  deT  Psychologic  (Ueber  die 
Quellen  der  menschlichen  Vorstellungen,  1786; 
Einleitung  in  die  Seelenlehre,  1786;  Saram- 
lnng  und  Erklflrung  merkwllrdigcr  Erschei- 
nungen  aus  dem  menschlichen  Leben,  3  Bftnde, 
1789;  philosophische  UnteTsuchungen  liber 
die  Verbindung  des  Menschen  mit  hfiheren 
Geistern,  1791)  der  Metaphysik  (Versuch  fiber 
die  Natur  der  speculativen  Vernunft,  zur 
Prtifung  des  Kantschen  Systems,  1787;  Plan 
einer  systematischen  Metaphysik,  1787)  und 
der  Moral  (Erlftuternngen  wichtiger  Gegen- 
stftnde  aus  der  philosophischen  und  christ- 


lichen  Sittenlehre,  1790),  worin  er  sich  als 
einen  jener  halben  Gegner  Kant's  zu  erkennen 
giebt,  welche  unter  Aneignung  eigenthtlm- 
licher  Gedanken  und  Ansehauungen  Kant's 
denselben  mit  Waffen  bekftropften,  die  aus 
dem  kritischen  Zeughause  Kant's  selber  ge- 
borgt  sind. 

Aben  Esra  (Abraham  ben  MeYr  ibn 
Esra),  bei  den  Scholastikern  anch  Avenare 
und  Ebenare  genannt,  hiess  eigentlich  Abra- 
ham, Sohn  des  Rabbi  Meir,  Enkel  des  Rabbi 
Esra,  und  war  zu  Toledo  in  Spanien  1119 
geboren  und  wahrscheinlich  nicht  1168,  son- 
dern  1193,  im  75.  Lebensjahre  gestorben, 
also  ein  Zeitgenosse  des  Moses  Maimonides. 
Er  wanderte  aus  seiner  spanischen  Heimath 
aus  und  hielt  sich  viel  auf  Reisen,  namentlich 
1145  in  Mantua,  1156  in  Rhodos,  1159  in 
England,  1167  in  Rom  auf,  und  knfipft  sich 
an  seinen  Aufenthalt  an  diesen  Orten  jedes- 
mal  die  Herausgabe  eines  Werkes.  Er  war 
als  Bibel-Ausleger,  Grammatiker,  Philolog, 
Arzt,  Mathematlker,  Astronom  und  Philosoph 
bei  seinen  Zeitgenossen  hochangesehen ,  na- 
mentlich aber  durch  seine  Commentarc  tlber 
biblische  Bflcher  und  Schriften  zur  hebrfti- 
schen  Grammatik  berfihmt.  Ausser  einer  Art 
Religionsphilosophie  unter  dem  Titel  „Jesod 
Mora"  hat  er  eine  kleine  philosophische 
Schrift  Fardes  (PaTdes)  chokmah,  d.  h.  Garten 
deT  Weisheit,  verfasst,  welche  auch  unter  dem 
Titel  Ormath  ha-mezimah  und  Arngath  ha- 
mczimah  genannt  wird  und  handschriftlich 
in  drei  Bibliotheken  vorhanden  ist.  Er  lebte 
znletzt  in  Narbonne  (in  Slidfrankreich)  und 
staTb  auf  einer  Reise  nach  Spanien  in  einem 
Dorfe  auf  der  Grcnze  von  Navarra  und  Ara- 
gonien  im  75.  Lebensjahre. 

Abicht,  Johann  Heinrich,  war  1762 
in  Volkstedt  bei  Rudolstadt  geboren,  seit 
1790  Professor  der  Philosophie  in  Erlangen 
und  seit  1804  solcheT  zu  W  ilna,  wo  er  1816 
starb.  Er  gehfirte  zu  denjenigen  Vertretern 
der  nachkantischen  Philosophie,  welche  sich 
zu  Kant  und  Reinhold  eklektisch  verhielten. 
Indem  er  mit  Born,  dem  latcinischen  Ueber- 
setzer  der  Kritik  der  reinen  Vernunft,  1789 
bis  1791  ein  „Neues  philosophisches  Magazin 
zur  Erlftnterung  des  Kantschen  Systems" 
herausgab,  trat  er  zugleich  in  mehreren 
Schriften  (Versuch  einer  kritischen  Unter- 
snchung  tlber  das  WiUensgcschftft,  1788;  Ver- 
such einer  Metaphysik  des  Vergutlgens.  1790; 
Ncues  System  einer  philosophischen  Tugend- 
lehre,  1790;  Philosophie  der  Erkenntnisse, 
2  Bftnde,  1791 ;  Neues  System  eines  aus  der 
Menschheit  entwickelten  Naturrechts,  1792; 
Kritische  Briefe  fiber  Moral,  Theologie  und 
Recht,  1^93)  als  erklarterKantianer  auf.  Da- 
gegen  hatte  er  es  mit  der  Schrift  „ System 
der  Elementarphilosophie"  (1795)  auf  eine 
angebliche  Verbesserung  des  Kant'schen  Sy- 
stems abgesehen,  indem  er  zugleich  von  der 
Reinhold'schen  Elementarphilosophie  crheblich 


Digitized  by  Google 


Abravanel 


10 


Achillini 


abwich.  Noch  raehr  entfernte  er  sich  von 
Kant  und  Reinhold  in  dem  Werke  „Revi- 
dirende  Kritik  der  spcculativen  Vernunft" 
i  in  2  Banden  1799),  anf  welches  noch  eine 
..Psychologiache  Anthropologic u  (1801)  und 
eine  „Encyelopadie  der  Philosophic4*  (1804) 
folgte. 

Abravanel,  Don  Isaak  ben  Jehuda 
ben  Samuel,  stammte  aus  einer  alt-an- 
gesehenen  und  reichen  jtldischen  Familie  und 
war  1437  in  Liaaabon  geboren.  Nachdem  er 
am  Hofe  des  Rdnigs  Alfons  V.  ein  Amt  be- 
kleidet,  nach  dessen  Tode  aber,  im  46.  Lebens- 
jahre,  in  Ungnade  gefallen  war,  floh  er  1482 
nach  Kastilien,  wo  er  aeinen  Studien  und 
wisaenschaftlichcn  Arbeiten  lebte.  Nachdem 
er  1484  in  Dicnste  des  Kdnigs  Ferdinand 
von  Spanien  getreten  war,  mussto  er  bei  der 
allgemcinen  Austreibung  der  Juden  aua  Spanien 
1492auswandern,  und  kam  zuerst  nachNeapel, 
1495  nach  Messina,  von  wo  er  nach  Korfu 
fltlchtete,  1496  nach  Monopoli  in  Apulien, 
wo  er  bis  1503  seinen  Wohnsitz  hatte,  bis 
er  im  Auftrag  der  portugiesischen  Regierung 
nach  Venedig  ging,  wo  er  1508,  im  71.  Lebens- 
jahre  starb.  Ausser  zahlreichen  exegetisch- 
theologischen  Werken  hat  er  auch  einige 
philosophische  Schriften  verfasst,  darunter  eine 
Abhandlung  Ubcr  die  SchOpfung  der  Welt, 
unter  dem  Titel:  Mifaloth  Elohim  (Werk 
Gottes),  worin  die  Ewigkcit  der  Welt  geleugnet 
wird  (1592  in  Venedig  gedruckt)  und  eine 
Schrift  unter  dem  Titel  Teschtiboth  (Ant- 
worten),  worin  zwOlf  Fragen  des  Rabbi  Saul 
Cohen  zur  Erlftuterung  mehrerer  schwieriger 
Stellen  des  „More  Nebuchim"  des  Maimo- 
nides  beantwortet  werden  (1574  in  Venedig 
gedruckt). 

Mai,  J.  H.,  de  oripine,  viU  et  scriptia  Iaaaci 
Abrabauielie.   Altorf  1708. 

Abravanele  Jehuda,  siehe  Jehuda. 

Abraham  ben  David  Halevi  (Levita), 
ein  Jude  aus  Toledo,  welcher  zur  Zeit  des 
KiJniga  Alphons  VII.,  in  der  Mitte  des  12.  Jahr- 
hunderts  bluhte  und  wahrscheinlich  1180  der 
Religion  wegen  urn's  Leben  gebraoht  wurde, 
gehtfrte  derjenigen  Richtung  der  jQdischen 
Philoaophie  des  Mittelalters  an,  welche  mit 
Htilfe  der  Aristotelischen  Philosophie  das 
Mosaisrhe  Geaetz  und  die  Grundlehren  des 
jtldischen  Glanbens  zu  begrunden  unternahm. 
In  seiner  im  Jahr  1160  in  nebrflischer  Sprache 
verfasstcn  Schrift  „Emunah  ramah"  (er- 
habener  Glaube),  welche  zugleich  mit  he- 
braischer  Uebersetzung  von  Simon  Weil  (Frank- 
furt 1852)  verOffentlicht  wurde,  wird  die  Neu- 
platoniache  Geistesrichtung  des  Avicebron  (Ibn 
Gabirol)  bekampft  und  dagegen  die  Aristo- 
telische  Philosophie  in  Schutz  genommen. 

Abraham  Bihago,  siehe  Bibago. 

Abubacer  (Abu  Bekr),  siehe  Ibn 
Tofail. 

Abu  BaMchr  Matta  id.  h.  Matthaeus) 
gehflrt  zu  den  ayrischen  Christen  (Nestorianern) 


des  zehnten  Jahrhunderta,  welche  Werke  des 
Aristoteles  und  seiner  griechischen  Ausleger 
ubersctzten.  Er  lebte  als  Arzt  und  Philosoph 
in  Bagdad,  wo  er  Vorlesungen  liber  die  Werke 
des  Aristoteles  hielt  und  941  starb.  In's 
Svrische  Obereetzte  er  die  Commentare  des 
Themistios  zum  Organon  des  Aristoteles  und 
des  Alexander  Aphrodisiaa  liber  die  sophisti- 
schen  Trugschlflsse ,  in's  Arabische  dagegen 
des  Alexander  Aphrodiaias  Commentare  zu 
den  Schriften  des  Aristoteles  „vom  Ilimmel" 
und  vom  M  Entatehen  und  Vergehen4*. 

A  hul  la  radius  (Abulfaradsch),  siehe 
Gregorius  Barhebraeus. 

Abu  \asr,  siehe  Alfarabi. 

Abu  Juasuf  Jaoub,  siehe  AlkindL 

Academie,  Acaaemiker,  siehe  Aka- 
demiker. 

Achaikos,  ein  Peripatetiker  aus  der 
rdmischen  Kaiserzeit,  von  welchem  es  zweifel- 
haft  ist.  ob  er  im  ersten  oder  im  zweiten 
cliriatlichen  Jalirhundert  lebte.  Er  schrieb 
einen  Commentar  zu  den  Rategorieen  des 
Aristoteles,  woraus  una  jedoch  nur  unbedeu- 
tende  Notizen  tlberliefert  worden  sind. 

Achillini  (Achillinus),  Alexander, 
war  1463  zu  Bologna  geboren  und  lehrte  in 
Padua  und  Bologna  Philosophie  und  Medicin 
nach  den  Grundsfttzen  des  Averroes.  Ala 
gelehrtcn  Kenner  des  Aristoteles  nannten  ihn 
seine  Zeitgenossen  Aristoteles  den  Zweiten. 
Er  starb  1512,  nach  Andern  1518,  in  seiner 
Vatcratadt.  Einige  seiner  philosophischen 
Schriften  (de  mtelligentiis,  de  universalibus, 
de  orbibus)  wurden  1508  (1545)  in  Venedig 
gedruckt  Zwei  nachgelassenc  Schriften  (de 
distinctionibus  und  in  librum  primum  physi- 
calium  auscultationwn  ac  secundi  initium 
intrepretatio)  gab  sein  Schiller  Franciscus 
Marianus  (1518)  heraus.  In  seiner  Darstellune 
zeigt  er  sich  noch  fast  ganz  scholastisch  una 
wenig  am  die  schone  Form  seiner  huma- 
nistischen  Zeitgenossen  bemllht.  unter  welchen 
er  den  Pomponatius  bckampfte.  In  aeinen 
philosophischen  Ansichten  weicht  er  vielfach 
von  Aristoteles  ab.  Die  ..Universalien",  Ubcr 
deren  Bedeutung  sich  die  Scholaatiker  in 
mehrere  Parteien  spalteten,  gelten  ihm  nicht 
als  bloase  Namen  und  Gebilde  des  Verstandes, 
sondern  als  wirklich  in  den  Gegenstanden 
gegenwartig,  da  sie  die  Wesenheit  der  Einzel- 
ainge  zum  Inhalt  haben  und  insofern  von 
dieaen  selbat  nicht  verschieden  sind,  welcher 
Inhalt  indessen  erst  durch  den  denkenden 
Verstand  die  Form  der  Allgemeinheit  erhalt 
Von  den  mit  Leibern  begabten  Geistern  unter- 
scheidet  Achillini  die  immateriellen  Intelli- 
genzen  und  behauptet,  dass  alle  Intelligenzen 
uberhaupt  nicht  aus  der  Materie,  sondern 
durch  Schdpfung  aus  Nichts  hervorgebracht 
sein  mflssen.  Die  freie  Thatigkeit  Gottes 
hebt  die  Unveranderlichkeit  semes  Wesens 
nicht  auf ,  und  sein  Wille  zu  schaffen  war 
von  Ewigkeit  her  dereelbe. 


Digitized  by  Google 


Acontius 


11 


Adelard 


Acontius,  Jacob  (Giacomo  Aconcio), 
ein  Rechtslehrer  nnd  Philosoph  des  16.  Jahr- 
hunderts, aus  Trient  gebUrtig  und  vom  Katho- 
licismus  ntr  reformirten  Kirche  ttbergegangcn, 
kam  von  Strassburg,  wo  er  sich  langere  Zeit 
aufhielt,  zwischen  1550  und  60  nach  London 
an  den  Uof  der  Kdnigin  Elisabeth,  wo  er 
1565  starb.  Er  hinterliess  eine  philosophische 
Schrift:  Methodus  sive  recta  investigandanm 
tradendarumpie  artium  ac  scientiarwn  ratio 
(Basel,  1558). 

A  trio,  siehe  Akrion. 

Acusilaos,  siebe  Akttsilaos. 

Adam,  ein  Deutscher,  welcher  im  zwdlften 
Jahrhundert  in  Paris  unter  Matthias  yon 
Angers  und  Petrus  Lombard  us  seine  Stndien 
machte,  dann  Kanonikns  in  Paris  wurde,  wo 
er  bei  der  zur  Seine  -Insel  ftthrenden  schmalen 
Brticke  eine  vielbesuchte  Schule  erfiffnete  und 
daher  den  Namen  Adamus  de  parvo  ponte 
(Adam  de  Petit -Pont)  oder  auch  Pontilianus 
fuhrte.  Spater  (1176)  wurde  er  Bischof  von 
St  Asaph  in  der  englischen  Grafschaft  Glo- 
cester,  wo  er  1180  starb.  In  seinera  hand- 
schriftlich  in  Paris  vorhandenen,  aber  un- 
vollendet  gebliebenen  Werke  „Ars  disse- 
rendi",  woraus  Cousin  in  seinen  „  fragments 
de  philosophic  scolastique"  einige  AuazUge 
mitgetheilt  hat,  zeigt  er  sich  bei  einigerDnnkel- 
heit  und  Holperigkeit  des  Ausdrncks  als  ein 
scharfsinniger  Anhanger  des  Aristoteles.  Ver- 
mutldich  ist  diese  Schrift  eine  und  dieselbe 
mit  der  „ars  dialectica",  welche  von  ihm 
im  Jahre  1132  in  zwei  BUchern  veroffentlicht 
worden  war. 

Adam  Goddam  oder  Codam  oder  Vod- 
dam  war  ein  Franziskanermdnch,  welcher 
im  14.  Jahrhundert  in  London,  Oxford  und 
Norwich  die  Sentenzen  dea  Petrus  Lombardus 
erklarte  und  dartlber  ein  Buch  herausgab 
„xuper  r/uatuor  libros  sententiarum"  (Parisiis 
1512),  worin  er  sich  als  eifrigen  Anhanger 
Wilhclms  von  Occam,  sowie  des  Nominalismus 
zeigt,  jeden  Unterschied  zwischen  den  gdtt- 
lichen  Attributen  und  zwischen  der  Seele  und 
ihren  Kraften  leugnet  und  von  einer  ur- 
sprtinglichen  Glcicnheit  aller  Seelen  Nichts 
wisaen  will. 

Ada  mi,  Tobias,  herzoglich  sflchsisch- 
weimarischer  Hofrath,  lernte  auf  einer  ge- 
lehrten  Reise  1611  in  Neapel  den  staats- 
gefangenen  Philosophen  Tomaso  Campanella 
kennen  und  gewann  dessen  Freundschaft,  so 
dass  ihm  dieser  mehrere  seiner  Schriften  zur 
Herausgabe  in  die  Peder  dictirte.  Bei  der  Ver- 
dffentlicnung  derselben  und  namentlich  des 
Prodromus  philosophiae  instaurandae  (Frank- 
furt, 1617)  suchte  Adami  die  neue  Philosophic 
seines  Freundes  als  Gegensatz  zur  Scholastik 
zu  empfehlen. 

Adelgeruft  (Adelger,  Adelher),  ein 
Scholastiker  des  12.  Jahrhunderts,  war  Ka- 
nonikus  in  Luttich  und  spater  Mdnch  von 
Clugny  und  hat  vorzugsweise  theologische 


Schriften  verfasst  Sein  (von  Pez  im  The- 
saurus anecdotorum,  Bd.  4)  herausgegebenes 
Buch  „de  liber o  arbitrio"  ist  ein  Versuch, 
das  gottliche  Vorherwiseen  mit  der  mensch- 
lichen  Freiheit  zu  vereinigen. 

Adelard  von  Bath  (in  England)  war 
ein  Scholastiker,  dessen  Lebenszeit  in  das 
letzte  Drittel  des  11.  und  in  das  erste  Drittel 
des  12.  Jahrhunderts  fallt  Sein  Eifer  fQr 
die  Wissenschaft  hatte  ihn  aus  den  Schulen 
von  Tours  und  Laon  nach  Griechenland, 
Kleinasien,  Aegypten  und  zu  den  Mauren 
nach  Spanien  geftlhrt  Nachdem  er  Iangere 
Zeit  in  Tours  gelebt  hatte,  wo  seine  Schrift 
„ttber  das  Dasselbige  und  das  Verschiedene" 
(de  eodem  et  diver  so)  entstand,  zog  es  ihn 
nochmaU  nach  Italien,  wo  er  in  Salerno  der 
Schdler  eines  Arztes  war.  Nach  seiner  Rflck- 
kehr  schrieb  er,  auf  Anregung  seines  Neffen, 
in  Form  eines  Dialogs  zwischen  ihm  selbst 
und  dem  Neffen  seine  „Naturonter8Uchungen* 
(quaestiones  naturalesj.  Beide  Schriften 
fallen  in  die  ersten  Jahrzehnte  des  12.  Jahr- 
hunderts, sind  jedocb  nur  handschriftlich  in 
Paris  vorhanden  und  uns  nur  durch  die  Aus- 
zilge  bekannt,  welche  der  schon  im  30.Lebens- 
jahre  verstorbene  Franzose  Jourdain  in  seiner 
von  der  Pariser  Akademie  gekronten  Schrift 
^Geschichte  der  Aristoteliscnen  Schriften  im 
Mittelalter",  auch  unter  dem  Titel  „For- 
schungen  uber  Alter  und  Ursprung  der  latei- 
nischen  Uebersetzungen  des  Aristoteles  und 
Uber  griechi8chc  und  lateinische  von  den 
Scholastikern  benutzte  Commentare"  (aus 
dem  Franzosischen  Ubcrsetzt  von  A.  Stahr, 
Halle  1831)  mitgetheilt  hat.  Beide  Schriften 
zeigen  llberwiegend  den  Einfluss  der  Plato- 
nischen  Philosophic ,  wfthrend  sich  der  Ver- 
fasser  niemals  auf  die  Autoritat  des  Aristoteles 
beruft,  diesen  vielmehr  stets  nur  als  Dialck- 
tiker  erwftbnt  Die  Schrift  „de  eodem  et 
diver  so'1  ist  in  Form  einer  Allegorie  abge- 
fasst,  in  welcher  in  einem  stillen,  abgelegenen 
Thale  an  der  Loire  bei  Tours  dem  in  tiefes 
Sinnen  versunkenen  Adelard  zwei  Gdttinncn, 
die  Philokosmie  (Weltliebe)  und  die  Philo- 
sophie  (Weisheitsliebe)  erscheirfen.  die  erstcre 
von  5  Dienerinnen  Gltlck,  Macht,  WUrde, 
Ruhm  und  Lust  begleitet,  die  andere  im 
Gefolge  der  7  freien  Kttnste.  Die  Dame 
Weltliebe  will  der  Dame  Weisheitsliebe  das 
Herz  eines  fur  letztere  bestimmten  j unpen 
Mannes  streitig  machen  und  deckt  alle  mit 
dera  Studium  der  Philosophie  verbundenen 
Unannehmlichkeiten  ebenso  rtlckhaltslos  auf, 
wie  die  Unfolgerichtigkeiten ,  WidersprUche 
und  Streitigkeiten  ihrer  Anhanger.  Dagegen 
rechtfertigt  sich  die  Philosophie  und  bleibt 
nach  Darlegung  ihrer  Vorzllge  Uber  ihre 
Nebenbuhlerin  Siegerin.  Als  philosophischer 
Kern  der  Lehre  Adelard's,  wie  sie  uns  in 
den  AuszUgen  aus  seinen  beiden  Schriften 
entgegentritt,  geben  sich  folgende  Gedanken 
zu  erkennen.   Von  den  Sinnen  kann  nur  die 
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blossp  Meinung,  nicht  das  Wissen  von  den 
Dingen  ausgchen.  Die  Sinne  verm5gen  weder 
den  Zusammenhang  der  Dinge,  noch  deren 
Gmndtheilchen  aufzufassen.  Statt  den  Geist 
beim  Auffinden  des  Wahren  zu  untersttltzen, 
hindern  sie  ibn  nur  daran.  Denn  dass  die 
Seele  von  Gott  in  den  Kdrper  gesetzt  worden, 
ist  fur  sie  vom  Uebel,  indem  sie  dadnrch 
.  ihrem  wahTen ,  sich  seibst  gleichen  Wesen 
entfremdet  wird.  Sie  ringt  aber  nach  Be- 
freiung  von  den  Banden  der  Materie  durch 
Einsicht  und  kehrt  in  der  Philosophic  zn 
sich  seibst  zurtlck,  urn  durch  den  Verstand 
die  wahre  Gestalt  der  Dinge.  ihre  Ursachen 
und  letzten  Grtlnde  zu  erschanen  und  sein 
eignes  Wesen  zu  erkennen.  Ueberall  in  der 
Erscheinung  giebt  es  nur  sinnlich  Einzelnes, 
welches  aber  immer  zugleich  das  Allgemeine 
ist,  sofern  im  sinnlich  Einzelnen  immer  zu- 
gleich seine  Art  und  Gattung  mitsammt  dem 
Allgemeinsten  gefnnden  wird,  wenn  nur  H IHCTC 
Betrachtung  nicht  durch  den  Nebelschleier 
der  sinnlicben  Bilder  getrtlbt  wird,  sondern 
sich  zur  reinen  Anschauung  erhebt. 

Adrantos  wird  vom  Alexandrinischen 
Grammatiker  Athenaios  (zu  Ende  des  2.  christ- 
lichen  Jahrhundcrts)  als  sein  Zeitgenosse  cr- 
wahnt,  welcher  eine  Erlauterungsschrift  Uber 
die  Ethik  des  AristotelesschtHersTheophrastos 
in  fUnf  Btlchern  und  ein  Buch  tlber  die 
Nikomachische  Ethik  des  Aristoteles  selber 
verfasste. 

Adrastos  aus  Aphrodisias  (in  Karien) 
war  ein  mathematisch  gebildcter  Peripatetiker 
im  Anfange  des  2.  christlichen  Jahrhunderts. 
Seine  von  dem  Neuplatoniker  Plotinos  ge- 
schfitzten  Commentare  zu  den  Kategorien 
des  Aristoteles  und  zum  Platonischen  Dialoge 
Timaios  sind  ebenso  verloren  gegangen,  wie 
seine  Schrift  tlber  die  Ordnung  der  Schriften 
des  Aristoteles,  worin  er  sich  liber  Reihen- 
folge,  Titel  und  Aechtheit  derselben  auslasst. 
Auch  fiber  Uarmonik  (Mnsik)  und  Astronomie 
soli  er  geschrieben  haben.  Was  uns  aus 
seinen  Schriften  von  Spatern  (lberliefert  wird, 
lasst  uns  in  A^rastos  einen  Mann  erkennen, 
der  im  Ganzen  treu  dem  Aristoteles  folgt 
und  dessen  Lehren  geschickt  zu  erlftutern 
und  zu  vertheidigen  versteht. 

Aedesia,  siehe  A  ides  i  a. 

AedewhiH,  siehe  Aidesios. 

Aegidius  Lessinensis  oder  Gilles  de 
Lessines,  einer  kleinen  Stadt  bei  Hainaut, 
war  Dominikaner  und  Schtiler  des  Thomas 
von  Aquino.  Von  mehreren  seiner  philo- 
sopbischen  Abhandlungen  ist  nur  noch  die 
im  Jahre  1278  verfasste  und  handscliriftlich 
in  der  Nationalbibliothek  zu  Paris  bewahrte 
Abhandlung  „  tlber  die  Einheit  der  Form" 
vorhanden,  aus  welcher  Haurdau  (de  la 
philosophic  scolastique,  Vol.  II,  246  —  252) 
Auszftge  giebt.  Sein  Grundgedanke  ist:  wie 
jedea  Wesen  nur  Eine  wesenhafte  Form  hat, 


so  ist  die  einzige  wesenhafte  Form  des  Men- 
schen  seine  verntlnftige  8eele. 

Aegidius  Anrelianensis  (Gilles 
d 'Orleans)  war  ein  zur  Schule  des  Thomas 
von  Aquino  gehflriger  Dominikaner-Prediger 
una  venafwer  eines  ixunmeniars  zur  UiiniK 
des  Aristotelea,  welcher  sich  handschriftlich 
zu  Paris  in  der  Bibliothek  der  Sorbonne  be- 
findet. 

Aegidius  Romanus  oder  de  columna, 
aus  dem  Geschlechte  der  Colonna  (Gilles 
de  Rome)  hatte  als  Augustiner -  Eremit  in 
Paris  Thomas  von  Aquino  und  Bonaventura 
studirt,  war  Lehrer  dee  nachmaligen  Konigs 
Philipp  des  SchOnen,  wurde  dann  Lehrer  an 
der  Pariser  Universitat  Als  soldier  widerlegte 
er  die  von  dem  Oxforder  Franziskaner  Wilhelm 
von  Lamarre  verfasste  Schrift  „  Rcprchcn- 
sorium  seu  correctorium  fratriz  Thomae" 
durch  die  Gegenschrift  „  Defensorium  seu 
correctoriian  corruptorii  S.  Thomae".  Im 
Jahre  1296  wurde  er  Erzbischof  von  Bourges 
und  starb  1316  in  Avignon.  Bei  den  Scho- 
lastikern  des  14.  Jahrhunderts  erhielt  er  die 
Ehrenbeinamen  Doctor  /undatissimus  und 
Princeps  theologorum.  Er  soil  gegen  60 
theologische  und  philosophische  Werke  ge- 
schrieben haben,  unter  wefchen  folgende  philo- 
sophischen  Inhalts  im  Dnick  erschienen  sind: 
Quodlibeta  (1481),  de  ente  et  essentia  (1493), 
die  Commentare  zu  Aristoteles'  de  anima 
(1491),  zu  dessen  firuherer  Analytik  (1499) 
und  zur  spiteren  Analytik  (1478),  quaesliones 
metaphysicales  (1499).  Dazu  kommt  die  Ab- 
handlung de  regimine  principum  (1473),  worin 
Fragen  aus  dem  Gebiete  des  Naturrechts, 
der  Politik  und  Nationaldkonomie  behandelt 
und  dabei  die  Anschauungen  des  Aristoteles 
mit  denen  des  Thomas  von  Aquino  und 
neueren  Ideen  zu  vereinigen  gesucht  werden. 
Eine  Vertheidigung  der  weltlichen  Herrschaft 
des  Papstes  enthalt  die  von  Jourdain,  un 
ouvrage  intdit  de  Gilles  de  Rome,  Paris  1858, 
herausgegebene  Abhandlung  de  ecclesiastica 
potestate.  Ohne  eine  cigentnllmliche  Richtung 
in  der  Philosophic  zu  vertreten,  ]iat  Aegidius 
von  Colonna  das  Verdienst,  die  angegriffene 
Lclure  des  Thomas  von  Aquino  mit  Geschick 
vertheidigt  und  dieselbe  nach  ihrem  Zusammen- 
hange  treu  und  klar  dargestellt,  in  einigen 
Punkten  anch  weiter  cntwickelt  zu  haben. 
Die  Mittel,  urn  zur  Erkenntnias  der  wahren 
Religion  zu  gelangen,  sind  die  natflrliche 
Vernunft,  die  Wunder  und  die  Offenbarung. 
Die  Wahrheiten  des  christlichen  Glaubens 
sind,  wenn  auch  zum  Theil  Uber  der  Ver- 
nunft, doch  nicht  gegen  die  Vernunft,  welche 
darum  auch  fahig  ist  zur  LOsung  der  vom 
Stand  pnnkt  der  Vernunft  gegen  die  christ- 
lichen Wahrheiten  erhobenen  Einwtlrfe,  wobei 
sie  freilich  der  besonderen  Erleuchtung  Gottes 
bendthigt  ist  Nur  in  Gott,  welcher  das  8ein 
durch  sich  und  aus  sich  selber  ist,  fallen 
Sein  und  Wesenheit  zusammen,  in  jedem  ge- 
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schopflichen  Wesen  sind  beide  unterschieden, 
weil  alles  Geschaffene  am  Sein  Gottes  nur 
in.su writ  Theil  nimmt,  ala  es  ihm  von  Gott 
mitgetheilt  wird.  Die  ausdehnbare  und  theil- 
bare  Materie  ist  der  Grund  der  eracheinenden 
Einzelheit  in  den  kdrperlichen  Dingen.  Nur 
die  geistigen  Wesen  haben  keine  Materie. 
Diese  seibst  steht  zwischen  dem  reinen  Nlchta 
und  dem  Etwas  in  der  Mitte  und  nahert  sich 
beiden.  Indem  sie  fahig  ist,  durch  die  Form 
btstimmt  zu  werden,  vermag  aie  Bich  ohne 
diese  nicht  aus  sich  seibst  zu  entwickeln. 
Von  der  bleibenden  und  unverganglichen 
Substanz  der  Seele  sind  die  aus  deraelben 
hervorfliessenden  Accidentien  unterschieden, 
und  nur  solche  Accidentien,  welche  seibst 
bleibend  nnd  unverganglich  sind,  kdnnen  ala 
Potenzen  der  Seele  gelten,  die  durch  keine 
naturlichen  Einwirkungen  verderbt  werden 
konnen.  In  der  Immaterialitat  der  Seele  ist 
auch  die  freie  Sclbatbestimmung  orsprunglich 
und  wurzelhaft  begrundet,  und  zwar  zunaclist 
und  unmittelbar  im  Veratande,  formal  aber 
in  derjenigen  Potenz  des  Willens,  vermdge 
deren  sich  der  Mensch  wirklich  fur  etwas 
beatimmt.  Sofern  die  Schauung  Gottes  als 
Thatigkeit  des  Verstandes  zugleich  Ziel  und 
Gegenstand  der  Willenathatigkeit  ist,  besteht 
in  der  Schauung  Gottes  die  wahre  Befriedi- 
gung  und  GlUckseligkeit  der  Menachen. 

Aelianus,  siehe  Ailianos. 

Aeneas,  siehe  Aineiaa. 

Aenesideinus.  siehe  Aineaidemoa. 

AeplnuH,  Franz  Albert,  geboren  zu 
Wanzke  (in  Mecklenburg)  und  1750  zu  Rostock 
geatorben,  wo  er  seit  1712  ausserordentlicher 
Professor  der  Logik  und  seit  1721  Professor 
der  .Theologie  war.  In  seiner  „Introduetio 
m  philosophiamf'  (1714),  welche  den  ganzen 
Umfang  der  philosophischen  Wissenschaften 
encyclopadisch  umfaast,  zeigt  er  sich  als  philo- 
sophischen Eklektiker  und  theologisirenden 
Philosophen. 

Aesthines,  siehe  Aischines. 

Vet  her  ius,  siehe  Aitherios. 

Aethiops,  siehe  A  it  hi  ops. 

AgaUiargirita,  anch  Agatharchos  ge- 
nannt, aus  Knidoa  in  Kleinasien,  Erzieher 
fines  Prinzen  (vermuthlich  des  Ptolemaios  II. 
Euergetes),  war  ein  auch  durch  geograpliische 
und  historiache  Schriften  bekannter  Peripa- 
tetiker  im  zweiten  Jahrhundert  vor  Chr.,  von 
dessen  philosophischen  Lehren  una  Nichts 
uberliefert  ist 

Agathinuft,  Claudius,  aus  Sparta,  ein 
Arzt,  wird  als  Schiller  des  rdmischen  Stoikers 
L.  Annaeus  Cornutus  im  2.  christlichen  Jahr- 
hundert genannt. 

A  k»  I  h  ( >  bu  1  us  aus  Alexandria,  ein  Kyniker 
urn's  Jahr  120  n.  Chr.,  der  bei  Lukianos  er- 
wihnt  wird. 

Agathoklto,  ein  bei  Platon  erwahnter 
Sophist  aus  Abdera. 

Agathokl£t»,  ein  bei  Lukiauos  erwahnter 


Peripatetiker  urn  die  Mitte  des  2.  christlichen 
Jahrhunderta.  m 

Agricola,  Rudolf,  auch  Rudolphua  a 
Groeningen  (.aeiner  Hehnath)  genannt,  hiess 
eigentlich  Rolef  Huyamann,  nennt  aich 
seibst  aber  auch  Rudolph  von  Ziloha, 
nach  dem  damaligen  Auguatinerkloater  Silo. 
Er  war  1443  in  Baflo  (.Baffel)  unweit  Griiningen 
in  Friesland  geboren,  in  der  Schule  zu  Zwoll . 
unter  Thomas  von  Kempen  gebildet,  studirte 
dann  in  Lflwen  (Louvain)  und  Paris,  weilte 
1470—76  in  Ferrara  und  lebte  seit  1482  auf 
Einladung  des  Bischofa  Johann  von  Dalberg, 
kurpfalzischen  Kanzlera,  bald  in  Heidelberg, 
bald  in  Worms,  indem  er  neben  aeinen  ge- 
lehrten  Beschaftigungen  auch  dffentliche  Vor- 
leaungen  hielt,  im  Interesse  der  humanistiachen 
Wisaenachaften  ala  Gegner  der  Scholaatik, 
zuletzt  aber  vorzugsweise  der  Theologie  zu- 
gewandt.  Er  atarb  bald  nach  der  Rtickkehr 
von  seiner  in  Begleitung  Dalberga  1484  unter- 
nommenen  Reise  nach  Italien  1485,  als  Jung- 
geselle  im  42.  Lebenajahre.  Neben  seineu 
Commentaren  zu  Boetiua  de  consolation e 
philosophise ,  und  einigen  Ueberaetzungen, 
ist  unter  aeinen  Schriften  philoaophischen  In- 
haltes  als  bedeutendste  die  (1480  gedruckte) 
Schrift  de  invention*  dialectica  tuber  die 
dialektische  Erfindung)  in  drei  Bttehern,  zu 
erwahnen,  worin  er  die  besonders  fur  den 
Redner  wichtige  Kunst  behandelt,  jeden  zu 
behandelten  Gegenstand  von  alien  Seiten  zu 
betrachten,  una  sich  auf  Aristoteles,  Cicero 
und  Qui ntilian  attltzt  Letztere  Schrift  dea 
frtlh  Geatorbenen  hat  aeinen  Namcn  bei  der 
Nachwelt  erhalten.  Im'Geftlhle  der  Noth- 
wendigkeit  einer  Reform  der  in  den  dtlrren 
Gefilden  der  Scholastik  verlaufenen  Philo- 
sophic, sucht  er  das  Heilmittel  fur  die  wiaaen- 
schaftlichen  Gebrechen  der  damaligen  Zeit 
mit  Laurentius  Valla  und  den  itahenischeu 
Humanisten  in  einer  Philosophie  dea  geaunden 
Menschenverstandcs.  Die  Philosophie  qualt 
sich  mit  Rathseln,  welche  bisher  ihren  Oedipus 
noch  nicht  gefunden  liaben  und  auch  nimmer 
linden  werden.  Um  mit  ihren  Begriffserkla- 
rungen  das  Wesen  des  Gegenstandes  aua- 
zudrQcken,  fehlt  una  die  Einsicht  in  die 
wahren  Unterachiede  der  Dinge  oder  in  das, 
waa  dieselben  ausaer  der  Seele  sind,  nnd  wir 
mttssen  achon  zufrieden  sein,  wenn  wir  una 
denaelben  nur  nahern  kflnnen.  Die  rechte 
Philosophie  ist  die  Sittenlehre;  aber  auch  in 
die  Unterweisungen  der  Philosophie  liber  das 
sittliche  Leben  mischt  sich  der  Irrthum  ein, 
sodass  wir  zuletzt  an  die  heilige  Schrift  ge- 
wieaen  aind. 

Joannes  Saxo  (Phil.  Melancbthon)  oratio  de  vita 

R.  Agricolae.  1539. 
K.  Agricolae  opera  ed  Alardus,  2  Bde.,  Coloniae 

1539. 

Meiners,  Lebenabeschreibangen  beriihmter  Man- 
ner aus  der  Zeit  der  Wiederherstellung  der 
WUwenachtften.    1796.  II,  8.  332  -  363. 
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Tratsliltf ,  J.  P..  rita  et  meriU  B.  Agricolae. 
1830.  „ 

Agrippa,  ein  skeptischer  Philoeoph  des 
2.  ehristhchcn  Jahrhunderts,  der  als  fttnfter 
Nachfolger  in  der  Schule  des  Ainesidemos 
hczeichnet  wird  und  die  Reihe  der  neueren 
(jtingeren)  Skeptiker  beginnt  Er  nimmt  in 
der  Geschichte  der  antiken  Skepsis  dadnrch 
einen  ehrenvollenPlatz  ein,  daas  er  die  frtlheren 
zehn  skeptiacken  Wendungen  oder  Geaichts- 
punktc  scharfsinnig  in  filnt'  zuaammenfasste 
und  zugleich  nach  der  Sicherheit  des  Beweis- 
verfahrens  fragte.  1st  nftmlich  erstens  schon 
i>eim  Widerstreite  der  Meinungen  keine  feate 
Gewiasheit  und  sichere  Ueberzenguug  moglich, 
so  wiirde  zweitens  jeder  angebliche  Beweia- 
grund  aelhst  wieder  des  Beweises  bedUrfen 
und  so  fort  in's  Unendliche.  Ueberdies  stellen 
sich  drittens  die  Gegenstande  je  nach  der 
eigentlicben  Beaehaffenheit  des  Wahrnehmen- 
den  und  den  besondern  Umstanden  verschieden 
dar  und  deshalb  kflnnen  alle  unsere  Vor- 
stellungen  nur  beziehungsweise  gelten.  Darf 
man  nun  viertens  einer  Untereuchung  keine 
unbewieaenen  Voraussetznngen  zum  Grunde 
legen.  so  mtlaste  funftena^ jeder  angebliche 
Beweis  fur  eine  Annahme  eigentlich  selbst 
erst  mit  Hulfe  eben  dieaer  Annahme  bewieacn 
werden. 

Agrippa  (Heinrich  Cornelius 
Agrippa)  von  Nettesheim  stammte  aua 
einer  turnierfahigen  und  reichen  katbolischen 
Faroilie  und  war  1487  in  KOln  geboren.  Als 
fahrendeT  Bitter,  Gelehrter  und  8chwarz- 
kQnstler  hat  er  stets  ein  unstetea  und  aben- 
theuerliches  Leben  gefuhit  Er  studirte  in 
KOln  und  Paris  neben  der  ltechtawiasenschaft 
und  Medicin  auch  das  klassische  Alterthum 
und  mit  Vorliebe  die  magischenWissenschaften, 
welche  ihm  als  das  HOehste  galten,  welches 
der  menschliche  Geist  erstreben  und  erfaasen 
kOnne.  Schon  als  Jtlngling  stiftete  er  in 
Paris  einen  Bund  fur  die  geheimen  Ktlnste 
und  Wiasenschaften  und  machte  mit  einigen 
BundesbrQdern  abentheuerliche  Reisen  durch 
Frankreich,  Italien  und  Spanien,  wobei  da 
und  dort  auch  die  Goldmaeher  -  Bude  auf- 
geschlagen  wnrde  und  daneben  die  Wahr- 
sagerei  als  Hittel  zum  Unterhalt  diente.  Nach- 
dem  er  eine  schwere  Rrankheit  flberatanden 
hatte,  lieas  er  sich  1509  zu  Dole  in  Bourgogne 
nieder,  wo  ihm  seine  uber  Reuch Tin's 
^wunderthatigcs  Wort*  gehaltenen  Offentlichen 
Vorlesungen  eine  Lehrstelle  eintrugen,  ihn 
aber  sehr  bald  zugleich  abi  Ketzer  verdachtig 
machten.  Er  begab  sich  nach  England,  von 
wo  er  seine  Rechtfertigung  auagehen  lieas. 
Von  liier  begab  er  sich  wieder  nach  KOln, 
besuchte  von  dort  aus  den  Abt  Tritheim  in 
Wurzburg,  welcher  damals  fur  einen  der  be- 
ril  Unites  ten  Adepten  in  der  Magie  und  Kabbala 
gait,  um  deasen  Unterricht  zu  genieasen.  Von 
ihm  empfing  er  die  Anregung  und  Auf- 
munterung  zu  der  Schrift  »vu«  der  ge- 


heimen Philosophic",  die  er  auch  be! 
der  ersten  Ausgabe  (Kdln  1610)  seinem  Meister 
zueignete.  Er  trng  aua  den  Schriften  der 
Neuplatoniker  und  Kabbalisten  die  Lehren 
des  Alterthums  und  Mittelalters  uber  die  ver- 
borgenen  Ktlhate  zusammen  nnd  entwickelte 
mit  Geschick  die  allgemeinen  Grundsatze  der 
magiachen  Philosophic  Im  Jahre  1510  trat 
er  in  kaiserliche  Dienste  nnd  kampfte  1512 
unter  Kaiser  Maximilian  gegen  die  Venetianer. 
Nachdem  er  wieder  mehrere  Jahre  mit  Ordena- 
brlldern  in  Italien  umhergezogen  war,  um 
seine  magiachen  Ktlnste  zu  verwerthen,  trat 
er  an  der  Universitat  Pavia  als  Erklarer  der 
Schriften  des  Hermea  trismegiatos  anf  (siehe 
dieaen  Artikel),  heirathete  ein  schOnes  und 
edles  Madchen,  verlor  jedoch  im  Kriege  sein 
und  ihr  VennOgen  und  kam  in  groase  Noth. 
In  dieser  Zeit  verfaaste  er  die  kleine  Schrift 
„von  der  dreifachen  Weise  Gott  zu 
erkennen4*,  deren  Grundgedanken  darin  be- 
stehen ,  dass  in  der  Erkenntnias  und  Liebe 
Gottes  die  wahre  Gerechtigkeit,  Weisheit  und 
Glflckaeligkeit  zn  auchen  sei;  das  Buch  der 
Natur,  das  Gesetz  Mosis  und  das  Evangelium 
Christi  ftlhren  zu  ihr  hin.  Die  dem  Moses 
zugleich  mitgetheilte  richtige  Auslegung  des 
Gesetzes  vererbte  von  Geachlecht  zu  Geschlecht 
und  wnrde  spaterhin  Kabbala  (siehe  dieaen 
Artikel)  genannt;  durch  den  Glauben  he- 
herrscht  der  achte  Christ  die  Welt,  indem  er 
an  der  gOttlichen  Wundermacht  selber  Theil 
nimmt. 

An  der  Auaftthrung  dieaer  Gedanken  hatte 
der  Markgraf  von  Monferrat,  welchem  Agrippa 
die  kleine  Schrift  gewidmet  hatte,  solchea 
Wohlgefallen,  daas  er  den  Verfaaser  mit  einem 
kleinen  Gehalte  nach  Caaale  (am  Po)  berief, 
wo  er  1516—1518  lebte.  In  dieaem  Jahre 
erhielt  er  eine  Anstellung  als  Syndikus  zu 
Metz,  wo  er  sich  eifrig  auf  das  Studium  der 
Bibel  warf  nnd  mit  Schrecken  auf  aein  Ritter- 
und  Kriegerleben  zurttckblickte.  In  einer 
damals  verfassten  Schrift  „Dehortatio  gentilis 
philosophic^"  (Abmahnung  vor  der  heid- 
niachen  Philosophic)  bezeichnete  er  die  heid- 
nischen  Weltweisen  als  Quackaalber,  wlhrend 
er  die  heilige  Schrift  als  reinste  Quelle  der 
Wahrheit  pries.  In  einer  Schrift  „uber  die 
Erbatlnde"  dentete  er  die  Schlange,  welche 
Eva  verftlhrte  und  betrog,  auf  das  mannliche 
Geachlechtsglied.  In  den  damaligen  Hexen- 
procesaen  wirkte  er  durch  Rede  und  Schrift 
eifrig  fur  die  Befreiung  der  nnglOcklichen 
Opfer  des  Wahnglaubens ,  verwickelte  sich 
aber  zugleich  in  MOnchastreitigkeiten,  die  ihm 
den  Anfenthalt  in  Metz  so  sehr  veTbitterten, 
daas  er  1519  oder  1520  wieder  nach  KOln 
zog.  Nach  dem  Tode  seiner  Gattin  bewarb 
er  sich  vergebens  um  eine  Anstellung  in 
Savoyen.  In  Genf  verheirathete  er  sich  wieder 
und  ging  als  Ant  nach  Freiburg  in  derSohweiz, 
wo  er  sich  mit  neuem  Etfer  den  geheimen 
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la  Lyon  wurde  er  1524  Leibarat  bei  der 
Kdnigin  Mutter,  hatte  aber  nur  wenig  Ein- 
nahmen,  to  grossen  Beifall  er  sieh  auch  durch 
seine  magischen  Kunste  erwarb.  Nachdem 
er  bei  der  kargen  Kdnigin,  die  den  Arzt  nur 
als  Sterndeuter  benutxen  wollte,  in  Ungnade 
gefallen  and  in  ausserste  Noth  gekonunen 
war,  erhielt  er  1527  eine  Anstellung  als 
kaiserlicher  Archivar  und  Historiograph  in 
denNiederlanden  bei  derRegentin  Margarethe. 
Hier7  in  Antwerpen ,  verfasste  er  1530  das 
Bueh  „uber  die  Eitelkeit  und  Unsieher- 
heit  der  Wisaenschaften welches  er  im 
folgenden  J  ah  re  veroffentlichte ,  w  ah  rend  er 
den  Tod  seiner  zweiten  Frau  zu  beklagen 


in  dieser  Schrift  seinem  Unmuth 
Verbitterung  Luft  und  eifert  gegen 
den  Gebrauch  der  Bilder  in  den  Kirchen. 
gegen  Papste  und  Bischoie,  Priester  una 
Mouche,  gegen  die  Scholastik  und  deren 
„Centaurentheologieu  und  nTheoiSophistikM, 
sogar  gegen  die  bisher  von  ihm  so  noch  ge- 
haltene  Magie  und  ihre  geheimen  Kunste. 
UebeThaupt  sucht  er  die  Nichtigkeit  und  Un- 
haltbarkeit  aller  menschltchen  Wissenschaften 
darzuthun,  gegen  welche  er  im  Einzelnen 
seine  Pfeile  richtet,  so  dass  derMensch  schliess- 
lich  nur  aliein  auf  die  gOttliche  Offenbarung 
angewieaen  sei.  Er  erklilrte  die  Wissensehaft 
fur  jene  Pest,  welche  das  menschliche  Ge- 
schlecht  verheert,  alle  Unschuld  vernichtet, 
die  Seele  in  die  Nacht  der  Sttnde  und  des 
Todes  gestural  das  Licht  des  Glaubens  aua- 
geldscht  und  den  Wahn  auf  den  Thron  er- 
hoben  habe.  Alle  Wiasenschaft  sei  nur  trU- 
gerische  Vorspiegelung  der  Schlange  und 
stamme  aus  dem  Versucherworte  deraelben: 
Eritis  sicut  dii,  sdentes  bonum  et  malum 
(Ihr  werdet  wie  Gfltter,  wissend  Gutes  und 
Boses).  Nur  der  schlichte  Glaube  an  das 
Wort  Gottes,  das  sich  selbst  genUge  und  sich 
sich  selbst  erklare,  leite  una  zur  W  ah  r  he  it. 
Darum  (so  schliesst  das  Werk)  nehmt  den 
Schleier  von  euern  Augen  hinweg,  stosset 
den  Becher  des  Todes  von  Euch  und  er- 
mahnet  die  Welt  zum  wahren  Licht  in  der 
J  win  he  it  des  Geistes  und  Heraena! 

Das  Werk  de  vanitate  sdentiarum  hat 
seine  Bedentung  nicht  als  ein  Erguss  des 
philoaophischen  Skepticismus,  sondern  als  eine 
leidenschaftliche  Kritik  der  damaligen  Zeit- 
bildung  nach  alien  ihren  Erscheinungen  im 
Gebiete  des  Wissens  und  Lebens,  indem  es 
ebensowohl  gegen  die  Unfruchtbarkeit  des 
ganzen  scholastischen  Wissens  und  Denkens, 
wie  gegen  die  Hohlheit  und  Verausserlichung 
des  christlichen  Lebens  kampft  Aber  trotz 
seiner  darin  ausgesprochenen  Anschauungen 
hat  der  Zeitgenosse  der  reformatorischen  Be- 
strebungen  Luthers  und  Melanchthons  kein 
Hera  far  den  Gang  und  die  Sache  der  Re- 
formation! Die  Theologen  der  Universitftt 
Uwen  hoben  aus  der  Schrift  Agrippa's  ein- 


zelne  Satze  heraus,  wegen  deren  sie  den  Ver- 
fasser  beim  Kaiser  anschwilrzten ,  so  dass 
ihm  seine  Besoldung  vorenthalten  wurde  und 
er  Schulden  halber  in's  Gefangniss  wandern 
musste.  Wahrend  von  ihm  ein  dflentlicher 
Widerruf  wegen  der  ketzerischen  Sfttze  ver- 
langt  wurde  und  die  Inquisition  durch  Hog- 
straten  das  kirchliche  Yerbot  des  anrUchigen 
Werkes  betrieb,  veroffentlichte  Agrippa  eine 
Art  von  Rechtfertigung,  worin  er  hervorhob, 
dass  er  nicht  Kunst  und  WisscnHcliaft  selbst, 
sondern  nur  das  Eitele  und  Unsichere  der- 
aelben zu  Gunsten  des  gdttlichen  Wortes  be- 
tont  habe.  Scldiesslich  richtet  er  die  Angriffs- 
waffen  gegen  aeine  Widersacher  selbnt,  indem 
er  sagt:  „Ihr  aber  aus  Ldwen  und  Kdln,  sagt 
mir,  was  fiir  Ehre  habt  ilir  im  Streit  mit 
Reuchlin,  Erasmus  und  Andern  davongetragen  ? 
Eure  Tage  sind  gezahlt,  eure  Herrschaft  hat 
aufgehdrt,  der  Kuhm  eurer  TrugschlUsse  ist 
dahin.  euer  Name  ward  zum  Scliimpfworte, 
weil  ihr,  so  oft  ihr  Jemanden  antastet,  alle- 
mal  Wahrheit  und  Tugend  und  wirkliches 
Verdienst  unterdrflcken  wolltet  Ihr  macht 
es  mir  zum  Verbrechen,  dass  ich  den  Luther 
einen  unUberwindlichen  Ketzer  genannt  habe; 
aber  habt  ihr  ihn  etwa  besiegt?  Bestritten 
hat  man  ihn,  aber  nicht  widerlegt.  Eure  Eck 
und  Hog8traten  sind  ihm  gegenUber  zum  Ge- 
spdtte  geworden;  die  schimpfenden  Mdnche 
haben  ihn  gen5thigt  deutsch  zu  schreiben, 
wodurch  seine  Lehre  erst  recht  unter  das 
Volk  kommt.  Ihr  habt  seine  Biicher  zum 
Peuer  verdammt,  aber  Peuer  lfischt  Feuer 
nicht,  sondern  macht  den  Brand  nur  um  so 
grosser.  Auch  Verfolgungen  und  Todesstrafen 
haben  Nichts  geholfen.4* 

Im  Jahre  15:i3  kehrte  Agrippa  nach  Kflln 
zuruck,  wo  er  sein  Hauptwerk  „von  der  ge- 
heimen Philosophic"  neu  bearbeitete  und  in 
drei  Bflchern  herausgab  (1533),  indem  er  es 
durch  eine  Widmnng  an  den  Knrflirsten  der 
Censur  der  KOlner  Theologen  entzog.  Darin 
ist  auch  seine  philosophische  Grundanschauung 
niedergelegt,  die  sich  als  eine  platonisch- 
christliche  Theosophie  kennzeiclinet,  d.  h. 
als  ein  Lehrgebaude^  welches  die  Grund- 
lehren  der  Kirche  mit  neuplatonischen  nud 
mystischen  Anschauungen  verquickt,  sodass 
man  das  Werk  als  ein  theosophisches  Lelir- 
bnch  der  Magie  bezeichnen  kann.  Aus  Nichts 
hat  Gott  Alles  geschaffen  nach  dem  Vorbild 
und  der  geistigen  Form  der  ldeen  seines 
Geistes,  ohne  dass  er  jedoch  von  diesen  etwas 
an  die  SchOpfung  enUlussert  h&tte.  In  seiner 
Einheit  una  Dreiperaonlichkeit  QberragtGott 
zugleich  alle  Dinge.  Die  Vielheit  seiner 
Nji men  sind  gleichsam  die  von  ihm  aus- 
gehenden  Strahlen,  bei  den  alten  Heiden 
Getter,  bei  den  Kabbalisten  Sephiroth,  bei 
den  Neueren  gOttliche  Eigenschaften  genannt 
Durch  die  Stufenreihe  dieser  Sephiroth  steigt 
Gott  in  die  Welt  der  geschaflfeneu  Dinge 
herab,  indem  er  denselben  Sein,  Form  und 


Digitized  by  Google 


16 


Kraft  verleiht   Das  All  umschliesst  drei  be- 
sondere  Welten:  das  Reich  der  Elemente, 
die  himmlischc  Welt  der  Gestirne  und  das 
intelligible  Reich  der  Engcl.  Zwischen  diesen 
drei  Weltea  besteht   eiac  stets  lebendige 
Sympathie  and   wirksame  Gegenaeitigkeit, 
indem  jede  habere  Welt  sich  die  niedere 
dienstbar  macht  und  auf  dieselbe  durch  Ver- 
mittlung  der  alien  Dingen  einwohnenden 
lebendigen  Seele  einwirkt   Den  Dingen  der 
Welt  wohnen  offene  oder  verborgene  eigen- 
thUmliche  Krafte  bei,  die  von  oben  aus  der 
Weltseele  in  sie  herabsteigen ,  wobei  die 
jedesmalige  Constellation  der  Gestirne  den 
Dingen  cine  bestimmte  Signatur  verleiht  Im 
Mittelpunkt  dieser  drei  Welten  steht  der 
Mensrh,  um  dessen  willen  Alles  geschaffen 
ist  und  der  in  sich  Alles  vereinigt,  was  in 
der  tlbrigen  geschdpflichen  Welt  getrcnnt 
ist.    Darum  eben  vermag  er  auch  Alles  zu 
erkennen,  weil  in  gewisser  Weise  Alles  in 
ihm  vertreten  ist.   Auch  der  Mensch  ist  drei- 
getheilt  in  Leib,  Seele  und  den  beide  ver- 
mittelnden  Lebcnsgeist,  durch  welchen  die 
in  alien  Theilen  des  Leibes  gegenw&rtige 
gottahnliche  Seele  auf  den  Leib  einwirkt. 
Im  Wirken  unterscheidet  sich  die  von  einem 
atherischen  Leibe  umhttllten  Seele  wiederum  als 
der  von  Gott  erleuchtete,  irrthumsfreie  Geist, 
als  das  Organ  der  tlbersinnlichen  Erkenntniss, 
die  sinnlich  empfindende  von  der  vernUnf- 
tigen  Seele,  durch  welche  das  gftttliche  Licht 
in  die  empfindende  Seele  hinabdringt.  Die 
durch  gOttliche  Erleuchtung  bewirkte  Er- 
kenntniss  des  Uebersinnlichen  in  unmittel- 
barer  Anschauung  ist  der  Uber  Wissenscbaft 
und  Kunst  stehende  Glaube,  durch  welchen 
sich  der  Mensch  zu  Gott  und  den  Ubcrsinn- 
lichen  Wesen  erhebt.   Als  Sitz  der  sittlichen 
Freiheit  kann  sich  die  vernUnftige  Seele 
ebenso  dem  Geiste  zuwenden,  als  an  die 
sinnliche  Seele  sich  verlieren;  sie  kann  ebenso 
gut,  als  Wise  werden.   Von  Natur  ist  nur 
der  Geist  unsterblich;  die  vernUnftige  Seele 
kann  es  dadurch  werden,  dass  sie  mit  dem 
Geiste  Eins  wird  und  im  Lichte  desselben 
wandelt,  um  dann  im  Tode  zu  den  Himm- 
lischen  aufoteigend  der  Anschauung  Gottes 
und  der  GlUckseligkeit  theilhaftig  zu  werden. 

Schlicsslich  gipfelt  die  „ verborgene  Philo- 
sophic" in  der  magischen  Kunst  Die  Magie 
grUndet  sich  namlich  auf  den  lebendig 
wechselwirkenden  Zusammenhang  der  drei 
Welten,  wodurch  der  Geist  zu  dem  Streben 
befahigt  wird,  die  in  den  Dingen  verborge- 
nen  Krafte  zu  erkennen  uud  mittelst  der- 
selben  die  hdheren  Machte  zu  wunderbaren 
Wirkungen  fttr  seinen  Dienst  zu  gebrauchen. 
Darum  ist  die  Magie  die  vollkommenste 
Wissenschaft,  erhabenste  Philosophic  und 
vollendctste  Wcisheit  Indem  sich  die  Kunst 
des  Magus  Uber  die  niedere  elementare,  Uber 
die  mittlere  intelligible  und  Uber  die  hOcliste 
liiimnlische  Welt  erstreckt,  giebt  es  auch 


eine  dreifache  Magie,  Die  natttrliche  Marie 
lehrt  uns  den  wundervollen  Gebranch  der 
irdischen  Dinge,  die  himmlisehe  Magie  sielt 
auf  das  wunderbare  Herabziehen  der  himm- 
lischen  EinilUsse  der  Gestirne,  und  die  religiose 
oder  ceremonielle  Magie  lehrt  die  Kunst,  von 
den  himmlischen  Wesen  und  Dam  on  en  wunder- 
bare Erscheinungen  zu  erlangen.  Darum 
muss  der  Magus  ausser  der  nothwendigen 
natdrlichen  Begabung,  dem  unerlasslicnen 
festen  Glauben  und  mUhsamer  vorbereitender 
Uebungen  auch  in  der  Physik,  Mathematik 
und  Theologie  bewandert  sein ,  um  in  alien 
diesen  verschiedenen  Arten  der  magischen 
Kunst  als  Meister  auftreten  zu  konnen. 

Der  Verfasser  der  „geheimen  Philosophieu 
hat  die  Verfffentlichung  dieses  seines  Lebens- 
werkes  in  umgearbeiteter  Gestalt  nicht  lang 
Uberlebt  Auf  Veranstaltung  seiner  mOnchi- 
schen  Gegner  wurde  er  auf  einer  Reise,  die 
er  zum  Besuch  eines  Freundes  machte,  unter 
dem  Vorwande,  dass  er  vor  Jahren  gegen 
die  KOnigin  Mutter  geschrieben,  in  Lyon 
verhaftet  Durch  Vermittelung  von  Freunden 
wieder  frei  geworden,  starb  er  bald  darauf 
in  einem  Hospitale  zu  Grenoble,  im  Jahre 
1535,  in  seinem  48.  Lebensjahre. 

Agrippae  opera  In  duo*  tomos  digosta.  Lug- 
duni  1650.  1660.    (Darin  befinden  sich  auch 
seine  oben  nicbt  erwahnten  Comment&ria  in 
artem  brevem  Bahnondi  LullL) 
Agrippa's  Werke,  in  deutacher  Uebereeteung. 

Stuttgart  1866. 
Kleiners,  Lebensbcschreibungen  beriihmter  Man- 
ner au8  den  Zeiten  der  Wiederherstellung 
der  Wi88en8chafton.    I,  213  ff. 
Bianco,  F.  J.  von,  die  altc  Univereitat  K81n. 
1858.  QL 

Moriay,  U.,  the  life  of  H.  C.  Agrippa  von 

Netteaheim.   I.  IL  London  1856. 

Ahrens,  Heinrich,  war  1808  zu  Knie- 
stedt  bei  Salzgitter  (in  Hannover)  geboren 
und  hatte  seit  1827  in  Gflttingen  Rechts- 
wissenschaft  studirt,  wo  er  zuerleich  fUr  die 
Lehre  des  damals  dort  als  Privatdocent  leben- 
den  Pliilosophen  K.  Chr.  Fr.  Krause  ge- 
wonnen  wurde.  Als  Doctor  juris  habilitirte 
er  sich  1830  bei  der  dortigen  Juristenfacultat 
mit  einer  Schrift  „de  confoederatioue  Ger- 
manic^' (Uber  den  deutschen  Bund),  worin 
er  die  Bildung  eines  aus  landstandischen 
Abgeordneten  bestehenden  Parlaments  beim 
Bundestag  das  Wort  redete.  In  Folge  seiner 
Betheiligung  am  Gdttinger  Aufstande  (1831) 
musste  er  flflchtig  werden  und  ging  nach 
BrUssel,  wo  er  die  Lehren  des  Franzosen 
Saint -Simon  kennen  lernte,  zugleich  aber 
deutlich  die  VorzUge  einsah,  welche  die  ge- 
sellschaftliche  und  weltbttrgerliche  Lehre 
Krause's  vor  dem  Saint  -  Simonismus  hatte. 
Nachdem  er  sich  die  franzOsische  Sprache 
vollkommen  angeeignet  hatte,  ging  er  nach 
Paris  und  hielt  dort  im  Winter  1833—34 
mit  Beifall  Vorlesnngen  Uber  die  Gescluchte 
der  Plulosophie  seit  Kant  und  wurde  1834 
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als  Professor  der  Philosophic  an  der  neu- 
errichteten  Universitat  zu  Brussel  angestellt, 
wahrend  seinem  in  Gttttingen  gewonnenen 
Freunde  Schliephake,  welcher  gleichfalls  An- 
hanger  Kraut's  war,  die  Geschichte  der 
Philosophic  tibertragen  wurde.  In  den  Jahren 
1836  —  38  verOffentlichte  er  seinen  „Cours 
de  psychologies  in  zwei  Banden  und  seinen 
„Cours  de  droit  naturel",  welcher  letztere 
mehr  a  Is  20  Auflagen  erlebte  und  in  acht 
europaische  Spracben  Qbersetzt  wurde.  Im 
Jabre  1848  sass  Ahrens,  wibrend  ilim  in 
Brtlsscl  seine  Professur  ofiengehalten  wurde, 
als  hanndverischer  Abgeordneter  des  Wahl- 
bezirka  seiner  Heimath  im  Frankfurter  Parla- 
ment  auf  Sciten  der  grossdeutschen  Partei 
und  ging  1850  als  Professor  der  Rechts-  und 
Staatswiasenschaften  nach  Graz,  wahrend  Hei- 
nen Lehrstuhl  in  Brussel  sein  Schiller  Tiber- 
ghien  erhielt  Er  gab  seinen  Cows  de  droit 
naturel  in  deutscher  Bearbeitung  unter  dem 
Titel  „Naturrecht  oder  Pbilosopbie  des  Rechts 
und  des  Staats"  0.862,  in  6.  Auflage  1870) 
beraus.  Da  die  Recbtsphilosophie  seit  1853 
in  Oeaterreich  als  Gegenstand  der  Staatsprtlfung 
ausgeachlossen  wurde,  nahm  er  1860  eine 
Professur  der  Staatswissenschaft  in  der  philo- 
sophischen Faeultat  zu  Leipzig  an,  wo  er  die 
Krause'sche  Philosophic  (lurch  Vorlesungen 
fiber  Logik  und  Einleitung  in  die  Philosophic, 
Ethik,  Naturrccht  und  Staatsrecht  mit  Beifall 
vertrat  und  die  Grundung  eines  philosophischen 
Seminars  veranlasste,  welches  1873  erflffhet 
wurde.  An  einem  chronischen  LnftrOhren- 
katarrh  leidend,  starb  er  im  68.  Lebensjabre 
zu  Salzgitter  im  Hause  seines  Bruders.  Den 
grossen  Erfolg  seiner  rechtsplulosophischen 
•Schriften,  welche  an  tiefer  Durcharbeitung 
den  Arbeiten  der  Krausianer  Rflder,  SchUep- 
hake und  von  Leonhardi  nachstehen,  ver- 
dankte  Ahrens  seiner  gewandten  und  oft  glan- 
zenden  Darstellung^ 

Ahron  ben  Klin,  ein  jtldischer  Karaer, 
aus  Nikomedia  (in  Bithynien),  dem  Haupt- 
sitze  der  Karaer  in  damaliger  Zeit,  gab  1346 
ein  religionsnhilosophisches  Werk  Ec-hajbn 
(Ez-chajim)  beraus  und  starb  1369. '  Ausser 
diesem  Titel,  welcher  „Baum  des  Lebens" 
bedeutet,  kommt  dasselbe  auch  unter  dem 
Titel  Ndfer  {Nozer)  -emunim  (Htlter  der 
Treue)  vor.  Dasselbe  athmet  im  Ganzen  den- 
selben  Geist  einer  philosophischen  BegrUndung 
der  flberlieferten  Glaubenslebren ,  wic  das 
unter  dem  Titel  Moreh  nebochm  (Lelirer  der 
Verwhrten)  bekaunte  Lcbenswerk  des  Mai- 
monides,  obwohl  dieses  letztere  im  „Baum 
dea  Lebens*  bekflmpft  wird.  Ahron  Ben  EUah 
beschuldigt  den  Maimonides  der  Verfalschung 
derGlaubenslehre  durch  die  Philosophic,  deren 
Leuchte  er  doch  selber  im  „Baum  des  Lcbens" 
bocb  halt  Er  wollte  damit  die  Ehre  der 
Karaer  retten,  indem  er  das  Verdienst  des 
Maimonides  zu  schmftlero  suchte.  Doch  war 
die  Philosophic  bei  ihm  mehr  Sachc  der  Ge- 

K«ad,  H.,i«urt.rfcnck. 


lehraamkeit,  als  des  eigenen  Denkens.  In 
der  Lehre  von  Gott  will  er  nicht  bios  nega- 
tive oder  verneinende,  Bonders  auch  positive 
oder  bejahende  Bestimmungen  und  Eigen- 
schaften  zulassen;  er  erklart  den  gflttlichen 
Willen  nicht  bios  fUr  eine  nur  in  Bezug  auf 
die  Geschflpfe  gttltige  Bestimmung,  sondern 
fllr  eine  unbedingt  wesenhafte  Eigenscbaft 
Gottes;  er  halt  den  Anfang  der  Welt  fur 
erweisbar,  beglinstigt  die  Annahme  einer  Pra- 
existenz  der  menscldichen  Seeien;  er  will 
nicht  die  Gerechtigkeit,  sondern  die  Weisheit 
Gottes  als  Richtscbnur  des  gflttlichen  Handelns 
gelten  lassen,  und  die  gdttliche  Vorsehung 
nicht  auf  den  Menschen  beschrankt,  sondern 
auch  auf  die  flbrigen  Gescbdpfe  ausgedehnt 
wissen.  Das  Werk  Ahrons  ist  zum  ersten  Male 
hcrausgegeben  worden  von  Franz  Delitzsch 
in  seiner  Schrift  Anecdota  zur  mittelalterlichen 
Scholastik  unter  Juden  und  Moslemen  (Leipzig, 
1841)  S.  1  —  210,  mit  vorauHgcschickter  ge- 
naner  Inhaltsangabe  ipag.  XVIII  —  L). 

Ahron  ben  JoweT,  lebte  um  das  Jabr 
1294  als  jfldischer  Arzt  zu  Konstantinopel. 
Der  Richtung  der  Karaer,  wenu  auch  mit 
Vorbehalt,  zugeneigt  und  in  der  Kabbala  be- 
wandert,  zeigt  er  in  seinem  Comnientar  zum 
Mosaischen  Gesetzbuch  zur  Tboraln  auch 
Bekanntscliaft  nut  Platonischer  I'hilosophie 
und  lehrte  cine  ewige  Materie. 

Aideaia  war  dieGattin  des  Neuplatonikers 
Uermeias  aus  Alexandrien  und  Verwandte  des 
Alexandrincrs  Syrianos.  Sic  genoss  mit  ihren 
Soiinen  Helioddros  und  Ammonios  in  Alexan- 
drien die  Wohltliat  der  dffentlichcn  Speisung. 

A idi'sios,  ein  Neuplatoniker,  aus  Kappa- 
docien  stammend,  Schiller  des  Janiblichos, 
und  nach  dessen  Tode  Leiter  der  Schule,  nacb- 
mals  in  Pergamos  iKeinasieni  mit  Beifall  als 
Lebrer  tbatig,  starb  er  355  in  hohem  Alter. 
In  seiner  Geistesrichtung  noch  enthusiastischer 
und  Uberschwenglicber  als  sein  Lehrer  Jam- 
blichos,  hatte  er  viele  Schaler,  unter  welchen 
Clirysanthios,  Maximus,  Priscus,  Eusebios  und 
der  nachmaligc  Kaiser  Julian  genannt  werden. 

Ailiaiioa,  ein  Platoniker  aus  dem  zweiten 
oder  dritten  christlichen  Jahrhundert,  bat  nach 
dem  Zeugniss  der  Neuplatoniker  Porphyrias 
una  Proklos  eine  Erklarungsscbrift  zum  Pla- 
tonischen  „Timaios-  geschneben,  woraus  Por- 
phyrios  BruclistOcke  mittheill 

Aineias  aus  Gaza  (in  Syrien),  Neuplato- 
niker aus  der  zweiten  Ilalfte  des  funften 
christlichen  Jahrhunderts,  war  als  Lelirer  der 
Rbetorik  ein  Schdler  dea  Neuplatonikers  Hie- 
rokles  in  Alexandrien  und  mit  den  Schriften 
des  Plotinos  und  Porphyrios  bekannt.  Nach- 
dem  er  in  Alexandrien  zum  Christenthume 
libcrgegangen  war,  vcrfasste  er  (urn's  Jabr 
487)  einen  nach  Platons  Muster  geschriebenen 
Dialog  Uber  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
und  die  Auferstehung  des  Leibes  unter  dem 
Titel  „Theophrastos'\  worin  nicht  ohne 
Scharfsiun  die  Ewigkeit  der  Welt  und  zu- 
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gleich  die  Lebre  von  einem  voTzeitlichen 
Daacin  ( Praexistenz)  der  Seele  hekampft  wird. 
Er  behauptet  zugleich  eine  fortwahrende  Schtt- 
pfung  der  Seelen,  da  jedea  verndnftige  Weaen 
vom  Schftpfer  atammen  milage;  weil  abeT  der 
Menscb  als  vernflnftige  Seele  einea  Leibea 
bedttrfe,  so  kfinnc  er  dereelben  aucb  bei  der 
Auferstehung  nicht  entbehrcn,  znmal  ja  tlber- 
haupt  die  ganze  Kdrperwelt  etwas  Ewigea  in 
aich  trage. 

Aeneas  Gazaeas  et  Zacharias  Mitylenaetis  de 
immortalitate  animae  et  consummations  mundi 
edidit  Boisonade.    Paris  1836. 

Iti  der  von  Aldus  Manutiua  herausgegebenen 
Sammlung  von  Briefen  (Rom,  1499)  sind  audi 
25  Briefe  von  Aeneas  Gazaeus  aufgenomraen. 

Aineaidliiios  aus  Knossos  (anf  Kreta), 
ein  Scbfller  dea  Skeptikers  Herakleidea,  lebrte 
im  ersten  Jahrhundert  n.  Chr.  in  Alexandria, 
wo  eT  die  skeptische  Richtung  des  Pyrrhon 
und  der  neneren  Akademie  erneuerte.  Die 
bedeutendstc  seiner  Schriften  sind  die  „Pyr- 
rhonischen  Gedanken",  in  8  Bachern,  aus 
denen  una  der  Patriarch  Photios  aua  Kon- 
Ktantinopel  in  aeiner  Bibliotheea  (codex  212) 
einen  kurzen  Auazug  tlberliefert  hat.  Weder 
nnsere  Sinne,  noch  das  Denken  reichen,  nach 
seiner  Anaicht,  aua,  nm  una  ein  sicherea  be- 
greifendea  Wiaaen  und  eine  wirkliche  Ueber- 
zeugung  zu  verschaffen,  ja  selbat  anch  nur 
bloaae  Wahrseheinlichkeit  zu  begrflnden.  Man 
mllsse  eben  im  praktiachen  Leben,  wie  dem 
Herkommen,  so  der  jeweiligen  Empfindung 
nnd  dem  Bcftlrfniaae  folgen.  Uebrigena  aber 
gait  ihm  der  Zweifel  nicht  ala  Lehre  oder 
Grundaatz  der  Schnle,  aondern  als  Anleitung 
oder  Richtung  dea  Denkena.  Und  in  dieaem 
Sinne  hat  er  den  Zweifel  zucrst  durch  die 
zehn  Wendungen  oder  Geaichtspunkte  zu  be- 
grllnden  geaucht,  welche  aeitdem  eine  grosae 
Rolle  bei  den  Vertretern  dea  Skepticismus  nnter 
den  Uellenen  spielten.  Zunacbst  hat  die  Ver- 
schiedenheit der  beseelten  Weaen  anch  eine 
Verschiedenheit  in  der  Auffaasung  einea  Gegen- 
standea  zur  Folge,  ohne  daas  sich  ftlr  die  eine 
oder  andere  Seite  ein  Vorzug  ergebe.  Die- 
selbe  Folge  entapringt  aua  der  Verschiedenheit 
der  Menachen  unter  einander,  ebenso  aus  der 
veraehiedencn  Auffaasung  nnaerer  Sinneswerk- 
zeuge  und  unserer  Zuatande.  Die  weiteren 
Zwcifelsgcaichtspunkte  ergeben  aicli  aus  der 
Verachiedenhcit  der  Lagen,  Orte  nnd  Ent- 
fernungen,  aus  dem  Verwachacnsein  dea  wahr- 
zunehmenden  Gegenatandea  mit  andern  Gegen- 
stltnden,  aua  der  Verschiedenheit  der  Er- 
scheinungen  je  nach  der  Art  der  Verkntlpfnng, 
aus  den  Beziehungsverhaltniaaen  uberhaupt, 
ans  der  durch  die  haufigere  oder  aeltnere 
Wahmehmung  bedingten  Verschiedenheit  der 
Auffaasung  nnd  endlich  aus  der  Verschieden- 
heit der  Bildung,  der  Gewohnheiten.  Geaetzc, 
landlilufigen  Vorstellungen  und  Ansichten. 
Daas  dieae  zehn  Zweifelageaichtspuncte  alle- 
sammt  im  Grunde  auf  die  beziehungsweiae 


Geltung  (Relativitatt  hinauslaufen,  findet  sich 
schon  im  Alterthum  bei  Sextua  Empiricua 
richtig  bemerkt. 
Saisset,  E.,  le  scepticism© :  Aenesideme,  Pascal, 
Kant.    (2.)    Paris.  1867. 

Alsrhinta  aus  Athen,  dea  Lysanias  Sohn, 
lebte  in  anhanglicheni  Llmgang  mit  Sokrates, 
bei  deasen  Verurtheilung  und  Tod  er  zugegen 
war.  Spater  treffen  wir  ihn  beim  jtlngeren 
Dionysios  in  8yrakua  und  zuletzt  lebte  er  zu 
Athen  in  dtlrftigen  Umatanden.  Er  gilt  als 
Verfaaaer  zweier  una  nicht  erhaltenen  sokra- 
tlachen  Dialoge,  Eryxiaa  und  Axiochos,  von 
welchen  gerOhmt  wird,  daas  darin  der  Geiat 
der  sokratiachen  Reden  treu  wiedergegeben 
sei.  Die  sparlichen  Ueberreate  aua  seinen, 
durch  ihre  muatergQltige  Prosa  geachatzten 
Schriften  hat  K.  Fr.  Hermann  {de  Aeschinis 
Socratici  reliquiis,  Gdttingen  1858)  geaammelt 
So  weit  sich  hieraua  urtheilen  lasat,  hat  er 
keine  eigenthllmliche  philoaophiache  Richtung 
vertreten  und  keine  eigenen  Gedanken  vor- 
getragen. 

Aiscliinos  aua  Neapel  war  einer  der 
Nachfolger  dea  Kyrenaikera  Karneadea  als 
Vorateher  der  platoniachen  Schule  zu  Athen 
gegen  das  Ende  dea  zweiten  vorchristliehen 
Jahrhunderta. 

Aithiop*  wird,  neben  Antipatros  aus 
Kyrene,  als  ein  sonst  unbekannter  Schdler 
dea  alteren  Aristippos  genannt 

Akademie,  AkadSmiker  (PlatonikeTl 
Nach  einem  norddatlich  bai  Athen  gelegenen 
und  vom  Heros  Akademos  benannten  Hain 
oder  Garten  Akademia,  wo  sich  ein  Gym- 
naaium  befand  nnd  Platen  zu  lehren  pflegte, 
hieas  die  Schule  Platona  die  Akademie  und 
Platona  Schiller  die  Akademiker.  und  da  dieaer 
Platz  nach  Platona  Tode  der  Mittelpunkt  der 
Schule  blieb,  so  werden  von  den  Platonikem 
diejenigen  Philosophen  der  spatern  Zeit  bia 
zu  Anfang  des  letzten  vorchristliehen  Jahr- 
hunderts,  welche  als  Anhanger  Platona  gelten 
wollten  und  Anatoas  und  Richtung  ihrea  Philo- 
sophirensvon  ihm  erhalten  hatten,  als  alterc, 
mittlere  und  neuere  Akademie  bezeich- 
net,  so  jedoch,  daaa  zugleich  in  der  mittleren 
und  in  der  neneren  Akademie  je  zwei  be- 
sondere  Geistearichtungen  unterschieden  wur- 
den,  welche  bei  andern  Schriftstellern  wiederuin 
neben  der  ersten  oder  alteren  ala  zweite 
und  dritte  und  weiter  ala  vierte  und  fttnfte 
Akademie  galten.  Zur  alteren  oder  ersten 
Akademie  gehoren  ala  Leiter  der  Schnle  und 
Naclifolger  Platona  im  Lehramte:  Platona 
Schweatereohn  Speuaippoa  (347  —  339)  und 
Kratea  ans  Chalkedon  (339  —314),  aowie  ala 
weitere  nnmittclbare  Schuler  Platon's:  Hera- 
kleidea aua  Pontes,  Philippos  aua  Opus  (Opunt) 
und  Hermodoros,  und  endlich  als  Schiller  von 
SchOlern  Platens:  Polemon  aus  Athen,  ala 
Leiter  der  Schnle  (314  —  270\  desaen  SchttleT 
Kratea  aua  Athen  und  Kranter  aua  Soloi  (hi 
Cilicien).  Als  Grtlnder  der  zweiten  Akadfimie, 
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in  welcher  gegenflber  der  dogmatischen  Lehr- 
weiae  eine  akeptische  Richtung  sieh  geltend 
inachte,  gilt  Arkesilaos  aus  Pitant'  tin  Aiolieifi 
[315—241  v.  Chr.],  nnd  Karneades  aus  Kvrene 
(215  -130)  als  Stifter  der  dritten  Akademie, 
deasen  Schttler  Kleitomackos  ana  Karthago 
war.  Beide  gehOren  nach  der  Dreitheilung 
7,ur  mittleren  Akademie.  Zur  n eue re n  Aka- 
demie, welche  der  skeptischen  Kichtung  wieder 
den  Rtlcken  wandte  und  zur  dogmatisehon 
I^ehrweiae  zuruckkehrte,  gehflrt  zur  Zeit  dea 
ersten  Mithridatiachen  Kriega  als  Stifter  einer 
vierten  akademiachen  Schule  Philon  von 
Lariasa,  ein  Schuler  des  Kleitomachos,  wfthrend 
Philona  Schuler  AntiochoH  von  Askalon  ige- 
storben  69  v.  Chr.)  ala  Stifter  einer  funften 
akademiachen  Schule  die  pcripatetiache  und 
atoiache  Oeiatearichtung  mit  dor  Philoaophie 
Platona  zu  vermitteln  suchte  und  dadureh  den 
Uebergang  zur  sp&tern  Keihe  derjenigen  An- 
hAnger  Platona  bildete,  welche  untcr  dem 
Namen  der  Neuplatoniker  l)ekannt  sind 
und  ala  aolche  eine  philosophische  Schulo  fllr 
sieh  bilden. 

Akademie,  platonische,  in  Plorenz;  siehe 
Renaissance. 

Akrion  ( Acrio^  aus  Lokroi,  ein  bei 
Cicero  erw&hnter  Pythagoraer. 

A k imilHos  gehOrt  zur  Voratufe  der  plulo- 
sophiachen  Denker  nnter  den  Hellenen,  welcher 
in  der  Weiae  dea  Epimenidea  und  Pherekydcs 
ana  dem  Chaos  iwflate  Leere)  den  Ereboa 
i  Finaternisn  und  die  Nacht  hervorgehen  lieas. 

Alanim  ab  Insnl  is,  war  nicht  lange 
vorm  Jahre  1128  in  Lille  (Rysael,  ab  inaulia) 
geboren  und  starb  ala  Ciatercienaermfinch  in 
Citeaux,  wo  sein  Grab  noch  vorhanden  iat, 
im  Jahre  1202  odet  1203.  Er  war  ein  8chuler 
dea  heiligen  Bernhard  von  Clairvaux  und  nm 
seiner  Gelehreamkeit  willen  „  Doctor  univer- 
salis und  Magnus"  genannt  Er  wurde  hllufig 
verwechaelt  mit  dem  ala  Rischof  von  Auxerre 
im  Jahre  1183  geatorbenen  Alanus  Flandrensis, 
iat  aber  wahrscheinlich  deraelbe  mit  dem  von 
engliachen  Schriftstellern  als  Abt  von  Tewkes- 
bury genannten  Magister  Alanus.  Seine  Werke 
wurden  von  de  Viach  gesammelt  und  zn 
Anfwerpen  1654  herausgegeben  und  bilden 
in  nener  Auagabe  den  120.  Band  der  Patro- 
logie  von  Migne.  Sie  sind  meistena  theo- 
logischen  Inhalta.  Die  Schrift  Regulae  de 
sacra  theologia,  welche  audi  unter  dem  Titel: 
Maximae  theologicae  (theologische  Maxiraen) 
vorkommt,  zeigen  groasen  logischen  Scharf- 
sinn  und  eine  mit  geiatreicher  Lebendigkeit 
verbundene  dialektiache  Gewandtheit,  welche 
oft  an  Abalard's  schriftstelleriache  Weiae  er- 
innern.  Sein  Gedankcngang  faast  sich  in 
folgenden  Sfltzen  zusammcn.  Daa  Daaein  der 
Dinge  leitet  nothwendig  auf  eine  hdehate  Ur- 
sachc  hin,  welche  die  Uraache  jeder  weaen- 
haften  Reatandhcit  sowohl  nach  ihrem  Stoff, 
als  auch  nach  ihrer  Form  ist,  indem  beide 
nur  in  Einheit  mit  einander  wirken  kOnnen, 


und  ebenao  die  Uraache  aller  beaonderen 
Unterschiede  j  Accidenzien )  der  Substanz.  Die 
hochste  Uraache  selbat  kann  aber  nur  ala  ganz 
einfaches  Sein  und  als  Eine  und  unterachieda- 
loae  aufgefaast  werden.  Sie  iat  Gott,  welcher 
unbegreiflich  und  unauasprecldich  ist,  an  den 
wir  nur  glauben  konnen.  Sofern  der  Glaube 
ein  Annehraen  auf  Grttnde  hin  ist,  welche 
zum  Wiasen  nicht  auareichen,  ateht  er  Uber 
dem  bloasen  Meinen,  aber  unter  der  Wisaen- 
schaft.  Ala  Uraache  aller  Dinge  iat  Gott 
aelbst  zwar  Allea,  aber  wenn  auch  nicht 
raumlich,  doch  mit  seiner  Wirkaamkeit  in 
alien  Dingen;  aber  Nichta  von  A  Hem  ist  Gott 
nach  aeinem  Weaen.  Vermiige  aeiner  im- 
endlichen  Liebe  muaate  Gott  vernUnftige  Weaen 
schaflfen,  die  an  den  Gtltern  Gottea  nach  dem 
Maaas  ihrer  Empflnglichkeit  Theil  nehmen 
konnten.  Aus  der  Gerechtigkeit  Gottea  folgt 
die  Nothwendigkeit  der  Freiheit  dieaer  ver- 
ntlnftigen  Weaen,  weil  der  freie  Wille  die 
weaentliche  Bedingung  iedes  Verdienates,  wie 
jeder  Schuld  ist  Die  Schdpfung  der  Menacheu 
als  sinnlich  vernUnftiger  Weaen  war  noth- 
wendig, damit  Weaen  vorhanden  waren,  welche 
daa  Gute  ala  httchstes  Ziel  und  Glilek  des 
Lebena  erstrebten.  Der  vernttnftige  Geiat  im 
Menschcn  iat  seine  eigentlich  unaterbliche 
Seele,  wahrend  der  natUrliche  Geist  mit  dem 
Kflrper  vergeht  Daa  Uauptwerk  dea  Alanus, 
aua  ftlnf  Buchern  beatchend,  fllhrt  den  Titel: 
De  arte  fsive  de  articuiixj  fidei  catho- 
licae,  worin  er  im  Anschluss  an  die  be- 
rtlhmten  ^Sentenzen"  dea  Petrus  Lombardua 
die  Grundlehrcn  der  Kirche  durch  Verstandea- 
grtlnde  gegen  die  Angriffe  der  Juden,  Mu- 
hamedaner  und  Ketzer  zu  begrllnden  und  zu 
atutzen  sucht  Er  thut  dies  in  Forui  einer 
mathematiachen  Beweisfuhrung,  durch  Er- 
klarungen,  Lchraatze,  IIcischeaHtze,  Axiomen 
und  Bewcise,  worin  er  der  Vorlaufer  der 
Method*'  dea  Spinoza  iat  In  scincm  allego- 
ri8chen  Lchrgedichte  „Anti  -  Claudianus", 
aua  welchera  Jourdain  in  seiner  Geachichte 
der  Ariatotelischen  Schriftcn  im  Mittelalter, 
deutsch  von  A.  Stalir  1 1831  s  S.  264  —  269 
einen  Auazug  gegeben  hat,  verficht  er  die 
g6ttliche  Vorsehung  und  achildert  daa  Muater- 
bild  einea  guten  und  vollkommenen  Mannes. 
Es  nimmt  unter  den  lateinischen  Dichtungen 
dea  Mittelaltera  einen  ehrenvollen  Platz  ein 
und  erachien  1536  in  Basel ,  1611  in  Ant- 
werpen  gedruckt.  Wenn  Alanus  ab  inaulis 
mit  dem  Magister-Abt  von  Tewkesbury  der- 
aelbe iat,  so  haben  wir  von  demaelben  auch 
eine  Vita  Thomae  Caniuarensis  ted.  J.  A. 
Giles,  London  1846). 

Alberirh  von  Rheims  oder  Albericus 
de  porta  Veneris  quae  vulgo  Valesia 
dicitur,  war  ein  Zogling  der  theologiachen 
Schule  von  Laon  und  eiu  j  lingerer  Zeitgenoase 
Abalard's  und  deasen  Gegner.  Nach  dem 
Weggaoge  Abalard's,  zu  der  Zeit,  da  Johannes 
vou  Salisbury  auf  dem  Berge  der  heiligen 
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Genoveva  in  Paris  8ein  Schiller  war,  gl&nzte 
Albericb  alsDialektiker  und  eirrigerBekampfer 
des  Nominalismus.  Spater  ging  er  zum 
Studium  des  rflmischen  Rechts  nach  Bologna 
und  wurde  nachinals  Archidiakonus  in  Rheims. 

Albericu*  Gentilis  (1551  —  1611)  Pro- 
fessor in  Oxford,  war  der  Vorlaufer  des  Hugo 
<  i  rot  ins  in  der  Begrttndnng  des  Naturrechts. 

Albertus  Magnus,  hiess  eigentlich  Al- 
bert von  Bollst&dt,  und  war  1193  zu 
Lauingen  in  Schwaben  von  ritterlichen  und 
begilterten  Eltern  geboren.  Er  studirte  in 
Padua,  wo  er  sich  eifrig,  und  zwar  (wie  er- 
z&hlt  wird)  auf  ausdrtlckliches  Gebot  der 
heiligen  Jungfrau,  mit  den  Scliriften  des  A  risto- 
teles  vertraut  machte ,  die  er  jedoch ,  da  er 
selber  weder  griechisch,  noch  arabisch  ver- 
stand,  nur  aus  den  damals  vorhandenen 
griechisch  -  lateinischen  und  arabisch  -  latei- 
nisehen  Ucberwtzungen  kennen  lernen  konnte. 
Schon  damals  wurde  ct  deshalb  von  seinen 
Mitschttlern  der  ^Philosoph4*  genannt  Im 
Jahre  1222  odcr  1223  trat  er  in  den  kurzlich 
gegrundeten  Dominikanerorden  ein  und  stu- 
dirte  jetzt  in  Bologna  anch  Theologie.  Im 
36.  Lebensjahre  ging  er  im  Auftrage  seines 
Ordens  nach  Kflln,  wo  er  als  Lehrer  der 
natlirlichen  und  heiligen  Wissenschaften  sich 
so  sehr  auszeichnete,  dass  er  von  seinem  Orden 
vorttbergehend  nach  Ilildesheim,  Freiburg, 
Regenaburg  und  Paris  geschickt  wurde  (1232 
—  1245).  um  an  diesen  Plfitzen  die  wisseu- 
schaftlicnen  Stndien  anzuregen.  In  dieser  Zeit 
hatte  er  den  Thomas  von  Aquino  zum  Schtller, 
der  ihn  auch  im  Jahre  1245  nach  Paris  be- 
gleitete,  wo  Albert  im  Kloster  St.  Jacob  mit 
grossem  Beifall  lehrte  und  namentlich  in 
seinen  Vortrftgen  ttber  die  ..Sentenzen"  des 
Peter  von  Novara  (Petrus  Lombardus)  Leute 
aus  alien  Standen  zu  Zuhorern  hatte.  Nach 
Koln  zurflckgekehrt,  wurde  er  Vorsteher  der 
dort  von  seinem  Orden  errichteten  hohen 
Scbule.  Dort  war  1249  der  K6nig  Wilhelm 
von  Holland  Bein  Gast  Im  Jahre  1254  wurde 
er  zum  Ordensprovincial  fflr  Deutschland  ge- 
wahlt,  welches  Amt  seine  ganze  ThStigkeit 
in  Anspruch  nabm.  Zwei  Jahre  spater  finden 
wir  ihn  am  Hofe  des  Paptes  Alexanders  IV. 
zu  Anagni,  wo  er  theologische  Vortrage  hielt 
und  die  Lehre  des  arabischen  Philosophen 
Averroes  (Ibn  Roschd)  bekampftc,  auf  Befehl 
des  Papstcs  auch  eine  besondere  Abhandlung 
„tlber  die  Einheit  des  Intellects  gegen  die 
Averroisten"  (1255)  abfasste.  Nach  KOln 
zurtlckgekehrt ,  ward  er  1259  seines. Amtes 
als  Ordensprovincial  enthoben,  jedoch  1260 
zum  Bischof  von  Regenaburg  berufen,  wo  er 
zwei  Jahre  lang  in  refonnatorischer  Thfttig- 
keit  ftlr  sein  Bisthum  wirkte  und  dann  auf 
seinen  Wnnsch  von  dieaer  Stellung  wieder 
entbunden  wurde.  Er  kehrte  nach  Koln 
znrtlck,  von  wo  aus  er  Anfangs  noch  ver- 
schiedene  Reisen  nach  bayerischen  und  fran- 
kischen  Stadten  machte,  dann  aber  predigend 


und  lehrend,  vorzugsweise  jedoch  in  seiner 
alten  Zelle  schriftatellerisch  tnfttig  war.  Seine 
Lehrthfttigkeit  musste  er  zuletzt  wegen  Ab- 
nahme  seines  Gedachtnisaes  aufgeben.  Noch 
im  84.  Lebensjahre  verfasste  er  eine  kleine 
Schrift  nnter  dem  Titel  „von  der  Anh&ng- 
lichkeit  an  Gott*  und  starb  im  87.  Lebens- 
jahre (1280)  in  Kdln,  wo  er  im  Ohor  seiner 
Klosterkirche  begraben  wurde.  Seine  Zeit- 
genossen  haben  ihm  den  Ehrennamen  „Doctor 
universalis"  gegeben  und  den  „Grossen**  ge- 
nannt Sein  Schtller  Ulrich  Engelbert  faast 
sein  Lob  in  die  Worte  znsammen:  Albert 
war  ein  in  jeder  Wissenschaft  bo  gdttlicher 
Mann,  dass  er  filglich  das  Wunder  seiner 
Zeit  genannt  werden  darf.  In  der  That  war 
er  durch  seine  naturwissenschaftlichen  Kennt- 
nisse  vor  der  Mehrzahl  seiner  Zeitgenossen 
aungezeichnet,  ohne  dass  er  jedoch  die  in 
seinen  Schriften  zusammengetragenen  Maasen 
vollstandig  beherrscht  una  den  Stoff  selbst- 
stftndig  bearbeitet  hatte. 

Von  Alberts  ausserordentlich  zahlreichen 
Schriften  ist  eine  mit  wenig  kritischem  Ge- 
schick  veranstaltete  Sammlung  von  Petnis 
Jammy,  in  21  Foliobflnden  (Lyon  1651  u.  ff.) 
vorhanden,  worin  eine  Anzalil  ihm  falschlich 
beigelegter  oder  untergeschobener  Schriften 
mit  aufgenommen  sind,  wahrend  andere  fllr 
acht  geltende  Werke  darin  fehlen.  Wahrend 
eine  Anzahl  von  Werken  Alberts  verloren 
gegangen  sind,  liegen  andere  noch  hand- 
schriftlich  in  Bibliotheken  vergraben.  Die 
Tbeile  1 — 6  der  Jammy'schen  Auagabe  ent- 

h  alt  en  die  Commentary  zu  Aristoteles,  7—11 
exegetisch  -  theologische  Schriften ,  12  Pre- 
digten,  13  den  Commentar  zu  den  Schriften 
des  angeblichen  Dionysius  Areopagita,  14—16 
die  Erklarung  der  „SentenzenM  des  Peter 
von  Novara  (Petrus  Lombardus),  17 — 19  die 
theologi8cben  Hauptwerke  (darunter  die 
Summa  theologica,  die  Summu  de  creaturis), 
20  die  liturgischen  Schriften  und  21  die  Philo- 
s»p Inn  pauperum  (Philosophic  der  MOnche). 

Wir  begegnen  bei  Albert  einer  scharfen 
Scheidung  des  philosophischen  Erkenntniss- 
gebietes  vom  theologischen  als  dem  Gebiete 
der  Offenbarung,  an  deren  Uebereinstimniung 
als  verschiedener  Ausstrahlungen  aus  der- 
selben  Lichtquelle  gottlicher  Offenbarung  er 
zugleich  test  halt,  indem  er  auf  beiden  Ge- 
bieten  alBSchriftstellermitungebeuremFleisse 
thfitig  ist  In  seinen  thelogischen  Werken 
geht  er  als  eben  so  glaubiger  Vertreter  der 
llberlieferten  Kirchenlehre,  wie  als  eifriger 
Aristoteliker  darauf  aus,  seine  Theologie  mit 
der  Aristotelischen  Lehre  in  ihrer  durch 
die  damaligen  Uebersetzungen  Uberlieferten 
Gestalt  in  Uebereinstimmung  zu  bringen,  und 
auf  dieser  Grundlage  die  Grundlehren  des 
Kirchenglaubens  zu  einem  theologischen  Lehr- 
gebamle  herauazngestalten.  Er  geht  dabei 
von  dem  Gmndaatze  aus,  man  mtlsse  in 
Allem,  was  den  Glauben  und  das  sittliche 
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Leben  angehe,  dem  heiligen  Augustm  mehr, 
els  den  Philosophen  glauben,  wenn  sie  nicht 
mit  einander  flbereinstimmten;  in  medicini- 
schen  FTagen  dagegen  habe  man  mehr  dem 
Qalenus  und  Hippokratea,  in  naturwisaen- 
schaftliehen  Dingen  mehr  dem  Aristoteles 
Glauben  zu  achenken.    Dabei  hilt  er  gc- 
legentltch  seinen  Widersprach  gegen  die  „Irr- 
thtimer44  der  Philosophen  nicht  zurllck  und 
tadelt  den  Aristoteles  eben  so  freimtlthig  wie 
den  Maimonides.   In  seinen  philosophischen 
Werken  wllrdigt  Albert  mit  grosser  Belesen- 
heit  die  Ansichfen  der  arabischen  Philosophen 
Abubacer,  Alfarabi,  Algazel,  Alkendi,  Averroes 
und  Avicenna,  sowie  die  Lehren  des  jtidischen 
Philosophen  Moses  Maimonides.    Er  kennt 
und  erwflhnt  die  alten  Autorit&ten  Boetins, 
Augustinus,  Gregor  von  Nysaa  und  seine 
scholastischen  Vorgauger  Anselm  von  Canter- 
bury, Gilbert  Porretanua,  die  Manner  aus  der 
Schnle  von  St.  Victor.    Wie  er  aber  die 
griechischen  Hauptphilosophen  Platdn  nnd 
Aristoteles  nur  aus  zweiter  und  dritter  Hand 
dureh  die  griechisch  -  lateinischen  und  ara- 
bisch  -  lateinischen  Uebersetzungen  kennt,  so 
werden  von  ihm  Heraklit,  Pythagoras,  So- 
kratea,  die  Eleatiaclien  Philosophen  nur  mit 
groben  Verstossen  gegen  Chronologie  und 
Litertr  -  Geschichte  erwfthnt    Bei  der  Auf- 
fassunc  und  Darstellung  des  Aristotelischen 
Gedankenkreises  schliesst  er  sich  vorzugs- 
weise  an  Avicenna,  hin  und  wieder  auch  an 
Maimonidea  an,  w&hrend  er  des  Averroes 
meist  nur  erwfthnt,  um  ihn  zu  bekftmpfen. 
Indem  er  sich  in  den  Gedankenkreis  des 
Aristoteles  mit  glfleklichem  Geschick  hincin- 
lebt,  giebt  er  die  logischen,  naturwissenschaft- 
lichen,  rnetaphysischen  und  ethischen  Werke 
dea  Stagiriten  roitsammt  den  erklarenden  Zu 
thaten  der  spfttern  Bearbeiter  in  erklarender 
Paraphrase  selbststftndig  wieder,  indem  er 
sie  zugleich  von  Allem  reinigt,  was  aich  ihm 
darin  mit  der  katholischen  Kirchenlehre  widcr- 
sprechend ,  sowie  auf  Grund  der  seitherigen 
naturwiasenschaftlichen  Welterfahmng  als  nn- 
haltbar  zeigte,  so  daas  ihn  wenigstens  der 
von  seinen  Zeitgenossen  gegen  ihn  erhobene 
Vorwnrf,  der  ..AfFe  des  Aristoteles44  zu  sein, 
nicht  trifft,  da  er  vielmehr  die  Absicht  hatte, 
die  geaammte  Ariatotelische  Philoaophie  durch 
seine  Paraphrase  in  einer  zeitgemftssen  Ge- 
stalt  zu  erneuern.    Nicht  die  Form  eines 
Commentars  haben  die  zwei  Btlcher  „de 
causis  et  processu  universitatis"  (tiber  die 
I'rsachen  und  den  Hervorgang  des  All), 
welche  zusammen  ffinf  Abhandlungen  ent- 
!i alten.    An  der  Spitze  alles  Seins  mflase  ein 
schlechthin  einfaches  nnd  nothwendiges  hdch- 
stes  Princip  stehen,  gewissermassen  als  Ueber- 
seiendes,  d.  h.  fiber  alles  beatimmte  und 
mannichfaltige  Daaein  erhaben,  als  erstea 
Sein,  erste  Ursache,  hoehstes  Gut,  Quelle  aller 
Gtlte,  rein  erfahrungsloses  Erkennen.  Erster 
Ausrluss  deaselben  ist  die  Intelligent,  deren 


Weaen  daa  aus  Erfahrung  stammende  Er- 
kennen int.  Zweite  Auastrahlung  des  Hdchsten 
ist  die  bewegende  Seele  der  himmlischen 
Sphftren.  Dann  folgt  die  Natur  als  daa  Princip 
der  niederen  kdrperlichen  Bewegungen  in  den 
Dingen. 

Seine  philosophischen  Anschauungcn  be- 
wegen  sich  in  folgenden  Grnndgedanken. 
Da  das  in  der  vernflnftigen  Seele  wohnende 
natttrliche  Verlangen,  Gott  zu  erkennen,  nicht 
vergeblich  in  ihr  sein  kann,  so  ist  cs  nicht 
zu  bezweifeln,  dass  wir  Gott  zu  erkennen, 
auch  wirklich  im  Stande  sind.  Ist  es  nun 
aber  auch  schlechthin  gewiss,  daas  Gott  ist, 
so  bedfirfen  wir  gleichwohl  der  Beweise  ftlr 
das  Daaein  Gottea,  die  wir  aus  der  Erfahrung 
zu  schdpfen  haben,  sei  diese  nun  im  natfirlichen 
Wege  oder  in  der  Gnade  zu  finden.  In  der 
natfirlichen  Erfahrung  mttssen  wir  von  der 
Wirkung  auf  die  Ursache  schliessen.  Auch 
den  natfirlichen  Dingen  ist  das  Bild  der  gfltt- 
lichen  Dreieinigkeit  aufgedrfickt.  Da  jedoch 
das  Endliche  nicht  daa  Unendliche  begreifen 
kann,  ob  ea  gleich  im  Erkennen  mit  demselben 
zuRamruenh&ngen  muss,  ho  ist  fttr  uns  Gott 
zwar  allerdings  unbegreiflich,  d.  h.  nicht  als 
Ganzes  zu  umfassen,  aber  nicht  nnerkennbar, 
sofern  sein  anastrahlcndea  Licht  una  erlenchtet, 
wenn  auch  nur  mittelbar,  wic  die  Ursache  in 
iliren  Wirkungen.  Erkennt  die  Seele  Alles 
durch  Achnlichkeit  mit  sich,  so  findet  dagegen 
zwischen  dem  Unendlichen  und  Endlichen  in 
keiner  Rflcksicht  Aehnlichkeit  oder  Gleichheit 
start.  Nur  eine  verworrene  Erkenntniss  kann 
durch  Vcrgleichung  des  Niederen  mit  dem 
Hohercn  gewonnen  werden,  und  dazu  freilich 
konnen  wir  hinaichtlich  Gott  auch  ohne  Htilfe 
der  Gnade  auf  natflrlichem  Wege  gelangcn. 
Im  Verhftltniss  zu  den  GeschSpfen  zcigt  sich 
Gott  vorherrscheud  als  der  allgemcinc  thfttige 
Veratand,  welcher  in  bestftndigcm  Ausflicssen 
Intclligenzen  aus  sich  entl&sst.  Einen  andern 
Grund  der  Schopfung,  als  Gottea  Willen, 
haben  wir  nicht  zu  suchen.  Als  ein  Wcrk 
der  Natur  kann  die  ScRdpfung  nur  insofem 
erscheinen,  als  bei  Gott  der  Wille  der  Sache 
nach  mit  seiner  Natur  und  Wesenheit 
Eins  ist.  Nicht  aber  wie  ein  mensch- 
licher  Kfinstler,  aus  einem  Stoffe  hat  Gott 
die  Welt  erachaffen,  da  der  vollkommenst 
Wirkende  keines  Mittela  bedarf.  Auch  die 
Materie  iat  geschaifen  und  kann  nicht  ewig 
sein;  nur  aber  hat  dieselbe  nicht  Gott  selbst 
zur  Ursache,  noch  existirt  sie  als  etwas  fUr 
sich  Bestehendea,  aondern  iat  nur  als  etwas  an 
einem  Andern  Vorkommendes  zu  fassen.  Als 
ein  Act  der  gflttlichcn  Freiheit  kann  die 
Schopfung  von  uns  nicht  begriffen  werden, 
snndern  iat  ein  Wunder,  welches  den  Gedanken 
ausdrfickt,  dass  etwas  angefangen  hat,  zu  sein, 
nachdem  es  zuvor  Nichls  war.  Erste  Materie, 
Zeit,  Hinunel  und  ewige  Intelligenzen  sind 
die  vier  gleiclizeitigen  Urhervorbringungen 
\coaetiuaeva)  oder  gleichzeitige  und  nnvergftng- 
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liche  Grtlnde  des  weltlichen  Daseins.  Das 
Ausgehen  der  GeachOpfe  von  Gott  muss  durch 
absteigende  Stufen  hindurchgehen ,  weil  die 
Uraache  vollkomraener  iat,  als  die  Wirknng. 
Die  Veracliiedenheit  der  Materie  und  die 
Unvollkommenheit  der  geschaffenen  Dinge  ist 
nur  das  Zeichen  und  die  Folge  der  Ver- 
schiedenheit  der  Fonnen,  nicht  aber  deren 
Uraache.  Der  Grund  der  Vielbeit  der  Dinge 
liegt  darin,  daas  Ein  Geschdpf  die  Macbt  und 
Gtlte  Gottes  nicht  vollatandig  batte  ofienbaren 
konnen.  Sofern  aber  die  Geschopfe  obne 
Ltlcke  in  abatcigcndcn  Stufen  aua  Gott 
ausfiieasen  und  unter  einander  in  ununter- 
brocbenein  Zuaammenhange  stehen,  ist  ea  trotz 
der  Vielbeit  der  Dinge  doch  nur  Eine  Welt. 
Die  achOpferische  Tbatigkcit  Gottea,  aein 
Wille  und  aein  Veratand,  iat  ala  erate  Uraacbe 
alien  Dingen  und  Wirkungen  der  Welt  un- 
mittelbar  gegenwartig,  und  aucb  daa  ver- 
gangliche  Daaein  wird  vom  unverganglichen 
Weaen  Gottes  getragen.  Indem  daa  aein  in 
jedein  Geacbdpf  veracliieden  iat  von  dem, 
was  ea  iat,  ao  iat  ea  nicbt  die  Materie  oder 
daa  Allgemeine  in  den  geachaffenen  Dingen, 
aondern  die  Fonn,  welcbe  jedein  Ding  aein 
beatimratea  Scin  giebt.  Die  Materie  ist  in 
alien  Geschdpfeu  nur  der  Beginn  der  Form, 
und  aie  ist  nur  etwaa,  aofern  aie  acbon  im 
Verborgenen  die  Mdglictikeit  und  Anlage  zur 
Form  in  aicb  tragt,  und  dieae  lctztere  iat  die 
Ergauzung  der  Mdglichkeit.  Eben  ala  der 
Beginu  der  Form  kann  aber  die  Materie  aucb 
niemala  vergeben;  denn  gegen  die  Natur, 
welcbe  Gott  aelbst  in  die  Dinge  und  in  die 
Keime  des  Daseins  gelegt  hat,  kann  Gott 
nicbta  wirken.  Jedea  Geacbdpf  muss  aicb  von 
niedrigsten  Stufen  seines  Seina  stetig  aufateigend 
entwickeln.  Aua  dem  Lebloseu  wird  das 
Lebendige,  aus  dem  Empfindungsloaen  das 
Empfindende,  aus  dem  Unverstandigen  daa 
Veretandige,  aofern  die  iunerlicb  wirkende 
hohere  Uraacbe  ala  Same  oder  trei  bender 
Geirt  im  Niederen  liegt.  Die  nocli  unvollendete 
Form  der  Dinge  iat  die  Bewegung.  So  iat 
also  die  Form,  welcbe  als  daa  Allgemeine  daa 
Weaen  aller  Dinge  auamaebt,  zuniicbst  vor 
alien  Dingen  im  gdttlicben  Verstande,  ala 
allgemeiner  Grund  dcrselbcn  vorhanden.  Ala 
cine  Weaenheit  aber,  die  fahig  iat,  Vielen  daa 
Sein  zu  gcben,  iat  aie  zugleicb  i  n  den  einzelnen 
Dingen  gegenwartig,  aofern  aie  in  der  Materie 
wirklich  wird.  Sie  iat  endlicb  auch  nacb 
den  Dingen,  aofern  aie  vom  erkennenden  Ver- 
stande aua  der  materiellen  Form  abatrabirt 
wird.  Sofern  die  Materie  die  Verschiedenbeit 
der  Formen  bereita  ala  vorauabeatimmten 
keimkraftigcn  Samen  in  aicb  tragt, 'muss  die 
Materie  als  Grund  der  Individuation  gelten, 
wahrend  die  Form  cigcntlicb  die  bftbere  All- 
gemeinbeit  ist.  Die  verntinftige  Seele  kommt, 
ala  ein  unkdrpcrlicbea,  einfacbcs  und  geistiges 
We8en,  von  (iott  her  und  von  auaaen  in  den 
Kdrper.  Nacb  der  Aebnlichkeit  mit  Gott  ge- 


bildet,  ist  aie  vermdge  ibres  Weaens  die  tbittige 
Form  dea  Leibea,  verraSge  ihrer  Krafte  die 
bewegende  Macbt  dea  Leibea,  welcher  durcb 
die  Sinnlicbkeit  die  Einwirkungen  der  Seele 
aufnimmt.  Wille  und  Veratand  aind  beidc 
nicht  das  Entacbeidende  im  Verbaltniss  zur 
Freiheit,  aondern  die  Entacheidung  gebt  von 
der  freien  WillkUr  ala  einem  Dritten  aus, 
welches  gleichaam  ala  Richter  zwischen  dem 
Urtheil  der  Vernunft  und  dem  Begebren  des 
Willens  ateht.,  aodaas  erst  aus  dem  Zusammen- 
wirken  dieser  drei  Krafte  der  vollkommene 
Wille  hervorgeht.  Gleicbwohl  liegt  die  Ein- 
beit  der  Seelenkrafte  eigentlich  im  Verstande, 
aodaaa  der  Mensch  ala  einlieitliches  Wcsen 
nur  im  Verstande  beateht,  wie  denn  auch  der 
Veratand  im  Praktiachen  allea  Thun  dea 
Menseben  leitet  und  der  Mensch  nur  als  Ab- 
bild  des  Waliren  auch  Abbild  des  Guten  ist. 
Freilich  ist  der  mOgliche  Veratand  nicht  achon 
der  wirklk'he,  aodern  er  winl  dies  erst  durch 
verachiedene  Voratufen  der  Bildung,  die  der 
Veratand  zu  durcblaufen  hat,  urn  das  Eigne 
und  Thatige,  daa  er  in  aicb  tragt,  durch 
Uebung  zur  Wirklickkeit  des  Erkennens  all 
maligherauszubilden.  Erst  inaeiner Vollendung 
erkennt  der  Veratand  Alles  in  aicb  und  aicb 
in  Allem;  daher  iat  die  Erkenntniss  des  In- 
telligibeln  oder  die  wahre  Philoaophie  nicbts 
andera  ala  Selbsterkenntniss.  Durch  den  Ver- 
stand,  ala  daa  Bild  Gottes  im  Menseben,  ver- 
mag  der  Mensch  im  Lichte  dea  Allgemeinen 
alle  Dinge  zu  erkenuen ,  indem  durch  die 
Formen  der  nattlrlichen  Dinge  in  una  die 
gottliche  Erleuchtung  zur  Wirkuchkeit  kommt 
Und  eben  in  diesem  Erkennen  findet  der  Ver- 
atand sein  Gut  und  aein  Glfick.  Indem  wir 
durch  diesen  httheren  Veratand  uns  Gott  ver- 
ahnlichen,  erlangen  wir  zugleicb  ein  (Iber- 
natUrlicbea  Erkennen,  wiewohl  auch  dieaer 
eingegoaaene  Veratand  nocb  nicbt  Anacliauung 
Gotte8,  aondern  nur  Erkenntniaa  der  Dinge 
in  ibrem  gdttlicben  Licbt  iat  Im  aittlicben 
Leben  der  Intelligcnzen  aind  die  durch  Ge- 
wobnung  erworbenen  aogenannten  Cardinal- 
tugenden  Platon's  von  den  uns  durch  Gott 
eingegoasenen  oder  eigentlich  theologiachen 
Tugenden  zu  unteracheiden,  aladaaindGlaube, 
Holhung  und  Liebe.  Im  Reiche  der  Gnade 
verachwinden  mit  den  natttrlichen  Unter- 
acbieden  auch  die  in  der  ainnlichen  Welt 
nothwendigen  Gradunterschiede.  Der  letzte 
Zweck  aller  vernttnftigen  Menseben  ist  kein 
anderer  als  dermaleinat  Gott  von  Angeaicht 
zu  Angeaicht  zu  schauen,  d.  h.  obne  nattlr- 
liche  Mittel  die  Gegenwart  seines  Wesens  zu 
genieasen,  waa  nur  den  Scligen  zu  kommt. 
In  dieser  Aussicht  der  vernilnftigen  Seele 
liegt  aucb  der  vollkommenste  Beweia  fur  die 
Unsterblichkeit  der  Seele. 

Rudolphus  NoTiomagcnsis,  do  vita  Alberii  Magui 
libri  tres.    Colouiae  1499. 

J.  Sigh  art,  Albcrtus  Magnus.    Sein  Lcbeu  und 


Digitized  by  Google 


Albartisten 


23  Alexamenos 


...in.'  Wisaenachaft.    Nach  deu  Quelleu  dar- 
gestellt.    Regcnsburg  1857. 
Assail ly,  Octave  d',  Albert  le  grand,  1'ancien 

monde  devant  I«  nouveiiu.    PariB  1870. 
•Bianco,  F.  J.  von,  dio  altc  UniversitHt  Kbln. 
L  (1855.) 

Albertisten  werden  im  Mittelaltcr  Tho- 
mas von  Aquino  und  dessen  Schiller,  als 
Schiller  und  Fortsctzer  der  Gcistcsrichtung 
des  Albertu8  Magnus  gcnannt 

Albinos,  ein  Neuplatoniker  zur  Zeit  des 
Galenos,  im  2.christlichen  Jahrhundert,  dessen 
Unterricht  er  in  Smyrna  (151 — 152  n.  Chr.) 
genoss.  Von  seinen  Commentaren  zum  Timaios 
nnd  Phaidon  des  Platon  sind  uns  nur  un- 
erhebliche  Bruchsttlcke  Uberliefert  Seine 
„Einleitung  in  Platons  Dialoge* 
vherausgegcben  von  Fischer,  Leipzig  1756) 
ist  nur  ein  werthloser  Auszng  aus  einer  ver- 
lorenen  grOssern  Schrtft.  Er  hat  darin  eine 
Eintheiluug  der  Platonischen  GesprAche  nach 
gewiasen  sach  lichen  Gruppen  versucht,  indem 
er  <lie  „unterweiBenden*  von  den  ..  unter- 
suchenden"  Gesprachen  unterscheidet  und  den 
ersteren  die  physischen,  logiachen  und  ethisch- 
politischen  Gesprftche  unterordnet  und  dann 
wiederom  die  untersuchenden  Gesprache  drei- 
fach  gliedert 

Albiiiiin  hiess  ein  im  Wcsten  des  rd- 
mischen  Reiches  lebender  Philosoph  des  4. 
oder  5.  christlichen  Jalirhunderts ,  von  wel- 
chem  Boi'-tius  ein  geometrisches  Werk  kannte, 
wahrend  er  der  angeblich  von  Albinus  ver- 
fassten  dialektischen  Bttcher  nicht  habhaft 
werden  k  unite. 

AlbutiilH,  Titus,  wird  bei  Cicero  als 
ein  „vollendeter  Epikuraer"  erwfthnt,  von 
welchem  Nichts  weiter  bekannt  ist 

Alrher,  ein  Mbnch  im  Kloster  Clairvaux, 
in  der  2.  Halfte  des  12.  Jahrhunderts,  hatte 
sich  vom  Cistercienser-Abte  Isaak  von  Stella 
(im  Sprengel  von  Poitiers)  Aufschluss  tlber 
psychologist  he  Dinge  erbeten,  worauf  dieser 
einen  Brief  an  ihu  gerichtet  hat  Seine  untcr 
dem  Titel  „de  spiritu  et  anima"  (liber  Geist 
und  Seele)  hinterlassene  Schrift,  welche  frllher 
dem  Kirchenvater  Augustin  oder  dem  Hugo 
von  St  Victor  zugeschrieben  wurde,  ist  ohne 
alle  selbstst&ndige  Eigenthilmiichkeit  Sie  be- 
steht  hauptsachhch  nur  in  einer  Zuaammen- 
steUung  von  Aeusserungen  aus  alteren  und 
aeueren  Kircheuscbxiftstellern  und  stimmt  in 
der  Geistesrichtung,  oft  sogar  im  Wortlaute 
rait  Isaak  von  Stella  ttberein.  In  alien 
ibren  Kr&ften,  als  Sinn.  Einbildungskraft, 
Vernunft,  Verstand,  lntelligenz,  ist  die  Seele 
nur  Eine,  deren  Zusammenhang  mit  dem  Leibe 
in  der  Art  aufgefasst  wird,  dass  in  einzelnen 
Organeu  des  Leibes  auch  einzelne  Seelen- 
thitigkeiten  ihren  Sitz  haben,  der  Sinn  oder 
die  Einbildungskraft  in  der  vorderen,  die 
bewegende  Kraft  oder  daa  Gedachtniss  in 
der  mittleren  und  die  Veraunft  in  der  hintern 
Kammer  des  Gehirns. 


A  lei  nous,  si  chr  Alkinoos. 

Aldus,  ein  Epikuraer  des  zweiten  vor- 
ohristlichen  Jahrhunderts,  welcher  mit  dem 
Epikuraer  Philiskos  wegen  seines  schlechten 
Einflussea  auf  die  JugendausRom  ausgewiesen 
worden  sein  soil. 

Alchuine,  Alcuinus,  siehe  Alkuin. 

Vic  ma  n  mis,  siehe  Hermann  Ale- 
mannus. 

Aleinbert,  Jean  le  Bond  d'.  war  1717 
in  Paris  geboren  und  der  uneheliche  Sohn 
der  Madame  Tencin,  die  ihn  hatte  aussetzen 
lassen.  Schon  im  24.  Jahre  ^1741)  war  er 
als  Mathcmatiker  Mitglied  der  Akademie  der 
VViasenschaften  geworden  und  zun&chst  zehn 
Jahre  lang  in  dieser  Uichtung  als  Schrift- 
steller  thatig.  Im  Jahre  1751  verband  er 
sich  mit  Diderot  zur  Herausgabe  der  das 
ganzc  Gebiet  der  Wissenschaften  und  Kllnste 
umfassenden  „  Encyclopedic  ou  dictionnaire 
raisonnc  des  sciences,  des  arts  el  des  metier  s", 
welche  in  28  B&nden  und  einigen  Supplementen 
in  den  Jaliren  1753—1772  erscluen.  Aus 
d'Alemberts  Feder  war  die  dieses  berllhmte 
encyclopadische  We'rk  einleitende  Abhand- 
lung  (discours  prelimhiaire)  liber  den  Ur- 
sprung  und  Stammbaum  der  menschlichen 
Erkenntnisse,  worin  er  sich  in  der  Einthei- 
lung  der  Wissenschaften  an  den  Englftuder 
Bacon  von  Verulam  anschliesst,  im  Uebrigen 
sich  in  den  fiir  die  Encyclopftdie  geschrie- 
benen  philosophischen  Artikeln  als  Skeptiker 
zeigt,  der  im  Anschluss  an  den  Englander 
John  Locke  die  Metaphysik  als  Erfahrungs- 
8eelenlehrc  fasst.  Uebrigens  zog  er  sich  seit 
1757,  urn  der  Geldfrage  willen,  von  der 
Encyclopedic  zurtick  und  verdflfentlichto  1759 
das  auf  Anregung  Friedrichs  des  Grossen 
verfasste  Werk  „Essai  sur  les  elements  de 
philosophic".  Nachdem  er  1772  als  Secretair 
der  franzdsischen  Akademie  einen  Ruheposten 
angenommen  hatte,  starb  er  1 783  im  66.  Lebens- 
jahre  zu  Paris.  Wahrend  seine  mathematischen 
Werke  in  8  Quartbanden  schon  bei  seinen 
Lebzeiten  1761  —  1780  zu  Paris  gesammelt 
worden  waren,  sind  die  „()eiwres  philoso- 
phiques,  historU/ues  et  literaires  de  d'Alem- 
bert,  reunites  et  publiees  par  M.  Bastien" 
1805,  in  18  Banden  und  1821  in  5  B&nden 
zu  Paris  erschienen.  Dem  Skeptiker  d'Alem- 
bert  achien  zwar  die  Verbindung  der  Theile 
in  den  Organismen  auf  eine  bewusste  hochste 
lntelligenz  hinzuweisen,  aber  wie  sich  diese 
zur  Materie  verhalten  kttnne,  erscheint  ihm 
als  unfassbar,  da  wir  weder  von  der  Materie 
noch  vom  Geist  eine  deutliche  und  voll- 
stiindige  VorsteUung  baben  kdnntcn.  Die 
Moral  gilt  ihm  als  die  Wissenschaft  des  Ntttz- 
lichen  oder  des  Eigennutzes(eignen  Interessesi, 
welcher  in  der  Beforderung  des  Gemeinwohls 
am  Meisten  seine  Rechnung  tinde. 

AlexameiiOH  aus  Teos  (in  Ionien)  wird 
von  Aristoteles  als  Vorganger  Platons  in  den 
sokratischen  Dialogen  erw&hnt 
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Alexander  von  Alexandrien,  ein  Fanzis- 
kanermflnch,  ist  der  Verfasser  des  falschlich 
dem  Alexander  von  Hales  zugeschriebenen, 
in  Venedig  1572  gedruckten  Commentare  zur 
Metaphysik  des  Aristoteles. 

Alexander  von  Ales  oder  Hales,  anch 
Alensis  oder  Halesius  genannt,  nach  dem 
Kloster,  in  welcliem  er  erzogen  und  sparer 
Archidiakonus  gewoTden  war,  stammte  aus 
der  Grafschaft  Glocestershire  in  England, 
studirte  in  Paris  nnd  bekleidete  dort  seit 
1225  ein  Lehramt  uiit  Bolchem  Beifalle,  dass 
er  sich  bei  seinen  Zeitgenossen  den  Beinamen 
,/ons  vitae"  (Quelle  des  Lebens),  nnd  „Doctor 
irrefragabilis"  (unwiderleglicher  Lehrer'*  oder 
^Doctor  Doctorum"  erwarb.  Gegen  das  Bnde 
seines  Lebens  1 1238)  trat  eT  in  den  Franzis- 
kanerorden  und  betraute  seinen  Lieblings- 
schtller  Johannes  de  Rupella  (von  Rochellei 
mit  der  Fortaetzung  seiner  Vortrage.  Er 
starb  1245  und  war  der  erste  Scbolaatiker, 
welcher  die  ganze  Philosopliie  des  Aristoteles 
mit  einem  Theil  der  arabischen  Commentare, 
namlich  Avicennas  und  Alghazels  (der  bei 
ilim  Argazel  oder  Argliasel  heisstf  gekannt 
nnd  fur  die  Begrtlndung  des  kirchlich-theolo- 
gischen  Lehrstoffes  an?  der  Gmndlage  der 
..Sentenzcn"  des  Petrus  von  Novara  (Lom- 
hardnH)  verwerthet  bat  Seine  ,,Summa 
ttniversae  theologiae"  wurde  1252  durcb 
seine  Schfller  herauagegeben.  Von  Philosopheu 
werden  darin  Platen,  niilosoplmsi  d.  h.  Aristo- 
teles^, Hermes  Trismegistos,  Cicero,  Macrobius, 
Galenus,  Cassiodorus,  Bofitius  genannt  und 
ans  denselben,  namentlich  aber  aus  Aristoteles 
cine  Masse  physikalischen ,  metaphysischen, 
psychologisciien  und  ctbisclien  Stoffes  in  die 
Dogmatik  Obertragen,  ohne  daaa  er  selber 
dabei  irgend  einen  philosophischen  Ge- 
danken  ausgesprochen  oder  eine  eigentlich 
philosophische  Schrift  verfasst  hatte. 

Alexandras*  aus  Aegae  (Alexander 
Aegaens),  ein  Peripatetiker  des  ersten  christ- 
lichen  Jahrhunderts  und  Lebrer  des  Kaisers 
Nero,  schrieb  Erklarungen  zu  des  Aristoteles 
Kategorien  nnd  Buchern  vom  Himmel. 

Alexandra*  aus  Aphrodisias  i  in  Karien \ 
Schttler  der  Peripatetiker  Herminos,  Sosigenes 
und  Aristokles  ^ans  Messene)  lehrte  unter  den 
Kaisern  Septimius  Severus  und  Caracalla 
1 198 — 211  n.  Cbr.i  in  Athen  die  Aristotelische 
Philosopliie  und  wurde  wegen  seines  strengen 
Festhaltens  an  der  Lehre  seines  Meisters 
kurzweg  der  ..Ausleger*,  ja  so gar  ,.Aristoteles 
der  Zweite**  genannt  Er  war  der  letzte 
namhafte  Lehrer  aus  der  Schule  des  Stagirten, 
(lessen  verdienstvolle  Erklarungsschriften 
schon  der  Neuplatoniker  Plotinos  mit  seinen 
Schtllern  eifrig  las,  Anch  vertheidigte  er 
den  Aristoteles  mit  Scharfsinn  und  Gewandt- 
heit  gegen  die  Einwendungen  der  Stoiker. 
Von  seinen  Erlauterungsschriften  sind  noeh 
vorhanden  die  Commentare  zum  ersten  Bueh 


der  ersten  Analytik,  zu  den  aeht  Bflchern  der 
Topik,  ein  ihm  falschlich  zugeschriebener 
Commentar  zu  den  sophistischenTrugschlftssen 
nnd  der  Commentar  zum  ersten  bis  fllnft^n 
Buch  der  Metaphysik  {Alexandra  Aphro- 
distends  commentarhts  m  libros  metaphysicos 
Aristotelis  ed.  H.  Bonitz,  Berlin,  1847).  Von 
andern  seiner  Commentare  zu  Aristotelischen 
Schriften  sind  einige  noch  in  arabischen 
Uebersetzungen  vorhanden.  Von  selbstandigen 
Schriften  des  Alexander,  welche  (Ibrigens 
anch  nur  als  Erklarungen  und  Vertheidigungen 
der  Aristoteliscben  Lehre  gelten  wollen,  sind 
(abgesehen  von  Schriften  physikalischen  nnd 
medicinischen  Inhalts)  die  Schriften  desselben 
„uber  die  Miachung4*  (Venedig,  1527\  gegen 
die  Lehre  der  Stoiker  von  der  gegenscitigen 
Durchdringung  der  Kdrper  gerichtet;  sodann 
„Uber  dieSeele"  (Venedig,  1536),  worin  die 
psychologisciien  Lehren  des  Aristoteles  aus- 
gefUhrt  werden ;  ferner  ,.Dber  das  Verhang- 
nissu  (ed.  Orelli,  Zurich  1824),  worin  der 
Verfasser   die  Willensfreiheit   gegen  den 
Fatalismns  der  Stoiker  vertheidigt,  dagepMi 
die  gewflhnlichen  Ansichten  von  der  Vor- 
sehung  Uugnet,  daneben  aber  die  allgemeine 
Meinung  und  die  besondcrs  in  der  Spraehe 
sicli  ausdrtlckenden  angebornen  Vorstellungen 
als  sichern  Beweis  der  Wahrhcit  nnd  als  hin- 
reichenden  rebcrzeugungsgrund  behauptet; 
endlich  ..tlber  physikalische  und  ethische 
Fragen  nnd  Losungen*4  (quaestiones  naturaies 
et  morales  ed.  L.  Spengel,  Mtlnchen  1842). 
Die  dem  Alexander  Aphrodisias  beigelegte 
Schrift  „Problemeu  rflhrt  niclit  von  demselben 
her  yUsener,  Alexandri  Aphrodisiensis 
quae  fcruntur  problemata.    Berlin  1859.) 
In  seiner  Lehre  weicht  er  von  Aristoteles  in 
folgenden  Punkten  ab.  Nur  den  Einzeldingen 
komme  die  hOhere  Wirklichkeit  zu,  keines- 
wegs  aber  dem  Allgemeincn   die  hflhere 
Wahrhcit,  da  das  Einzelne  nicht  etwa  bios 
fur  uns,  sondern  auch  an  sich  frtther,  als  das 
Allgemeine  sei.    Die  allgemeinen  Begriffe 
sind  als  allgemeine  nur  im  Verstande  nnd 
von  diesem  aus  den  Einzeldingen  abgezogen. 
Als  die  Form  des  organischen  Leibes  kann 
die  Seele  nicht  ohne  diesen  sein  nnd  nicht 
ohne  die  Bewegungen  des  Leibes  wirken, 
ebensowenig  wie  die  hflheren  8eelenthatig- 
keiten  ohne  die  niederen  sein  kdnnen.  Als 
ein  durchaus  cndliches,  nicht  fOr  sich  seiendes, 
noch  sich  selbstbewegendes  Wesen  steht  die 
Seele  dem  anf  aie  einwirkenden  gOttlichen 
Wesen  oder  dem  wirkenden  Verstande  gegen - 
uber  und  vergeht  zugleich  mit  dem  Kdrper. 

Alexandra*  von  Damaskos,  um  170 
n.  Chr.  blflhend,  als  Zeitgenosse  des  Kaisers 
Marcus  Aurelius,  hatte  als  Lehrer  deT  peri- 
patetischen  Philosopliie  in  Athen  den  Con- 
snlaren  Flavins  Boethus  zum  8chttler. 

Alexandros,  ein  Peripatetiker  des  ersten 
christlichen  Jahrhunderts,  wird  als  Lehrer 
nnd  Freund  des  Triumvirn  M.  Crassus  ge- 


Digitized  by  Google 


Alexandres 


Al-Farabi 


nannt,  ohne  daas  nns  etwas  dber  seine  Lehre 
tlberliefert  worden  ware. 

Alexandrof*  von  Seleueia  (in  Kilikicn), 
ein  Platoniker,  der  auch  „Peloplatdnu  ge- 
nannt  wird,  stand  bei  dem  Kaiser  Marcus 
Anrelius  in  Gunst  und  lehrte  in  Tarsos,  An- 
tiochia,  Rom  nnd  anderwarts. 

Alexandrinterhe  Philosophie,  Alexan- 
drinische  Schule.  Seitdem  Alexandria  durch 
die  ROmer  znr  Weltstadt  an  der  Grenze  des 
Oxiente  geworden  war,  begann  dort  auf  der 
grossen  Vfllkerbrtlcke  zwischen  dem  Morgen- 
nnd  Abendlande  die  Ilelleuiscbe  und  zwar 
vorzugsweise  die  Platonische  Pbilosopbie  sicb 
mit  den  retigifoen  Lehren  und  Vorstellungen 
ilcs  Orients  zu  vermitteln  und  auseinander 
zu  setzen.  Dieser  religionsphilosophische 
Versrhmelzungsprozess  zeigt  sicb  zonae  list 
im  Anfange  des  crsten  Jabrhunderts  der  Kaiser- 
zeit  in  der  jtldisch-alexandrinischen 
Pbilosophie,  als  deren  gianzender  Ver- 
treter  der  alexandrinische  Jude  Phi  Ion  in 
zahlreicben  Schriften    erschcint,  wahrend 

fleichfalU  in  Alexandrien  gchon  zu  Anfange 
es  letzten  vorchristlichen  Jahrhunderts  im 
sngenannten  Neupy  thagoreismns  durch 
Xigidius  Fignlus  und  Sotion,  einen  Schiller 
des  Sextius,  eine  Erneuerung  der  alten 
pythagoreischen  Philosophie  angebahnt  wor- 
aen  war.  Dagegen  wurde  seit  dem  Ende 
des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts  durch 
Ammonios,  genannt  der  Sacktrager  (Sakkas) 
der  Nenplatonismus  begrllndet,  welcher 
durch  des  Ammonios  Schiller  Longinoa, 
Plotinos,  Porphyrios,  Jamblichos  und  Proklos, 
denen  sich  eine"  lange  Reihc  untergeordneter 
Vertreter  in  Rom  und  anderwarts  anschliesst, 
bis  in  das  6.  christliche  Jalirhundert  fort- 
gesetzt  wurde. 

Kattai,  histoire  de  lecole  d'Alexandrie.  Paris 
(3.)  1840. 

Simon,  J.,  histoire  de  1'ecole  d'Alexandrie.  Paris, 
1845.  L  II. 

Barthelemy  ft.  Hilairc,  de  I'&olo  d'Alexandrie. 

Paris.  1845. 
Vacherot,  histoiro  critique  de  1'ecole  d'Alexandrie. 

I— III.    Paris,  1846—51. 
ffiet,  Abbe',  essai  historique  et  critique  sur 

re*cole  juive  d'Alexandrie.    Paris,  1853. 

Alexandristen  hiessen  cine  Schule  oder 
Richtung  unter  den  scholastischen  Philosophen 
des  Mittelalters,  welche  im  Streit  mit  den 
Averroisten  ihre  Ansichten  auf  den  Com- 
mentator desAristoteles,  Alexander  von  Aphro- 
disias,  zurQckfUhrten.  Der  Gegenstand  dieses 
Streitea  war  eigentlich  nur  die  Lehre  von 
der  Seele  und  ihrer  Unster blichkeit, 
indem  die  Alexandristen  die  Seele  nach  Ari- 
stoteles  kurzer  Hand  ftlr  nicht  unsterb- 
lich  hielten,  wahrend  sie  im  Uebrigen  die 
Averroiatischen  Anschauungen  theilten. 

A  lexik  raft's ,  ein  bei  Plutarchos  aus 
Charonea  erwahnter  Nenpythagoreer  in  der 
zweiten  Halfte  des  ersten  Jahrhunderts. 


Alexin  oh  aus  Elis,  ein  Schiller  des  Me 
garikers  Eubnlides  una  jtingerer  Zeitgenosse 
des  Stilpdn,  urn's  Jahr  300  —  270  vor  Chr. 
als  Philosoph  der  megarischen  oder  eristisehen 
Schule  durch  seine  Streitsucht  bertlchtigt  und 
als  eifrig8ter  Gegner  des  Stoikers  Zenon  ge- 
nannt. In  seinen  spatern  Lebensjahren  hat 
er  sich  nach  Olympia  zurllckgezogen ,  urn 
hier  eine  neue  Schule  zu  grilnden;  seine 
Schiller  wolltcn  ihm  aber  dorthin  nicht  folgen, 
und  er  starb  nicht  lange  nachher. 

Al-Farabi,  eigentlich  AbuNasrlbn 
Tarchdn  El-Farabi,  ein  arabischer  Phi- 
losoph des  10.  Jahrhunderts ,  war  zu  Balah 
(Baleh)  in  der  Provinz  Fftrab  in  Turkistan 
geboren  und  erzogen.  Er  lernte  in  Baghd&d 
die  arabische  Sprache  und  studirte  ausser 
Mathematik,  Astronomic  nnd  Mcdicin,  die  er 
jedoch  nicht  praktisch  ausflbte,  auch  Philo- 
sophie, indem  er  dort  die  Vorlesungen  des 
Abu  Baschr  Matta  liber  Aristotelea  besuchte. 
Spater  hielt  er  dort  selbst  Vorlesungen  zur 
Erklarung  der  Aristotelischen  Schriften,  von 
welchen  er  einzelne  sogar  mebrfach  in  den 
damals  vorhandenen  arabischen  Uebersetzun- 
gen  durchlas.  Als  sich  in  Bagdad  einige 
Gegner  wider  ihn  erhoben,  ging  er  nach 
Damaskos  und  nach  Aegypten,  spater  nach 
Haleb  (Aleppo),  wo  er  sich  in  seiner  Lebens- 
weise  der  mystischen  Sectc  der  Sufi's  an- 
schloss,  ohne  jedoch  deshalb,  als  Gegner  der 
Mutakallemln,  dem  Rufe  eines  philosophischen 
Ketzers  zu  entgehen.  Zuletzt  ging  er  mit 
dem  Sultan  Seif-ed-Doula  Ibn  llamdan  nach 
Damaskos,  wo  er  950  im  80.  Lebensjahre 
starb  und  begraben  ist  Er  stand  sowohl 
als  Erklarer  des  Aristoteles,  wie  durch  seine 
eigenen,  meist  nur  kurzen  Schriften  bei  den 
Arabern  in  hohem  Ansehen.  In  seinen  philo- 
sophischen Arbeiten  hat  er  die  logischen 
Werke  des  Stagiriten  durch  Commentare  den 
Arabern  zuerBt  zugftnglich  gemacht,  ist  jedoch 
in  seinen  Auslegungen  von  den  neuplatonischen 
Erklarer n  des  Stagiriten  und  von  ihrer  Ema- 
nationalehre  beeinnusst  worden,  so  dass  er 
stets  die  Uebereinatimmung  zwischen  Aristo- 
teles und  Platon  be  ton  t.  Bei  seinen  eigenen 
logischen  Arbeiten  knlipft  er  haufig  an  Al- 
kendi  an,  folgt  aber  im  Ganzen  dem  Arist  »- 
teles.  Seine  Abhandlungen  „  liber  das  vcr- 
bereitende  Studium  zur  Philosophic*  und 
..Quellen  der  UntersuchungenM  wurden  mit 
lateinischen  Uebersetzungen  herausgegeben 
von  A.  Schmdldera  in  den  „Documenla  phi- 
losophiae  Xrabum"  (Bonn,  1836).  In  der 
letztgenannten  Abhandlnng  hat  Alfarabi  einen 
metaphysischen  Beweis  ftlr  das  Dasein  Gottes 
versucht,  Einige  andere  Abhandlungen  des- 
selben  finden  sich  in  lateinischen  Ueber- 
setzungen von  Wilhelm  Camerarius  in  dem 
Werke:  „Alpharabii  opera  omnia  quae 
latum  lingua  conscripta  reperiri  potuerunl 
(Paris,  1638).  Die  darin  aufgenommene  Ab- 
handlung  „de  scientiis  site  compendium  om 
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nium  sciattiarttm"  ist  ttbrigens  nnr  eine  ab- 
gekttrzte  lateinische  Uebersetzung  des  Werkcs 
IhfA  el-oldm,  einer  Art  philoaophischer  Ency- 
clopedic, welches  handschriftlich  im  ara- 
bischen  Original  in  der  Bibliothek  deR  Escurial 
in  Kastilien,  in  hebrftischer  Uebersetzung  zn 
Parma  in  der  Ribliotbek  von  De  Rossi  nnd 
in  lateinisclier  Uebersetzung  in  der  National- 
bihliothek  zu  Paris  sich  befindet  und  von  der 
Wiaaenschaft  der  Sprache,  der  Logik,  der 
Mathematik,  der  Natur,  des  Staates  handelt. 
In  der  Nationalbibliothek  zn  Paris  befindet 
sich  in  hebrftischer  Uebersetzung  ein  anderes 
Werk  des  Alfarabi  nntcr  dem  Titel:  Hath- 
haldth  hannimcabth,  worin  sechs  Principien 
der  Dinge  unterschieden  werden,  nftmlich: 
Gott-  als  erste  Ursaclie,  die  himmlischen 
Sphftren  oder  die  nacbfolgenden  Ursachen, 
der  thfttige  Verstand,  die  Seele,  die  Form, 
die  reine  Materie.  Was  die  Lehre  Alfarabi's 
betrifft,  so  rechnet  er  zn  den  ftlr  die  Beweis- 
filhrung  erforderlichen  unmittelbar  gewissen 
Begrifl'en  die  Begriffe  der  Nothwendigkeit, 
Wirklichkeit  nnd  Moglichkeit  Das  mogliche 
Sein  setzt  ein  nothwendiges  Sein  vorans, 
welches  das  erste  Seiendc  ist  und  als  solcheg 
keine  Ursache  hat  und  frei  von  Beschrftnkt- 
heit,  also  vollkommen  und  das  Gute  ist,  sowie 
Weisheit,  Leben,  Wille  und  Macht.  Dies 
ist  aber  Gott  Indem  sich  Gott  erkennt  und 
in  sich  den  Grand  des  Guten  findet,  welches 
sein  soil,  ist  der  Grand  seiner  weltbildenden 
Thatigkeit  gegeben.  Da  Gottes  Einheit  nicht 
die  Vielheit  der  Dinge  begrtlnden  kann,  so 
wiTd  von  Gott  das  erste  Hervorbringende 
oder  die  erste  wirkende  Ursache  als  ein  ewiges 
Wescn  geschaffcn,  welches  zugleich  der  erste 
Verstand  ist.  Dieser  bringt  die  Weltaeele 
oder  den  zweiten  Verstand  d.  h.  den  obersten 
Weltkreis  hervor,  von  welchem  die  Emanation 
der  niederen  Sphftren  ausgeht  bis  herab  zu 
den  irdisehen  Seelen  und  Elementen.  Als 
das  Letzte  im  Herabsteigen  der  Geister  nnd 
als  Grenze  der  geistigen  AusflUsae  erscheint 
die  Materie,  mit  welcher  die  Form  nothwendig 
verbunden  ist.  Von  der  Materie  getrennt, 
ist  die  vernflnftige  Seele  des  Menschen,  als 
wirkender  Verstand,  unvergftnglich  und  der 
wahre  und  eigentliche  Mensch.  Derselbe  ist 
jedoch  nur  erst  dem  Vermflgen  nach  vor- 
handen und  muss  sich  erst  zur  Wirklichkeit 
entwickeln,  d.  h.  er  mnss  erworben  werden, 
wozu  die  gtfttliche  Erleuchtung  mitwirken 
muss.  Dann  vermag  der  Mensch  auch  das 
Innere  der  Natur  zu  erkennen,  *da  dieselbe 
gleichfalls  vom  gflttlichen  Verstandc  gebildet, 
also  rait  dem  Erkennenden  eins  ist 

Al  Cihazzali,  eigentlich  Abu  Ham  id 
Mohammed  Ibn  Ahmed  al-Ghazzali 
al-Tusi,  war  1059  geboren  in  dem  zur 
Hauptstadt  Tils  (in  Ostpersien,  Khorasan) 
gehOrigen  Stftdtchen  Ghazzftleh  nnd  zuerst 
in  Tus  gebildet.  Dann  studirte  er  auf  der 
hohen  Schule  zu  Nischapur  big  zu  seinem 


27.  Lebensjahre,  wo  er  dnrch  den  Einfluss 
seines  Lehrers,  des  Imam  Al-Haramain,  ftlr 
die  mystisch  -  aaketische  Richtung  der  per- 
sischen  Sufi's  begeistert  wurde  una  alsLelirer 
wirkte.  Vielleicht  stammt  aus  dieser  Zeit  sein 
persisch  geschriebenes  Werk  ..Alchemic  der 
OlUckseligkeit",  worin  er  sich  in  Btark  mit 
Sufi'scher  Mystik  vereetzten  moralischen  Be- 
trachtungen  ergeht  Nach  Baghdad  bcrufen 
(1091),  hielt  er  an  der  dortigen  hohen  Schule 
vor  einer  zahlreichen  Zuhdrerschaft  Vor- 
lesungen.  Tlier  bcschftftigte  er  sich  zugleich, 
den  medicini8chcn  und  naturwisscnschaft- 
lichen  Studien  fremd  bleibend,  eingehender 
mit  Philosophic,  ohne  dass  ihn  jedoch  Ari- 
stoteles  befriedigt  hatte.  Nachdcm  er  be- 
rcits  eine  kleine  Schrift  „(lber  die  Ver- 
nunfterkenntnwse  und  die  gdttlichen 
Satznugen"  verflffentlieht  hatte,  worin  in 
fflnf  Kapiteln  die  Logik,  Metaphysik,  Rede, 
das  Schreiben  und  der  Entachluss  behandelt 
waren,  stellte  er  in  einem  grdsseren  Werke 
uuter  dem  Titel  „El  MaqAcid  el  fal&sifah" 
(dieZielpunkte  der  Philosophen),  welches  auch 
unter  dem  Titel  „Wagschale  der  Wissen- 
schaft"  erwahnt  wird,  im  Anschluss  an  den 
aTabischen  Philosophen  Avicenna  (Tbn  Sina") 
die  Uberliefertcn  Lehren  der  arabischen  Phi- 
losophic im  Zusammenhange  dar.  Um  seines 
in  Beziehung  auf  den  Islam  indifferenten  In- 
haltes  willen  fand  dieses  Werk  auch  unter 
Juden  Verbreitung  und  sind  davon  hebrftische 
Uebersetzungen  auf  verschiedenen  Biblio- 
theken  handschriftlich  vorhanden.  In  einer 
um  die  Mitte  des  12.  Jahrhunderts  mit  Hfllfc 
eines  Juden  durch  Dominicns  Gundisalvi  ge- 
fertigten  lateinischen  Uebcrsetzung  wurde  daa- 
selbe  mit  dem  Titel  Logica  et  philoso- 
phia  Algazelis  von  Peter  Liechtenstein 
aus  Kfiln  <  Venedig  1506)  hcrausgegeben.  Unter 
dem  Titel  Mizftn  el -ami  (die  Wage  der 
Handlung)  verfasste  Alghazzali  ein  Compen- 
dium der  Moral,  worin  er  noch  von  Avicenna 
und  Alfarabi  abhftngig  ist  und  sich  noch  in 
leidlicher  Uebereinstimmung  mit  dem  ara- 
bischen Aristotelismns  befindet,  Anch  diese 
Schrift  hat  (lber  die  Kreise  des  Islam  hinaus 
ihren  Einiluss  gellbk  Das  Original  scheint 
verloren  zu  sein,  aber  eine  hebrftische  Ueber- 
setzung  davon  hat  sich  erhalten,  welche  zu 
Ende  des  12.  Jalirhunderts  Rabbi  Abraham 
hen  llasdai  aus  Barcelona  veranstaltete, 
woraus  das  Werk  in  lateinischer  Uebersetznng 
„  Compendium  doctrinae  ethicae  autore  Al- 
gazali"  von  Goldenthalt  Leipzig  1839)  herans- 
gpgcbcn  wurde.  Als  eine  Fortsetznng  dieses 
Werkes  giebt  sich  die  Schrift  -die  gerechte 
Wage*4  zu  erkennen,  welche  im  Originale 
wahrscheinlich  ebenfalls  verloren  und  nur  in 
einer  hebrftischen  Uebcrsetzung  vorhanden 
ist.  Weiterhin  fasste  er  unter  dem  Titel 
MSammlungderWahrheiten  (lber  die 
Entkleidung  der  Affecte"  in  funfzehn 
Kapiteln  die  ganze  Sittenlehre  zusammen. 
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Eine  andere  kleinere  Schrift  moralischen  In- 
halts  outer  dem  Titel  „Ajjuha  'l-weled* 
(d.  h.  0  Kind!)  wurde  durch  Joseph  von 
Hammer- Purest  all  unter  dem  Titel:  „OKind! 
die  berflhmte  Abhandlung  <  ! hasalis"  arabisch 
und  deutsch  (Wien,  1838)  herausgegeben. 

Von  religiosen  Gemtlthsbewegungen  heim- 
gesueht,  verliess  Alghazzali  schon  1095  seine 
Stellung  in  Bagdad,  urn  sich  ganz  dem  be- 
schanlichen  Leben  der  Sufi's  zn  widmen. 
Zunachst  unternahm  er  eine  Pilgerfahrt  nach 
Mekka;  von  dort  begab  er  sich  nach  Da- 
maskus,  wo  er  eine  Zeit  lang  Vorlesnngen 
hielt.  Nach  einem  Besuch  in  Jerusalem  trat 
er  in  Alexandrien  als  Lchrer  auf  und  kehrte 
1106  nach  seiner  Heimath  Tub  zuriick,  wo 
er  mehrere  Werke  verfasste.  Darauf  wurde 
er  zur  Wiederaufnahme  seiner  Lehrthatigkeit 
in  Nischapur  bewogen,  was  aber  nur  von 
kurzer  Dauer  war.  Er  kehrte  abermals  nach 
Tus  zurflek,  wo  er  im  Verkehr  mit  Sufi's 
lebte  und  in  der  Nfthe  seines  Ha  uses  ein 
Kloster  mit  einer  Schule  filr  Gesetzesstudien 
der  Sufi's  gTflndete.  Dort  starb  er  1111  im 
54.  Lebensjahre.  Hatte  Ghazzali  nach  .seinen 
eigenen  Erklarungen  die  Philosopliie-nur  stu- 
dirt,  um  sie  zu  widerlegen,  so  fUhrte  er  dies 
in  einem  Werke  aus,  das  den  Titel  hat: 
„Tahafut  el  -  falasifah*  d.  b.  gegen- 
seitige  Widerlegung  der  Philosophen.  Im 
Original  ist  da&selbe,  bis  auf  wenige  uns 
von  Hadschi  Khalifah  erhaltene  Bruchstllckc 
verloren  gegangen.  Er  hat  darin  das  in 
seinem  Werke  El  Maqdcid  el-faldsifdh,  den 
„Zielpunkten  der  Philosophen'*  aufgestellte 
Lehrgcbaude  als  mit  dem  religidsen  Glauben 
in  Widerspruch  stehend  einer  auflOseuden 
Kritik  unterworfen.  Der  nahere  Inhalt  dieser 
Schrift  ist  uns  durch  die  von  Averroes  (Ibn 
Ko8chd)  verdffentlichte  Widerlegungsschrift, 
wenngleich  nicht  im  arabischen  Originate, 
doch  in  hebraischer  und  daraus  geflossener 
lateinischer  Uebersetzung  eines  Juden  Ka- 
lonymos  ans  Aries  bekannt,  welche  letztere 
1562  in  Venedig  gedruckt  wurde,  iedoch  fllr 
eine  genauere  Kenntniss  des  Inhaltes  der 
Schrift  Ghazzalis  kanm  zn  gcbrauchen  ist. 
Ala  sein  "spateres  Haupt  -  Lebenswerk  gait 
das  aus  40  Bllchern  bestehende  grosse  Werk, 
welches  Ihiia  olum  a  1  - d i n  Twieder - Be- 
lebung  der  Keligionswissenschaften;  betitelt 
ist  und  bei  den  Arabern  in  so  grosscm  An- 
selien  stand,  (lass  Hadschi  Khalifah  den  all- 
gemein  geltenden  Ausspruch  anfiihren  konnte, 
wenn  der  ganze  Islam  untergehen  snllte,  witrde 
derselbe  aus  diesem  Werke  allein  wieder 
heTgestellt  werden  konnen.  Bis  ietzt  liegt 
dasselbe  noch  handschriftlich  in  Bibliotheken 
verborgen  und  ist  nur  sparlich  durch  Aus- 
zttge  bekannt.  Nur  aus  diesem  Werke  kSnnte 
das  philosophise  In-  System*  Ghazzali's,  so  weit 
von  einem  solchen  bei  seincn  mystischen 
Schwankungen  die  Rede  sein  kann,  im  Zu- 
sammenhange  dargestellt  werden,  und  zwar 
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vorzugsweisi  aus  den  beiden  ersten  BQchern, 
welche  liber  die  Wisscnschaft  (iberhaupt  una 
liber  die  verschiedenen  Arten  des  Wissens 
handeln,  wobei  er  zugleich  den  unwissen- 
sehaftlichen  Unterschied  zwischen  lobens- 
werthem  und  tadclnswilrdigem  Wissen  zu 
begrllnden  sucht.  Die  Einheit  der  Philo- 
sophic kennt  er  nicht,  sondern  fasst  diese 
nur  als  eine  viertheilig  aus  Mathcmatik,  Logik, 
Metaphysik  und  Naturwisscnschaftzusamraen- 
gesctzte  Wissenschaft.  Selbst  in  der  Logik 
sieht  er  nur  ein  Mittel  zur  Fdrderung  der 
Moral  und  der  YoUkommenhcit  der  Seele. 
In  der  Metaphysik  denkt  er  in  Bezug  auf 
dieallgemeinenBegriffe  imSinne  der  zwischen 
den  Gegensfttzcn  des  Rcalismus  und  Nomi- 
nalismus  vermittclnden  Ansicht  der  sogenann- 
ten  Conceptionalisten,  dass  das  Allgemeine 
bios  in  der  Vernunft,  nicht  in  den  sinnlichen 
Einzeldingen  Wirklichkeit  habe.  Das  natflr- 
liche  Lebensprincip,  den  Geist,  nnterscheidet 
er  von  der  Seele,  die  aus  dem  allgcmeinen 
thatigen  Verstand  geflossen  sei.  Zur  Wahr- 
lieit  luhrt  nicht  die  Philosophic,  sondern  der 
mystische  Weg  der  Erhebung  zu  Gott.  Ist 
aber  der  Wille  von  allem  Siunlichen  abgelenkt 
und  auf  Gott  gerichtet,  so  8ffnet  sich  dem 
iuneren  Auge  die  wahre  Welt  der  Dinge, 
und  auf  der  hochsten  Stufe  der  Entzflckuug 
versinkt  die  Seele  ganz  in  Gott. 

Nicht  lange  vor  seinem  Tode.  zur  Zeit 
seines  zweiten  Lehramtes  in  Nlschapur,  hat 
Ghazzali  in  der  kleinen  Schrift  El-Munqidh 
min  el-dhaldl  d.  h.  Befreiung  vom  Irrthum 
oder  das  vom  Irrthum  Befreiende,  alio  Wand- 
lungen  seiner  philosophischen  Anschauungen 
dargelegt.  Dieses  Werkchen  wurde  heraus- 
gegeben  und  ilbersetzt  von  Schmdlders 
{Essai  sttr  les  tcoles  philosophiques  chez  Us 
Arabes  et  notamment  sur  ladoctrine  d'Al- 
gazali.  1842:.  AusserdenangefUhrten  Werken 
hat  Ghazzali  noch  zahlrelche  thcologische 
Schriftenverfasst,  welche  bier  ansser  Betracht 
bleiben,  da  derselbe  nur  durch  seinen  philo- 
sophischen Skeptici8mus  in  der  Geschichte 
der  arabischen  Philosophie  seinen  Platz  hat. 
Gosche,  iibcr  UhazsAli'e  Lebcn  und  Werke. 
Berlin  1858  (Separatabdruck  huh  den  Ab- 
haudlungcn  der  Berliner  Akademie,  1858). 

Alkindi (Alkendius,  Alchindi)  hiess 
eigentlich  Abu  Jussuf  Jaqub  Ibn  I^haq 
al  Kindi  und  war  zu  Ende  des  8.  Jahr- 
hunderts  zu  Bagra  (am  persischen  Meerbusen) 

feboren.  Sein  Vater  war  unter  den  Khalifen 
;i  Mahdi  und  EI  Raschid  Statthaltcr  von 
Kufa.  Alkindi  blilhte  unter  der  Regierung 
der  Khalifen  El  Mamun  und  El  Motassen 
und  lebte  erst  in  Bacra,  dann  in  Baghdad, 
als  ein  Zeitgenosse  des  abendlandisehcn  Phi- 
losophen Johannes  Scotus  Erigena.  Er  gilt 
bei  den  Arabern  als  der  eigentliche  Begrtlnder 
ihrer  Philosophie  und  erwarb  sich  bei  ihnen 
die  ehrenden  Beinamen  „der  Treffliche  des 
Jahrhunderts"  oder  „der  Einzige  seiner  Zeit", 
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ja  er  warde  geradezu  kurzweg  als  ..dor 
Philosoph*  bezeichnet,  wfthrend  er  dagegen 
als  freidenkender  Gelehrter  von  den  An- 
h&ngern  des  Koran  Verfolgnngen  erleiden 
musste.  In  der  Matliematik,  Astronomie, 
Medicin  and  Philosophie  gleich  bewandert, 
sah  er  in  der  Matliematik  die  Grnndlage  und 
Voraussetzung  alles  Philoeophirens,  und  die 
Wissenschaft  von  der  Natur  gait  ihm  als  ein 
wesentlicher  Thcil  der  Philosophie.  Unter 
den  200  verschiedenen  Werken,  die  von  ihm 
angeftihrt  werden,  befiuden  sich  Uebersetzun- 

Sen  griechischer  Schriften,  womit  er  von 
en  KliaJifen  beauftragt  war.  Erhalten  haben 
sich  von  ihm  noch  einige  medicinische  Schrif- 
ten;  von  seinen  32  philosophischen  Abhand- 
lungen,  die  sich  fiber  alle  Theile  der  Philo- 
sophie er8trcckten  und  rum  Theil  selbst- 
standige  Auslegungen  Aristotelischer  Schriften 
sind,  hat  sich  rJichts  erhalten.  Aber  bei  dem 
Scholastiker  Roger  Bacon  und  bei  dem  Philo- 
sophen  des  Heformationszeitalters  Hieronymns 
Cardanus  gilt  Alkendius  sehr  viel.  Er  scheint 
bis  nm's  Jahr  873  gelebt  zu  haben. 

Lakemacher,  de  Alkendi  Arabum  philosophorum 

celeberrimo.  1719. 
FlUgel.   Alkindi,  genannt  der  Philosoplt  dor 

Araber.    Leipzig  1857. 

Alkinoos,  ein Platoniker  aus  dem  zweiten 
christlichcn  Jahrhundert,  war  der  Verfasser 
eines  „Abrisses  der  Platonischen  Lehre", 
welcher  unter  dem  Titel  „Introductio  in 
IHatonis  dogmata"  von  Marsilius  Ficinus  in's 
Lateinische  tlbersetzt  und  von  J.  F.  Fischer 
(Leipzig  1783)  herausgegeben  wurde.  Er 
bezeichnete  darin,  in  Ltebereinstimmung  mit 
seinem  Zeitgenoasen  Appulejus,  die  Gottheit 
als  schflpferischen  Grund  und  thatigen  Ver- 
stand,  die  Ideen  oder  Urbildcr  und  die  der 
Mdglichkeit  nach  im  Kdrper  waltendc  Materie 
als  die  Urgrtlnde  aller  Dinge  und  unter- 
scheidet  eine  dem  Sinnlichen  zugekehrte  Ver- 
nunft  von  der  dem  Uebersinnlichen  zu- 
gewandten.  Wegen  seiner  Vermengung  Pla- 
tonischer  Sfttze  mit  Aristotelischen  und 
stoischen  Lehren  ist  er  als  eklektischer  Pla- 
toniker zu  bezeichnen,  welchem  auch  die  An- 
nahme  von  Dilmonen  oder  Unterg5ttern  zur 
Verwaltung  der  irdischen  Welt  mit  andern 
Platonikern  dieser  Zeit  gelanfig  war. 

Alkuiaioii ,  Sohn  des  Peirithoos  aus 
Kroton  (in  Unteritalien)  jllngerer  Zeitgenosse 
und  angeblicher  Schtller  des  Pythagoras,  ein 
pythagorisirender  Naturforscher  und  Arzt, 
welcher  als  Anatom  Sectionen  vornahm,  war 
Verfasser  einer  Schrift  „tlber  die  Natur*, 
deren  erhaltene  Bruchsttlcke  von  Unna,  de 
Alcmaeone  Crotoniata  (in  Petersen's  philo- 
sophisch-historischen  Studien,  8.  41—87)  ge- 
sammelt  worden  sind.  Obgleich  ihn  Aristoteles 
von  den  Pythagoraern  unterscheidet,  zeigen 
doch  die  una  erhaltenen  Bruchsttlcke  seiner 
Schrift  deutlieh  genug  den  Einfluss  \\\ tlia- 
goriischer  Lehren.    Insbesondere  stellt  er 


die  Lehre  von  den  Gegensfttzen  in  allem 
Irdischen  und  Menschlichen  auf,  ohne  eine 
bestimmte  Zahl  Bolcher  Gegensfttze  fest- 
zusetzen,  z.  B.  das  Vollkommene  und  Un- 
vollkommene,  das  Himmlische  und  Irdische. 
Als  den  Sitz  der  sich,  gleich  den  Gestirnen, 
ewig  bewegenden  und  unsterblichen  Seele 
bezeichnet  er  das  Gehirn,  zu  welchem  dureh 
die  Kanftle  der  Sinneswerkzeuge  alle  Empfin- 
dungen  hingeleitet  werden. 

Alkuin  (Alcuinus)  oder  Alchuine,  w&hrend 
er  sich  selbst  after  Albinus  nennt  ,  stammte 
aus  einer  angesehencn  und  begtlterten  angel- 
sachsischen  Familie,  im  Reiche  Northurabrien 
in  Britanien,  nnd  war  urn's  Jahr  735  ge- 
boren,  fruhzeitig  in  der  blnhenden  Schnle 
zu  York  gebildet,  wo  Aelbehrt  sein  Lehrer 
war,  in  dessen  Begleitung  er  als  Jangling 
eine  Reise  nach  Rom  machte.  Als  dieser 
dem  Erzbischof  Egbert  766  auf  dem  erzbischdf- 
lichen  Stuhl  von  York  gefolgt  war,  erhielt 
Alkuin  als  Diaconus  die  Leitung  der  dortigen 
Klosterschule.  Nachdem  Alknin's  Freund 
Eanbald  Erzbischof  von  York  geworden  war, 
reiste  Alkuin  abermals  nach  Rom,  nm  fur 
jenen  das  erzbischefliche  Pallium  zu  holen. 
In  Parma  traf  er  (781)  mit  dem  grossen 
Frankenkdnige  zusammen,  der  ihn  zu  sich 
einlud.  Er  ging  782  an  den  Frftnkischen 
Hof .  wo  er  gegen  acht  Jahre  als  Lehrer 
thatig  war.  Als  solcher  hatte  er  sich  selbst 
den  Beinamen  Flaccus  (Horatius)  gegeben. 
AuftTftge  Earls  des  Grossen  ffthrten  ihn  ums 
Jahr  790  wieder  nach  Britannien,  aber  793 
befand  er  sich  wieder  am  Frankischen  Hofe, 
von  wo  aus  er  794  der  Synode  zu  Frank- 
furt a.  M .  beiwohnte.  Die  von  ihm  796  be- 
schlossene  Heimkehr  nach  Britannien  wurde 
wegen  der  Unsicherheit  der  dortigen  Ver- 
hftltnisse  wieder  aufgegeben,  und  Karl  tiber- 
gab  ihm  das  Martiu.sk luster  zu  Tours  als 
Pfrunde  und  zur  Leitung  der  dortigen  Schule, 
wo  der  nachmals  berflhmte  Rhabanus  (Manrus) 
sein  Schttler  war.  Dort  starb  der  schon 
lange  krftnkliche  Mann,  als  treuer  Sohn  der 
rdmischen  Kirche,  im  Jahr  804. 

Die  erste  Gesammtausgabe  seiner  Werke 
erschien  (Alchuini  aboatti  opera  studio 
Andreae  Quercetani  [Andr6  Duchesne]  Lu- 
tetiae  Parisiorum)  1615,  verbeasert  dagegen 
(B.  Floxci  Albini  sen  Alcuini  opera  de 
novo  collecta  studio  Frobenii  [des  Fttrst- 
Abtes  Frobenius  Forster]  in  Regensburg  1777 
(in  2  Banden),  wieder  abgedruckt,  nebst  dem 
(lurch  AngeloMai  herausgegebenen  Commentar 
Alkuin's  zur  Oftenbarung  des  Johannes  in 
der  Patrologia  von  Migne,  Band  100  und 
101  iParis,  1850t.  Alkuins  Schriften  ent- 
behren  sammtlich  der  selbstandigen  Forschuug 
und  sind  nur  Compilationen  aus  frUheren 
Werken.  Er  ist  nur  von  dem  Streben  ge- 
leitet,  den  in  der  abendlandischen  Kirche 
atifgesammelten  Wissens-  und  Lehrstoff  fttr 
die  damaligen  BildungsbedUrfnisse  zu  ver- 
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arbeiten.  In  der  Philosophie,  die  or  als  Er- 
kenntniss  der  gdttlichen  and  menschlichen 
Dinge  erklart,  wiederholt  er  die  aus  dem 
Alterthnm  uberlieferten  Lehren  and  sucht 
die  althergebrachte  Eintheilnng  derselben  in 
Logik,  Physik  und  Ethik  mit  der  damals  ge- 
laufigen  Eintheilung  aller  Unterrichtsgegen- 
stande  in  das  Trivium  tLogik,  Dialektik  and 
Grammatik)  und  das  Quadrivium  (Arithmetik, 
Geometrie,  Mosik  und  Astronomic)  in  Einklang 
zu  bringen.  In  seiner  an  eine  am  Hofe  Karls 
des  Groaaen  lebende  Jungfrau  Eulalia  ge- 
richteten  Abhandlung  „uber  die  Seele" 
de  animae  ratione)  die  als  vernunftiger 
Geist  in  stetiger  Bewegung  ihr  Leben  hat  und 
mit  freiem  Willen  begabt  ist,  folgt  er  in  der 
HauDtsache  den  Platonischen  Anschauungeu 
des  Kirchenvaters  Augustinus.  In  der  un- 
sichtbaren,  unkttrperlichen  Seele  liegt  unser 
wall  res  Gut,  weil  nur  duroh  die  Seele  Gott 
geliebt  wird,  den  wir  als  unser  wahres  Leben 
in  uns  haben,  wenn  wir  die  Tugend  lieben. 
Dieae  besteht  in  der  Herrscliaft  unserer  Ver- 
uunft,  dem  Abbilde  der  gdttlichen  Dreieinig- 
keit,  tiber  andere  Seelenthatigkeiten.  Da 
dieses  gottliche  Bild  in  der  Seele  unzersttfrbar 
ist,  muss  die  Seele  selbst  unsterblich  sein. 

Lorenlz,  Ft.,  Alkuins  Leben.    Halle  1829. 

Monnitr,  Fr.,  Alkuin  et  Charlemagne.  (2) 
Paris,  1863. 

Alliaco,  siebe  Peter  von  Ailly. 

Al sled t.  Johann  Heinrich  (Alstedius)  war 
1588  zu  BaUersbach  bei  Herborn  (Nassau) 
geboren,  woselbst  er  seine  Studien  machte 
und  aeit  1608  am  Padagogium  seit  1610  als 
Professor  der  Philosophie  und  seit  1619  in 
der  tbeologischen  Fakultat  lehrte,  bis  er  1629 
einem  Rufe  nach  Weissenburg  (in  Sieben- 
burgen)  folgte,  wo  er  1638  starb.  In  der 
Philosophie  ein  Anhanger  des  1  Virus  Ramus, 
suchte  er  die  Dialektik  des  Raimund  Lullus 
und  des  Ramus  mit  der  Logik  des  Aristoteles 
in  Einklang  zu  bringen,  ohne  eigentlich  durch 
aelbstandige  Leistungen  die  Wissenscliaft  zu 
fdrdern.  Ein  Commentar  Alstedt's  flber  die 
Ars  magna  des  Lullus  erschien  {Clavis  artis 
Lullianae  et  verae  lofficae)  zu  Straasburg  1609. 
Sein  „Triumphus  biblicus  seu  encyclopaedia 
biblica"  (Frankfurt  1641)  sucht  darzuthun, 
dass  die  Philosophie  und  alio  Wissenschaften 
ihre  letzten  Grunde  und  Elemente  in  der 
heilieen  Schrift  haben. 

Auia I  rich  lAmalricus)  von  Bena  (Bene), 
einem  Dorfe  im  Gebiet  von  Chartres,  wirkte 
als  Lehrer  der  Theologie  in  Paris,  wo  er 
zahlreiche  Schuler  hatte.  Als  im  Jahre  1204 
seine  Lehren  von  der  dortigen  Universitat 
als  ketzerisch  verurthcilt  una  dieser  Spruch 
1207  vom  Papst  Jnnocenz  III.,  an  welchen 
Amalrich  appellirt  hatte,  bestatigt  worden 
war,  unterzog  er  sich  in  Paris  dem  von  ihm 
verlaugten  Widerrufe  und  starb  aus  Kummer 
dartlber  (1207).  Seine  Schttler  wurden  anf 
einer  Synode  zu  Paris  verdammt,  vier  der- 


selben  als  Ketzer  eingemauert,  zehn  aus  der 
Stadt  verwiesen  und  Amalrichs  Gebeinc  aus- 
gegraben,  verbrannt  und  die  Ascbe  in  die 
Ltlfte  zerstreut  (1209 1.  Da  er  selbst  keine 
Schriften  verdffentlicbt  bat,  so  laast  sich  nicht 
mehr  genan  ermitteln,  was  von  den  kirchlich 
verdachtigen  Lebrcn  ihm  selbst  oder  seinen 
SchQlern  angehrtrL  Diese  Lehren  erscheinen 
als  Nachwirkungen  oder  Ergebniase  des 
Stadiums  der  Schrift  des  Johannes  Scotus 
Erigena  r.tiber  die  Eintheilnng  der  Natur.*4 
Durch  den  Pariser  Kanzler  Gerson  (gestorben 
1429)  erfahren  wir  liber  Amalrich's  Lehre 
Folgende8.  Schdpfer  und  GeschOpf  seien 
Eins,  Gott  sei  die  einheitliche  Essenz  aller 
Creature  u.  Die  in  Gott  geschafienen  Jdeen 
sind  wiederum  selbst  schaffend.  Alles  Getheilte 
und  Verftnderliche  kehrt  schliesslich  zur  Ei il- 
licit mit  Gott  zurtlk.  Alles  ist  Eins  und 
dieses  Eine  ist  Gott  Er  ist  das  Sein  aller 
Dinge  und  das  Ziel,  in  welches  dieselben 
znrdekkehren ,  um  in  Gott  wieder  Ein  un- 
getheiltes  Sein  zu  werden,  wie  sie  vordem 
gewesen  sind.  Folgerichtigkcit  kehrt  auch 
Her  Mensch  zu  Gott  zur  lick,  und  diese  end- 
liche  Vereinigung  mit  Gott  wird  durch  die 
Liebe  vermittelt,  in  welcher  der  Mensch  auf- 
hdrt,  Creatur  zu  sein,  und  in  Gott  ganz  auf 

Kht  —  Unter  Amalrich's  Schttlern  werden 
Bonders  ein  Goldschmied  Wilhelm  von 
Paris  und  David  von  Dinanto  genannt 

AniafaniuH  war  einer  der  ersten  Rdmer, 
welcher  Uber  Pluloaophie  lateinisch  schrieb 
und  die  Lehre  Epikurs  in  seinem  Vate^lande 
bekannt  machte.  Er  ist  uns  jedoch  nur  aus 
den  Erwahnungen  bei  Cicero  bekannt,  welcheT 
ihm  die  Unvollkommenheit  seines  Stils  nnd 
seiner  Dialektik  vorwirft 

A  mat  i.  Nicolaus,  war  ein  Anhanger  des 
scholastischen  Noninalismus  im  14.  Jahr- 
hundert  » 

.Imaury  (Amalricus),  siehe  Amalrich) 
von  Bena. 

Amelius  oder  Amerius,  aus  Amelia  in 
Tuscien  (Etrurien),  hiess  eigentlich  Gentilianos 
und  schloss  sich  anfanglich  an  den  Stoiker 
Lysimachos  an,  aber  die  Schriften  des 
Platonikers  Numenios.  die  er  selbst  abschrieb, 
machten  inn  zum  Anhanger  der  Alexan- 
drinischen  Schule.  Er  suchte  in  Rom,  wo 
er  sich  vom  Jahr  246  bis  270  aufhielt,  den 
Plotinos  auf,  als  deascn  Schuler  er  die  Lehren 
des  Meisters  ebenso  eifrig  gegen  die  Miss- 
verstandnisse  von  Anhangern,  wie  gegen 
Wideraacher  verfolgt.  Nach  der  MeTdung 
des  Porphyrins  hat  er  die  Vortrige  des 
Plotinos  in  100  Bdchern  herausgegeben,  die 
aber  verloren  sind.  Von  Plotin  soli  er  ver- 
langt  haben,  dass  er  sich  mit  ihm  am  heidnischen 
Opfercultus  betheilige,  und  nach  dem  Tode 
seines  Meisters  befragte  er  das  delphische 
Orakel,  wo  sich  des  Meisters  Seele  befande. 
Er  ftthrte  eine  polemische  Correspondenz  mit 
Porphyrios  und  Longinos  und  schenkte  seine 
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hinteTlassen^n  Werke  seinem  Adoptivsohne 
Hesychios  Hostilianos  aus  Apameia  (in  Syrien\ 
wo  Amelios  selbst  den  Best  seines  Lebens 
verbracht  zu  haben  scheint.  Er  unterschied 
im  gfittlichen  Veretande  drei  Perstinlichkeiten 
oder  eine  dreifache  weltbiidende  Macht,  n&m- 
Hch  den  Seienden,  den  Uabenden  nnd  den 
Srhauenden,  so  zwar  dass  die  zweite  am  Sein 
des  ersten  und  die  dritte  am  Sein  der  beiden 
ersten  Antheilhat  und  die  erste  schant  Daneben 
Ichrte  er,  im  Gegensatze  zu  Plotinos,  die 
Einheit  aller  Seelen  in  der  Weltseele  und 
gefallt  sich  in  einer  spielenden  Zahlenlehre. 
Im  Gebiete  des  Sittlichen  verwarf  er  alle 
sinnliclie  Lust. 

Amerbach,  Vitus,  war  1504  zu  Wem- 
ding  geboren  und  schrieb  als  Professor  zu 
Wittenberg  eine  streng  Aristotelische  Psycho- 
logic (de  anima,  1542),  wortlbcr  er  mit  Me- 
lanchthon,  welcber  nach  der  falschen  Lesart 
„endelecheia"  (statt  „entelecheia")  bei  Ari- 
stoteles die  Seele  als  „das  Ununterbrochene* 
erklarte,  so  heftie  in  Streit  dass  er  Witten- 
berg verliess  und  wieder  katholisch  wurde 
und  erst  in  Eichstfidt  ein  Lehramt  bekleidete, 
1543  aber  eine  Professur  der  Philosophic  in 
Ingolstadt  annahm,  wo  er  1557  starb.  Er 
hataus8erdemCommentare  zu  Cicero's  BUchern 
fiber  die  Pflichten  und  ein  Werk  „dc  philo- 
sophia  naturali"  (1549)  verfasst 

AimiiOiiioH  aus  Alexandria,  ein  Peri- 
patetiker  des  ersten  christlichen  Jahrhnnderts. 
lebte  und  starb  (wahrscheinlich  als  Vorstand 
der  Schnle)  in  Athen,  wo  Plutarchos  aus 
Charoneia  sein  Schiller  war.  Von  seinem 
Werke  „ttber  Altare  und  Opfer*  ist  Nichts 
mehr  vorhanden. 

V ii i moil ios,  des  Hephaistion  Sohn,  wird 
als  Lehrer  des  Plotinos  genannt. 

V  i  m  i  l  c » 1 1  i  i  >  ^ .  Sohn  des  Hermeias  und  der 
Aidesia,  ein  Schiller  desProklos,  ausgezeichnet 
als  Mathematiker  und  Astronom,  wie  als 
Ausleger  Platonischer  und  Aristotelischer 
8chriften,  lehrte  um  500  n.  Chr.  in  Alexan- 
drien  als  Vorstand  der  Platonischen  Schule, 
als  welcher  er  jedoch  auf  eine  Vereinigung 
der  Ansichten  Platans  mit  den  Lehren  des 
Aristoteles  ausging,  sodass  er  ebenso  gut  als 
Peripatetiker  wie  als  Platoniker  gelten  kann. 
Neue  und  eigenthfimliche  Ansichten  begegnen 
uns  in  seinen  Lehren  nicht.  Unter  Beinen 
zahlreichen  SchUlern  werdcn  Asklepios.  Da- 
maskios,  Johannes  Philoponos,  Olympiodoros, 
Simplikios,  Theodotos  und  Zacharias  genannt. 
Er  verfasste  Commentare  zur  „Einleitung 
des  Porphyries'*,  zu  Aristoteles1  Kategoriem, 
[Commentaria  in  Aristotelis  Categories  et 
PorphijriiJsagogen,  Venedig  1545)  zur  ersten 
und  zweiten  Analytik,  zur  Metapkysik  und 
zur  Schrift  fiber  die  Erklarung  oder  Aus- 
legung  (letztere  in  Venedig  1545  gedruckt). 
Der  in  letzterem  Commentar  enthaitene  Ab- 
schnitt  „flbcr  das  Verhangniss"  {de  fato)  ist 
auch  in  der  von  Orelli  ^Zurich  1824)  besorgten 


Ansgabe  der  Schriften  des  Alexander  von 
Aphrodisias  und  Anderer  fiber  das  Fatnm 
aufgenommen.  Die  Commentare  zu  den 
Aristotelischen  Schriften  8ind  zum  Theil  in 
der  Ausgabe  der  Scholia  in  Aristotelem  von 
Brandis  (Berlin  1836)  abgedruckt  Fllsch- 
lich  wurde  dem  Ammdnios,  von  Andcrn  da- 
gegen  seinem  Schiller  Johannes  Philoponos, 
ein  „Leben  des  Aristoteles"  beigelegt 

A  unit  oiiio**,  genannt  Sakkas  (der  Sack- 
trager)  war  von  christlichen  Eltern  in 
Alexandria  geboren  und  im  Christenthnm 
crzogen.  wandte  sich  jedoch  spater  wieder 
„den  hellenischen  GOttern"  und  der  Philosophic 
zu  und  wurde  als  gefeierter  Lehrer  der 
letzteren  der  eigentliche  Begrttnder  des  Neu- 
platonismus,  wesshalb  er  bei  Spatern  Ofter 
„der  Gottgelehrte"  genannt  wird.  Als 
Schtller  von  ihm  werden  Longinosr  Plotinos, 
Herennios  und  Origenes  (nicht  der  Kirchen- 
vater!)  genannt  Er  hat  seine  Lchre  nnr 
mfindlich  fiberliefert  und  nichts  Schriftliches 
hinterlassen.  Nach  der  Ueberlieferung  des 
Hierokles  hatte  er  die  Lehre  des  Platon  und 
Aristoteles  fttr  wesentlich  eine  und  dieselbe 
erklart  nnd  beide  zaerst  in  ihrer  Relnheit 
hergestellt. 

Dehaut,  L.  3.,  ossai  historique  sur  la  vie  et  U 
doctrine  d'Ammonius  Saccas.  Bruxelles.  1836. 

Amort,  Eusebius,  geboren  1692  in  der 
Bibermflhle  bei  Tfllz  una  gestorben  1775  im 
Stift  zu  Polling.  Ausser  vielen  katholisch- 
theologischen  Schriften,  unter  welchen  seine 
gegen  die  jesuitische  Sittenlchre  gerichtete 
„Moraltheologieu  hervorzuheben  ist,  hat  er 
auch  eine  philosophische  Schrift  ver5ffentlicht 
„Philosophia  Pollingiana"  (Augsburg  1730), 
worin  er,  selbst  noch  Scholastiker,  auf  Ver- 
einfachung  der  scholastischen  Methode  drang 
und  an  dem  von  der  Scholastik  des  Mittel- 
alters  Uberlieferten  Lehrgehalt  der  peripate- 
tischen  Philosophic  festhielt 

Ampere,  Andre*  Marie,  der  bertthmte 
Physiker  nnd  Mathematiker,  geboren  in  Lyon 
1775  und  gestorben  in  Marseille  1836,  hat 
sich  in  den  Jahren  1802  —  20  neben  der 
Mathematik  auch  mit  Philosophic  beschaftigt, 
in  den  Jahren  1805—1812  eine  philosophische 
Corresponded  mit  Maine  de  Biran  ge- 
fillirt  und  mit  Cabanis,  Gerando  und  Destutt 
de  Tracy  verkehrt,  und  1819  —  20  in  der 
Sorbonne  zu  Paris  einen  philosophischen  Cur- 
sus  gehalten.  Seine  an  diese  Manner  an- 
kntlpfenden  psychologischen  Arbeiten  sind  in 
die  Schrift  von  Barthelc'my  St  Hilaire, 
philosophie  des  deux  Ampere  (Paris,  1866) 
aufgenommen  worden. 

AmynoniachoM ,  Sohn  des  Philokrates 
aus  Athen,  wird  als  einer  der  Erben  und 
TestamentBvollstrecker  Epikurs  genannt  nnd 
ist  walurscheinlich  ein  Schtller  desselben  ge- 
wesen. 

Amyntas  aus  Ilerakleia  (auch  unter 
dem  Namen  Amyklaa  oder  Amyklos  er- 
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wlhnt)  wird  unter  Platons  peTsonlichen  Schfi- 
lern  genannt  and  als  Mathematiker  gerflhmt 

Ana tol ios.  mathematiach  gebildeter  Peri- 
patetiker,  aus  Alexandria,  wo  er  Lehrer  der 
Aristotelischen  Philosophie  war,  wurde  apater 
in  Kaisarea  zum  Pri  eater  gcweiht  und  war 
270—  280  Bisehof  von  Laodikeia.  Von  seinen 
10  Bflchern  fiber  Arithmetik  und  einer  andem 
Schrift  fiber  mathematiache,  astronomische 
und  geographiache  Qegenstfinde  haben  aich 
nur  wenige  Brnchatflcke  erhalten. 

Aunt  olios,  ein  Nenplatoniker  aua  der 
Zeit  des  Porphyries,  deaaen  peraflnlicher 
Schiller  er  war  und  der  ihm  seine  „Uome- 
rischen  Untersuchungen"  gewidmet  hat,  war 
zugleich  Lehrer  des  Jambb'chos  und  angeblich 
Verfasser  eines  Bruchsttlcks  „ttber  Sympathie 
nnd  Antipathie". 

Aiiavitgoias  war  um'8  Jahr  500  vor 
Chr.  in  Klazomenae  (Kleinaaien)  geboren  und 
lebte  nach  den  Peraerkriegen  30  Jahre  lang 
in  Athen  in  engem  Verkehrc  mit  Periklea, 
Euripides  und  Tbukydides,  Spater  wurde  er 
duren  politische  Oegner  dea  Periklea  der 
Gottloaigkeit  angeklagt  und  kurz  vor  dem 
Anabruch  des  peloponnesischen  Kriegea  zur 
Au8wanderung  nach  Lampsakoa  (am  Helle- 
spont) veranlasat,  wo  er  im  Alter  von  72  Jahren 
mm  427  v.  Chr.)  atarb.  Er  iat  nicht  bios 
ala  Pbiloaoph,  sondern  auch  ala  Mathematiker 
und  A8tronom  bekannt  geworden.  Unter 
seinen  Schfllern  werden  besondera  Hermotimoa 
am  Klazomena,  Archelao8  ana  Milet  (nach 
Anderen  aus  Athen)  nnd  Metr6d6ros  ana 
Lampaakoa  genannt.  Von  seiner  philoso- 
phiachen  Schrift  -fiber  die  Naturu  amd  una 
nicht  unerhebliche  Brochstfleke  erhalten, 
welche  von  Schaubach  (1827 1,  von  Schorn 
1829)  und  Panzerbieter  1 1836^  geaammelt  und 
crlanterrt  worden  aind.  Seine  Weltanschauung 
iat  fiber  den  Oegensatz  von  StotT  und  Geiat 
nicht  hinauagekommen.  Es  giebt  nnendlich 
viele  Uratoffe  oder  Urbe8tandtheile  der 
Dinge.  Gleichartige  zeratreute  StofFtheilchen 
geaellen  aich  zu  einander  oder  miachen  aich 
zuaammen.  indem  ein  jedes  an  aich  unvcr- 
ilnderlich  bleibt  Allea  Werden  ist  nichts 
anderea  ala  eine  Verbindung  solcher  gleich- 
artigen  Theile,  VeTgehen  oder  Zeratdrung  iat 
Trennung  deraelben.  Wenn  nicht  AHea  in 
Allem  ware,  kdnnte  nicht  Allea  aua  Allem 
weTden.  Die  bewegende  nnd  geataltende  Kraft 
dea  Stoffea  iat  der  Allea  ordnende  Geiat, 
welcher  in  seiner  rcinen  Einfachhdt  und 
aeinem  Ffiraichsein  nur  allein  aich  aelbat  unter- 
worfen  iat  und  Macht  und  Wiaaen  besitzt. 
Indem  er  die  uraprflnglieh  nngcordnet  unter 
einander  gemischten,  aber  noch  ruhenden 
verschiedenartigsten  Stoffe  in  Verbindung  mit 
einander  bringt  und  ordnet  entsteht  aua  dem 
Chaos  eine  geordnete  Welt,  in  welcher  es 
weder  Verhangnisa,  noch  Zufall  giebt  An 
einem  einzelnen  Punkt  im  nnendlichen  Stoffe 
beginnend,  wird  der  (lurch  den  Beweger, 


•den  Geiat,  hervorgebrachte  Umachwting  der 
Uratoffe  allmalig  immer  ausgedehntcr  und  all  - 
gemeiner.  Die  Sonderung  der  uugleichartigen 
Stofftheilchen  und  die  Verbindnng  der  gleich- 
artigen  vollzieht  aich  in  immer  grOsseren 
Manspn  nnd  in  immer  weiterem  Umfange. 
Nicht  durch  Gleichartiges ,  sondern  durch 
Ungleichartiges  i'z.  B.  Kalte  durch  Wfirnie 
und  umgckehrt)  empfimleu  unaereSinne  die 
Dinge,  aber  aie  aind  zu  BChwich,  urn  deren  Be- 
Bestandtheilegenflgend  zu  untcrseheiden.  Der 
Geiat  erkennt  die  Gegenatande  in  Wabrheit 
nnd  Alles  erkennt  der  Geiat,  deaaen  hOchate 
Befriedigung  in  der  Erkenntnias  dea  Alls 
beruht. 

Hem  sen,  Annxagonw  Clazomenius  sive  de  viU 
ejus  atqne  philosophia  disqnisitio.  1822. 

Breier,  Fr.,  die  Philosophie  des  Anaxngoroa  nach 
Aristotelos.  1840. 

Alexi,  C,  Anaxagoras  und  seine  Philosophie 
nach  Fragmenten  bei  Simplikios.  18«7. 

A  in)  vitrei  i  os  aus  Abdera  in  Thracien\ 
ein  Landsmann  und  Schfller  dea  Demokritos 
mit  skeptischer  Geistearichtung ,  begleitete 
zngleich  mit  aeinem  Schfller  Pyrrhrtn  den 
Makedonier  Alexander  auf  seinen  Feldzflgen 
bia  nach  Indien  hin.  Nach  Alexander's  Tode 
fiel  er  in  die  Hande  des  Tyraunen  von  Ky- 
pms,  der  den  Speichellecker  Alexander's  in 
einem  Mfirser  zeratampfen  liess,  wobei  8eine 
bewundernawflrdige  Standhaftigkeit  gerflhmt 
wird.  Manche  alte  Schriftateller  hielten  ihn 
fflr  einen  Vorlaufer  der  Skeptiker,  wahrend 
er  sich  in  aeinen  Ansichten  8chon  durch  die 
Betonung  der  Glflckseligkeit  ala  dea  hdchaten 
Strebeziela  an  Demokritos  anachliesst,  da- 
neben  aber  sich  auch  der  Ansicht  derKynikcr 
annahert. 

Anaxarchoft,  ein  nicht  weiter  bekannter 
Epikuraer,  an  welchen  Epikur  einen  Brief 
richtete. 

AnaxilaoM  oder  Anaxilas  aua  Laryaaa 
(in  Theasalien),  ein  Pythagoracr  aii8  dem 
Zeitalter  dea*  Auguatua ,  dessen  Neigung  zu 
magiachen  Kfinsten  8ich  in  seiner  Schrift 
„Ergdtzliches**  zeigt,  woraua  Plinius  in  seiner 
Natnrgcschichte  Einiges  anfflhrt 

Anaximandros,  Sohn  dea  Praxiades 
aua  Milet,  lebte  zwiachen  611—547  vor  Chr. 
ala  Mitbflrger  und  Nachfolger  des  Thalea  in 
der  Naturforachung  und  Philoaophie.  Er 
entwarf  eine  metallene  Erdkngel  und  eine 
Himmclakugel  und  machtc  die  Hellenen  mit 
der  babyloni8chen  Sonnenuhr  bekannt  In 
seiner  Schrift  „ fiber  die  Natur**,  woraua 
una  cinige  Bruchatflcke  erhalten  si  ml ,  stellte 
er  seine  naturphilosophiache  Grundanaicht 
dar,  indem  er  lehrt,  dass  die  Dinge  in  eben 
daaaelbe,  woraua  8ie  entstehen,  auch  wieder 
Busse  nnd  Stlhne  um  der  Ungerechtigkeit 
willen,  nach  der  Ordnung  der  Zeit,  vergehen 
mflsaen.  Unaterblich  und  unverganglich  iat 
nur  das  Unbestimmte  und  Unendliche,  seinem 
Wesen  nach  zwischen  Luft  und  Wasser  in 
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der  Mitte  liegende,  welches  in  ureigner  Be-  ■ 
wegung  die  Dinge  aus  sich  entstehen  und 
wiederum  in  sich  zurtlckgeken  I  asst.  Durch 
Sonderung  oder  Scheidung  der  darin  ent- 
haltenen  Gegensatze  von  einander  treten  ana 
diesem  Urstoffe  die  beaonderen  Stoffe  hervor, 
indem  sich  zuuachst  Warmes  and  K  altos  von 
einander  acheiden.  Aua  einem  ureprunglich 
rlllsaigen  Zustande  ist  die  Erde  und  a us  dem 
Feuchten  unter  dem  Einflusse  der  Warme 
die  Reihe  der  lebenden  Weaen  hervorgegangen. 
Die  nrsprtlnglich  fischartigen  Thiere  ent- 
wickelten  sich  allmalig  mit  der  fortschreiten- 
den  Abtrocknung  der  Erdoberflache,  unter 
Aenderung  der  Lebensweise  zu  Landthieren, 
nnd  ana  anderartigen  Thieren  entstand  der 
Mensch,  deaaen  Seele  luftartig  ist 

BUsgen,  Uber  das  antiQor  Anaximauders.  1867. 
(Wiesbaden,  Programm.) 

Michelis,  de  Anaximandri  infinito.  1874. 

TeichmQIIer,  G.,  Stndien  xnr  Gescbichte  der  Be- 
griffe.    S.  1—  70  nnd  545  —  588. 

Anaximenea  aua  Milet  (560  —  502  vor 
Chr.),  jUngerer  Zeitgenoaae  und  Schiller  des 
Anaximandros ,  blllhte  zur  Zeit  des  Kyros 
und  Kroisos.  Er  aetzte  in  seiner  Natur- 
ansicht  als  Erstea  und  vor  alien  andern  ein- 
fachen  Kftrpern  die  unendliche  Luft,  welche 
er  8ich  zugleich  als  beaeelt  dachte  und 
aus  welcher  durch  Anspannung  und  Ab- 
spannung  oder  durch  Verdichtung  und  Ver- 
dunnung  Feuer,  Wind,  Wolken  und  Erde 
geworden  aeien.  Wie  unaere  Seele,  die  ihrer 
Natur  nach  Luft  ist,  uw  zusammenhalt,  so 
umfaa8t  Hauch  und  Luft  das  Weltall.  Einen 
ahnlichen  Standpunkt  nahm  im  5.  Jahrhundert 
vor  Chr.  Diogenes  von  Apollonia  und  noch 
s  pater  der  nicht  writer  bekannte  Idaios 
von  Himera  ein. 
TeichmUller,  Stndien  zur  Geschicbte  der  Be- 
gTiflfe.    8.  71  —  104. 

Anrhipylos  wird  als  Anhanger  der  von 
Phaiddn  aus  Elis  gestifteten,  mit  den  Mega- 
rikern  verwandten  elisch  -  eretrjachen  Schule 
und  als  Schiller  des  Phaidon  genannt 

Aneillon,  Johann  Peter  Friedrich, 
geboren  1767  in  Berlin,  wo  er  erst  Prediger. 
uann  Lehrer  bei  der  Militairakademie  una 
des  Kronprinzen,  nachher  Staatarath  und  aeit 
1832  preuasiacher  Minister  der  auawartigen 
Aneelcgenheiten  war,  und  starb  1837.  In 
seinen  Schriften  (unter  andern  MUber  Glauben 
und  Wiasen  in  der  Philosophic*.  1824,  „zur 
Vermittelung  der  Extreme  in  den  Meinungen", 
in  2  Banden.  1828,  1831)  zeigt  er  aich  durch 
Ft.  H.  Jacobi{  den  Qlaubenaphiloaophen.  an 
geregt,  ohne  jedoch  in  denaelben  EigenthUm- 
liche8  zu  leiaten. 

Andala,  Ruardua,  geboren  1665  zu 
Andlahuizen  bei  Boolaward  in  Westfriesland, 
1701  Professor  der  Philoaophie  und  1713 
Professor  der  Theologie  zu  Franecker,  wo 
er  1727  starb,  war  ein  eifriger  Aualeger  und 
Vertheidiger  der  Cartesiachen  Philosophie  in 


verechiedenen ,  in  den  Jahren  1709  —  1719 
verOffentlichten  Schriften,  indem  er  dabei  die 
Solidaritat  des  Cartesian i smus  mit  dem  Spino- 
zismu8  bestreitet  und  jenen  nicht  ala  Quelle 
des  letzteren  gelten  laasen  will. 

Andre,  Yves  Marie,  war  1675  in  der 
Nieder - Bretsgne  geboren,  verirrte  aich  in 
aeinem  18.  Jahre  zu  den  Jesuiten  und  wurde 
1706  Pri  ester.  In  Paris  wurde  er  durch 
Malebranche  angeregt,  aber  von  aeinem 
Orden  nach  La  Fleche  geacltickt  und  von 
da  nach  Rouen.  Nachdem  er  aeit  1709  einen 
Lehrstuhl  der  Philosophie  im  Jesuiter- 
Collegium  zu  Amiens  innegehabt  hatte,  wurde 
er  1713  als  Beichtvater  nach  Alenoongeschickt, 
dann  nach  Arras  und  nach  Amieni,  wo  er 
beachuldigt  wurde,  eine  heftige  Flugschrift 
gegen  die  Jesuiten  verfasst  zu  haben.  Man 
fand  unter  seinen  Papieren  ein  ^Leben 
Malebranche's,w  wonn  der  Cartesianismus 
als  die  einzig  wahre  und  christliche  Philosophie 
dargestellt  wurde.  In  die  Bastille  geschickt, 
liess  er  sich  zum  Widerruf  herbei  und  durfte 
seine  Thatigkeit  in  Amiena  wieder  aufnehmen. 
Im  Jahr  1726  wurde  er  an  das  Jesuiter- 
Collegium  nach  Caen  far  das  Lehrfach  der 
Mathematik  geschickt,  wo  er  die  letzten  38 
Jahre  seines  Lebens  zubrachte  und  1764 
starb.  In  der  Bibliothek  von  Caen  befindet 
sich  handschriftlich  vom  Pater  A ndrr,  ausser 
andern  Schriften,  auch  ein  Manuscript: 
Metaphysial  sen  theologia  naturatis,  ferner 
Physica  (mit  langen  Auszflgen  aus  Descartes 
und  Malebranche)  und  Vie  de  Malebranche 
avec  I'histoire  et  Yabrige  de  ses  ouvrages 
(mit  den  Worten  beginnend:  Seit  es  Menschen 
gab,  hat  man  immer  philosophirt)  Bei  alter 
Verehrung  fflr  Platon  und  Augustin  steht  es 
ihm  doch  fest,  dass  es  ausser  Malebranche 
und  Descartes  kein  Heil  in  der  Philoaophie 
gebe. 

Oenvres  du  Pere  Andri,  publi^ea  par  Tabbe* 
Guyot.  4  toU.  Paris,  1766.  Desgleichea, 
avec  notes  et  introduction  per  V.  Cousin . 
Paris  1843. 

Le  Pore  An d re'  ou  documents  inodits  sur  Thistoire 
philosopbique,  religieuse  et  lite'rsire  du  18. 
siecle  publics  par  A.  Charma  et  6.  Mancel. 
2  vols.  Caen,  1843.  44. 

Andrea,  Antonio,  aus  Arragonien,  ein 
Scholastiker  aua  dem  14.  Jahrhundert,  war 
Franziskanermdnch  und  eifriger  Schiller  des 
Duns  Scotus.  Er  schrieb  Commentary  nicht 
bios  zu  den  „Sentenzen"  des  Petrua  Lorn- 
bardus,  aondern  auch  zu  Aristoteles  und 
Bo&tius  und  ein  Buch  „quaestiones  de  iribus 
principiis  rerum  naturalium"  (in  Venedig 
1489  gedruckt.)  Nachdem  die  grosse  Menge 
der  Pnilosophen  lange  Zeit  hindurch  nach 
der  Wahrheit  geaucht,  habe  sie  endhch  Duns 
Scotus  gefunden,  and  er  will  nach  den  Orund- 
satzen  und  der  Methode  dieses  grossen 
Meisters  dessen  Lehre  durch  neue  Beweise 
begrllnden.    Er  that  dies  in  den  Augeu 
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seiner  Zeitgenossen  mit  solchem  Erfolg,  dass 
sie  ihn  mit  dem  Beinamen  Doctor  dulciflims 
stlssrlieasender  Lehrer)  beehrten.  Auf  seine 
Schultern  stellten  sich  Johannes  Bassolins 
nnd  Peter  von  Aqnila. 

Andreae,  Tobias,  ein  Vertreter  der 
Cartesianischen  Philosophie    in  Groningen 
1004-1674.) 

Andronikoft  ans  Rhodos  war  nnter 
Aristoteles'  Nachfolgern  der  zehnte  oder  elfte 
nnd  lehrte  zur  Zeit  des  Cfcar  und  Augustus 
in  Rom,  wo  Boe*thos  ans  Sidon  sein  Schtller 
war.  Er  ordnete  die  mit  der  Bibliothek  des 
Apellikon  nach  Rom  gekommenen  Schriften 
dea  Aristoteles  nnd  Theophrastos,  mit  HOlfe 
des  ans  Pontes  gekommenen  Gramatikers 
Tyrannion  in  Rom  nach  ihrem  Inhalte  nnd 
war  der  Verfasser  eines  verloren  gegangenen 
historUch  -  biographischen  Werkes  liber  Ari- 
stoteles. Ausserdem  verfaaste  er  Commentare 
Uber  die  Physik,  Ethik  nnd  Kategorien  des 
Aristoteles.  Die  unter  sein  en  Namen  noch  vor- 
liandene  Erkl&rungaschrift  zn  der  Niko- 
machischen  Ethik  des  Aristoteles  iheraus- 
gegeben  von  Heinsins,  Leiden  1607  und  161 71 
ist  jedoch  nicht  von  ihm,  sondern  von  einem 
sp&tern,  im  15.  Jahrhundert  lebenden 
Andronikos  Kallistos  verfaast,  welchem 
auch  die  dem  Rhodier  Andronikos  fUlschlich 
beigelegte  Schrift  „flber  die  Leidenschaften 
der  Seele*  angehfirt.  In  seinen  ErklHrungen 
des  Aristoteles  hat  er  sich  seine  Selbst&ndig- 
keit  zn  wahren  gewnsst  und  in  einigen 
Punk  ten  die  Lehre  der  peripatetischen 
Schnle  zu  verbeasern  gesncht.  Er  verlangte, 
dans  mit  der  Logik,  als  der  Lehre  von  der 
Beweisftthrung ,  die  Philosophie  beginnen 
solle,  wahrend  sein  Schfller  Boethos  von  der 
Physik  ausgegangen  wissen  wollte. 

A ne pon. vii i os.  siehe  Georgios  Ane- 
ponymog. 

A  one  I  us  Silesins.  siehe  Johannes 
Scheffler. 

A  mine  us.  Lucius,  siehe  Seneca. 

Annikeris  ans  Kyrene,  soil  den  Platon 
urn's  Jahr  387  v.  Chr.  ans  der  Sklaverei  in 
Aegina  losgekauft,  sich  aber  nachher  ge- 
weigert  haben,  sich  von  Platons  Freunden 
das  Lfoegeld  zurtlckerstatten  zu  laasen.  So 
ware  ea  gekommen  (wie  erz&hlt  wird),  dass 
die  von  jenen  zusammengebrachte  Summe 
zum  Ankauf  des  Gartens  Akademos  verwandt 
wnrde,  wo  sich  der  Meistcr  mit  seinen 
philosophirenden  Freunden  zu  versammeln 
pflegte. 

A  mm  ike  r  is,  der  Jflngere,  ebcnfalls  aus 
Kyrene  gebtlrtig,  war  ein  Anhanger  der 
sogenannten  Kvrenaischen  Schule.  Lr  setzte 
zwar,  wie  seine  Vorganger,  die  Lustempfindung 
als  Strebensxiel ,  erkennt  jedoch  neben  der 
Lust  des  Selbstgcftlhls  auch  die  Lust  des 
MitgefflhU  und  die  theilweise  Beschrinknng 
jener  durch  die  letztere  an,  nur  aber  sei 
eben  jedes  Leben  t'lir  Andere  durch  die  Lust 

S.»rk,  HsatfwtrUrbBch. 


bedingt,  die  wir  selber  an  unserm  Wohlwollen 
haben.  Zu  der  von  ihm  erstrebten  Veredelung 
des  Lnst-Grundsatzes  gehflrt  auch  die  Hervor- 
hebung  der  Lust,  die  aus  Dankbarkeit,  An- 
hilnglichkeit ,  Freundschaft ,  geselligem  Ver- 
kehr  und  Streben  uaeh  Ehre  kommt. 

AmiiuH  wird  als  ein  Stoiker,  der  nichts 
Schriftliches  hinterliess,  bei  Longinoe  er- 
willint 

AiiHelm  von  Canterbury  (Anselmna 
Cantuariensis) ,  so  genannt  nach  dem  Erz- 
bisthume,  das  er  1070—1109  bekleidete,  war 
1033  zu  Aosta  in  Piemont  geboren  und 
stammte  vaterlicheroeits  aus  einem  lom- 
bardischen  Adelsgeschlechte.  Der  Knabe 
erhielt  unter  dem  Einfluss  seiner  Mutter 
Ermerberga  eine  religiflse  Richtung  und 
empfand  schon  frtth  den  Trieb  nach  den  gott- 
gef&lligen  Leben  eines  Mdnchs,  was  jedoch 
der  weltlich  gesinnte  Vater  Gundulf  nicht 
zulieas,  unter  dessen  Einflusse  der  Knabe 
nach  dem  Tode  seiner  Mutter  in  wcltliches 
Treiben  gerieth.  Mit  dem  Vater  entzweit 
floh  er  aus  der  Heimath  und  trich  sich  in 
Begleitung  eines  niederen  Klerikers  mehrere 
Jahre  an  vcrschiedenen  Orten  in  Burgtind 
und  im  eigentlichcn  Frankreich  umher.  bis 
er  endlich  in  dem  unl&ngst  gegrtlndeten 
Kloster  zu  Bee  in  der  Normandie  Schfller 
seines  Landsmannes  Lanfrank  wurde,  unter 
dessen  Leitung  er  sich  als  Mdnch  ebenso 
eifrig  mit  asketischen  Ucbungen,  als  mit  dem 
Studium  dcT  Wisscnschaften  beschaftigte. 
Seit  1063  Prior  d«>s  Klosters  hatte  er  die 
Klosterschnlc  zu  leitcn  und  vcrfasstc  wahrend 
der  nachsten  15  Jahre,  da  er  diese  Stelle 
bekleidete,  auf  den  Wunsch  und  zum  Nutzen 
der  ihm  untergebnen  Mflnche  und  Schttler 
die  meisten  seiner  kleinen  Abhandlungen, 
welche  als  Gelegenheitsschriften  jedesmal 
einen  bestimmtcn  Gegcnstand  erflrtern.  Naeh- 
dem  Lanfrank  Erzbischof  von  Canterbury 
geworden  war,  wurde  Anselm  (1078)  zum 
Abt  seines  Klosters  erw&hlt,  als  welcher 
er  wiederholt  Geschaftareisen  nach  England 
machte,  wo  sein  Kloster  begfltert  war.  Im 
Jahr  1093  wurde  er,  nach  Lanfranks  Tode, 
zum  Erzbischof  von  Canterbury  erwfihlt. 
Aber  der  strenge  Kirchenfflrst  kam  ilber  ge- 
wiase  althcrgebrachte  Freiheiten  der  eng- 
lisehenKircheinStreitigkeitenmitden  Kflnigen 
Wilhelm  LI.  und  Ileinrich  I.  und  musste  sein 
Erzbisthum  zweimal  verlassen.  Er  lebte  als 
Verbannter  mehrere  Jahre  lang  theils  in  Rom 
und  an  anderen  Orten  Italiens,  theils  in  Lyon. 
Spilter  wurde  durch  den  Papst  Paschalis  II. 
der  Streit  beigelegt,  und  Anselm  kehrte  in 
sein  Erzbisthum  nach  England  zurtlck.  In 
den  letzten  Jahren  seines  erzbisehOflichen 
Wirkens  ward  er  immer  hinfiUliger  und  schwft- 
cher  und  starb  1109  im  76.  Lebensjahre, 
olme  dass  ea  ihm  gcgflnnt  gewesen  ware,  die 
von  ihm  begonnene  Schrift  Uber  den  Ursprung 
der  Scele  zu  vollenden. 
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Nachdem  Anselm  in  seiner,  wahrscheinlich 
frtlhesten  Schrift,  dem  Dialogus  de  gramma- 
tico  in  einem  Gespr&che  zwischen  LehreT 
und  Schuler  die  damals  bei  den  Scholastikern 
ofter  verhandelte  Frage  erOrtert  hatte,  ob 
da*  Wort  „Grammaticus*  unter  dem  Gesichts- 
punkt  der  Substanz  oder  der  Qual  i  tat  falle, 
wurde  im  DiaJogus  de  veritate  der  Begriff 
der  Wabrbeit  entwickelt  und  zwiachen  Wahr- 
heit  der  Erkenntniss,  dea  Willens  und  der 
Sache  untcrschieden .  wobei  der  Begriff  der 
Wabrbeit  stets  auf  den  Begriff  der  Richtig- 
keit  hinauslatift  und  Gott  als  die  ftlr  sich 
beatebende  Wabrbeit  an  sich  bestimmt  wird. 
Seinen  wiasenschaftlichen  Erkenntniss-Stand 
punkt  oder  daa  Verhaltniss  dea  Glaubena  zum 
Wissen  beatimmt  Anselm  dabin,  dass  die 
Dialektik  den  cbristlichen  Glaubensinbalt  nicbt 
etwa  rieshalb  verwerfen  dllrfe,  weil  sie  den- 
selben  nicbt  zu  begreifen  vermag.  Der  Clirist 
muas  vielmebr  durcb  den  Glauben  zur  Ein- 
sicbt  fortschreiten,  nicbt  aber  durcb  Einaicbt 
zum  Glauben  gelangen  oder  bei  mangel  nder 
Einsicht  vom  Glauben  abweicben.  Gelingt 
ea  zur  Einaicbt  zu  gelangen,  so  wird  er  sicb 
freuen;  gelingt  es  nicht,  ao  wird  er  verebren, 
was  er  nicbt  fassen  kann.  Icb  suche  nicbt 
einzusehen,  urn  zu  glauben,  sondern  ichglaube, 
urn  einzuscben,  und  bin  zugleicb  llberzeugt, 
daas  icb  obne  zu  glauben  auch  nicht  erfabren, 
nocb  einsehen  kann.  Darum  ist  es  Nacli- 
lausigkeit  von  uns,  wenn  wir,  einmal  im 
Glauben  an  die  Geheimniase  dea  cbristlichen 
Glaubcns  befestigt,  nicht  auch  das  Geglanbte 
einzusehen  streben.  Und  wir  mtlssen  daa- 
jenige,  was  wir  mit  Vernunftgrilnden  ge- 
fnnden  haben,  stets  wieder  an  der  heiligen 
Schrift  prllfen  und  es  verwerfen,  sobald  ea 
deraelben  entgegen  ist,  es  aber  beibehalten, 
wenn  ea  mit  ihr  tlbereinstimmt.  Es  giebt  eine 
doppelte  Erkenntniss,  eine  sinnliche  Er- 
fabrungserkenntniss,  zu  welcher  uns  die  Sinne 
daa  Material  liefern,  und  eine  allein  durch 
den  Geist,  wenn  gleich  mit  Hfllfe  der  gfltt- 
lichen  Gnade  gewonnene  Vernunfterkenntniss 
den  Uebersinnuchcn.  Die  Sinne  selber  tau- 
schen  uns  nicht,  da  sie  nur  mittheilen,  was 
sie  empfangen  haben;  nur  der  innere  Sinn 
i 'iil It  der  Tauschung  anheim,  wenn  die  Seele 
L'nterscheidnngen  macht  imd  Urtheile  fallt, 
welche  nicht  aus  dem  von  den  aussern  Sinnen 
gelieferten  Vorstellungs  -  Material  gefolgert 
werden  sollten.  In  Bezug  auf  die  scholastische 
Streitfrage  Uber  dieBedeutungderallgemeinen 
Begriffe  steht  Anselm  auf  dem  Standpunkte 
des  sogenannten  Kcalismus,  indem  er  lehrte, 
dass  die  allgemeinen  Begriffe  vor  den  Dingen 
und  von  denselben  unabhangig  existiren,  also 
real  sind,  wahrend  dagegen  der  Scholastiker 
Roscellin  abi  sogenanntcr  Nominalist  die  all- 
gemeinen Begriffe  erst  nach  den  Dingen 
kommen  lasst  und  dieselben  als  von  den 
Dingen  abstrahirte  Worte  oder  Namen  fasste. 
Anselm  ist  als  Erfinder  des  freilich  miss- 


lungeuen  sogenannten  ontologischen  Beweises 
ftlr  das  Dasein  Gottes  bekannt  geworden, 
welchen  er  in  seineT  Schrift  Proslogium 
entwickelte,  indem  er  damit  den  Beweis  fUr 
das  Dasein  Gottes  auf  einen  unbeatreitbaren 
Grundsatz  zurllckfUhren  wollte.  Ea  ist  ein 
Versuch:  aus  dem  Begriffe  Gottes  das  Dasein 
deaselben  darzuthun,  was  durch  folgende 
Schlussfolgerung  geschieht  Gott  ist  das 
schlechthin  Grfoste,  fiber  welches  It 'mat is  ein 
Hdheres  llberhaupt  nicht  mehr  gedacht  werden 
kann,  und  zwar  ist  dies  als  Inhalt  der  Gottes- 
vorstellung  in  unserem  Geiste  wirklich.  Im 
Begriffe  des  schlechthin  Grdssten  liegt  aber 
zugleich,  daas  dasselbe  nicbt  bios  im  Ver- 
stande  Wirklichkeit  babe,  weil  sicb  dann 
offenbar  ein  nocb  Groaseres  denken  liesse, 
welches  ausserdem  in  der  aussern  Wirklich- 
keit existirte.  Folglich  wird  Gott  als  schlecht- 
hin Grosstes  nicht  bios  im  Geiste  gedacht, 
sondern  er  existirt  als  solcbes  auch  wirklich. 
Dass  diese  BeweisfUhrung  anf  einem  Fehl- 
schlus8e  beruhe  und  nicht  das  leiste,  was  sie 
beabsichtige,  wurde  schon  von  Zeitgenossen 
Anselms  bemerkt;  denn  jede  aus  einer  Be- 
griffsbestimmung  gezogene  Folgerung  kann 
ja  stets  nnr  unter  der  Voraussetzung  der 
Existenz  des  Gegenstandes  gelten,  von  welchem 
die  Rede  ist  Der  Mdnch  Gannilo  im  Kloster 
Marmoutiers  bei  Tours  trat  mit  einem  ano 
nymen  Schriftchen  unter  dem  Titel  .,  Liber 
pro  insipiente  ad  versus  S.  Anselmi  in  Pros- 
logio  ratiocinationem"  hervor,  worin  er  den 
Anselm  mit  der  Bemerkung  bekampfte,  dass 
aus  dem  Denken  nnd  Verstehen  des  Gottes- 
begriffes  noch  nicht  ein  Sein  Gottes  im  Geiste 
desDenkenden  nnd  Verstehenden  folge,  woraus 
sicb  dann  weiter  ein  Sein  des  gedachten 
Gottes  in  der  Wirklichkeit  ableiten  lasse; 
vielmebr  niflsse  das  wirkliche  Sein  eines 
Gegenstandes  vorerst  feststehen,  bevor  aus 
seinem  Wesen  Weiteres  geschlossen  werden 
konne.  Die  hierauf  von  Anselm  verOffent- 
lichte  Vertheidigungsschrift,  betitelt  „1Aber 
apologeticus  contra  Gaunilonem  responden- 
tem  pro  insipiente"  wiederholt  nur  die  Be 
weisfilhrung  des  Proslogium,  obne  des  Gegners 
Haupteinwurf  zn  berttbren.  So  wurde  denn 
auch  die  Stichhaltigkeit  des  von  Anselm  ver- 
suchten  Beweises  ftlr  das  Dasein  Gottes  von 
der  ganzen  nachfolgenden  Scholastik  zurflck- 
gewiesen.  In  seiner  Schrift  „Monologium" 
gab  Anselm  weitere  Untersuchungen  flber 
das  Wesen  Gottes  mit  den  aus  der  Erfahrung 
geschdpften  nnd  durch  Schlflsse  von  der 
Wirkung  auf  die.Ursacbe  gewonnenen  Be- 
weisen  ftlr  das  Dasein  Gottes.  Zugleich  wird 
am  Scblusse  dieser  Schrift  liber  das  Wesen 
des  menschlicben  Geistea  gehandelt,  welcher 
als  creaturliches  Abbild  des  gottlichen  Geistea 
gleich  diesem  (iedacbtnias,  Intellect  und  Liebe 
besitzt.  Die  Liebe  aber  wurzelt  im  lebendigen 
Glanben,  und  in  der  Liebe  zu  Gott  als  dem 
hflchsten  Gnte  liegt  die  Btlrgschaft  der  Ewig. 
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keit  und  ewigen  Seligkeit  des  Gebites.  In 
der  Schrift  „de  libero  arbitrio"  wird  gelekrt, 
dass  der  Wille  des  Menschen  von  Natur  frei 
sei  and  keine.Macht  von  ausaen  una  zwingen 
kiinne  zu  wollen  nnd  vom  Richtigen  abzu- 
weichen,  d.  b.  das  Gnte  nicht  zu  wollen. 
Der  richtige  Wille  besteht  darin,  dass  wir 
die  Kicbtigkeit  des  Willens  (d.  h.  dessen 
Kichtung  auf  Gott)  ihrer  selbst  wegen  wollen. 
Audi  Gott  kann  nicbt  wollen,  dasa  unser 
Wille  nicbt  gut  sei  oder  das  Kicbtige  nicbt 
wolle.  Die  Kicbtigkeit  des  Willens  iat  in 
der  Wahrbeit  Gotten  gegrUndet  und  beateht 
nur  durcb  Theilnahnie  an  dieser  hdchsten 
WTahrheik  Wie  das  Ztlnglein  einer  Wage, 
so  war  die  freie  Creatur  aucb  zwiscben  Ver- 
dienst  und  Schuld  in  der  Art  gestellt,  dass 
sie  aus  eigener  Kraft  den  Ausscblag  nacb 
der  einen  oder  anderen  Seite  zu  geben  ver- 
mocbte.  Der  freie  Geist  besitzt  das  Ver- 
mogen,  zur  Entschiedenheit  im  Guten  zu 
gelangen.  Hat  aber  der  Wille  einmal  seine 
Kicbtigkeit  verloren,  so  kann  er  dieselbe 
nie  niebr  aus  sicb  selbst  gewinnen,  sondern 
bleibt  ein  Sclave  der  Sttnde,  bis  ihm  die 
Gnade  durcb  das  Erloaungawerk  wieder  zur 
verlorenen  Kichtigkeit  verhilft  und  zugleich 
eine  grossere  Kraft  verleiht,  als  solche  jeder 
Versuchung  zum  Bdsen  inwohnt.  In  seiner 
bertihmteaten  "Schrift,  betitelt  „Cur  Deus 
homo!"  (Warum  ist  Gott  Menscb  gewordenV), 
deren  erstes  Bucb  1U94,  das  zweite  1098 
verfaast  wurde,  versucht  Anselm  aus  blog8er 
Vernunft,  ohne  die  Htllfe  der  Offenbarung 
und  Schriftbeweise  darzuthun,  dass  und  wie- 
fern  Gott  sicb  selbst  fur  die  Sunde  der  Welt 
Satisfaction  (Genugthuung)  giebt. 

Nachdem  die  gesammelten  Werke  Anselms 
bereits  1491  una  1494  in  Nurnberg  und 
1544  und  1549  in  Paris  gedruckt  worden, 
wurden  dieselben  von  Gabriel  Gerberon  zu 
Paris  1675  und  in  zweiter  Auflage  1721, 
nebst  der  von  Anselins  Schiller,  dem  Moncb 
Eadmer  in  Canterbury  yerfassten  ,,1'ita  An- 
selmi"  in  verbesserter  Gestalt  berausgegeben 
und  nach  dieser  Ausgabe  im  155.  Bande  der 
Patrologia  von  Migne  (Paris  1252—54)  wieder 
abgedruckt 

Franck,  Anselm  von  Canterbury.  1842. 

Hasse,  A.  C,  Anselm  von  Canterbury.    I.  II. 
1843.  1852. 

Remus  at,  Ch.  de,  St.  Anselme  de  Cantorbery. 
Paris  (1854)  1868. 

Anselm.  der  Peripatetiker,  wie  er  sicb 
selbst  nennt,  ein  Itahener  aus  vornehmer 
Familie,  duxch  seine  Mutter  ein  Enkel  Lan- 
frank's  von  Arzago,  geboren  im  Dorfe  Besate 
bei  Pavia,  trat  zu  Mailand  in  den  geistlichen 
Stand  ein  und  batte  in  Parma  einen  Philo- 
sopben  Namens  Drogo  zum  Lebrer.  Er  bltlhte 
in  der  Mitte  des  11.  Jahrhunderts  und  war 
in  seinem  Berufe  Lehrer  der  Rbetorik.  Sein 
Hauptwerk  „Rhetorimachiatl  (derKedekampf) 
in  drei  BUchern  giebt  ein  Sitten-  und  Cnltur- 


bild  seiner  Zeit.  Pbilosophiscbes  bat  er  nicbt 

hinterlassen. 

DUmmler,  E.,  Anselm  der  Peripatetiker.  Nebst 
anderii  Boitragen  zur  Literutur-  Geschichte 
Italians  im  11.  Jahrhundert.    Halle  1872. 

AlitibioH,  ein  Stoiker  aus  der  rouiiscbeu 
Kaiaerzeit,  deasen  Lebenazeit  nicbt  einmal 
naher  bekannt  iat. 

Vnt  i  n  diuis  aus  Karysto8  (auf  der  I  an  el 
Eubda),  lebte  unter  den  beiden  Ptolemaern 
Philadelpbos  und  Euergetes  und  verfaaste 
urn's  Jahr  225  vor  dir.  ein  Werk  „Lebens- 
bescbreibungen'*  von  Pbilosophen,  welches 
von  Diogenes  von  Laerte  und  Athenaioa  be- 
nutzt  vrurde. 

Antiot'lios  aus  Askalon  lin  Syrieui,  war 
ein  ScbUler  des  Plulon  von  Larissa  und 
Stifter  der  sogenannten  dritten  Akademie, 
indem  er  die  ftlnfte  Kichtung  innerhalb  der 
Pbitoni8cben  Schule  dadurcb  begrdndete,  dass 
er  Platonische  Lehren  mit  Aristoteliacheu 
und  stoiachen  Anschauungcn  verknUpfte  und 
dadurcb  den  Uebcrgang  der  neuakadcinischen 
Skep8is  zum  Neuplatonismus  verraittelte.  'Als 
Pktonisches  Scbulhaupt  in  Atbeu  war  er  im 
Winter  79  —  78  vor  Chr.  der  Lehrer  des 
Cicero  und  anderer  R6mer  und  starb  urn's 
Jahr  68  vor.  Chr.  In  der  an  aeinen  Lehrer 
Philon  gerichteten  Schrift  ttSotiUt4  bekampfte 
er  die  skeptische  Kichtung  der  spateren 
Akademiker  und  deren  zurUckbaltendea  Nicbt- 
wissen  und  nahm,  ohne  cigcnthilmliche  Ge- 
danken  in  der  Erkenntnisslehre,  Physik  und 
Ethik  manche  Anschauungen  der  Stoiker  auf, 
deren  Hauptlehren  er  wieder  bereits  bei 
Plat*  i  n  finden  wollte.  Unter  aeinen  SchUlern 
befand  aich  auch  sein  Bruder  Aristos  und 
sein  Landsmann  Sosos,  nach  welchem  er 
seine  Schrift  betitelte. 

6rysar,  die  Akademiker  Philon  und  AntiocluiB. 
1849. 

d'Allemand,  David,  de  Autioeho  Ascaluiiita. 
Paris,  1856. 

AufiocliOM  aus  Kilikien,  wird  bei  Dio 
Cassius  und  Suidas  ah)  Philosoph  geuannt. 

Autiorhos  aus  Laodikea  wird  als  Skep- 
tiker  und  SchUler  des  Tarentiners  Zeuxis 
angefuhrt,  ohne  daas  Nftheres  (lber  ihn  be- 
kannt ware. 

AlitipatroH  aus  Kyrene  wird  neben 
Aithiops  als  SchUler  des  alteren  Ariatippos 

?enannt.    Er  war  blind,  ertrug  aber,  nacb 
!icero'a  Heldung,  dieses  UnglUck  mit  Gleich- 
muth. 

Antipatrus  aus  Tarsus  (in  Kilikien  , 
ein  Stoiker  und  Nachfolger  des  Babyloniera 
Diogenes  ah)  Schulhaunt,  sowie  der  Lehrer 
und  Vorganger  des  Khodiers  Panaitios  auf 
dem  Lehrstuhle  der  atoischen  Schule  in  Athen, 
wo  er  eine  Tiachgenossenschaft  der  „Anti- 
patristenw  stiftete.  Unter  seinen  SchUlern 
werden  Herakleidea  atia  Tarsos  und  Sosigenes 
genannt.  Er  machte  seinem  Leben  frciwillig 
|  ein  Ende.    In  seinen  veTloren  gegangenen 
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Schriften  „tlber  die  Gotter,  tlber  Tranme, 
fiber  Divination,  Uber  den  Aberglauben* 
tritt  er  als  Vertheidiger  der  Mantik  (Weis- 
sagungskmst  auf  una  bestritt  den  Satz  von 
der  Nothwendigkeit  alles  VergaDgenen  und 
behauptete,  dass  Jupiter  oder  Gott  eben  so 
gut  Vorsehung,  Verhangniss  und  Welt  ge- 
nannt  werden  kOnne.  An  der  stoischen  An- 
sicht  von  der  endlichen  Weltverbrennung 
hielt  er  feat,  besprach  vielfach  die  sittlichen 
()ollisionsfalle  una  wollte  die  ausseren  G  liter 
nicht  unbedingt  vom  hochsen  Gute  ausge- 
schlossen  wissen.  Weil  er  in  seinen  Schriften 
die  Skepsis  des  Akademikers  Karneades  be- 
kilinpfte,  ohne  sich  auf  mltndliche  ErOrterungen 
einziilassen,  wurde  er  spottweise  der  „Feder- 
schreier"  genannt 

Waillot,  <le  Antipatro  Tarsensi  philoaopho  Stoico. 
1824. 

Vol  i  patios  aus  Tyros,  als  Stoiker  ein 
Oegner  des  Panaitios,  Lehrer  und  Preund 
des  jUngeren  Cato,  starb  urn's  Jabr  45  vor 
Chr.  in  Athen,  wo  er  den  Lehrstnbl  der 
stoischen  Schule  eingenommen  hatte.  Ver- 
mutblicli  ist  er  der  Verfaaser  des  einem 
Antipater  zugescbriebenen  Buches  ..Uber  die 
Pflichten"  und  der  Bttcher  „tlber  die  Welt". 

Anthtioirot*  aus  Mende  (in  Macedonien), 
wird  als  ausgezeichnetster  Schtller  des  So- 
phisten  Protagoras  genannt. 

Ant iphon.  ein  Sophist  aus  der  Zeit  des 
Sokrates,  auf  dessen  Kin  thins  und  Anhang 
er  eifersllclitig  war.  Aus  seiner  Rede  Uber 
die  Wahrheit  ist  una  ein  kleines  Bruchatuck 
(lberliefert  worden,  dagegen  hat  sich  von 
seinen  „Traumdeutnngenu  Nichte  erhalten. 

Antisthen^s  aus  Athen,  war  erst  Schtller 
des  Sophisten  Gorgias  und  Lehrer  der  Rhe- 
torik,  in  schon  vorgeschrittenem  Alter  Schtller 
des  Sokrates  und  mit  diesem  sehr  befreundet 
Nach  dessen  Tode  eroffnete  er  im  Gymnasium 
Kynosarges  zu  Athen  eine  eigene  philoso- 
phische  Schule  der  sogenannten  Kyniker  und 
starb  als  Siebenziger  nach  dem  Jahre  366 
vor  Chr.  Von  seinen  zahlreichen  Schriften 
in  dialogischer  Form,  in  welchen  er  die  Volks- 
religion  bekampfte  und  uU  Gegner  der  Pla- 
tonischen  Ideenlehre  auftrat,  sind  nur  Bruch- 
stUcke  erhalten.  In  seiner  Lehre  nahm  er 
den  Grundsatz  der  Einheit  von  Tugend  und 
Wissen  von  Sokrates  auf.  Als  einziges  Gut 
und  hOchster  Zweck  des  Lebens  gait  ihm 
die  Tugend^  die  zur  GluckseUgkeit  ausreicht 
und  nur  Line  ist.  Lust  und  Genuss  urn 
ihrer  selbst  willen  sind  vom  Uebel  fur  uns. 
Der  Weise  ist  sich  selbst  gentlgend  und  be- 
sitzt  als  solcher  Alles,  was  Noth  thut;  nur 
dem  Gesetze  der  Tugend  unterthan  steht  er 
tiber  den  Gesetzen.  Tugend  ist  auch  der 
wahre  Gottesdienst  und  der  Eine  Gott  wird 
nicht  aus  Bildern  erkannt  Weltbtlrgerthum 
geht  tlber  Staatsbtlrgerthum.  Dies  sind  die 
Grundgedanken  seiner  Lehre.  Zu  seiner 
Schule  gehorten  Diogenes  von  Sinopfi  (am 


schwarzen  Meere),  Krat€s  von  Theben,  mit 
seiner  Gattin  Hipparchia  und  deren  Bruder 
Metroklea. 

Richter,  do  vita,  moribus  et  placitis  Antiathenis 

Cynici.  1724. 
Winckelmann,  Antisthenia  fragment*.  1842. 
Chappuis,  Antiathene.    Paris,  1854. 
MQIIer,  A.,  de  AntiathenU  Cynici  vita  et  acriptia. 

1860.    (Dreadoner  Prograrom.) 

Antisthem'S  aus  Rhodos,  ein  Peripate- 
tiker  aus  dem  Anfange  des  vorletzten  Jahr- 
hnnderts  vor  Christus,  welchem  eine  „der 
Magiker-  betitelte  Schrift  beigelegt  wurde. 

Antoninus  Philosophus,  siehe  Mar- 
cus Aurelius. 

A n t< >n in os.  Sohn  des  Kappadociers 
Enstathios  und  der  Sopatra,  lehrte  als  Neu- 
platoniker im  4.  chriatlichen  Jahrhundert  zu 
KanopoB  (an  der  kanopischen  Nilmtlndung1) 
bis  in  sein  hohes  Alter. 

A nt« ui in os.  ein  Neuplatoniker,  wird 
unteT  den  Sen  (Hern  des  Ammonios  Sakkas 
als  ein  solcher  genannt,  welcher  mit  seinem 
Mitschtller  Longinos  die  gleiche  Ansicht  tlber 
die  Ideen  gehabt  babe. 

Antonio*  aus  Rhodos,  ein  Neuplatoniker, 
kam  mit  Porphyrios  nach  Rom,  wo  er  sich 
wahrscheinlieh  "gleichfalls  an  Plotinos  an- 

8Chl0S8. 

Antdnio*  wird  als  ein  Epikuraer  (ver- 
muthlich  aus  der  zweiten  Halfte  des  zweiten 
chriatlichen  Jahrhunderts)  bei  Galenoe  er- 
wahnt. 

Apallas  wird  bei  Diogenes  Laertios  als 
ein  Nachfolger  des  Ainesidemos  und  jtlngerer 
Zeitgenosse  dea  Skeptikers  A  grip  pa  genannt. 

Apellls,  ein  bei  Plutarchos  nur  dem 
Naraen  nach  erwAhnter  Epikuraer. 

Apellta,  ein  Grostiker,  Anhanger  des 
Markion,  aim  dessen  Schule  er  ausgeschlossen 
wurde,  weil  er  (wie  ihm  wenigstens  Ter- 
tullianus  nachsagt)  ein  junges  Mfidehen 
Philumene,  die  er  fur  eine  Inspirirte  ausge- 
geben,  verftlhrt  hatte.  Seine  Schriften 
„Syllogisnien"  und  „Offenbarungenw  (ein  Be- 
richt  Ober  die  Visionen  der  Philumene)  sind 
verloren  gegangen.  Nachdem  er  sich  von 
Rom  nach  Alexandrien  gewandt  hatte,  kehrte 
er  spater  mit  einer  durch  Aufnahme  der 
Platonischen  Idee  vom  Sflndenfalle,  im  kirch- 
lichen  Sinne  veranderten  Lehre  nach  Rom 
zurlick.  Er  lehrte  ein  unendliches  Reich 
von  Geistern,  Gewalten  und  Engeln  und  lftsst 
den  namenlosen  Gott  an  der  Weltschflpfung 
keinen  Antheil  nehmen,  indem  die  Welt  viel- 
mehr  durch  einen  vom  hdchsten  Gott  ge- 
schaffenen  Engel,  welcher  als  Gott  Israels 
„der  Herr"  heisst,  als  ein  dem  hiramlischen 
Urbilde  nicht  gleichkommendes,  sondern  un- 
vollkommenes  Werk  gebildet  worden  ware. 
In  den  „SyUogismen*  bekampfte  Apelles  die 
Mosaische  Lehre  von  Gott  als  irrig  und  er- 
klarte  viele  Erzahlungen  des  Alten  Teata- 
mentes  ala  fabelhaft.   Die  Propheten  seien 
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von  einem  widerstrebenden  Geiste,  dem 
feorigen  Engel,  der  auch  zu  Moses  im  Dorn- 
buscbe  redete,  inspirirt  worden,  und  diescr 
habe  die  Menschen  -  Seelc  dorch  irdische 
Lockungen  zum  Falle  aua  ihren  himmlischen 
Wohnungen  verfUhrt  und  im  irdischen  Be- 
reiche  mit  sfindigen  Leibern  bekleidet  Christua 
gilt  als  nicht  menachlich  geboren,  sondern 
pldtzlich  vom  Himmel  niedergestiegen;  aber 
auf  Erden  in  wahrer  menschlicher  Leiblich- 
keit  auftretend. 

April  ikon  aua  Teos  -in  Ionian),  zur 
Zeit  des  mitliridatischen  Kriegs,  ein  Bttcher- 
liebhaber,  hatte  die  BUcber  dea  Aristoteles 
und  seines  Schfilers  Theophraatoa  in  einem 
sebr  verwahrlosten  Zustande  gekauft,  die  im 
Jabr  86  vor  Chr.  Sulla  in  Athen  an  aicb 
nabm  und  nach  Rom  bringen  lieaa. 

Apelt,  Ernat  Friedrich,  geboren 
1815  zu  Keichenau  in  der  stchsischen  Ober- 
lausitz  und  1869  als  Professor  in  Jena  ge- 
atorben,  war  ein  strenger  Anhanger  der 
Philosophic  von  J.  F.  Fries  und  gab  von 
diesem  Standpunkte  aua  in  der  Schrift 
„Ernst  Reinhold  und  die  Kant'sche 
Philosophic  (1840)  eine  Kritik  der  Rein- 
hold'schen  Erkenntnisslehre,  wahrend  er  in 
dem  Werke  „Die  Epochen  der  Ge- 
achichte  der  Menachheit  (2  Bande, 
1845)  den  mit  der  Brille  von  Fries  aufgefassten 
Kant  durch  Fries  verbeaaert  und  vollendet 
werden  lasat.  Seine  Schrift  „Die  Theorie 
der  Induction"  (1854)  hat  aich  nicht  daa 
Lob  einer  in  den  Gegenstand  eindringenden 
und  daa  Weaen  der  aogenannten  inductiven 
Methode  der  Forachung  grfindlich  ent- 
wickelnden  Arbeit  erworben.  Die  „Meta- 
phyaik"  (1857)  entwickelt  daa  vollatandige 
System  der  Wahrheiten  im  Sinne  von  Friea, 
um  mit  dem  Satze,  dass  der  Glaube  als  eine 
aller  Wisaenschaft  entgegengeaetzte  Erkennt- 
nissweise  unaerer  Vernunft  aufzufaasen  aei, 
in  *Religionsphilo8ophieM  (I860)  ein- 
zumflnden,  welche  dem  religioaen  Glauben 
eine  speculative  Grundlage  zu  geben  sucht. 

A  pollinari*,  der  Apologet,  Bischof  von 
Hierapolis  (in  Phrygien)  schrieb  urn's  Jahr 
180  eine  an  den  Kaiser  Marcus  Aureliua  ge- 
richtete  Vertheidigungsschrift  des  Christen- 
tbums  und  ausserdem  „Aufzeichnungen  gegen 
die  Hellenei)",  voraus  einige  Bruchstflcke 
erhalten  sin'd. 

Apollinaris,  Bischof  von  Laodikeia 
(370-390),  ein  gebildeter  Philosoph,  hat 
sowohl  gegen  den  Neuplatoniker  Porphyrios 
30  BUcner,  als  gegen  den  Kaiser  Julianoa 
ein  „Wort  Uber  die  Wahrheit*  geachrieben, 
aua  keiner  dieser  Schriften  ist  uns  jedoch 
etwas  erhalten. 

Apollodoro*  aus  Athcn,  ein  Anhanger 
der  Lehre  des  Epikuros  und  in  der  Zeit 
von  140  bis  100  vor  Chr.  Voratand  der 
epikureischen  Schule  in  Athen,  daher  ge- 
wdhnlich  „KepotyTannos"  (Gartentyrann  oder 


Herr  des  Gartens)  genannt,  da  er  gleich  dem 
Stifter  der  Schule  in  einem  Garten  zu  lehren 
pflegte.  Unter  seinen  zahlreichen.  angeblich 
Uber  KX)  BUcher  umfassenden  Schriften,  be- 
fand  aich  auch  ein  „Lebcn  de8  Epikuros" 
und  eine  „Sammlung  von  Lehrnicinungen", 
wovon  jedoch  Nichts  erhalten  ist 

Apollod6ros,  genannt  Ephillos  oder 
vielmehr  Ephelos  (der  Sommersprossige) 
war  ein  Stoiker  des  lctzten  vorehristlichen 
Jahrhunderta  und  Zeitgenoaae  des  Poaeidonios 
aus  Apameia.  Von  seinen  Schriften  werden 
eine  „Ethikw  und  eine  „Physik"  erw&hnt, 
woraua  aich  jedoch  Nicbta  erhalten  hat 

Apollodoro*  au8  Phalenm  Hafcnort 
bei  Athen)  war  ein  achwarmeriacher  Anhanger 
dea  Socrates  bis  zum  Kerker  desselben. 

Apollonirie*,  ein  Stoiker,  mit  welchem 
sich  der  jflngere  Cato  kurz  vor  seinem  Tode 
fiber  den  Selbstmord  unterhielt, 

ApollonioH  aus  Alexandrien,  ein  Peri- 
patetikcr  und  Bnidcr  des  Sotion,  im  craten 
Jahrbundert  der  Kaiserzeit. 

Apollonios  aus  Kyrene,  genannt  Krd- 
noa,  megariachcr  Philoaoph  und  Scbfiler  des 
Eubfilides,  sowie  Lehrer  dea  Dialektikers 
Diodoros  Kronos. 

Apollonios  aua  Chalkis  (in  Syrien)  oder 
Chalkedon  (.in  Bithynien)  war  Stoiker  und  einer 
der  Lehrer  des  Kaisers  Mareus  Aurelius. 

Apollonios  aus  Nysa  (in  Phrygien  ,  ein 
Schiller  des  Stoikera  Panaitioa  in  der  zwciten 
Halfte  dea  2.  Jahrhunderta  vor  Chr. 

A  poll  oiling,  ein  Syrer,  lebte  zur  Zeit 
dea  Kaiaera  Hadrian  al8  Platoniker. 

Apollonios.  ein  Freigelaasener  und 
Schtiler  des  Stoikera  Diodotos  im  lctzten 
Jahrbundert  vor  Chr. 

Apollonios  aua  Tyroa  (PhOnizicn)  ein 
Stoiker  aua  dem  lctzten  Jahrbundert  vor  Chr., 
war  der  Verfaaaer  einer  verloren  gegangenen 
Sehrift  fiber  den  Stifter  der  atoiachen  Schule 
Zenon  und  aeine  Nachfolger. 

Apollonios  an  I  \  ana.  einer  griechischen 
Kolonie  in  Kappadokia,  lebte  unter  dem 
Kaiser  Caligula  und  seinen  Nachfolgern  als 
ein  Hauptvertreter  des  Neupythagoreismus. 
Aus  seiner  Schrift  „ fiber  die  Opfer"  iaf 
uns  ein  Bruchatfiek  Uberliefert  worden, 
woraua  sich  ergiebt,  dass  er  von  den  ttbrigen 
GiJttern  den  Einen,  fflr  sich  bestehenden, 
hoclisten  Gott  unterscheidet,  der  weder  durch 
Worte  genannt,  noch  durch  Opfer  verehrt, 
sondern  nur  im  Geiste  erkannt  und  erfasst 
werden  soil.  Alles  Irdische  iat  unwerth, 
mit  diesem  hochsten  Gott  in  Berfihrung  zu 
kommen.  Die  urn's  Jahr  220  n.  Chr.  von 
Flavins  Philostratoa  fiber  daa  Lcbcn 
dea  Apollonios  von  Tyana  verfasate  Schrift 
(vergl.  den  Artikel  „Philostratos"  i  iat  ein  an 
die,  langst  zur  unsichcrn  Sage  gewordene, 
Lcbensgeschichte  dea  Apollonios  ankntipfender 
abentbeuerlicher  religitts-philoaophischer  Ro- 
man, der  zur  Verherrlichung  dea  ncupytha- 
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goreischen  Lebensideals  im  Gegcnsatze  zum 
stoisehen  und  christlichen ,  als  Gegenatflck 
insbesondere  zn  der  in  den  Evangelien  her- 
vortretenden  Gcstalt  Christi,  beatimmt  ist. 
Die  persftnlichc  Gcstalt  des  pythagoreiachen 
Philosophen  wird  darin  als  der  den  Pythagoras 
selbat  n<icb  (Iberragende  gottbegeisterte  nnd 
j*ottgeliebte  Weise  und  als  Wundcnnann  in 
Ubermenschlicher  Iloheit  den  Lesern  vor- 
•reflllirt  und  an  ibr  die  Aufgabe  der  Philosophic 
gcachildert,  wie  sie  sich  der  Neupythagorcis- 
mus  des  dritten  Jahrhumlerts  vorstellte. 

A|H>llo|thaiH'S  ausAntioehia  amOrontea, 
ein  Stoiker  aus  dem  dritten  Jabrhundert  vor 
Chr.,  mit  Arinton  aus  Chios  befreundet,  fiber 
welchen  er  audi  eine  Schrift  verfiffentlichte 
und  dessen  Ansicht  fiber  die  Tugend  auch 
die  seinige  war. 

Apoiio,  siehc  Peter  von  Apono  oder 
Abano. 

Appuleju*  aus  Madaura  (in  Numidien 
war  urn's  Jahr  130  n.  Chr.  geboren  und  in 
Karthago  und  Athen  gebildet,  brachtc  lang 
auf  Reisen  im  Morgenland  und  in  Rom  zu 
und  lebte  dann  in  Madaura,  spftter  in  Karthago. 
Von  seinen  philosophischen  Schriften,  die  inn 
ebenso,  wie  sein  Roman  „Metamorphosen" 
als  einen  dem  Damonenglauben  huldigeuden 
cklektischen  Platoniker  kennzeichnen,  sind  zu 
nennen:  „tlbcr  den  Gott  des  Sokrates", 
worin  eine  wcitschwcifige  Erflrterung  der 
Platonischen  Theologie  gegeben  wird,  „ fiber 
die  Lehre  Platon's",  in  drei  Btlchern, 
worin  Obcr  das  Leben,  die  Physik,  Logik 
und  Ethik  Platon's  unter  Verschmelznng  der 
platonischen  Ansichten  mit  peripatetischen 
und  stoischen  geredet  wird,  und  „fiber  die 
Welt",  welche  Schrift  sich  vorzugsweise  an 
Theophrast  anschliesst.  In  seiner  Lehre  wer- 
den  als  Crgrllnde  der  Dinge  ausser  Gott 
auch  die  Ideen  und  die  Materie  hervorgehoben 
und  dem  Sinnlichen  oder  Materiellen  gegcn- 
Iiber,  auf  Seiten  des  ITebersinnlichen  als  des 
allein  wahrliaft  Seiemleu,  Gott  als  derjenige 
bezeichnet,  de&sen  Vernunft  die  Ideen  um- 
faast,  und  daneben  die  menschliche  Seele. 

Hildebrand ,  de  vita  ct  scriptU  Apuleji.  1835. 
Goldbtcber  in  den  Wiener  Sitzuugsberkhten, 

pIiiloHophisch  -  histurische  Claase ,   Bund  66 

(1871),  S.  159-192. 

AqiiiliniiH,  8iche  Peter  von  Aquila. 

Atjtiiiias,  siehe  Thomas  von  Aquino. 

ArabiHohe  Philosophie.  DieBekannt- 
sohaft  der  Araber  mit  griechischer  Arznei- 
kunde  in  erster  Linie,  nnd  erst  weiterbin 
mit  griechischer  Naturwissenschaft  und  Phi- 
losophie wurde  seit  der  Mitte  des  achten 
Jahrhunderts  unter  der  Herrschaft  der  Abas- 
siden  durch  syTische  Christen  (Nestorianer) 
vermittelt,  welche  als  Aerzte  schon  frfih  bei 
den  Arabisrhcn  Kbalifen  bertthmt  waren. 
Durch  solche  wurden  znerst  medicinische, 
seit  dem  Anfangc  des  nennten  Jahrhunderts 
(813—833  )  auch  philosophische  Scliriften  aus 


dem  Griechiachen  in'a  Syrische  and  aus  diesem 
oder  ana  alteren  vorhandenen  syrischen  Ueber- 
setzungen  in's  Arabische  fibersetzt   So  na- 
mentlich  die  Mehrzahl  der  Schriften  des 
Ariatotelea ,  sogar  die  Republik,  die  Geaetze 
und  der  Timaios  Platon's,   Schriften  des 
Alexander  Aphrodisias,  Themistios  und  der 
neuplatonischen  Ausleger  dea  Aristotelea,  dea 
Porphyrin*  und  Ammonios,  auch  Auszfige 
aus  Prokloa,  sowie  die  Schriften  dea  Gal€nos. 
Die  syrischen  Uebersetzungen  sind  verloren 
gegangen,  wfthrend  die  zum  Theil  noch  vor- 
handenen arabischen  Uebersetzungen  von  den 
arabischen  Philosophen  benutzt  wurden.  Schon 
durch  ihre  Entstehung  ist  also  die  arabische 
Philosophie  sehr  eng  mit  den  Natnrwisaen- 
schaften  verwachsen  nnd  steht  mit  dem  prak- 
tiachen  Leben  in  enger  Wechselwirkung.  Wie 
aber  schon  bei  den  Philosophen  der  letzten 
Schnlen  des  Alterthums  eine  Verschmelznng 
dea  Platoniamus  und  Ariatoteliamus  angeatrebt 
worden  war.  und  weiterhin  von  christlichen 
Theologen  die  Aristotelische  Logik  far  die 
wisaenschaftliche  Behandlung  als  formales 
Werkzeng  gepflegt  wurde;  so  kennzcichnet 
sich  auch  die  arabische  Philosophie  durch- 
aua  als  ein  mit  neuplatonischen  Anschauungen 
versetzter  Aristotelismus ,  nur  aber  dass  bei 
dem  streugen  Festhalten  des  Islam  an  der 
Einheit  Gottes  die  Aristotelische  Metaphysik 
und  namentlich  die  Aristotelische  Gotteslehre 
bei  den  mohammedanischen  Arabern  mehr 
zurGeltung  kamen,  als  bei  den  Neuplatonikern 
nnd  den  christlichen  Kirchenlehrern.  Nicht 
ohne  EinHuw  auf  die  Entwickelnng  nnd  Ge- 
staltung  der  Philosophie  bei  den  Arabern 
sind  die  verschiedenen  Religionaparteien  ge- 
blieben,  welche  sich  auf  dem  Boden  der 
Theologie  des  Islam  gebildet  batten.  Na- 
mentlich sind  unter  den  theologiachen  Dog- 
matikern  oder  Motekallemfn  {im  Hebraischen 
Medabberfm)  die  beiden  Richtungen  der  Recht- 
glaubigen  i  Aachariten)  und  der  Rationaliaten 
(Mutazeliten  >  hervorgetreten,  welche  sich  stark 
mit  philosophischen  Anschauungen  veraetzt 
batten.  Endlich  hat  sich  unter  den  persischen 
Cufi's  (Sufiten)  auch  eine  myBtisch-aaketiachc 
Riehtung  ausgebildct,  welche  nicht  ohne  Ein- 
fluss  auf  die  Entwickelung  der  arabischen 
Philosophie  geblieben  ist.   Diescn  Religions- 
philosophen  gegenfiber  verstehen  die  arabi- 
schen Schriftateller  unter  dem  Namen  der 
eigcntlichcn  Philosophen  nur  solche,  welche 
unter  dem  Einfluaae  der  griechiachen  Philo- 
aophie  nnd  insbesondere  des  Ariatoteles  stan- 
den  und  die  man  kurzweg  als  arabische 
Aristoteliker  bezeichnet  Jedoch  nnterscheiden 
manche  arabische  Schriftateller  unter  den 
Philoaophen  die  eigentlichen  Peripatetiker  als 
Maschftyin  von  den  im  Gciate  Platon's  spe- 
cnlirenden  Ischrakijin. 

Im  arabischen  Orient  knQpfen  sich  die 
eigentlich  philosophischen  Bestrebnngen  seit 
dem  neunten  Jabrhundert  an  die  Namcn 
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Alkendi,  Alfarabi  and  Avicenna,  wahrend 
Algazel  mit  der  Secte  der  Sufiten  zusammen- 
hangt  und  als  Mystiker  and  Religionsphilo- 
soph  autt rat,  nachdem  er  die  Philosophie  zu 
Gunsten  des  nligidsen  Glaubens  in  die  Skepsis 
gelenkt  liatte.  In  Folge  dessen  siegten  ira 
Orient  die  Aschariten  und  die  von  der  Philo- 
sophie verlaa?ene  Rechtglaubigkeit,  so  daas 
seit  Algazel  die  eigentliche  PhiloBophie  im 
arabischen  Orient  keine  namhaften  vertreter 
mehr  hatte.  In  Polge  der  Verfolgungen, 
welche  das  freie  Denken  vom  rechtglaubigen 
Islam  zu  erdulden  hatte,  bildete  sich  zu  Bac.ru 
eine  geheime  Gesellschaft  der  „lauteren 
Brtlder M  oder  „Brtider  der  Reinheit**  ihwan 
es-safa),  von  welchen  in  der  zweiten  Ilalfte 
lies  zehnten  Jahrhunderts  eine  „allgemeine 
Encyclopadie  des  Wiasens"  herausgegeben 
wurde,  die  sich  anf  dem  Boden  eines  mit 
nenplatonischen  nnd  nenpythagoreischen  Ele- 
menten  versetzten  Aristotelismus  bewegt. 

Bei  den  abendlandischen  Arabern  in  Spa- 
nien,  wo  sich  ihre  bertlhmteste  Sehule  zu 
Cordova  befand,  kntlpft  sich  die  seit  dem 
zwdlften  Jahrhundert  zur  Blathe  gclangte 
Aristotelische  Philosophie  an  die  Namen: 
Avempace  (Ibn  Badja),  Abubaker  (Ibn  Tofaili 
und  Averroes  (Ibn  Roschd).  Die  Lehren  der 
morgenlandischen  wie  der  abendlandischen 
arabischen  Philosophen  verbreiteten  sich  im 
Abendlande  sehr  bald  unter  den  Jnden  und 
den  christlichen  Scholastikern  und  gewann 
auf  die  seholastische  Philosophie  des  Mittel- 
alters  einen  erheblichen  Einnuss,  namentlich 
in  Paris  und  unter  den  Franziskanern,  wahrend 
im  13.  Jahrhundert  mehrmale  arabisdi-philo- 
sophische  Lehrsatze  von  Bom  aus  verdammt 
wurden. 

WUstenfeld,  die  Akademie  der  Araber  uud  ihre 

Lekrer.  1837. 
Mohammed  at  Schahrastani's  Ge»chk-hte  der 
religioseu  und  philosophischen  ftecten  bei  den 
Arabern  [arabisoh  herausgegeben  von  W. 
Cnreton,  London  1842—4(5).  detttsch  vonHaar- 
briiiker,  Halle  1850  und  51,  2  Biinde. 
Ravaisson,  memoire  Bur  la  philosophie  d'Aristote 

chex  lea  Arabes.    Paris,  1844. 
Bibliotheca  Arabico-  Hispana  Kscurialis  opera 

et  studio  M  Casiri.  I.  U.  Madrid,  1760. 
Schm Olders,  documents  philosopbiae  Arabum, 
Bonn  1836,  und  dessen  Essai  sur  les  dcoles 
philosophiqnes  chez  les  Arabos.    Paris,  1842. 
Steiner,  die  Mutaziliten  oder  Freidenker  im 

Islam.    Paris  1865. 
MUlltr,  die  griechischen  Philosophen  in  der 
arabischen  Ueberlieferung.    Halle,  1873. 
Arcesilaii*,  siehe  Arkesilaos. 
Archedfriio*  aus  Tarsos  ito  Kilikien\ 
ein  Stoiker  urn  die  Mitte  des  zweiten  Jahr- 
hnnderta  vor  dir.,  welcher  erst  in  Athen 
lehrte,  dann  in  Babylon  eine  stoische  Schule 
grilndete  und  in  seinen  Anschauungen  seinem 
Landsmanne  Antipatroa   aus  Tarsos  ver- 
wandt  war. 

Archelaoe,  Sohneines  Apollodoros,  nach 
Anderen  einea  Myd6n,  nichtausMilet,  sondern 


walirscheinlich  aus  Athen  gebtlrtig,  war  der 
bedeutendste  unter  den  Schtllero  des  Anaxa- 
goras.  Vorzugsweise  mit  naturphilosophisehen 
Fragen  beschaftigt,  scheint  er  die  ursprttng- 
liche  Mischung  der  Stoffe  als  Luft  gefasst 
und  audi  eine  Mischung  von  Geist  und  Materie 
angenommen  zu  haben.  indem  er  in  der  Weise 
der  alteren  jonischen  Naturphtlosophen  audi 
der  Luft  und  dem  Geiste  gOttliehe  Natur 
beilegte.  In  ethischen  Fragen  kennzeichnete 
er  sich  als  Vorganger  des  Sokrates  und  Ver- 
wandter  der  Sophisten  mit  seiner  Behaup- 
tung,  dass  Recht  und  Unrecht  nicht  von 
Natur,  sondem  nur  durch  mcnschlichc  Satzung 
bestimmt  seien. 

Archytas  aus  Tarent  (in  Unteritaliem, 
Sohn  des  Mnesagoras  oder  Hestiaios,  war 
Staatsmann  und  Feldherr  und  zugleich  Mathe- 
matiker  und  Anhftnger  der  Philosophic  des 
Pythagoras  und  bltthte  zwischen  4<X)  —  365 
vor  dir.  Wahrend  Platon's  Aufenthalt  in 
Sicilien  stand  er  mit  diesem  in  Verbindung. 
Von  den  zahlreichen  philosophischen  Schriften, 
die  von  ihm  moist  in  dorischem  Dialekt  ver- 
fasst  worden  sein  sollen  und  deren  Titel  an- 
gefUhrt  werden,  hat  sich  noch  eine  Anzahl 
von  Bruchsttlcken  crhalten,  deren  Aechtheit 
aber  mit  Grund  von  der  neueren  Kritik  be- 
zweifelt  worden  ist,  indem  die  Abfassuug 
der  meisten,  fast  aller  dem  Archytas  zu- 
geschriebenen  Schriften  in  nachchristlicher 
Zeit  von  der  neupythagorischen  Schule  aus 
gegangen  ist. 

Eggers,  do  Arehytae  Tarentini  Pythagorici  vita, 
operibua  et  philosophia.  1833. 

Hartenstein,  de  fragment  is  Arrliytae  philoso- 
phieis.  1833. 

Gruppe,  ubcr  did  Fragmcnte  des  Arehylas.  1839. 

Areios  aus  Alexandria,  ein  eklektiseher, 
insbesondere  stoisch  gefarbter  Akademiker 
aus  dem  letzten  vorchristichen  Jahrhundert, 
war  Lehrer  des  Octaviauus  und  von  diesem 
sehr  hochgehalten,  audi  Freund  des  Macenas. 
Wahrscheinlich  ist  er  derselbe  Areios,  weleher 
bisweilen  mit  dem  Beinarben  Didymos  an- 
gefllhrt  wird.  Seine  Schrift  ..Epitome**,  aus 
welcher  uns  betrachtliche  BrucliHtiicke  (Iber- 
liefert  worden  sind,  cnthiclt  wahrscheinlich 
eine  geschichtliche  Ucbcrsicht  liber  die  Lehren 
der  alteren  hellcnischen  Philosophen.  In 
seiner  eigenen  philosophischen  Anschauung 
sucht  er,  wie  Antioehos  aus  Askalou,  die 
platonische  und  aristotelisehe  Lehre  mit  der 
stoischen  zu  verkntlpfen. 

Areopagita.  siehe  Dionysius  Areo- 
pagita. 

Arena*  aus  Lukanien  (L'nteritalien)  wird 
als  6.  Voreteher  der  Pythagoreischen  Schule 
genannt  und  als  Vcrfasser  eines  im  dorisehen 
Dialekt  geschriebenen  Werkes  ..liber  des 
Menschen  Natur**  bezeichnet,  woraus 
Stobaeus  langere  Bruchsttlcke  Uberliefert  hat, 
deren  Aechtheit  jedoch  bezweifelt  wird. 
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Ar£t£  a  us  Ky  r<*  n  i" ,  Tochter  und  Schtilerin 
des  alteren  Aristippos  und  Mutter  des  jfln- 
gcren  Aristippos,  wird  als  Lehrerin  des 
TheodOros,  des  sogenannten  Atheisten,  er- 
wahnt 

Areus,  siehe  Areios. 

Argens,  Jean  Baptiste  Boyer  Mar- 
quis  d',  geboren  zu  Aix  (in  der  Provence), 
stammte  aus  einem  altadeligen  Geschlechte, 
war  AnfangB  bei  der  franzdsischen  Gesandt- 
schaft  in  Konstantinopel  attachirt  und  bc- 
suchte  Algier,  Tunis  und  Tripolis.  Im  Jabre 
1734  wurde  er  bei  der  Belagerung  von  Kebl 
verwundet,  von  seinem  Vater  enterbt  und 
zog  sich  nacb  dem  Haag  (in  Holland),  dem 
damaligen  Zufluchtsorte  aller  Freidenker,  zu- 
rtlck,  wo  er  von  der  Feder  lebte,  bis  er  von 
dem  durcb  seine  Schriften  auf  Lhn  aufmcrk- 
sam  gewordenen  K5nig  Friedricb  II.  von 
Preussen  als  Kammerberr  und  Director  der 
philosophischen  Klasse  der  Akademie  der 
Wissenschaften  nacb  Berlin  berufen  wurde, 
wo  er  an  der  geistreicben  Tafelrunde  dea- 
selben  Theil  nabm.  Im  Jabre  1769  kehrte 
er  nach  der  Provence  zurUck,  wo  er  1771 
auf  dem  Schlosse  seiner  Scbwester  unweit 
Toulon  starb.  In  der  Minoritcnkircbe  zu  Aix 
erriehtete  ihm  sein  kOniglicher  Freund  ein 
Denkmal  mit  der  In  schrift:  Erroris  inimicus, 
veritatis  amator.  Ausscr  seinen  Lettres  juives 
(in  8  Banden),  Lettres  chinoises  (in  5  Banden), 
Lettres  cabbalistcs  |  in  7  Banden)  und  seiner 
unter  dem  Titel  „  Defense  du  paganisme" 
verfiffcntlichtcn  Uebersetzung  der  Schrift  des 
Kainers  Julian  gegen  die  Cbristen,  sind  unter 
seinen  Schriften  besonders  bervorzuheben : 
La  philosophie  du  bon  sens  ou  reflexions 
philosophises  sur  Vincertilude  des  connais- 
sances  humaines  (1737,  deutsch  1756)  und 
A/etnoires  pour  servir  a  Vhistoire  de  Vesprit 
et  du  coeur  (in  3  Banden  1744,  deutsch  1764). 
Ge&ammelt  wurden  seine  Schriften:  Oeuvres 
du  Marquis  ttArgen*.  24  Bandc,  1768.  Als 
Philosoph  war  er^ein  popnlftrcr  Skeptiker 
in  der  Weise  der  spateren  franzdsischen 
Encyclopftdisten ,  der  die  Sclbststandigkcit 
und  Geistigkeit  eines  besonderen  Scelenwescns 
leugnete,  das  Walten  eines  blinden  Sclucksals 
und  die  Notbwendigkeit  dor  mcnschlichcn 
Handlungcn  lehrte  und  unter  gelegentlichen 
Ausfallen  auf  die  positiven  Religionen  und 
Alles,  was  naeh  Offenbarung  schmcckte,  im 
Int  crcsse  der  religifisen  Aufklftrung  die  so- 
genannte  nattlrliche  Religion  des  gesunden 
Menschenverstandes  zu  cmpfehlen  bemllht  war. 

ArgyropiHos,  Jobannes,  aus  Kon- 
stantinopel, lehrte  im  15.  Jabrbundert  den 
Peter  und  Lorenz  von  Medici*  in  Florenz 
das  Griechiscbe  und  ging  1480  von  dort 
nacb  Rom,  wo  er  einen  Lehrstuhl  der  Philo- 
sophic crhielt  und  1486  starb.  Er  war  An- 
hanger  der  AristotelUchcn  Philosophie  und 
lieferte  eine  lateinische  Uebersetzung  der 


Physik  und  Moral  des  Aristoteles,  welche 
1652  in  Rom  gcdruckt  wurde. 

Aristaion  oder  Aristaios  aus  Kroton 
(in  Unteritalien),  Schwiegeraohn  und  nachster 
Nachfolger  des  Pythagoras  in  der  8ohule 
desselben,  hatte  sich  mit  Mathematik  be- 
schaftigt  und  wurde  von  den  Neupythagoraern 
als  Verfaaser  einea  im  dorischen  Dialekt  ge- 
schriebenen  Werkea  „flber  Harmonieu  be- 
zeichnet,  woraus  ung  durch  8tobaios  ein 
Bruchsttlck  tlberliefert  worden,  welche  Schrift 
sich  jedoch  als  eine  ihm  spater  untergescho- 
bene  zu  erkennen  gicbt. 

ArfatandroM  wird  vom  Neuplatoniker 
Proklos  unter  denjenigen  Platonikern  ge- 
nannt,  welche  das  Weaen  der  Seele  als  aritb- 
metbisches  Vcrhflltnias  oder  als  eine  sich  selbst 
bewegende  Zahl  beatimmten. 

Aristarchoa  von  Alexandrien,  ein  Gram- 
matiker,  der  zwiachen  212  —  140  vor  Chr. 
lebte  und  vielleicht  ein  Schfller  dea  Stoikera 
Diogenes,  des  Babyloniers,  war. 

A  l  istens,  der  angcblicbe  Verfaaser  einea 
an  einen  gewissen  Philokrates  gerichteten 
Briefeg,  welcher  wahrscheinlich  aus  der  Zeit 
der  jfldischen  Hasmonaer  stammt  und  worin 
die  Entetebung  der  unter  dem  Namen  der 
Siebenziger  -  Uebersetzung  i  Septuaginta)  der 
ftlnf  BUcher  Moses  bekannten  griechischen 
Uebersetzung  in  fabelhafter  Weise  erzahlt 
wird.  Der  Verfaaser  dieses  Schreibens  kennt 
schon  eine  ausgebildete  allegorische  Schrift- 
auslegung,  wie  wir  solcher  spater  in  den 
Schriften  des  jUdiach-alexandrinischen  Phi- 
losophen  Pbilon  begegnen,  und  nnterscheidet 
von  dem  im  Himmel  tbronenden  grdssten 
und  liber  Alles  herrschenden,  bedtlTfnisslosen 
Gott  selbst  dessen  in  der  Welt  allgegen- 
wartige  Kraft  und  Hcrrschaft  Gottes.  Alle 
Tngend  stammt  von  Gott,  welcher  nicht  durch 
Opfer  und  Gaben,  sondern  durcb  Herzens- 
reinbeit  ricbtig  verehrt  wird. 

Arfotidfo  aus  Lokris  wird  als  Genosse 
oder  Freund  Platen's  genannt. 

Aristid^s,  christlicher  Philosoph  in 
Athen,  welcher  dem  Kaiser  Hadrian  wabrend 
seines  Aufenthaltes  daselbst  eine  Apologie 
filr  die  Cbristen  (Iberreiehte. 

Aristiih's  Quintilianns ,  ein  Neu- 
platoniker aus  der  Schule  des  Porphyrios 
oder  Jamblichos,  bat  liber  Musik  geacbrieben. 

Aristion  oder  Atbenion,  ein  Zeit- 
genosae  des  Epikureers  Zenon  aus  8id6n, 
spielte  znr  Zeit  des  Mitbridatischen  Kriega 
in  Athen  eine  Rolle  als  Gewaltherr  und  wird 
bald  als  Epikureer,  bald  als  Peripatetiker 
erwabnt. 

Aristippos  aus  Kyrene,  der  Stifter  der 
Kyrenaischen  Schule  oder  der  Hedoniker 
iLustlehrer),  war  urn's  Jalir  435  vor  Chr.  ge- 
boren, seit  416  in  Athen  im  Umgange  mit 
Sokrates,  spater  auf  Reisen  und  audi  beim 
Tode  des  Sokrates  (399)  nicht  in  Athen, 
sondern  in  Aegina,  zweimal  (309  8  und  361) 
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am  Hofe  des  alteren  nnd  jtlngeren  Dionysios 
in  Syrakns,  wo  er  mit  Platon  zusammentraf, 
sich  aber  in  den  Ruf  eines  Schmeichlers  una 
Speichellcckers  brachte.  Er  hat  unter  den 
Sokratikern  zuerst  Bezahlung  ftlr  seinen  Unter- 
richt  verlangt  nnd  wnrde  vielleicht  aus  diesem 
Grnnde  von  Aristoteles  der  „8ophist"  genannt, 
wahrend  sonst  seine  Personlichkeit,  freilich 
als  die  eines  Lebemannes,  der  Wohlwollen 
und  Freundschaft  tlbte,  in  vortheilhafterem 
Lichte  geschildert  wird.  Znletzt  lebte  er  in 
seiner  Vaterstadt  Kyrene,  wo  er  seine  TochteT 
Arete  in  den  GrundsStzen  seiner  Philosophic 
nnterwies.  Er  erklarte  die  Lust  als  eine  znr 
Empfindung  gelangte  sanfte  Bewegung.  Unser 
Wissen  ist  auf  die  natflrlichen  Empfindungen 
beachrankt,  von  denen  wir  nicht  wissen,  ob 
sie  mit  den  Empfindungen  anderer  Mcnsclien 
itbereinstimmen.  Alles  und  jedes  Empfinden 
best*' lit  in  einer  Bewegung  des  Empfindenden. 
1st  diese  Bewegung  eine  sanfte,  so  entsteht 
die  Lustempfindung;  ist  sie  eine  stflrmische, 
so  entsteht  die  Unlnstempfindung.  1st  die 
Bewegung  eine  unmerkliche ,  schwache,  oder 
befinden  wir  uns  im  Zustande  der  Rnhe,  so 
haben  wir  flberhaupt  keine  Empfindung.  I  Inter 
diesen  drei  Gemflthsznstanden  ist  die  Lust- 
empfindung allein  wflnschenswerth.  Aus  ein- 
zelnen  Lustgefflhlen  besteht  die  Glflckselig- 
keit  In  der  Gluckseligkeit  liegt  das  Ziel 
der  Philosophie  und  der  Zweck  des  Lebens. 
Nur  der  Genuss  (die  Lust)  ist  Selbstzweck 
und  ein  unbedingt  Gutes,  alles  Uebrige  nur 
gut  als  Mittel  zum  Gcnusse.  Auch  die  Tugend 
ist  nur  als  Mittel  zur  Lust  ein  Gut.  Die 
HeTTschaft  fiber  die  Lust  wird  durch  Einsicht 
und  Selbstbcstimmung  erlangt  Derjenige  lebt 
wahrhaft,  der  sich  keinen  Genuss  vereagt, 
aber  in  jedem  Augenblicke  Herr  seiner  selbst 
und  der  Verhjlltnisae  bleibt.  —  Diese  Grund- 
gedanken  der  Lehre  des  Meisters  wurden 
von  den  Kyrenaikern  weiter  ausgefilhrt  und 
im  Einzelnen  nfiher  bestimmt,  auch  logische 
Untersuchungen  zur  Begrflndnng  der  Lxist- 
Ichre  herbeigezogen.  Unter  den  Schfllern  des 
Aristippos  werden  ausser  seiner  Tochter  Arete 
und  seinem  Enkel  Aristippos  noch  genannt: 
Thcodflros,  genannt  der  Atheist,  nnd  dessen 
Schfller  Bi6n  und  Euemeros,  der  blindc  Anti- 
patros  aus  Kyrene,  Hegcsias,  genannt  Peisi- 
thanatos  (d.  h.  der  zum  Sterben  Ueberredende). 
und  Annikeris  der  Jfingere. 

Aristippos.  der  Jfingere,  Enkel  des 
Stifters  der  KyTenaischen  Schule  als  Sobn 
der  Arete,  und  Schfller  seiner  Mutter, 
hat  die  Lehre  der  Schule  zuerst  systematisch 
darzustellen  verBucht,  obwohl  sich  keine 
Schriften  von  ihm  erhalten  haben. 

Aristippos  ans  Kyrene  wird  als  ein 
Akademiker  ans  der  Schule  des  Arkesilaos 
und  als  ausgezeichnetster  Schfller  des  Lakydes 
genannt. 

Yristobulos.  der  Bruder  des  Epikuros 
und  selbst  EpikuraeT,  ist  nicht  weiter  bekannt. 


Aristohillos,  ein jfldischer  Peripatetiker, 
welcher  untcT  Ptolemaios  VI.  PhilonuHdr 
(181  —  146  vor  Chr.)  in  Alezandrien  lebte, 
war  der  Verfasser  eines  diesem  KOnige  ge- 
widmeten  Commentars  zu  den  Btlchern  Mosis, 
worin  er  sich  anf  gefalschte  Orphische  Ge- 
dichte  berief,  um  zu  beweisen,  dass  schon 
die  altcste  hellenische  Weisheit  aus  einer  alten 
griechischen  Uebersetzung  der  Mosaischen 
Schriften  stamme.  Die  Kirchenvater  Clemens 
von  Alezandrien  und  Eusebios  von>  Casarea 
haben  uns  aus  jener  Schrift  Bruchsttlckc 
tlberliefcrt,  an  deren  Aechheit  zu  zweifeln 
kein  Grund  vorliegt  Nach  dem  Vorbilde 
der  Striker  hat  er  die  biblisehen  Erzahlungen 
alle^orisch  erklart  und  sucht  durch  dieses 
Mittel  die  Vermenschlichungen  der  Gottesidee 
zu  beseitigen,  indem  er  derglcichen  volks- 
tbflmliche  Vorstcllungen  anf  den  begrifflichen 
Ausdruck  gdttlicher  Macht,  Unsiclitbarkeit, 
Unverinderlichkeit  zurflckfflhrt.  Im  Ganzen 
beurkundet  er  dabei  die  Bekanntschaft  mit 
platonischen ,  aristotelischen  und  stoischen 
Lehren. 

Binds,  Arotabulischo  Studion.    I.  II.  (Glopauer 
ProgTamm.)    1889.  70. 

Vristiidi'  iiios  aus  Lakedaimon  iSparta\ 
Sobn  eines  Aristobulos,  gait  bei  einigen  alten 
Schrift8tellern  als  einer  der  sogenannten  sieben 
Weisen. 

Vr ist od em os  aus  Aegium,  lebte  unter 
den  Kaisern  Domitian  und  Nerva  nnd  wird 
von  Plfltarch  aus  Charonea,  dessen  Prennd 
und  Mitschfller  er  war,  als  eifriger  Akademiker 
erwahnt. 

Aristokles  war  der  frtihere  Name  Pla- 
ton's  und  seines  Grossvaters, 

Aristokles  aus  Lampsakos,  ein  Stoiker 
ans  unbekannter  Zcit,  hat  zu  einer  logischen 
Schrift  des  Chrysippos  einen  Commentar  ge- 
schrieben. 

Aristokles  aus  Messenc  .Messana)  in 
Sicilien,  war  ein  cklektischer  Peripatetiker 
des  dritten  christlichen  Jahrhunderts  nnd 
Lehrer  des  Alexander  von  Aphrodisias.  In 
einer  Schrift,  betitelt  „tlber  Philosophic4*, 
einer  Art  Geschichte  derselben,  aus  welcher 
uns  der  Kirchenvater  Eusebios  Bruchstticke 
mitgetheilt  hat,  bestritt  und  berichtete  er  die 
Lehren  der  Eleaten  und  Skeptiker,  der  Ky- 
renaikcr,  Epikuraer  und  vertheidigt  den 
Aristotcles  gegen  Angriffe,  indem  er  dabei 
auch  dem  Platon  seine  Bewunderung  zollt 
und  in  manchen  Punkten  sich  dem  Stoicis- 
mus  annfthert  Auch  eine  verloren  geganpene 
Schrift  „Ethicatt  in  9  Btlchern  wird  ihm 
zugeschrieben. 

1  rist okles  ausPergamum  (in  Kleinasien) 
lebte  unter  den  Kaisern  Trajan  nnd  Hadrian 
und  war  in  jtlngeren  Jahren  mit  peripate- 
tischer  Plulosophie  besehftftigt,  spater  unter  ' 
dem  Einflu88e  des  Herodes  Atticus  in  Rom 
Sophist  und  zuletzt  in  seiner  Vaterstadt  als 
Lehrer  der  Redekunet  thatdg. 
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Aristoklds,  ein  Neuplatoniker,  an  wel- 
chen  Proklos  ein  Schreiben  gerichtet  hat 

Aristokratta  aus  Rhegium  tarn  Meer- 
busen  von  Sicilies  wird  bei  Jamblichos  als 
Pythagoreer  genannt 

ArtatokreAu  wird  als  NefFe  und  Schiller 
des  Stoikers  Chrysippos  bei  Plutarch  genannt 

Aristomeiita  aus  Mctapontum  l  in  Lu- 
canien)  wird  bei  Jamblichos  als  ein  Pytha- 
goraer  genannt 

Vriston  ana  Alexandrien,  blflhte  urn's 
Jahr  50  vor  Chr.  als  Peripatetiker,  der  sich 
mit  Logik  und  Physik  beschaftigte  und  eine 
Berechnung  der  syllogistischen  Piguren  ge- 
machthaben  soil.  Von  verschiedenenSchriften, 
die  er  verfasste,  hat  sich  Nichte  erhalten. 

Ari&tdn  ana  Chios  (der  jenischen  Insel 
im  Aegaischen  Meere),  Sohn  eines  Miltiades, 
Schiller  Zenon's  in  der  Stoa  zu  Athen,  aber 
zugleich  Zuhdrer  Polemon's.  Weil  er  sich 
von  der  Lehre  Zenon's  in  einigen  Punkten 
entfernte,  bildete  er  im  Kynosarges,  der 
alten  Schule  des  Antisthenes,  eine  besondere, 
den  K y ni kern  verwandte  Secte  der  ..Aristo- 
niker",  die  aber  nicht  lange  Bestand  hatte. 
Von  seinen  Schtllern  werden  nur  Miltiades 
und  Diphilos  genannt  Er  hiess  wegen  seiner 
Redseligkeit  und  Ueberredungskunst  „die 
Sirene",  hatte  aber  auch  den  Beinamen  „der 
Kahlkopf *.  Die  Grundgedanken  seiner  Lehre 
liegen  in  folgcndcn  Satzen:  Da  das  Tugend- 
streben  die  ganze  Bestimmung  des  Menschen 
und  die  Reinigung  der  Seelc  der  einzige 
Zweck  aller  Heden  ist.  so  sind  die  logisch- 
dialektischen  und  physikalischen  Lnter- 
suchnngen,  sowie  tlberha'upt  alle  theoretischen 
Forschungen  nutzlose  Spinngewebe  und  la- 
stiger  Stra8senkoth.  Physik  ist  dem  Menschen 
fur  seine  Krafte  unerreichbar.  Ausser  Tugend 
und  Laster  ist  alles  Uebrige  gleichgttltig  und 
auch  in  der  Ethik  sind  nur  die  allgemein 
grundlcgenden  Unteranchungen  tiber  Gutes 
und  Bdsefl,  Gtlter  nnd  Uebel,  Tugend  und 
Laster,  Weisheit  und  Thorheit  wichtig,  alle 
tlbrigen  Erorterungen  dagegen,  die  ganze 
angewandte  Moral  mit  ihren  cinzelnen  Vor- 
schriften  sind  Uberflttssig  und  werthlos. 

Arifrtdn  aus  Kos  <lrr  Insel  im  Aegaischen 
Meere)  wird  vom  Geographen  Strabdn  als 
8chtller  und  Erbe  des  Peripatetikers  Ariston 
von  Keos  oder  Keia  genannt 

AriHtdn  aus  Keos  oder  Keia  (Insel  im 
Aegaischen  Meere.  unweit  Eubocai,  namlich 
aus  dem  Orte  Julia  auf  dieser  Insel,  war 
Schuler  Lykons  in  der  peripatetischen  Schule 
zu  A  then  und  Nachfolger  desselben  in  der 
Leitung  der  Schule  urn's  Jahr  260  vor  Chr. 
Von  seinen  zahlreichen  Schriften,  deren  gc- 
wandte  und  gefallige  Darstellung  gertihmt 
wird,  haben  sich  nur  wenige  BruchstUcke 
geschichtlichen  Inhalta  erhalten. 

Aristonymog,  welcher  den  Arkadiern 
Gesetze  gab,  wird  bei  Plutarchos  als  ein 
nnmittelbarer  Schuler  Platous  genannt. 


ArifttoM  ans  Askalon,  Bruder  und  Schuler 
des  Antiochos  aus  Askalon  und  dessen  Nach- 
folger auf  dem  Lehrstuhle  der  Akademie  zu 
Athen,  wo  (um  65  vor  Chr.)  M.  Brutus  sein 
Schuler  war. 

Aristoteles  war  i  wie  sich  aus  der  Ver- 
gleichung  des  uns  von  griechischen  Schrift- 
stellern  Uber  seine  Lebensverhaltnisse  Ueber- 
lieferten  mit  Wahrscheinlichkeit  ergiebt) 
im  Jahre  384  vor  Chr.  geboren  zu  Stagira 
(Stagoira)  oder  richtiger  Stagiros  (Stageiros), 
einer  grieclusch  -  jonischen  Pflanzstadt  in  der 
zum  ndrdliehen  Griechenland  gehftrigen  thra- 
kischen  Halbinsel-Landschaft  Chalkidikfi. 
Diese  Stadt  war  an  der  Westkttste  des 
Strymonischen  Meerbusens,  jetzt  Busens  von 
Contessa,  malerisch  gelegen  und  heisst  heut- 
zutage  8tavro  mit  einigen  Ueberresten  der 
alten  Stadt  Sein  Vater  war  der  Arzt  Niko- 
machos,  dessen  Vorfahren  ebenfalls  Aerzte 
waren,  die  ihr  Geschleeht  auf  Machadn,  den 
Sohn  des  Asklenios,  zurttckfUhrten  und  sich 
gleich  vielen  auderen  ,. A Bklepiaden"  nannten. 
Der  Vater  lebte  spater  als  Leibarzt  am  Hofe 
des  makedonischen  Kdnigs  Amyntas  II.,  des 
Vaters  von  Philippos,  zu  Pella  in  Macedonien 
und  hatte  sich  als  naturwissenschaftlicher 
Schriftsteller  bekannt  gemacht.  Des  Aristoteles 
Mutter  stammte  aus  Chalkis  in  Eubda  (der 
heutigen  Insel  Negroponfe  im  Aegaischen 
Meere).  Schon  im  Alter  von  17  Jahren  soli 
er  die  Eltern  verloren  haben  und  von  einem 
nach  Stagiros  ausgewanderten  Verwandten 
Proxenos  aus  Atarneus  (in  Mysien)  erzogen 
worden  sein.  Er  hatte  einen  Bruder  und 
eine  Schwestcr  und  war,  als  Asklepiade, 
walirecheinlich  schon  als  Knabe  in  der  Ana- 
tomic unterrichtet  worden.  Seine  eigentlichen 
wiasenschaftlichen  Lehrjahre  iielen  aber  in 
die  Zeit  von  seinem  17.  —  27.  Lebensjahre. 
Er  war  mit  17  Jahren  sein  eigener  Herr  und 
im  Besitze  eines  grossen  Vermogens.  Das 
von  Epikuros  herrilhrende  und  von  bamischen 
Gegnern  ausgebreitete  Mfthrchen,  er  habe 
sein  Vermdgen  verthan  und  dann  als  Quack- 
salbcr  mit  dem  Vcrkaufe  von  Arzneimitteln 
sein  Leben  gcfristet,  ist  schon  von  dem  Peri- 
patetiker Aristokles  aus  Messene  (zu  Ende 
des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts)  zurtick- 
gewiesen  worden.  Der  Kuhm  und  Glanz  von 
Athcn  lockte  den  reichen  und  ehrgeizigen 
'jungen  Mann  dorthin,  wo  damals  unter  den 
Baumgangen  der  Akademie  der  bereits  sechzig- 
jahrige  gefeierte  Platon  lehrte  und  der  „ra- 
sende  Sokrates,"  Diogenes  aus  Sin6pe  in 
seiner  Tonne  hauste,  wahrend  Praxiteles  und 
Skopas  ihre  Kunstwerke  schufen.  Da  aber 
bei  des  Aristoteles  Ankunft  in  Athen  „der 
alte  beredte  Mann"  sich  bei  Dion  und  dem 
jUngeren  Dionysios,  unmittclbar  nach  dessen 
Kegierungsantritte  <M7)  in  8yrakus  aufbielt, 
von  wo  er  erst  im  Jahre  .'165  zurUckkehrte, 
so  bereitete  sich  der  junge  Stageirite  einst- 
weiien  durch  cifriges  Studium  und  durch 
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Ankauf  von  Bttcherschatzen  darauf  vot,  Pla- 
ten's Schiller  zu  werden ,  was  er  17  Jahre 
lang  (365—347)  big  zum  Tode  Platen's  blieb. 
Wegen  seines  nnennfldlichen  Studiums  wurde 
er  von  Platen  selbst  nur  „der  Leser "  ge- 
nannt  und  gait  wegen  seiner  geistigen  Ge- 
wandtheit  als  die  Seele  der  Schnle.  Als  der 
Erste,  der  nach  Strabtm's,  des  Gcographen, 
Zeugniss  eine  grossere  Bibliothek  anlegte, 
erwarb  er  sich  einen  Reichthum  an  gelehr- 
ten  naturwisgenschaftlichen  Kenntnissen  nnd 
machte  jene  vielseitige  nnd  grflndliche  Be- 
kanntsehaft  mit  den  Schriftwerken  seines 
Volkes,  die  uns  in  seinen  eigenen  spftteren 
Scliriften  entgegentritt.  Wurde  der  auf- 
strebende  und  ehrgeizige  junge  Gelehrte  sei- 
nem  Lehrer  gegenUber,  deasen  Neigung  sich 
von  den  Naturwissenschaften  fern  hielt,  zu 
denen  sich  jener  hingezogen  fUhlte,  allraftlig 
selbststAndig  und  scnreckte  derselbe  als  ge- 
wandter  Redner  anch  vorm  Streit  mit  dein 
seines  erworbenen  Kuhmes  sicb  bewussten 
Platen  nicht  zurUck,  so  ist  eine  gewisse 
Eifersucht  zwischen  einem  solchen  Lehrer 
und  einem  solchen  Schfller  eben  so  erklarlich 
und  natllrlich ,  als  der  von  dem  Plateniker 
Eubulos  im  dritten  christlichen  Jalirhundert 
gegen  Aristeteles  erhobene  Vorwurf  des  Un- 
danks  gegen  Platen  sich  durch  anderweitige 
Nachrichten  nicht  minder,  wie  durch  die  von 
Aristeteles  selbst  in  seiner  Nikomachischen 
Ethik  ausgesprochenen  Vcrehrung  fttr  Platen 
als  unbegrOndet  erweist,  wie  denn  auch  der 
Widerspruch,  den  Aristeteles  in  seinen  spft- 
teTen  Schriften  After  gegen  Platen's  Ansichten 
erhebt,  niemals  fcindselig,  sondern  stets  sach- 
lich  gehalten  ist  Darum  stand  denn  auch 
Aristeteles  auch  noch  nach  Platen's  Tode  in 
freundschaftlichem  Verhiltuias  mit  dessen  ge- 
liebtestem  SchtUer  Xenokrates,  welcher  nach 
Platen's  Aeusserung  des  Spornes  bedtlrfe,  wie 
Aristeteles  als  „ein  gegen  seine  Mutter  aus- 
schlagendesFttllen  *  des  Zflgels.  Einem  anderen 
Mitschdler,  dem  Kyprier  Eudemos,  welcher 
in  dem  siciliachen  Feldzuge  Dion's  i,354)  ge- 
fallen  war,  errichtete  Aristeteles  ein  ahnliches 
philosophisches  Denkmal,  wie  Platon  in  seinem 
„Phad6n**  dem  Sokrates.  indem  er  dcmselben 
ein  dem  platonischen  Phaidon  nachgebildetes 
Gesprach  „EudemoH"  widmete,  aus  welchem 
uns  einige  Bruchstilcke  llberliefert  worden 
si  rid.  Er  faast  darin  das  vorirdische  Dasein 
(Praexistenz)  der  Seele,  im  platonischen  Sinne 
als  eines  der  „Idee"  verwandten  Wesens  auf, 
welches  auf  die  Erde  verstossen,  den  Leib 
als  einen  Leichnam  mit  sich  schleppe.  Er 
bentet  die  Qberlieferten  Ideen  des  hellenischen 
Mythos  und  Cultus  in  der  Art  aus,  dass  er 
sie  als  geschichtliche  Zeugnisse  fdr  den  ticfen 
Zug  des  menschlichen  Gemflths  zum  Unsterb- 
lichkeitsglauben  gelten  liess,  den  cr  zuglcich 
durch  regelrechte  Schlusse  zu  begrUnden 
suchte.  Auch  andere  Dialoge  des  Aristeteles 
unter  den  Titeln:  Grillos,  Menexenos,  Ne- 


rinthos,  werden  vielfach  bezeugt,  von  denen 
uns  jedoch  Nichts  erhalten  noch  Niheres  be- 
kannt  ist  Bci  dem  Verluste  dieser  frilhesten 
scliriftgtellerischen  Arbeiten  desselben  sind  wir 
zugleich  des  Mittels  beraubt,  in  die  stufen- 
weise  Entwickelung  des  Aristotelischen  Den- 
kens  einen  Einbliek  zu  gewinnen  und  wahr- 
zunehmen,  wie  er  seinem  Lehrer  Platon  all  - 
mfilig  entwachst  und  bei  der  Handhabung 
der  von  Platon  gewilhlten  Darstellungsform 
allmalig  ilber  diesen  hinausschreitet ,  um 
endlich  in  seiner  eigenen  Rlistung  aufzutreten, 
in  welcher  er  uns  in  den  aus  seiner  letzten 
Lcbensperiode  stammenden  wissenschaftlichen 
Werken  begeg^iet  Wenn  er  auch  nicht  wie 
der  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
lebende  rOmische  Rhetor  Claudius  Aelianus 
meldet,  den  greisen  Platon  durch  seine  Streit- 
sncht  aus  der  Akademie  verdr&ngt  hat,  so 
fUhlte  sich  Aristoteles  doch  wahrend  der 
letzten  Lebensjahre  Platon's  seinem  Lehrer 
gegenflber  bereits  so  selbststandig ,  dass  er 
selbst  V  irlesungen  in  Athen  hielt  und  all 
Gegner  der  Schnle  des  schon  bejahrten 
Redners  I  sokrates  Unterricht  in  der  Rhetorik 
ertheilte.  Unter  seinen  damaligen  Schtllern 
befand  sich  der  frtlhere  Sclave  und  Eunuch, 
spatere  Herrscher  von  Atarneus  und  Assos 
in  Mysien.  Als  Aristoteles  von  diesem,  nach 
dem  im  Jahre  347  erfolgten  Tode  Platon's, 
zum  Besuch  an  seinen  Hofe  eingeladen 
worden  war,  begab  er  sich  in  Begleitung 
von  Platons  Lieblingsschlller  Xenokrates 
nach  Atarneus,  statt  die  durch  seines  grossen 
Nebenbuhlers  Tod  erlangte  freie  Bann  zur 
GrUndung  einer  Schule  zu  benutzen.  Aber 
schon  im  dritten  Jahre  seines  Aufenthaltes 
zu  Atarneus  wurde  der  gegen  die  persische 
ObeTherrschaft  sich  auflehne  nde  llermeias  u  m's 
Leben  gebracht,  und  die  beiden  Pbilosophen 
flohen  nach  Mitylene  auf  der  Insel  Lesbos, 
wohin  sie  die  Adoptiv  -  oder  Schwestertochter 
Pythias  ihres  Freundea  und  G&nnere  mit- 
nahmen.  Dem  Hermeias  liess  Aristoteles  in 
Delphoi  eine  Bildsaule  mit  ehrender  Inschrift 
errichten  und  widmete  ihm  ein  von  Diogenes 
Laertios  aufbewahrtes  schemes  Gedicht 
(Skolion),  welches  von  seiner  fast  schwar- 
merischen  Freundachaft  zeugt  Von  Mitylene 
aus  wurde  der  nnnmehr  im  44.  Lebensjahre 
stehende  Aristoteles  (343)  durch  den  kdnig 
Philip p  nach  Macedonien  berufen,  um  die 
Erziehung  des  vierzehnjahrigen  Prinzen 
Alexander  zu  (lbernehmen.  Der  von  Aulas 
Gellius,  dem  aus  der  Zeit  der  romischen 
Antonine  bekannten  Sammler  merkwflrdiger 
Nachrichten,  Oberlieferte  Brief,  in  welchem 
der  Kdnig  Philipp  unmittelbar  nach  Alexanders 
Geburt  (356)  diese  dem  Aristoteles  mit  dem 
Bemerken  angezeigt  hatte,  er  danke  den 
Gttttern,  dass  ihm  ein  Sohn  in  der  Zeit  ge- 
boren  worden  sei,  in  welcher  Aristoteles 
lebte,  hat  keinen  Anspruch  auf  Aechtheit 
Ftlr  den  Unterricht  des  kdniglichen  Prinzen 
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und  des  rait  diesem  erzogenen  Marsyas, 
einen  Stiefbruder  des  nachmab'gen  KOnigs 
Antigonos  von  Syrien.  wurde  das  sfldwest- 
lich  von  der  kflniglichen  Residenz  Pella  in 
der  Landschaft  Emathia  gelegene  Gymnasium 
Nymphaion  zu  Mieza  hergerichtet,  wo  noch 
zur  Zeit  des  Plutarcbos  von  Chftronea  die 
Schatteng&nge  mit  ibxen  Steinaitzen  waren, 
die  dem  peripatetischen  Schttler  und  seinem 
Lehrer  zu  Ruhepl&tzen  dienten.  Ueber 
Alexanders  Erziehung  hatte  man  im  Alter- 
thume  eine  von  dessen  MitschUlcr  Marsyas 
verfasste  Schxift  ..Alexanders  Ftthrung  oder 
Schule44,  ana  welcher  una  jedocb  nur  einige 
zerstreute  Notizen  ttbrig  geblieben  sind. 
Eine  von  Aristoteles  fur  den  Gebraucb 
Alexanders  veranstaltete  Textausgabe  der 
Homerischen  Uias  ffthrte  derselbe  in  einer 
kostbaren  Kapsel  spilter  auf  seinen  ZUgen 
durch  Asien  mit  sick  tGeier.  Aristoteles 
und  Alexander  1856).  Auch  als  Alexander 
(340  vor  Chr.),  w&hrend  sein  Vater  nach 
Byzantion  zog,  zum  Reichsverweser  ernannt 
wurde,  blieb  Aristoteles  noch  eine  Zeit  lang 
am  makedoniscben  llofe,  indem  er  seinen 
Studien  und  Forschungen  lebte.  Nach 
Alexanders  Kegierungsantritt  heirathete  Ari- 
stoteles die  von  seinem  ermordeten  Freunde 
Hermeias  hinterlassene  Pythias,  die  jedoch 
bald  nach  der  Geburt  einer  ebenfalls  Pythias 
genannten  Tochter  starb.  Ob  er  sich,  bevor 
er  nach  A  then  ttbersiedelte ,  zun&chst  nach 
seiner  Vaterstadt  Stagiros  zuruckzog,  woher 
seine  zweite  Frau  stammte  und  wo  sein 
nachmaliger  Schttler  Theophrastos  ein  Gut 
besass,  steht  nicht  ganz  sicher.  Als  der 
grosse  Perserzug  Alexanders  bereits  begonnen 
hatte,  traf  Aristoteles  im  Herbst  335  oder 
im  Frtihjahr  334  nach  12  jahriger  Abwesen- 
heit  wieder  in  Athen  ein,  wo  es  dem  Lehrer 
des  makedonischen  Welteroberers  bescliieden 
war,  eine  Weltherrschaft  des  hellenischen 
Geistes  zu  begrttnden,  deren  Eintluss  sich 
Uber  fast  zweitausend  Jahre  hinaus  eratreckte. 
Wilhrend  dort  sein  Freund  Xenokratf'a,  als 
Nachfolger  von  Platen's  Schwestersohn 
Speusippos  den  Lehrstuhl  in  der  Akademie 
inne  hatte,  erdffnete  er  selbst  seine  Schule 
im  Lykeion,  einem  Gymnasium  des  von 
Peisistratos  gegrtlndeten  und  von  Perikles 
verschOnerten  Tempels  des  Apollon  Lykeios. 
Er  hatte  die  Erlauoniss,  im  dortigen  ..Peri- 
pates'*  (einem  Baumgange,  der  zum  Umher- 
wandeln  bestimmt  war)  zu  lehren,  nnd  von 
dieser  Oertlichkeit,  wo  die  Schttler  sich  mit 
dem  Meister  versammelten.  ist  der  Name 
^Peripatetiker"  fttr  die  Schule  des  Aristoteles 
aufgekommen.  Zu  der  von  ihm  gettbten 
Pflege  eines  freundschaftlich-geselligen  Ver- 
kehrs  mit  den  Schttlern  gehflrte  auch,  dass 
er  sich  nach  der  auch  in  der  Akademie 
herrschenden  Sitte,  die  noch  bis  ins  spate 
hellenische  Alterthum  fortdauerte,  von  Zeit 
zu  Zeit  zu  gemeinsamen  Mablzeiten  ver- 


sammelte.  Dort  brachte  Aristoteles  neben 
seiner  Lehrth&tigkeit  dreizehn  arbeitselige 
Jahre  zu,  w&hrend  welcher  er  aus  den  bia- 
herigen  Vorarbeiten  und  Sammlungen  allc 
seine  uns  erhaltenen  und  zum  Theil  verlorenen 
Werke  ausarbeitete,  zu  welchen  er  die 
wissenschaftlichen  HUlfsmittel,  neben  seinem 
eigenen  Vermogen,  der  Gunst  der  beiden 
makedonischen  KOnige  und  insbesondere 
seines  koniglichen  Zdglings  verdankte.  Das 
freundschaftliche  Verhilltniss  zwischen  beiden 
hatte  sich  jedoch  in  den  letzten  Lebensjahren 
Alexanders  getrttbt.  Aristoteles  stand  in 
nahen  Beziehungen  zu  dem  makedonischen 
Statthalter  Antipatcr,  an  welchen  noch  einige 
sich  als  acht  kennzeichnende  Briefe  des  Ari- 
stoteles vorhanden  sind,  und  Antipater's  Sohn 
Kassandros  war  ein  Schttler  des  Philoeophen. 
Diese  engen  Beziehungen  zu  Antipater 
scheinen  den  Alexander  bei  der  zwischen 
ihm  und  Antipater  entstandenen  Spannung 
auch  gegen  Aristoteles  verstimmt  zn  haben. 
Am  Meisten  aber  trug  zur  Erkfiltung  des 
Konips  gegen  seinen  Erzieher  das  Verhalten 
des  Kallistnene8  bei,  welcher  ein  Verwandter 
des  Aristoteles  und  von  diesem  dem  Kdnige 
empfohlen  worden  war.  Ein  gesinnungsloser 
Sophist  und  charakterloser  Hdfling  brachte 
er  es  so  weit,  dass  ihn  Alexander  wegen 
Verdachts  der  Theilnahme  an  einer  von  einem 
gewissen  Hermolaos  gegen  das  Leben  des 
K8nig8  angezettelten  Verschwdrung  hinriohten 
liess.  Mit  der  erwiesenen  Falschheit  des  Ge- 
rflchtes,  dass  Alexander  keines  natttrlichen 
Todes,  sondern  durch  Gift  gestorben  sei,  M\t 
auch  die  durch  trttbe  Quellen  verbreitete 
Nachricht,  dass  bei  dieser  Vergiftung  Aristo- 
teles betheiligt  gcwesen  sei.  Als  nach  Ale- 
xanders Tode  die  Aufregung  gegen  die 
makedonische  Oberherrschaft  zur  Erhebung 
dagegen  im  Lamischen  Kriege  ftthrte,  war 
Amtotcles  als  Fremder,  wie  als  Freund 
Alexanders  und  Antipaters  bei  den  politischen 
Ftthrern  in  Athen  lftngst  eine  verdftchtige 
Person.  Man  suchte  nach  einem  Vorwand 
zur  Anklage  desselben  wegen  Gottlosigkeit 
(unfrommen  Sinnes)  und  fand  einen  solchen 
in  seinem  Lobgedicht  auf  Hermeias  und  in 
einigen  Lehrmeinungen  des  Philosophen.  Inter 
diesen  Umstanden  verliess  Aristoteles  im  Spit- 
sommer  323  freiwillig  Athen,  urn  nicht  (wie 
er  sich  selbst  ansserte)  den  Athenern  zum 
zweiten  Male  Gelegenheit  zu  geben,  an  der 
Philosophie  zu  freveln,  und  zog  sich  nach 
der  untor  makedonischem  Schutze  stehenden 
Mutter8tadt  der  Stagiriten,  Chalkis  in  Euboia, 
zurttck,  wo  er  ein  Landhaus  besass  und  seine 
Lebrvortrage  fortsetzte.  Eine  im  Alterthum 
vorhandene,  angeblich  von  ihm  in  Chalkis 
verfasste  gerichtliche  Vertheidigungsrede  ist 
ein  nicht  von  ihm  verfaastes  rednerisches 
Uebungsstttck,  als  Nachahmung  der  Apologie 
des  Sokrates.  Da  er  auf  die  Aufforderung 
des  Areopags  zu  Athen  zu  erscheinen  sich 
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weigerte,  wurde  er  des  dortigen  BOrgerreehtea 
ftlT  verlustig  erkl&rt  und  in  Abwesenheit  zum 
Tode  verurtheilt.  Ein  Jahr  nach  Alexander 
und  kurz  vor  dem  Tode  dea  Demosthenes, 
im  Spfltsommer  322,  im  63.  Lebensjahre  starb 
er  in  Chalkig  an  einem  Magenleiden,  nicht 
durch  Selbstvergiftung  mit  Schierling,  noch 
durch  einen  freiwilligen  Sturz  in  die  Meer- 
enge  Euripus,  wie  ibm  Sp&tere  haben  nach- 
gesagt  In  aeinem  nns  durch  Diogenes  Laertioa 
aufbewahrten  Testamente  wurde  seine  Tochter 
Pythias,  sein  Sohn  Nikomachos  von  seiner 
zweiten  Fran  Herpyllis  und  diese  selbst,  sowie 
aein  8chwiegersohn  Nikanor,  der  Adoptivsohn 
seinea  Pflegers  Proxenos  aus  Atarneus  ver- 
sorgt,  Sein  Sohn  Nikomachos  wurde  von 
Theophrastos  erzogen,  den  Aristoteles  selbst 
zum  Nachfolger  in  seiner  Schule  bestimmt 
hatte,  als  or  aus  Athen  nach  Chalkis  gefiohen 
war.  Ihm  hatte  er  zugleich  den  werthvollsten 
Theil  seiner  Hinterlassenschaft,  seine  BUcher 
vermacht  Von  Gestalt  war  Aristoteles  klein 
und  schmflchtig,  mit  besonders  mageren  Bei- 
nen,  hatte  kleine  und  wenig  gedffnete  Augen 
und  einen  hervorstehenden  Bauch,  auch  einen 
Kahlkopf.  Weniger  sein  etwaa  geziertes  Lis- 
peln,  ah)  der  spditige  Zug  um  den  Mund  war 
dem  Platon  missfaMlig.  Seine  fehlerliafte  Aua- 
sprache  dea  R  wie  L  wurde  von  aeinen 
Schalern  nachgeahmt  Philipp  und  aeine  Ge- 
mahlin  Olympias  sollen  die  Statue  des  Ari- 
stoteles neben  ihren  eigenen  haben  anfstellen 
laaaen,  wflhrend  ihm  eine  aolche  Alexander 
in  Athen  errichten  liess.  In  einem  offentlichen 
Bade  zu  Byzantion  (Konstantinopel)  soil  aich 
noch  zu  Anfang  des  6.  christlichen  Jahr- 
hunderta  ein  Aristotelesbild  befunden  haben. 
Eine  sitzende  Statue  im  Palaste  Spada  zu 
Horn ,  auf  deren  Basis  die  versttlmmelte  In- 
schrift  Arist  —  zu  lesen  ist,  wurde  neuer- 
dings  mit  Sicherheit  als  das  Bildniss  des 
gTossen  Stageiriten  wieder  erkannt. 
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Dea  Aristoteles  fruchtbarer  und  vielseitiger 
Geist  hat  alle  seiner  Zeit  offenstehende  Ge- 
biete  dea  Wissens  mit  selbstAndigen  Pot- 
achungen  bereichert  und  mit  keine  kraftigen 
Gedanken  befruchtet.  In  den  Tagen  des 
Marcus  Aurelius.  des  Stoikers  auf  dem  KaiseT- 
throne,  der  „8chriftgelehrte  der  Natur*  ge- 
nannt.  der  aeine  Feder  und  seine  Sprache, 
wie  ihm  die  Stoiker  nachrtthmten ,  in  daa 
Denken  getaucht  babe,  ist  er  darauf  aus- 
gegangen,  den  ganzen  geistigen  Beaitzstand 
damaliger  Zeit  zu  *-*nen  und  wissensehaft- 
lich  zu  bearbeiten.  Er  bezieht  sich  in  seinen 


Sehriften  After  auf  „exoteriache  Redenu, 
ohne  doch  diesen  auderen,  sogenannte 
esoterische  Keden  gegenOber  zu  stellen. 
Daraufhin  haben  spatere  griechische  Schrift- 
steller  von  zweierlei  Sehriften  des  Aristoteles 
gesprochen  und  die  strengwissenschaftlichen 
als  esoterische  von  den  popular  gehalteneu, 
ah)  den  exoterischen ,  nnterschieden,  sodajw 
man  meinen  sollte,  er  habe  als  esoterischer 
Schriftsteller  seine  Philosophic  vor  der 
Menge  in  dunkle  RAthsel  versteckt  und  da- 
gegen  als  exoterischer  Schriftsteller  um  der 
nicht  denkenden  Maaae  willen  die  Strenge  der 
Philosophie  verl&ugnet  Einen  solchen  zwie- 
spftltigen  Aristoteles  giebt  es  aber  nicht;  es 
geht  vielraehr  aus  Allem  hervor,  dass  von 
ihm  unter  den  „  exoterischen  HedenM  nur 
abseitsliegende,  d.  h.  aolche  Erdrtemngen 
verstanden  wurden,  die  nicht  in  den  Bereich 
der  eben  vorliegenden  Untersuchungen  ge- 
horten.  Und  wenn  man  von  dem  weit- 
schweifigen  Galenos,  dem  philosophischen 
Arzt  aus  dem  Ende  des  zweiten  christlichen 
Jahrhunderta,  jund  dem  von  der  Nach  welt 
als  Chrysostomos  (Goldmund)  bezeichneten 
heiligen  Johannes,  Bischof  von  Constantinopel, 
absieht,  so  ist  uns  von  keinem  Schriftsteller 
des  griechischen  Alterthums  eine  solche 
Masse  vielseitiger  und  umfangreicher  Sehriften 
tlberliefert  worden,  als  von  dem  Philosophen 
aus  Stageiroa.  Zu  den  unter  seinem  Namen 
ttberlieterten  und  uns  erhaltenen  Sehriften 
desselben  fUgen  aber  die  aus  dem  Alterthnm 
tlberlieferten  Verzeichnisse  Aristotelischer 
Sehriften  noch  eine  Anzahl  weiterer  Sehriften 
hinzu,  von  welchen  jetzt  nur  die  Titel  oder 
dtlrftige  Bruchstflcke  Ubrigsind.  Nach  einigen 
Angaben  alter  Schriftsteller  hittte  Aristoteles 
1000,  nach  der  Mittheilung  des  Diogenfis 
LaSrtios  nur  400  Bilcher  verfasst.  Aus  der 
reichen  schriftstelleriachen  Hinterlaasenschaft 
desselben  ist  aber  Vieles  verloren  gegangen, 
wa8  von  Aristotelea  selbst  in  den  noch  vor- 
handenen  Sehriften  gelegentlich  erw&hnt 
wird  und  waa  vielleicht  in  seinen  eigenen 
Augen  nur  als  Vorarbeiten  fttr  aeine  Ubrigen 
Werke  gait  Zu  solchen  Vorarbeiten  fur 
eigne  Untersuchungen  gehdren  unter  andern 
zwei  noch  den  griechischen  Auslegern  be- 
kannte  Sehriften  „aber  die  Ideen*  und 
„ttber  daa  Gute,*  worin  der  Inhalt 
Platoniseher  Vortrage  wiedergegeben  war. 
Eit»-  Sammlung  sftmratlicher  unter  Aristoteles' 
Namen  uns  Uberlieferter  Bruchsttlcke  au8 
verloren  gegangenen  Werken  hat  Rose 
(Aristoteles  pseudepigraphus  Vol.  I:  Frag- 
menta  Aristotelis  philosophica ,  1863)  ge- 
geben  und  alle  diese  Sehriften  fttr  ,unftcht 
erklart,  indem  er  von  den  unter  dem  Namen 
des  Aristoteles  noch  vorhandencn  Sehriften 
nur  19  fOr  icht,  27  far  un&cht  hftlt.  Als 
Grttnde  und  Veranlassungen  zu  f&lschlicher 
Beilegung  von  Sehriften,  die  nicht  wirklich 
von  Aristoteles  verfaast  waren,  werden  schon 
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von  seinen  griechiachen  Erklarern  folgende 
angefUhrt:  Die  Verwechselung  mit  gleich- 
namigen  Schriftatellern  oder  BUchertiteln 
anderer  Verfaaaer,  die  Gewinnsucht  der 
Bttcherliebhaber  aeit  der  Zeit  der  groasen 
Bttchersammlungen  (zu  Alexandria,  Pergamum 
und  an  anderen  Orient,  die  Eitelkeit  and 
der  Ehrgeiz  spftterer  Schriftsteller,  die  ihren 
eigenen  Arbeiten  durch  bertthmte  Namen 
Verbreitung  verschaffen  wollten,  endlich  anch 
die  Dankbarkeit  von  Schtllern,  welche  im 
Bewusatsein  ihrerAbhangigkeitvon  derLehre 
des  Aristotelea  ihren  Arbeiten  den  Namen 
des  Meistera  vorsetzten.  Ala  unacht  and 
nicht  von  Aristoteleb  herrtthrend  werden  in 
lingerer  gegenwartigen  Sammlung  der  Ari- 
stotelischen  Werke  von  Zeller  (die  Philoaopbie 
der  Griecben,  11.,  2:  Ariatotelea  und  die  alten 
Peripatetiker,  2.  Anil.,  1862,  S.  80,  Note  1) 
folgende  angeaehen:  Die  Schrift  a  her  Xeno- 
phanes,  Zenon  and  Gorgias,  die  Rhetorik  an 
Alexander  (mit  Aoanahme  dea  eraten  und 
letzten  Kapitels).  daa  Buch  von  der  Welt 
und  von  der  Entatehung  der  Welt,  die 
Scbriften  von  den  Farben,  (lber  die  Winde, 
die  Tone,  ttber  die  Pflanzen,  die  Mechanik, 
daa  Buck  von  dem  Lebensgeist  und  der  Be- 
wegung  der  Tbiere,  die  Pbysiognomik,  daa 
zehnteBuch  derTbiergeachicbte,  dieProbleme 
(ala  eine  ana  der  peripatetischen  Scbule  her- 
rtthrende  Sammlungi,  die  aogenannte  Eude- 
miacbe  Ethik.  die  aogenannte  groaae  Ktliik, 
die  Schrift  ttber  die  Tugenden  und  Fehler, 
die  Oekonomik,  die  wunderbaren  Geacbichten, 
die  Schrift  Uber  untheilbare  Linien  (deren 
Aechtheit  ihm  minde8tena  zweifelhaft  er- 
acheint).  Trotz  dea  vielen  Unacbten,  was  aich 
miter  unaeren  heutigen  Ariatotelea- Werken 
findet,  bleibt  die  Menge  der  mit  Sicherheit 
auf  Ariatotelea  zurtickzufubrenden  Scbriften 
nocb  i mm er  ataunenawerth.  Die  ayatematiache 
Anordnung  and  Gruppirung  der  Werke  des- 
8elben  muaa  aich  billig  anf  die  von  Ariatotelea 
aelbat  aufgeatcllte  8yatematiache  Eintheilung 
der  Wiaaenachaften  ttberhaupt  grtinden.  Nach 
seiner  Ansicht  aber  hat  jede  Wiaaenschaft 
zum  Zwecke  utweder  das  Wiaaen  der  Wahr- 
heit  (die  Theorie)  ftlr  aich  allein  oder  ausser- 
dem  noch  eine  Thatigkeit  des  Menschen,  die 
entweder  ein  Handeln  oder  ein  Machen  Her 
vorbringen  einea  bleibenden  Werkes)  iat 
Uiernach  zcrfallt  die  Geaammtbeit  der  Wiasen- 
achaften  in  die  drei  Hauptgebicte  der  theo- 
retischen,  Draktischen  und  poietiachen  (her- 
vorbringenden)  Wiaaenachaften.  Theilen  wir 
die  theoretiachen  Wiaaenachaften  in  philoao- 
p  hi  ache  und  natarwiaaenachaftliche,  and  husen 
dann  auf  die  ethiach  -  politiachen  die 
zur  Knnsttheorie  gehdrenden  Schriften  folgen. 
Denn  die  Zeitfolge,  in  welcher  die  wiaaen- 
schaftlichen  Werke  des  Ariatotelea  entstanden 
sind,  laast  sich  trotz  einzelner  darin  ge- 
legentUch  entlialtener  geachichtlicher  Spuren, 
nicht  durchweg  auch  nur  mit  ahnlicher  Wahr- 


acheinlichkeit,  wie  bei  den  Platonischen  Dia- 
logen  aus  den  einzehien  Schriften  selbst  be- 
atimmen,  da  die  darin  vorkommenden  Ver- 
weiaungen  gcgenaeitig  aind.  Sind  dieselben 
aber  wahracheinbch  aammtlich  erst  wahrend 
der  dreizehn  Jahre  seines  zweiten  Aufenthaltes 
in  At  hen  entatanden  oder  wenigatena  vollendet 
worden,  ao  iat  die  Zeitfohje  ihrer  Vollendung 
fur  die  Auffasanng  de8  Ariatotelischen  Systems 
ohne  Bedeutung.  Ea  zeigt  aich  darin  Alios 
reif  und  fertig  und  ist  keine  Entwickelnng 
des  Verfaasers  wahrnebmbar.  Ftlr  die  Sache 
ist  es  darum  auch  gleichgHltig,  obdieethiachen 
und  politiachen  Schriften  frtther  (wie  Rose) 
oder  apater  (wie  Zeller  meint),  als  die  uatur- 
wis8enschaftlichen  und  psychologischen  Ar- 
beiten entstanden  sind.  Am  firtlhesten  und 
nach  des  Aristoteles  eigenen  Anfuhrungen 
vor  den  natorwiasenachaftlichen  sind  die  lo- 
gischen  Schriften  verfasst,  und  zwar  die  Schrift 
Uber  die  Kategorien  zuerst,  dann  die  Topik, 
danach  die  Analytik  und  die  Schrift  vom 
Ausdruck  naoh  der  Schrift  von  der 
Seele.  Auf  die  Politik  folgte  die  Poetik  and 
auf  dieae  die  Rhetorik.  Unter  den  natur- 
wiaaenachaftlichen  Schriften  iat  die  Physik  die 
fruheste,  ihr  folgte  die  Schrift  vom  Himmel, 
dann  die  Schrift  vom  Entstehen  und  Ver- 
ge!) en,  die  Meteorologie,  die  Werke  ttber  die 
organische  Natur.  Am  apatesten  fallt  die 
von  Aristoteles  selbst  onvollendet  gelassene 
und  erst  aus  seinem  Nach  lass  herausgegebene 
Metaphysik.  Thatsachlich  zeigt  unsereheutige 
Sammlung  der  Aristoteliachen  Schriften  eine 
auffilllige  Unvollatandigkeit  und  Unordnung : 
bei  vielen  iat  der  Text  in  einem  verderbten 
Zuatande,  ea  linden  aich  LUcken  in  der 
wisaenschaftlichen  Ausftthrung,  Veraetzung 
ganzer  Abachnitte,  Wiederholungen  und  Zu- 
thaten  von  apateren  Handen.  Dieser  Zostand 
deraelben  erklart  aich  aus  ihren  Schicksalen. 
Durch  die  Nachrichten  Strabon'a,  dea  Geo- 
graphen,  und  dea  Plutarchoa  von  Chaironeia 
ist  die  Anaicht  aufgekommen,  die  aich  bis 
zu  Anfang  dea  vorigen  Jahrhunderts  er- 
haltcn  bat,  als  waren  die  Werke  des  Ari- 
atotelea mit  denen  dea  Theophrastos  nach 
dem  Tode  des  letzteren  nor  in  denjenigen 
Exemplaren  vorhanden  gewesen,  welche 
Neleus  aus  Skepsia  (in  der  kleinasiatiachen 
Landacliaft  Myaien)  von  Theophrastoa  geerbt 
hatte.  Von  den  Erben  des  Neleus  zu  Skepais 
in  einem  Keller  verborgen,  waren  die  Kand- 
schriften  erst  im  letzten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert  in  verdorbenem  Zuatande,  von 
Wttrmern  zerfressen  und  von  Feuchtigkeit 
beschadigt,  durch  den  Bttcherliebhaber 
Apellik6n  aus  Teos  ;  in  Jonien)  entdeckt  und 
nach  Athen  gebracht,  von  dort  durch  Sulla 
als  Kriegsbeute  mit  nach  Rom  genommen 
und  nach  SulU'a  Tode  dnrch  dea  Grammatiker 
Ty  rami  inn  ,  nach  Erganzung  des  Fehlenden 
und  apater  durch  Andronikos  aus  Rhodos 
herausgegeben  and  durch  rtmische  Buch- 
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handler  in  Absehriften  vervielfaltigt  warden. 
Diese  Erzaklung  wurde  schon  1717  durch 
einen  franzSsischeu  Gelehrten  im  Journal 
des  savants  in  Zweifel  gezogt  n,  neuerdings 
aber  dnrch  Braodis  ond  A.  Stahr  dor  Nacn- 
weis  geliefert,  dass  die  Aristoteliachen 
Scbrifteo  bereits  in  der  Zeit  zwischen  dem 
Tode  des  Stagiriten  und  seines  Schulers 
Theophrast  durcb  Absehriften  verbreitet  ge- 
wesen  sind  und  also  jenes  im  Keller  zu 
Skepsis  versteekte  Exemplar  der  Aristoto- 
lischen  Urschriften  keineswegs  das  einzig 
vorhandene  geweseo  ist  Scbon  vor  der 
Bluthezeit  des  Andronikos  (zu  Anfang  des 
zweiten  vorchristlichen  Jabrhunderts)  lasst 
sicb  nachweisen,  dass  viele  der  uns  erbaltenen 
Werke  des  Aristoteles  von  Andern  benutzt 
worden  sind,  und  von  einzelnen  derselben 
wird  ausdrflcklick  berichtet,  dass  sie  scbon 
bei  Lebzeiten  ibres  Verfassers  herausgegeben 
worden  seien.  Allerdings  verdanken  wir 
dem  Andronikos  die  beutige  Gestaltung  der 
grSasten  Zald  der  vorhaudenen  Werke  des 
Stagiriten,  als  deren  Ordner  uud  Heraus- 
geber  ibn  ausdrtlcklicb  der  Neuplatoniker 
Porphyrioa  bezeichnet  Seitdem  machten 
die  Peripatetiker  die  Erklarung  der  Schriften 
ihres  Meisters  durcb  umschreibende  Ueber- 
setzungen  oder  durch  kurze  Scbolien,  sowie 
durch  ansftthrliche  Erlauterungsschriften 
zum  wichtigsten  Theil  ihrer  Lehrthatigkeit 
In  der  Schule.  Die  bedeutendsten  dieser 
griecliischen  ErklUrer  des  Aristoteles  waren 
der  kurzweg  als  „der  Erklarer"  bezeichnete 
Alexandros  aus  Apbrodisiaa  (in  Karien)  und 
die  Neuplatoniker  Janiblichos,  Proklos, 
PorphyrioB,  Ammonios  des  Hermeias  Sobn 
und  Simplikios  (im  6.  Jahrhundert)  Bald 
bildete  die  Aristotelische  Logik  einen  Gegen- 
stand  der  gelehrten  Schulbildung.  Bo£tius 
ttbersetzte  das  Aristotelische  Organon  (die 
logischen  Schriften  desselben),  sowie  die 
Einleitnng  des  Simplikios  ins  Lateinische, 
und  diese  Arbeiten  des  Boetius  waren  bis 
in's  zwdlfte  Jahrhundert  die  Hauptgrundlage 
des  philosophischen  Unterrichts  in  den  ge- 
lehrten Schulen.  Erst  seit  dem  dreixehnten 
Jalirhundert  wurden  auch  andere  Schriften 
des  AriBtoteles  in  lateinischen  Uebersetzungen 
der  arabischen  Uebertragnngen  desselben  im 
AbendUnde  bekannt  In  diesen  lateinischen 
Uebersetzungen  wurde  von  Dominikanern 
und  Franziskanem  das  Stadium  der  Aristote- 
lischen  Philosophic  eifrig  betrieben.  Thomas 
vou  Aquino  gcbrauchte  schon  lateinische 
Uebersetzungen  aus  dem  griecliischen  Original, 
und  auf  seine  Anregung  entstand  durch 
Wilhebn  von  Moerbecke  (in  Brabant)  eine 
neue,  wdrtlich  getreue  Utcinische  Ueber- 
setzung  sammtlicher  Werke  des  Aristoteles 
aus  dem  Griechischen  (1270 — 1280),  welchc 
fortan  aof  Schulen  und  Universitaten  die 
herrschende  bUeb.  Bei  dem  lebhaften  Auf- 
achwung,  den  das  Studium  des  griechischen 


Alterthums  im  15.  Jahrhundert  nahm,  ge- 
wann  auch  die  Beschiftigung  mit  den  Werken 
des  Aristoteles  in  der  Ursprache,  und  es 
traten  als  ueue  Uebersetzer  und  Erklarer 
•  desselben  zum  Theil  Gelehrte  ersten  Ranges 
auf,  wie  Agricola,  Malanchthon ,  Oamerarius, 
Muret.  Griechisch  wurden  die  Werke  des 
Aristoteles  zuerst  durch  Aldus  Mamitius  in 
5  Foliobanden  (Venedig  1495  —  98)  heraus- 
gegeben  und  spater  in  neuer  Auflage 
1551—53  bei  des  Aldus  Sdhnen  durch 
J.  B.  Camotius,  weiterhin  unter  Aufsicht  des 
Erasmus  und  des  Simon  Grvnaeus  in  Basel 
(1531),  in  dritter  Auflage*  (1550)  durch 
l8egrin  als  Mithcrausgeber,  worauf  1584—87 
in  Frankfurt  die  Ausgabe  durch  Fr.  Sylburg 
und  1590  in  Lyon  die  mit  lateinischer 
Uebersetzung  versebene  Ausgabe  durch  lsaak 
Casaubonus  (neu  aufgelegt  1596  und  97, 
1005  und  1646)  und  ebenfalls  mit  lateinischer 
Uebersetzung  die  Ausgabe  von  Duval  ydu 
Vol)  in  Paris  1619  in  zwei  Foliobanden 
folgte,  welche  1629,  1639  nnd  1654  neuauf- 
gelegt  wurde.  Die  Herrschaft  des  scho- 
lastiscben  Aristotelismus  hatte  schon  beim 
Ausgang  des  13.  Jalirhunderts  ihr  Ende 
erreicht.  Derselbe  naturforschende  Mdnch 
Roger  Bacon  (1214 — 1292),  welcher  mit 
grosser  Bewunderung  den  Aristoteles  studirt 
hatte,  machte  sich  doch  theilweise  von  der 
Autoritat  desselben  los  und  scheute  sich 
nicht,  das  Gestandniss  auszusprechen,  wenn 
er  Macht  ttber  die  Bucher  dea  Stagiriten 
hiitte,  wtlrde  er  sie  allesammt  verbrennen 
bissen,  weil  ihr  Studium  nicht  bloss  Zeit- 
verlust,  sondern  auch  Uraache  des  Irrthums 
und  Vermehrung  der  Unwissenheit  sei. 
Wahrend  die  Humanisten  des  Reformations- 
zeitalters  lebhaften  Widerspruch  gegen  die 
herrschende  Aristotelische  Schulpnilosophie 
erhoben  und  Andere  sich  um  den  Vorzug 
des  Platan  der  Aristoteles  stritten,  fand  der 
letztere  in  Pompomuzo  und  Scaliger  noch 
begeisterte  Verehrer,  und  CaesalpinuB  suchte 
die  reine  Lehre  des  „Kdnigs  der  Weisen* 
an'.s  Licht  zu  stellen.  Dagegen  wandte 
Petrus  Ramus  in  Paris,  nachdem  er  den 
Aristoteles  eifrig  studirt  hatte,  ohne  dem 
trocknen  und  dUrren  Boden  gesunde  Frtlchte 
abgewinnen  zu  kdnnen,  endlich  (1543)  seine 
Kntik  gegen  denselben;  und  nachdem  der 
Italiener  Franciscus  Patricius  (1571)  in  seinen 
„discussiones  peripaieticae"  einen  leiden- 
schaftlichen  Angriff  auf  die  Person  und 
Lehre  des  Aristoteles  veroffentlicht  hatte, 
sahen  auch  andere  Gelehrte  in  dem  Stagiriten 
nur  einen  verftchtlichen  .Sophisten,  wahrend 
auf  den  protestantischen  Universitaten 
Deutschlands  im  16.  Jahrhundert  ein  neuer 
Aristotelismus  der  sogenannten  reinen  Peri- 
pateUker in  Aufnahme  kam.  Nachdem  im 
17.  und  18.  Jahrhundert  das  Interesse  an 
Aristoteles  ein  verhaltnissmassig  geringes  ge- 
wesen  war,  erwachte  dasaelbe  wieder  seit 
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dem  Ende  des  18.  Jahrhunderts  und  war 
im  19.  in  fortw&hrendem  Wachsthum  be- 
griffen.  Die  einzelnen  Werke  des  Stagiriten 
wurden  jetzt  mit  philologischer  Genauig- 
keit  behandelt  und  einzeln  herausgegeben 
und  durch  Hegel's  hohe  Verehrung  vor  dem 
grtindlichstcn  und  tiefsten  Denker  des 
hellenischen  Alterthums  auch  die  AufmeTk- 
samkcit  der  Philosophen  auf  die  Lehre  und 
das  System  des  Stagiriten  gelenkt.  Die 
vereinte  Arbeit,  welche  wfthrend  der  beiden 
letzten  Menschenalter  von  Seiten  verdienst- 
voller  Philologen  nnd  Philosophen  der  Er- 
forschung  und  Wiederbelebung  aes  Aristoteles 
zugewanut  wurde,  hat  eine  reiche  Ausbeute 
der  Aristoteles  -  Literatur  geliefert.  Die 
Berliner  Akademie  der  Wissensehaften  be- 
auftragte  ihre  Mitglieder  Imm.  Bekker  und 
Braudis  mit  einer  vollst&ndigen  Ausgabe  der 
Werke  des  Aristoteles,  welche  nach  drei- 
juhriger  Durchforschung  der  Handschriften 
in  Italien,  Frankreich  und  England  in  den 
dreissiger  Jahren  zu  Stande  kam.  Eine 
gerechte,  ebenso  weit  von  Ueber-  als  von 
I'nterschfltzung  entfernte  Anerkennung  der 
Leistungen  des  Aristoteles  und  seiner  Ver- 
dienste  in  der  Qeschichte  der  Wissensehaften 
iHt  erst  durch  diese  Bemllhungen  nnsers  Jahr- 
hunderts um  die  Schriften  des  Aristoteles 
moglich  geworden.  Er  war  unbedingt  eine 
geistige  und  wissenschaftliche  Kraft  ersten 
Ranges,  ein  ebenso  fruchtbarer,  als  viel- 
seitiger  Geist,  ein  ebenso  sorgfal  tiger  Be- 
obachter  und  fleissiger  Sammler  von  That- 
sachen,  als  strenger  und  scharfer  Denker, 
deasen  Verstand  alle  theologische  Erklarung 
natllrlicher  Erscheinnngen  zurtlckwies  unu 
sich  niemals  in  den  Dienst  der  Phantasie 
begab  und  dessen  weiter  Blick  zugleich  auf 
den  einheitlichen  Zusammenhang  des  Wissens 
geriehtet  war.  Ohne  den  kunstvollen  Zauber 
der  Platonischen  Darstellung  zu  besitzen,  ist 
er  dem  Platon  durcb  grtindlichen  Forscher- 
geist,  methodische  Untersuchung  und  um- 
sichtige  Reife  des  Urtheils  ebensosehr  tlber- 
legen,  wie  durch  die  gedrangte  Ktlrze.  logische 
Scharfe  und  sachliche  Bestimmtheit  des 
wissenschaftlichen  Ausdrucks  und  einer  aus- 
gebildeten  wissenschaftlichen  Terminologie. 
Da  ihm  jedoch  die  Mittel  zur  Bewahrung 
und  Beglaubigung  der  beobachteten  That- 
sachen  abgingen  und  er  diese  nur  sammelte 
und  ordnete,  ohne  sie  zu  prtlfen.  so  hat  er 
weder  ein  Kecht  auf  den  Namcn  eines  eigent- 
lich  wissenschaftlichen  Beobachters.  im 
modernen  Sinn  und  Umlang  des  Wortes, 
noch  Anspruch  auf  den  Kuhm,  naturwissen- 
schaftliche  Entdeckungen  der  Neuzeit  im 
Voraus  geahnt  zu  haben.  Auch  hat  er  fur 
keine  exacte  Wissenschaft  eigentlich  den 
Grund  gelegt,  wie  etwa  Hipparchos  fttr  die 
Astronomic,  Archimedes  fur  die  Mechanik, 
Euklides  fttr  die  Geometric  Nur  indirect 
hat  er  den  Geist  spaterer  Entdecker  beein- 


flusst,  indem  er  der  Vater  der  sogenannten 
inductive 1 1  be i  ihm  sogenannten  epagogischen) 
Forschungs  -  Methode  war,  in  welcher  der 
Grund  seines  Einflusses  auf  die  spitere  Ge- 
staltung  der  Wissensehaften  lag.  Die  von 
ihm  aus  der  Analyse  der  Grammatik  be- 
grtlndete  formale  Logik  hat  zwei  Jahrtausende 
lang  die  Wissenschaft  beherrscht,  ohne  fur 
deren  heutigen  Stand  eine  keimkraftige  Zu- 
kunft  in  sich  zu  tragen.  Abgesehen  von 
seiner  Heisterschaft  in  philosophischer  Syste- 
matik  und  Architektonik  besteht  sein  Ver- 
dienst  in  der  Geschichte  der  Philosophie  in 
der  Wendung  der  Psychologie  zur  natur- 
wissenschaftlichen  (phyaiologischen)  Begrfln- 
dung  nnd  in  der  Stellung  des  metaphysischen 
Problems,  ob  das  unbewegt-Bewegende  (d.  h. 
das  Unbedingte)  erkennbar  sei,  des  ethischen 
Problems,  dass  die  sittliche  Qualification  des 
Menschen  aus  der  Natur  seiner  psychischen 
Organisation  abzuleiten  ist,  nnd  des  aatheti- 
schen  Problems,  was  die  Kunst  ihrem  Wesen 
nach  sei,  wolle  nnd  kOnne. 

Aristoteles  graece  ex  recensione  Im.  Bekkeri. 
Berolini.  I.  II  (den  griechtschen  Text  ent- 
haltend).  1821.  III.  (Aristoteles  Utine  inter- 
pretibtu  variis.  1831.)  IV.  8cbolU  in  Ari- 
stotelem  collegit  Chr.  A.  Brandis,  1836  (Aus- 
ziigc  aus  nlteren  CommenUren).  V.  Ariatotelia 
qui  ferebantur  librorum  fragment*  collegit 
Chr.  A.  Brandis.  nebst  Index  AristoteUcos 
ed.  H.  Bonitr.  1870.  Da  die  beiden  ersten 
Bttnde  dieser  Ausgabe  durchlaufende  Seiten- 
zahlen  haben,  so  geben  vrir  bei  der  nacb- 
folgenden  AnfTiihrung  der  einxelnen  Schriften 
zagleich  die  Seiten  an,  welcbe  dieselben  in 
der  Ausgabe  der  Berliner  Akademie  umfasscn. 

Arittotelis  opera  omnia  graece  et  latine  cum 
fragmentU  ed.  DHbner,  Bussemaker  et  Heitx. 
I.— V.    Paris,  1848  —  69.    V.  Index.) 

Aristotells  opera  omnia  ad  optitnorum  libronim 
fidem  accurate  edita.  16  Toll.  Leipzig  (C. 
Tauchnitx,  Stereotypausgabc)  1881—32.  12°. 

Arittotelis  opera  quae  extant  uno  Tolomine 
coraprchensa  cd.  Weise.  (Leipzig  (C.  Tauch- 
nitx, Stereotypausgabc)  1843.  Fol. 

Aristoteles' Werke.  Deutsch.  Stuttgart  (MeUler) 
1836—1857. 

Zur  „ theoretischen  Wissenschaft'*  des 
Aristoteles  gehflren  zun&chst  die  Btlcher,  wel- 
che das  spacer  sogenannte  Organon  (  Berliner 
Ausgabe  p.  1—184)  nmfasst  oder  die  Schriften 
logischen  Inhalts,  namlich:  die  Kategorien, 
fiber  den  sprachlichen  Ansdrnck,  die  erste 
und  zweite  (frtihere  und  sp&tere)  Analytik, 
die  Topik  und  die  sophistischen  Wider 
legungs-Trugschltlsse.  Diese  Schriften  werden 
von  den  Aristotelikera  „organischeu  d.  h. 
solchc  genannt,  welche  von  der  Methode 
handeln,  die  das  Organon  (Werkzeng)  der 
Forschnng  ist  Als  znsammenfaasender  Name 
fur  die  Gruppe  dieser  logischen  Schriften 
kommt  die  Bezeichnung  „  Organon"  bei  den 
griecluschen  Auslegern  des  Aristoteles  bis 
in's  6.  Jahrhnndert  noch  nicht  vor,  sondern 
wurde  erst  spftter  gebrauchlich.   Die  erste 
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Schrift  „Kategorienu  (p.  1  —  15)  handelt 
von  den  allgemeinsten  Gattungs-  oder  Stamm- 
begriffen  des  Seins  in  dem  Sinne,  dass  alles, 
was  als  seiend  au&gesagt  wird,  einer  dleaer 
Kategorien  angehOren  mflsse,  deren  folgende 
zehn  aufgefflhrt  werden:  Substanz,  Quantitat, 
Qualittt,  Relation,  Ort,  Zeit,  Lage,  Haben. 
Thun,  Leiden.  Nach  Spengel,  Rose  una 
Prantl  ware  dieses  unter  dem  Namen  des 
Aristoteles  vorhandene  kleine  Bucb  unacht 
nnd  von  irgend  einem  spateren  Peripatetiker 
verfasst  Nacb  Zeller  dagegen  ware  darin 
ein  ichter  Kern  enthalten,  der  una  in  dicser 
Schrift  in  spaterer  Ueberarbeitung  vorlage. 
H.  Bonitz,  fiber  die  Kategorien  des  Ari- 
stoteles (in  den  Berliner  Sitzungsberichten, 
historisch-philosophi8che  Klasse,  Bd.  10, 1853, 
8.  591  —  645).  Die  zweite  Schrift  dieser 
Grnppe:  de  interpretation  (p.  17—24)  han- 
delt  (nach  vorausgeschickten  einleitenden  Be- 
merkungen  flber  Sprache  ilberhaupt  nnd  die 
verschiedenen  Klassen  der  WOrter)  von  der 
Satzaus8age  oder  vom  Urtheil  und  dessen 
verschiedenen  logischen  Beziehungen.  Nach- 
dem  bereits  Andronikos  aus  Hhodos  die 
Aechtheit  dieses  Schriftchens  bezwcifelt, 
Alexander  aus  Aphrodisias  dieselbe  ver- 
theidigt  hatte,  wurde  die  Aechtheit  neuer- 
dings  von  Rose  bestritten,  gegen  welchen 
Brandis  nur  zugestchen  will,  dass  Aristoteles 
den  Entwurf  des  Bttchleins  nicht  vollendet 
und  ttberarbeitet  habe.  Der  Inhalt  der  Ari- 
stotelischen  Analytik  (p.  24 — 100)  ist  die 
Lehre  vom  logischen  Schlusse  (dieSyllogistik). 
Unter  ..Analysis-  versteht  Aristoteles  sowohl 
das  Aufldsen  eines  Schlusses  dnrch  Zurflck- 
gehen  auf  seine  letzten  Grllnde,  als  auch 
das  Zurtlckfllhren  der  Schlttsse  auf  eine  der 
drei  logischen  Schlussfiguren ,  und  das  da- 
durcb  gewunnene  apodiktische  oder  lehrhafte 
Wissen  (Philosophem)  heisst  ihm  analytisch. 
Die  zwei  ersten  BOcher,  die  frflhere  Ana- 
lytik (p.  24  —  70)  geben  die  allgemeine 
Theorie  des  Syllogismus.  und  zwar  zeigt  das 
crste  Buch,  wie  die  Verounftschltisse  nach 
drei  Schlussfiguren  zu  bilden  sind,  wahrend 
das  zweite  Buch  den  schon  fertigen  Schluss 
betracbtet  und  von  den  allgemeinen  Eigen- 
schaften  der  Schlusse,  von  den  dabei  zu  ver- 
meidenden  Fehlern  und  von  den  mit  dem 
Sy  I  lop  is  mi  is  verwandten  Beweisarten  handelt. 
Die  beiden  spateren  BUcher  der  Analytik 
(p.  71—100)  handeln  vom  wissenschaftlichen 
Verfahren  im  Ganzen  und  betrachten  den 
logischen  Schluss  insoweit,  als  durch  seine 
Anwendung  und  seinen  Inhalt  Wissen  und 
Wiasenschaft  gewonnen  wird,  namlich  durch 
den  Beweis  und  durch  die  Definition.  Ari- 
stoteles giebt  also  hier  gewissermassen  eiue 
Kritik  des  Erkenntnissvermogens  oder  cine 
Wiasenschaftslehre.  Die  Topik  (in  8  BUchern, 
p.  100—164)  betrachtet  das  durch  den  dialek- 
tischen  Syllogismus  gewonnene,  nicht  apo- 
diktische, son d em  nur  wahrscheinliche  Wissen. 


Der  Mangel  des  apodiktischen  Wissens  liegt 
hier  darin,  dass  solche  dialektische  Schfllsse 
nicht  auf  unbedingt  richtigen  Vordersatzen, 
sondern  auf  solchen  beruhen,  welche  nur  als 
walir  angenommen  werden.  Sie  sind  daher 
benannt,  dass  sie  meist  beim  Disputircn  (<fi«- 
Xiyio9at)  vorkommen,  und  ist  darum  die 
„Topiku  als  Anleitung  zur  Dialektik  oder 
Disputirkunst  anzusehen  und  zwar  ( wozu  das 
8.  Buch  anleitet)  sowohl  zum  Fragen  oder 
Opponiren,  als  zum  Antworten  oder  Ver- 
theidigen.  Unter  Topen  {loci,  loci  communes) 
verstent  namlich  Aristoteles  gewisse  allgemeine 
Gesichtspunkte  formeller  Art,  welche  auf  ein- 
zelne  Satze  aller  Art,  gleichviel  welches  In- 
haltes  sie  sind,  angewandt  zur  Auffindung 
der  fttr  und  wider  eine  aiifgcstellte  Be- 
hauptung  moglichcn  Grtlnde  dienen  sollen. 
Auf  die  Topik  folgt  die  Schrift  „ flber  die 
sophistischen  Widerlegungs- Trug- 
sclilflsse  (p.  164 — 184),  welche  von  Einigen 
ohnc  besonderen  Titel  als  9.  Buch  zur  Topik 
gerechnet  wird.  Sie  scheint  dem  Aristoteles 
als  Heft  gedient  zu  haben,  er  redet  am 
Schlusse  die  Zuhdrer  an  und  empfiehlt  sich 
besonders  ihrer  Nachsicht.  Es  wird  darin 
die  dritte  Art  von  Syllogismen,  der  eristische 
oder  agonistische  Schluss  oder  das  Sophisma 
behandelt,  wovon  Platon  im  Dialoge  Euthy- 
demos  eine  unmittclbare  Darstellung  gegeben 
hatte,  und  wird  durch  Aufdeckung  dieses 
Kunstgriffes  der  Sophistcn  erklftrt,  wie  man 
dergleichen  entdecken  und  zurflckweisen  soil. 
Trendelenburg,  A.,  Eletnenta  logices  A  ristoteleae- 

1836.   (7.  Aufl.)   1874.   Dazu  Erlaaterunpen. 

1842  (1861)  and  die  Element* ,  deutech  von 

ZelL  1836. 
Aristotelis  Organon  ed.  Th.WaiU.  I.  II.  1844—46. 

Der  Aristotelischen  M  e  t  a  p  h  y  s  i  k  (p.  983 
—  1093)  wurde  dicser  Titel  erst  spftter,  viel- 
leicht  von  Andronikos  aus  Rhodos  gegeben, 
nach  der  Stellung,  die  das  aus  14  BUchern 
bestchende  Werk  unmittelbar  hinter  den  natur- 
wissenscliaftlichen  Schriften  (utr«  r«i  yvetxtt 
d.  h.  nach  der  Physik)  erhalten  hatte,  und 
bereits  Nikolaus  von  Damaskos,  ein  Perina- 
tiker  im  ersten  christlichen  Jahrhundert,  ftlnrt 
das  Werk  unter  diesem  Titel  an.  Bei  Ari- 
stoteles selbst  heisst  gerade  im  Gegentheil 
dieser  Theil  der  Wissenschaft  „erste  Philo- 
sophic**, im  Gegenaatz  zur  Physik  als  der 
„z weiten  Philosophic44.  Der  Gegenstand  dieses 
Werkes  ist  die  Erforschung  des  Seins  an  sich 
und  der  letzten  Grflnde  des  Seins.  Der  Neu- 
platonikcr  Asklepios  aus  dem  6.  Jahrhundert, 
welcher  Scholien  zur  Metaphysik  des  Aristo- 
teles geliefert  hat,  giebt  uns  die  Nachricht, 
Aristoteles  habe  dieses  Werk  seinem  Zuhorcr 
und  Freunde  Eudemos  unvollendet  Ubergeben, 
der  es  in  dieser  Gestalt  nicht  habe  heraus- 
geben  wollen  und  bald  darauf  gestorben  sei. 
In  der  That  ist  dasselbc  in  einer  sehr  ttbeln 
Beschaffenheit,  in  einzelnen  Theilen  abge- 
brochen  und  unfertig,  auch  einzelne  Partieen 

4 


Digitized  by  Google 


Ariftotelte 


50  .Arittotolte 


enthaltend,  die  offenbar  nicht  von  Aristoteles 
herrflhren,  in  anderen  Theilen  in  doppelter 
Bearbeitung  vorhanden. 

Aristotolis  Metaphyaica  ed.  Brandia  (1823),  ed. 

H.  BoniU  (184*  49). 
Aristoteles'  MetaphyBik,  deutsch  (mit  griechi- 
achem  Text)  von  A.  Scbwegler.    1847  ,  48. 
Deutach  von  J.  H.  von  Ktrchinann.  1871. 
G laser,  J.  C,  die  Metaphyaik  dea  Ariatotelea, 
nach  Compoation,  Inhalt  nnd  Methode.  1841. 
Michelet ,  C.  L. ,  examen  critique  de  1'ouvrage 

d'Ariatote  intitule1  Me'taphv8ique.  1836. 
Ravalston,  P.,  eaaai  aur  la  Mdtaphyaique  d'Ari- 
atote. 1887. 

Die  naturwissenschaftlichen  Schriften  neh- 
men  nnter  den  Werken  des  Aristoteles  einen 
aehr  bedeutenden  Raum  ein.  Er  bezeichnet 
die  „  physikalische  A  bh  and  lung"  oder  „die 
Wissenschaft  fiber  die  Natur44,  im  Gegensatze 
zur  Metaphysik  oder  der  „ersten  Philosophic14 
selbst  als  „zweite  Philosophies  und  rechnet 
an  dieser  anch  die  Lehre  von  der  Seele.  Die 
Naturphilosophie  des  Aristoteles  ist  in  dem 
aus  8  Bllchern  bestehenden  Werke  „Physica 
auxcW/a/io"  (Vorlesung  tlber  1  Mi  ynik  on  thai  ten, 
welches  anch  wohl  bios  IMiy  si  k"  oder  ..fiber 
die  Natur44  oder  ..fiber  die  Anfftnge44  tlber- 
schrieben  ist  (p.  184—  267).  Die  Bucher  5, 
6  nnd  8  sind  speciell  ..fiber  die  Bewegung44 
uberschrieben ,  in  welchen  Zusammenhang 
das  7.  Buch  nicht  zu  gehflren  scheint,  da  es 
in  ktlrzerer  AusfQhrung  dasselbe  enthftlt,  wie 
das  8.  Buch,  und  also  nach  der  Vermuthung 
von  Brandis  und  Zeller  nur  die  vorlftufigen 
Aufzeichnungen  far  das  8.  Buch  enthftlt 
Ausserdem  liegt  das  7.  Buch  in  einer  dop- 
pelten  Textgcstalt  vor.  deren  eine  Zusfitze 
und  Aenderungen  enthftlt,  welche  einer  schon 
dem  Alexander  von  Aphrodisias  und  dem 
Simplikios  bekannten  Eriftuterungsschrift  ent- 
nommen  sind. 

Aristoteles'  Phyaik,  griechiech  und  deutach  mit 
aacherklarenden  Anmerkungen  heraiugcgebcn 
von  C.  PrantL  1864. 

Die  kosmologtschen  Anschauungen  und 
Lehren  des  Aristoteles  sind  enthalten  in  den 
vier  Btlchern  ..fiber  das  Himmels-  (d.  h. 
Welt-)  Gebftude4*  (p.  268—313)  und  in  den 
zwei  Bflchern  ..liber  Entstehen  und  Ver- 
ge hen 44  (p.  314—338).  Das  deutsche  Wort 
„  Hi  mm  el"  ist  zu  eng  fur  den  Inbegriff  dessen, 
was  bei  Aristoteles  das  Wort  „uranosu  be- 
deutet,  indem  er  darunter  den  Aether,  den 
Weltraum  der  Planeten  und  das  vom  kreis- 
fdrmig  sich  bewegenden  Aether  umschlossene 
Weltganze  versteht.  In  der  zweiten  genannten 
Schrift  werden  zuerst  das  Wesen  und  die 
Arten  des  Werdens  und  dann  die  vier  Ele- 
mente  und  die  denselben  zu  Orunde  liegenden 
Urbeschaifenheiten  derMaterieidasTrockene, 
Nasse,  Warme  und  Kalte)  betrachtet 

Aristoteles '  vier  BQcher  vom  Himmelagebiiude 
und  zwei  Bucher  vom  Entatehen  und  Ver- 
gchen.  Text  und  Ueberaetzung  von  C.  Prantl. 


Die  drei  ersten  der  vier  BUcher  „Me- 
teorologica44  (p.  338—390)  handeln  von 
den  Verbindungen  und  Einwirkungen  der 
vier  Elemente  auf  einander,  insbesondere  in 
der  untern  oder  Luftregion,  sowie  in  und 
auf  der  Erde.  Das  vierte  Buch  gehflrt  seinem 
Inhalte  nach  nicht  zu  den  tlbrigen,  sondern 
muss  als  eine  selbststftndige ,  (lbrigens  ftcht 
aristoteUsche  Abhandlnng  gelten,  worin  er- 
ortert  wird.  wie  durch  gegenaeitige  Einwir- 
kung  der  beiden  thfttigen  Potenzen  iFeuer 
und  Luft  oder  Warm  und  Kalt)  und  der 
beiden  leidenden  Potenzen  (Wasser  und  Erde 
oder  Feucht  und  Trocken)  die  verschiedenen 
gleichartigen  Korper  (Fossile,  Metal le,  or- 
ganische  Wesen)  gebildet  werden. 

Aristotelis  Meteorologica,  in  2  BUnden,  ed.  J.  L. 
Ideler.    1834  .  36. 

Die  Schrift  „von  der  Welt44  (p.  391 
—  401),  welche  eine  Qbersichtlich  -  populftre 
Darstellung  der  ganzen  Aristotelischcn  Lehre 
von  Himmel  und  Erde  enthftlt,  rtihrt  nicht 
aus  der  Feder  des  Aristoteles  her,  son- 
dern ist  (nach  Petersen  und  Zeller)  von 
einem  eklektischen  Peripatetiker  aus  dem 
letzten  vorchristlichen  Jahrhundert  verfasst. 
Die  Aechtheit  dieser  Schrift  wird  vertheidigt 
von  Weis.se ,  welcher  die  beiden  Bflcher  des 
^Aristoteles  von  der  Seele  und  von  der  Welt 
tlbersetztu  (1829)  herausgab.  Mit  den  an- 
geftlhrten  Schriften  hftngen  andere  natur- 
wissenschaftliche  Abhandlungen  zusammen, 
welche  theils  verloren  gegangen  sind,  t hells 
als  dem  Aristoteles  untergeschobene  gelten 
mussen.  Eine  besondere  Kinase  der  natur- 
wissenschaftlichen  Schriften  bilden  die  Ab- 
handlungen mathematischen,  astronomischen, 
optischen  und  mechanischen  Inhalts,  welche 
von  Aristoteles  verfasst  waren  und  auf  die 
er  sich  selbst  gelegentlich  bezieht,  von  denen 
uns  aber  Nichts  erhalten  ist. 

Unter  den  von  Aristoteles  tlber  das  Ge- 
biet  der  organischen  Natur  verfassten  Werken 
nehmen  die  drei  Btlcher  „uber  die  Seele44 
(p.  402—435)  die  nftchste  Stelle  ein.  Wfthrend 
im  ersten  Buche  die  ftllheren  Lehrmeinungen 
liber  die  menschliche  Seele  einer  Darstellung 
und  Beurtheilung  unterworfen  werden,  folgt 
im  zweiten  Buche  die  eigene  Lehre  des 
Aristoteles  und  im  dritten  weitere  Ansfuh- 
rungen  und  Nachtrftge. 

Aristotelis  de  anima  libri  tree  ed.  A.  Trendelen- 
burg (1833),  ed.  B.  8aint-HUaire  (1846)  und 
Ueberaetzung  von  J.  H.  v.  Kirchmann.  1871. 

Eine  Anzahl  von  kleineren  Abhandlungen, 
welche  Aristoteles  fiber  einzelne  in  dieses 
Gebiet  gehOrende  Gegenstftnde  verfasst  hat, 
werden  in  den  Ausgaben  unter  dem  gemein- 
samen  Titel  „Parvd  naturalia"  (p.  436 — 486) 
zusammengefasst.  Eine  deutsche  Uebersetzung 
derselben  Tieferte  Kreuz  (1847).  Dem  Inhalte 
nach  schliesst  sich  die  Schrift  „  vom  Athem44 
an,  die  sich  jedoch  als  unftcht  erweist  Dann 
folgen  die  „Ge8chiehten  fiber  die  Thlere* 
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'  p.  486—638)  in  zehn  Bflchern,  welche  nach 
einem  vorausgeschickten  Ueberblick  liber  die 
Eintheilung  der  Thiere  weniger  eine  Thier- 
beschreibung,  als  eine  vergleichende  Anatomie 
nnd  Physiologie  der  Thierwelt  enthalten, 
indem  zuerat  die  ungleichartigen  und  gleich- 
artigen  Theile  der  Blntthiere  und  der  blut- 
logen  Thiere  (Buch  1 — 3),  dann  Sinne,  Stimroe, 
Schlaf  nnd  Wachen  der  Thiere  (Buch  4)  be- 
trachtet  werden,  worauf  fim  5.  bis  7.  Bnch) 
vom  Zeugungsgeschafte  nnd  endlich  (im  8. 
und  9.  Buch)  von  der  Lebensweise  und  den 
Sitten  der  Thiere  gehandelt  wird.  Das  ur- 
sprtlnglich  nicht  zur  Thiergeschichte  gehOrige 
zehnte  Buch,  welches  fiber  die  Ursachen  der 
Unfruchtbarkeit  handelt,  wird  von  Zeller  fur 
unftcht  erklart  Uebrigens  zeigt  die  Thier- 
geschichte eine  mehr  Qbersichtlich-populare, 
als  wi88en8chaftliche  Haltung.  Ausser  der 
„Thiergeschichteu  besass  man  im  Alterthume 
noch  mehrere  andere  zoologische  Werke  des 
Aristoteles.  und  von  diesem  selbst  werden 
gelegentlichwiedeTholtr,Zergliederungenu 
im  Sinne  von  wirklichen  Sectionen  und  dann 
wiederum  im  Sinne  von  anatomischen  Ab- 
bildungen  erwahnt.  so  dass  man  dabei  an 
eine  von  ihm  verfasste,  aber  verloren  ge- 
gangene  Anatomie  mit  Abbildungen  zu  denken 
hat  Die  Thiergeschichte  selbst  ist  unter 
dem  Titel :  Des  Aristoteles  Thierkunde,  grie- 
chisch  nnd  deutsch  von  Aubert  und  Wimmer 
(1868)  herausgegeben. 

Die  Schrift  «ttber  die  Theile  der 
Thiere*,  in  vier  Bflchcrn  (p.  639  —  697) 
enthalt  eine  Zoologie  mit  vcrgleichender  Ana- 
tomie nnd  Physiologic  und  betrachtet  zu- 
nachst  im  ersten  Buchc  das  Verhaltniss  der 
Physiologie  zur  Zoologie,  worauf  im  2.  bis 
4.  Buchc  die  gleichartigen ,  sowie  die  aus 
solchen  zusammengesetzten  und  daher  un- 
gleichartigen  Bestandtheile  des  Thierkorpers 
betTachtet  werden. 

Aristoteles'  vier  Bikher  iiber  die  Theile  der 
Thiere,  griechi&ch  und  deutsch  mit  sach- 
erkliirenden  Anmerkungen  herausgegeben  von 
A.  yon  Frantzius.  1853. 

Daran  schliessen  sich  drei  weitere  Schrif- 
ten  an,  zunachst:  „Uber  die  Bewegung 
der  Thiere"  (p.  698— 7()4),  worin  bei  be- 
seelten  Wesen  die  Seele  als  der  letzte  Grund 
der  Bewegung  und  als  Bedingung  eines 
ruhenden  StUtzpunktes  der  Tliiere  betrachtet 
wird.  Von  Rose  und  Zeller  wird  diese  Schrift 
dem  Aristoteles  abgeaprochen ,  wihrend  als 
icht  festgehalten  wird  die  Abhandlung  „  fiber 
den  Gang  der  Thiere"  (p.  704  —  714), 
worin  von  den  Bewegungswerkzeugen  der 
verachiedenen  Thierklassen  gehandelt  wird. 
Das  Werk  „tlber  die  Zeugung  der 
Thiere"  (p.  715  —  789)  enthalt  in  fttnf 
Bachern  Untersuchungen  fiber  die  Zeugungs- 
theile  und  deren  Functioned 

Aristoteles  iiber  die  Zeugung  und  Entwickelung 


der  Thiere,  griechisch  und  deutoch  von  Aubert 
und  Wimmer  (1860). 

Das  von  Aristoteles  verfasste  Werk  „  fib  er 
die  Pflanzen*  ist  verloren  gegangen  und 
das  unter  seinem  Namen  jetzt  vorhandene 
Werk  „von  den  Pflanzen"  in  zwei  Bttchern 
ist  ein  spateres  Machwerk,  welches  jedoch 
in  die  Sammlung  der  Werke  des  Aristoteles 
nebst  einigen  anderen  kleineren  naturwiasen- 
schaftuchen  Abhandlungen  (p.  791—858)  auf- 
genommen  worden  ist.  Darunter  befiudet 
sich  eine  Abhandlung  ^Uber  die  Farben", 
welche  fiber  Wesen,  Zahl  und  Beschaffenheit 
der  Farben  handelt,  auch  fiber  die  Farben 
der  Thiere  und  Pflanzen  sich  verbreitet,  in 
ihrer  vorliegenden  Gestalt  jedoch  nicht  von 
Aristoteles  herrfihren  kann. 
Prantl,  C.,  Ariatotelea  uber  die  Farben,  erlautert 

durch  ciae  Uebereicht  dor  Farbenlehre  der 

Alten  (1848). 

Ein  uns  durch  den  Neuplatoniker  Por- 
phyrios  erhaltenes  Bruclistflck  aus  der  ver- 
lorenen  Schrift  „flber  HOrbares1*  handelt 
von  den  vcrschiedenen  Modihcationen  des 
Schalles  und  der  Stimme.  Die  Aechtheit 
der  unter  dem  Namen  des  Aristoteles  vor- 
handenen  Abhandlung  Uber  Physiognomik 
ist  zweifelhalt.  Entschicden  unacht  ist  die 
ihm  zugeschriebene  Abhandlung  „Uber 
wundcrbare  Vorfalle".  Die  unter  dem 
Titel  „Mechaniku  oder  „mechanische 
Probleme*4  (p.  859  —  967)  noch  erhalteue 
Schrift  des  Aristoteles  enthalt  cine  Anzahl 
von  beantworteten  mechaniBchen  Problemen 
Uber  Hebel  und  Wage.  Eine  mathematische 
Abhandlung  desselben  handelt  ..uber  die 
untheilbaren  Linien"  (p.  968  —  972). 
Andere  mathematische  Abhandlungen,  sowie 
eine  solche  fiber  Optik  und  ein  Astronomikon 
sind  verloren  gegangen. 

Unter  die  Schriftengruppe  zur  praktischen 
Philosophic  gehdrt  die  Ethik  und  die  Politik, 
wic  denn  Aristoteles  die  praktische  Wissen- 
schaft  unter  dem  Gesichtspunkte  der  Politik 
auffasst,  weil  der  Staat  das  Gesammtleben 
der  Menschen  umfasse  und  der  Zweck  des 
menschlichen  Lebens  seine  hdcliste  Verwirk- 
lichung  im  Staate  finde.  Die  sittliche  Ein- 
sicht  (.Besonnenheit)  leitet  das  Handeln  des 
Einzelnen,  die  Politik  das  Verhalten  der 
Gesammtheit  Sic  begreift  darum  in  sich: 
die  Oekonomie  (als  Leitung  des  Hauses  und 
der  Famine),  die  Gesetzgebungswissenschaft 
und  die  eigentliche  Staatsverwaltung  ^Politik 
im  engeren  Sinne).  Von  der  Ethik  handeln 
unter  den  auf  uns  gekommenen  Schrifteu 
des  Aristoteles  drei  seinen  Namen  tragende 
Werke  (p.  1094—1349),  die  sogenannte  Niko- 
machische,  die  Eudemische  und  die  grosse 
Etliik.  Von  Aristoteles  selbst  rtthrt  nur  die 
erstere  her;  die  sogenannte  Eudemische  Ethik 
ist  cine  von  Aristoteles'  Schftler  Eudemos 
aus  Rhodos  im  Anschluss  an  ersteres  Werk 
verfasste  Arbeit,  wahrend  die  sogenannte 
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grosse  Ethik  sich  als  ein  von  spftterer  Hand 
aus  beiden  ersteren  gemachter  Auszug  zu 
erkennen  giebt 
Spengel,  L ,  iiber  das  Verhaltniss  der  drei  anter 

dem  Namen  des  Aristoteles  erhaltenen  ethi- 

schen  8chriften.  1841—43. 

Die  „Nikomachische  Ethik"  (p.  1094 
—  1118)  in  10  Btlchern,  fttkrt  ihren  Namen 
dab  it,  weil  sic  nach  dem  Tode  des  ArUtoteles 
von  seinem  Sohne  Nikomachos  herausgegeben 
wnrde.  Wie  dieselbe  zu  den  am  Sorgfaltig- 
sten  ausgearbeiteten  Schriften  des  Stagiriten 
gehort,  so  wird  ihr  trotz  des  Herbartianers 
Hartenstein  entgegengesetzter  Ansicht  ein 
aoch  jetzt  noch  fortdauernder  hoher  wissen- 
schaftlicher  Werth  nicht  abzusprecben  sein. 
Aristotelis  Ethica  Nicomachea  ed.  C.  Zeli  (1820) 

and  C.  L.  Michelet  (1829  and  1848). 
Rassow,  W.,  Forschungen  iiber  die  Nikomachi- 
sche  Ethik  des  Aristoteles  (1874)  and  Beitr&ge 
tar  Erklarung  and  Textkritik  der  Nikoma- 
chischen  Ethik  (1862  und  1868). 

Die  „Eudemische  Ethik"  (p.  1213  — 
1249)  in  8  Btlchern,  zeigt  einige  sachliche 
Verschiedenheiten  von  der  Nikomachischen 
Ethik  und  in  der  Darstellung  nicht  die  Ein- 
fachheit  und  festen  Umrisse  desAristotelischen 
Werkes.  Die  (von  Pr.  Schleiermacher  fttr 
die  beste  und  allein  Aristotelische  Arbeit  von 
den  drei  unter  seinem  Namen  vorhandenen 
Werken  gehaltene)  „grosse  Ethik"  (p. 
1181  —  1213)  stimmt  im  Ganzen  nach  Inhalt 
und  Form  mit  der  Aristotelischen  Lehre 
tlberein  und  ist  jedenfalls  ein  Auszag  von  kun- 
diger  Hand.  Die  sicb  anschu'essende  kleine 
Schrift  „Uber  die  Tugenden  und  La-# 
ster"  (p.  1249 — 51)  ist  eine  Sammlune  von 
Definitionen  nebst  Aufzahlung  der  Eigen- 
thumlichkeiten  einer  ieden  Tngend  und  I  n 
togend  und  muss  (nach  Zeller)  als  die  Arbeit 
eines  Peripatetikers  gelten,  der  die  Lehre 
des  Aristoteles  mit  platonischen  Elementen 
versetzt. 

Die  „Politik"  (p.  1252—1342)  in  acht 
Btlchern,  von  welchen  jedoch  das  7.  und  8. 
zwischen  das  3.  und  4.  Buch  zn  stellen  sind, 
was  schon  im  16.  Jahrhundert  vom  Jesuiten 
Antonio  Scaymo  als  notliwendig  behauptet 
worden  ist  Das  uns  vorliegende  Werk  er- 
scheint  nicht  bios  in  einigen  Punkten  als 
unvollendet,  sondern  es  sind  auch  hie  und 
da  Wiederholungen  und  Ltlcken  wahrnehm- 
bar.  Trotzdem  enthalt  es  einen  grossen 
Schatzpolitischer  Weiaheit,  um  deren  willen 
seine  Wiederbelebung  in  der  abendlandischen 
Lesewelt  bei  der  24.  Versammlung  deutscher 
Philologen  und  Schulmftnner  (1865)  von  W. 
Oncken  empfohlen  wurde.  Ausserdem  ist 
dasselbe  eine  Hauptquelle  ftlr  die  Kenntniss 
der  griechichen  Verfassungen.  Um  zu  zeigen, 
wie  die  Bestimmung  des  Menschen ,  die 
Eudaimonie  (QlQckseligkeit)  im  Staate  und 
durch  den  Staat  zu  erreichen  sei,  wird  von 
den  verschiedenen  Hauptformen  der  Staats- 


verfaasung  gehandelt  und  das  Muster  eines 
Staates  aufgestellt.  Im  ersten  Buche  er- 
scheinen  Haus  und  Familie  als  Grundbestand- 
theil  der  Staatsgesellschaft  Im  zweiten  Buche 
folgt  die  Kritik  einiger  rraheren  Werke  (auch 
Platon's)  Qber  Politik,  sowic  einiger  besonders 

Serdhmter  Staats  -  Verfassungen.  Das  dritte 
inch  hand rlt,  nachdem  .  die  Begriffe  von 
Staat,  Staatsbllrgerthum  und  Staatszweck  er- 
firtert  worden  sind.  von  den  drei  Haupt- 
formen derStaatsvenassung,  demKonigthume, 
der  Aristokratie  und  der  PoliUk  im  engeren 
Sinne  (d.  h.  der  guten  Kepublik  oder  Timo- 
kratie)  und  deren  Ausartungen  in  der  Ty- 
rannis.  Olichargie  und  Demokratie.  Diese 
kritische  Betrachtung  wird  im  siebenten  und 
achten  Buche  fortgesetzt  Im  vierten  Buche 
wird  zur  ErOrterung  der  dritten  Hauptform, 
der  Politik  oder  guten  Republik  Ubergegangen 
und  auch  von  deren  Ausartungen  gehandelt 
Darnach  werden  die  drei  Hauptfactoren  im 
Staatsleben  einer  jeden  Verfassung  bespro- 
chen,  als  da  sind:  die  berathende  (gesetz- 
gebende),  die  richtende  und  die  verwaltende 
(vollziehende)  Gewalt.  Im  fiinften  Buche 
endlich  werden  die  Ursachen  des  Unter- 
ganges  einer-  und  der  Erhaitung  der  Staats- 
verfassungen  andererseits  erdrtert 

AriStotelit  PoliUca  ed.  A.  Stahr  (1839),  ed.  B. 
8aint  -  Hilaire  (1837,  dann  1848  und  1874), 
ed.  J.  Bekker  (1831  and  1855),  mit  der  alten 
lateinischen  Uebersetzung  von  Wilhelm  von 
Moerbecke,  ed.  Susemihl  (1870). 

Aristoteles'  drei  erste  Biicher  der  Politik,  mit 
erklarendeu  Zusatsen  in's  Deutsche  uber- 
tragen  ron  J.  Bernays.  1872. 

Spengel,  L..  Uber  die  Politik  des  Aristoteles. 
1849. 

Die  von  Aristoteles  im  ersten  Buche  der 
Politik  behande.tr  ^Oekonomik"  hat  von 
ihm  noch  eine  besondere  Darstellung  unter 
diesem  Titel  erfahren  (p.  1343—1353),  deren 
erstes  Buch  vielleicht  ein  Auszug  aus  einer 
von  Aristoteles  verfassten  Schrift,  das  zweite 
Buch  aber  ein  spateres  Machwerk  ist 

Unter  der  MpoietischenM  oder  hervor- 
bringenden  Wissenschaft  wird  von  Aristoteles 
ausser  der  eigentlichen  PoStik  auch  die  Rhe- 
torik  befasst.  Letztere  wird  von  ihm  in 
einer  Sehrift  unter  dem  Titel  ^rhetor is che 
Kunst-  (p.  1354  —  1420)  in  drei  Btlchern 
behandelt,  in  welchen  uns  die  reifste  Zu- 
8ammenfa8sung  dessen  erhalten  ist,  was 
Aristoteles  in  mehreren  verlorenen  Werken 
Uber  die  Theorie  und  Geschichte  der  Be- 
redtsamkeit  entwickelt  hatte.  Er  faast  die 
Rhetorik  als  einen  Nebenzweig  der  Dialektik 
und  Ethik  und  erklart  sie  far  das  Vermogen, 
das,  was  wir  zu  sagen  haben,  fur  den  Zu- 
hdrer  mdglichst  tlberzeugend  zu  machen.  Im 
zweiten  Buche  gehdrt  der  Abschnitt  vom 
18.— 26.  Kapitel  an  den  Anfang  des  Buchea. 
Nach  Spengel  ist  das  Werk  unecht  und  eine 
Arbeit  des  Rhetors  Anaximenea. 
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ArittoJells  Rhetoric*  et  Poetic*  ed.  J.  Bekker 

(3)  1659.    Rhetorica  ed.  Spengel.  1867. 

In  der Schrift  „Rhetorik  an  Alexan- 
der44 (p.  1420—1447)  ist  der  einleitende 
Brief  an  Alexander  weder  im  Inhalte,  noch 
in  der  Form  aristotelisch,  sondern  das  sp&tere 
Machwerk  eines  Rhetoren.  Ebenso  ist  das 
letzte  Kamtel  unacht. 

Von  der  in  zwei  Bttchern  abgefassten 
Schrift  „flber  Pofitik44  ist  nur  ein  Buch 
vorhanden  (p.  1447—1462^  und  di  eses  tlber- 
dies  lttckenhaft,  anch  in  dieser  Gestalt  aber 
noch  immer  ein  Werk  von  hohem  Werthe. 
Er  handelt  darin  zuerst  von  der  Poesie  flber- 
haupt,  die  er  mit  Platon  in  der  Nachahmuug 
(kflnstlerische  Nachbildnng)  begrtlndet  findet, 
giebt  dann  eine  ausftlhrliche  Theorie  der 
Tragddie  und  zuletzt  eine  kuTze  Betrachtnng 
der  epischen  Poesie.  Er  ist  dadurch  der 
Urheber  der  Theorie  der  Dichtkunst  und 
Kunstphilosophie  geworden. 

Aristotelis  Poetic*,  ed.  B.  8aint-Hilairc  (1868), 

ed.  J.  Vahlen  (1867  und  1874),  ed.  Ueberwcg 

(1870  und  75). 
Aristoteles'  Poetik,  frriechisch  und  deutach  von 

Ft.  Suaemihl  (1866),  tiberaetxt  mit  Commentar 

von  Fr.  Ueberweg  (1869),  1874. 
Spengel,  L.,  ttber  Aristoteles*  Poetik.  1837. 

Im  weiteren  Sinne  des  Wortes  gilt  dem 
Aristoteles  die  „Philosophie"  als  die  Wissen- 
schaft  tlberhaupt,  so  dass  er  zur  Philosophic 
auch  Mathematik  und  Naturwissenschaften, 
sowie  Ethik,  Politik  und  Kunstphilosophie 
rechnet  una  im  Umkreis  dieser  Wissen- 
schaften  die  theoretischen  oder  auf  das  Er- 
kennen  gerichteten  Philosophieen  von  den 
praktischen  oder  auf  das  Thun  gerichteten 
und  von  den  poietischen  oder  auf  das  Her- 
vorbringen  gerichteten  Philosophieen  unter- 
scheidet  Im  engeren  Sinne  des  Wortes  spricht 
er  von  der  „ersten  Philosophie44  als 
der  dem  Philosophen  und  Weisen  vorzugs- 
weise  zugehflrenden  Wissenschaft  und  vereteht 
daninter  die  auf  das  Seiende  tlberhanpt  und 
als  solches  und  naher  auf  das  allgemeine 
und  nothwendige  Wesen  des  Wirklichen  ge- 
richtete  Wissenschaft,  welche  die  ersten  Ur- 
sachen  und  hdchsten  Grtinde  alles  Daseienden 
betrachtet.  Nach  dieser  Seite  gelten  ihm  die 
im  „Organonu  zusammengestellten  analyti- 
schen  und  dialektischen  Untersuchungen, 
welche  unserer  heutigen  Logik  und  Wissen- 
schaftslehre  entsprechen,  als  einleitende  und 
vorbereitende  Wissenschaften  zur  Philosophie, 
die  sich  mit  der  Zergliederung  der  Funktionen 
des  auf  die  Erkenntniss  der  Wirklichkeit  ab- 
zielendcn  Denkeni  befassen.  Alles  Wissen 
bezieht  sich  auf  das  Wesen  der  Dinge,  auf 
die  in  alien  Einzeldingen  sich  gleichbleibenden 
allgemeinen  Eigenschaften  und  auf  die  Ur- 
sachen  des  Wirklichen.  Eine  erfahrungs- 
massige  Erkenntniss  des  Einzelnen  muss  also 
nothwendig  der  wissenschaftlichen  Erkennt- 
niss des  Allgemeinen  vorangehen,  wahrend 


freilich  die  irrthumafreie  unmittelbare  Er- 
kenntniss der  hdchsten  Grtinde  erst  in  der 
Selbstanschauung  des  reinen  Den  kens  ge- 
wonnen  wird,  zu  welcher  der  Seele  des  Men- 
schcn  die  Fahigkeit  und  Anlage  innewohnt 
Ohne  die  sinnliche  Wahrnehmung  ist  aber 
llberhaupt  kein  Denken  moglich;  die  Wahr- 
nehmung der  Sinne  hat  aber  zunachst  das 
Einzelne  zum  Inhalt,  aber  dieses  eben  nur 
als  ein  solches,  d.  h.  als  ein  mit  bestimniten 
Eigenschaften  behaftetes.    Aus  der  Sinnes- 
walirnehmung  erzeugt  sich  mittelst  des  Ge- 
dachtnisses  ein  allgemeines  Bild,  worin  das 
in  vielen  Wahrnehmungen  sich  gleichmassig 
Wiederholende  als  Erfahrung  festgehalten 
wird.    Die  Wahrnehmung  selbst  ftthrt  uns 
niemals  irre,  sondern  erst  in  unseren  Ein- 
bildungsvorstellungen  und  Urtheilen  sind  wir 
dem  Irrthume  ausgesetzt   Das,  was  ist,  d.  h. 
das  Wesen  einer  Sache  drtlckt  der  Begriff 
aus,  und  die  Begriffsbestimmunff  (Definition) 
ist  Erkenntniss  des  bestimmten  Wesens  einer 
Sache.   Werden  mehrere  Vorstelluneen  als 
Aussagen  verbunden,  so  entsteht  das  Urtheil. 
das  im  Anssagesatz  niedergelegt  wird  una 
entwederBejahung  oder  Verneinung  ist  Wahr 
ist  ein  Urtheil  dann,  wenn  das  Denken  das 
in  der  Wirklichkeit  Verkntlpfte  oderGetrennte 
fur  vcrknflpft  oder  getrennt  halt ;  wenn  dies 
nicht  der  Fall  ist,  dann  ist  das  Urtheil  falsch. 
Auf  einer  VerknUpfung  von  Urtheilen  durch 
den  Schluss  beruht  jeder  Zusammenhang  und 
Fort8chritt  unseres  Denkens.    Der  Schluss 
(Syllogismus)  ist  die  Ableitung  eines  Urtheils 
aus  anderen  Urtheilen  durch  Herabsteigen 
vom  Allgemeinen  zum  Besonderen.  Jeder 
Schluss  enthalt  nothwendig  drei  Begriffe, 
nicht  mehr  und  nicht  weniger,  von  welchen 
der  mittlere  Begriff  in  einem  der  Vordersatze 
mit  dem  ersten  Begriffe  und  im  anderen  der 
Vordersatze  mit  dem  dritten  Begriffe  in  einer 
Weise  verbunden  ist,  welche  die  Verbindung 
des  ersten  mit  dem  dritten  Begriffe  im  Schluss- 
satze  herbciftlhrt.    Indem  der  Mittelbegriff 
des  Schlusses  in  den  Pramissen  entweder  das 
eine  Mai  Subject,  das  andere  Mai  Pradikat 
ist  oder  beidemal  Subject,  entstchen  drei 
besondere  Schlussfiguren  von  verschiedenem 
Werthe.  Der  apodiktische  Schluss  ist  fur  die 
Erkenntniss  der  wichtigste  und  als  eigentlich 
wissenschaftlicher  Schluss  oder  Beweismhrung 
ist  er  der  Schluss  aus  wahren  und  gewissen 
Pramissen.    Der  dialektische  Schluss  dient 
der  Prtlfung  von  Thesen  oder  Streitsatzen 
und  der  diesem  verwandte  rhetorische  Schluss 
dient  der  Ueberredung.    Dagegen  ist  der 
eristische  oder  sophistische  Schluss  der  Fehl- 
oderTmgschluss  aus  falschen  Voraussetzungen 
oder  durch  tauschende  Verknilpfungen.  Von 
zwei  Aussagen,  deren  eine  das  Namliche  be- 
jaht,  was  die  andere  vemcint,  ist  stets  die 
eine  falsch,  die  andere  wahr;  ein  Drittes 
oder  in  der  Mitte  Liegendes  ist  ausgeschlossen. 
Auf  diesem  sogenannten  Satz  des  Wider- 
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spruchs  und  des  ausgeschlossenen  Dritten  be- 
ruht  die  M6glichkeit  der  Beweisftihrung  und 
sichern  Erkenntniss  tlberhaupt  Der  Schluss 
durch  Induction  {cpagogi)  steigt  von  der 
Zusammenstellung  einzelncr  Falle  zura  All- 
gemeinen  auf  und  ist  nur  bei  voUstftndiger 
Aufreihung  der  einzelnen  Falle  ein  atreng 
wissensehaftlicher  Schluss;  wahrend  die  un- 
vollstandige  Induction  mit  angereihtem  Syl- 
logismns  nur  den  Werth  eines  Schlusses  aus 
Analogie  hat.  Das  Allgemeinste  und  schlccht- 
hin  Erste  mnss  jedoch,  als  ein  nicht  durch 
Beweis  Erkennbares,  eine  unmittelbare  und 
habere  (JewisBheit  haben,  als  Alles,  was  aus 
Schlflsscn  abgeleitet  wird.  Anf  die  Erkennt- 
niss  dieser  ersten  Grtinde  geht  die  Vcrnunft 
unmittelbar  aus  in  der  „ersten  Philosoplue", 
der  spater  sogenannten  Metaphysik. 

In  der  Uebereinstinimung  des  Denkens 
mit  der  Wirklichkeit  liegt  die  Wahrheit  eines 
Gedankens,  wahrend  das  Falsche  darin  be- 
steht,  dass  das  Seiende  fUr  nichtseiend  und 
das  Nichtseiende  fUr  seiend  erklart  wird. 
Die  besonderen  Arten  der  aus  dem  Satz- 
zusammenhang  herausgehobenen  Worte  oder 
die  Arten  der  Satzanssagen  Uber  das  Seiende 
werden  von  Aristoteles  als  oberste  Begriffe 
oder  Kategorieen  bezeichnet,  unter  deren 
Fachwerk  alle  Gegenstande  des  Denkens 
nach  den  verschie  ilenen  Seiten  ihrer  Be- 
trachtung  fallen.  Er  zahlt  deren  zehn  auf: 
die  Substanz  oder  Wesenheit  (was  ist),  die 
Quantitat  (Menge  oder  Grdsse,  Zahl-  und 
Messbares),  die  Qnalitat  (Bcschaffenheit),  die 
Relation  (Beziehung>,  das  Wo  (  der  Ort  oder 
Raumi,  das  Wann  (die  Zeit),  das  Liegen 
(Verhalten),  das  Haben  (welche  beide  jedoch 
in  spateren  Scliriften  des  Aristoteles  unter 
den  Kategorieen  nicht  aufgezahlt  werden, 
so  dass  deren  nur  acht  tlbrig  bleiben),  das 
Wirken,  das  Leiden.  An  andern  Stellen 
werden  die  flbrigen  neun  Kategorieen  von 
Aristoteles  als  die  der  Substanz  oder  der 
Wesenheit  der  Dinge  anhangenden  zufillligen 
Bestimmungen  oder  Accidenzen  zusammen- 
gefasat  und  als  solche  von  der  Substanz 
unterschieden.  Hat  nun  die  Wissenschaft 
Oberhaupt  die  Aufgabe,  die  Grtinde  der 
Dinge  zu  erforschen,  so  bilden  die  allem 
Daseienden  gemeinsamcn,  hdchsten  und  all- 
gemeinsten  Grtinde  den  Gegenstand  der 
ink-listen  Grundwissenschaft  oder  der  „< rsten 
Philosophies  Die  wesentliche  Wirklichkeit 
fallt  nicht  auf  Seite  des  Allgenieinen  oder 
der  Gattungen,  sondern  auf  Seite  des  Einzelnen. 
Das  Allgemeine  ist  nur  im  Einzelnen,  und 
das  wesenhafte  Sein  odeT  die  Idee  existirt 
nicht  als  for  sich  seiende  gegensUndUche 
Wirklichkeit  des  Einen  neben  dem  Vielen, 
sondern  die  eigentliche  Substanz  ist  das 
Einzelwcsen,  welches  das  was  es  ist  durch 
sich  selbst  wt.indem  es  als  Dieses  wesentlich  ein 
Solchea  d.  h.  ein  Wesen  von  bestimmtcr 
EigenthttmUchkeit  ist   Aber  nicht  auf  die 


sinnlichen  Dinge,  sondern  auf  die  Form  be- 
zieht  sich  das  Wissen,  und  wenn  alles  Werden 
darin  besteht,  dass  ein  Stoff  eine  bestimmte 
Form  annimmt,  so  lasst  sich  das  Werden 
tlberhaupt  nur  erklaren,  wenn  allem  Ge- 
wordenen  die  ungewordene  Form  vorausgeht 
Zugleich  aber  ist  kein  Werden  mdglich  obne 
eine  ungewordene  und  unvergfingliche  Unter- 
lage  (Stoff,  Materie),  deren  Wesen  darin  be- 
steht, die  reine  Mttglichkeit  oder  Anlage  zu 
sein,  das  Form-  und  Bestimmnngslose ,  das 
Leidende  und  zugleich  die  Uraache  aller 
blinden  Wirkungen  des  Zufalls.  w&hrend 
dagegen  die  Form  das  Wirkliche  ist  nnd 
auf  ihre  Seite  alle  Eigenschaften  der  Dinge, 
alle  Bestimmtheit ,  Begrenzung  und  Er- 
kennbarkeit  fallen.  In  den  Dingen  sind 
Stoff  und  Form  unmittelbar  vereinigt  und 
ein  und  dasselbe  Ding  ist  seinem  Stoffe  nach 
die  MOglichkeit  desjcnigen,  dessen  Wirklich- 
keit seine  Form  ist,  nnd  diese  ist  erst  die 
Vollendung  und  Erftillung  (die  Entelechie 
oder  Energie)  dieser  Anlage,  sodass  in  diesem 
Betracht  der  Stoff  ein  Nochnichtsein  des 
Vollendeten  und  der  Entelechie  gegenftber 
das  Beraubtsein,  der  Mangel  oder  das  Nicht- 
haben  ist  In  der  Erscheinung  stellt  sich 
die  Form  unter  einer  dreifachen  Ursftchlichkeit 
dar,  der  formalen  oder  begrifflichen,  der  be- 
wegenden  oder  wirkenden  und  der  End- 
urssiche  oder  des  Zweckes.  Der  Uebergang 
von  der  Moglichkeit  znr  Wirklichkeit  ist  die 
Bewegnng,  als  die  Entelechie  oder  Energie 
dessen,  was  der  Moglichkeit  nach  ist  Sie 
ist  eben  so  ewig,  wie  die  Form  und  der 
Stoff,  ohne  Anfang  und  Ende.  Sofern  aber 
jedc  Bewegung  ein  Bewegendes  voraussetzt, 
werden  wir  auf  ein  stets  Bewegendes  una 
zugleich  erstes  Bewegendes  geftihrt,  welches 
selber  unbewegt,  die  stofflose  ewige  Form 
und  reine  Energie  oder  Wirksamkeit  ist 
Dies  ist  aber  die  GottheU,  die  als  stoffloser 
Geist  ein  rein  denkendes  Wesen  und  zugleich 
das  hdchste  und  seligste  Leben  ist 

Die  Gesammtheit  des  Bewegten  und 
Karperlichen  als  solchen  ist  Gegenstand  der 
„zweitcn  Philosophie"  oder  der  Natur- 
philosophie.  Alle  Veranderung  und  Be- 
grenzung in  der  Welt  ist  entweder  Entstehen 
und  Vergehen,  als  Bewegung  aus  beziehungs- 
weise  Kichtseienden  in  Seiendes  oder  am- 
gekehrt,  oder  Bewegung  im  engeren  Sinne, 
welche  als  quantitative  ^Zn-  oderAbnahme\ 
qualitative  (Verwandlung)  und  raumliche  Be- 
wegung (Ortsbewegung)  auftritt  Das  Un- 
begrenzte  ist  das  Unvollendete  und  Gestaltlose: 
die  Welt  aber  kann  nur  als  Vollendetes  und 
Ganzes  gedacht  werden,  deshalb  kann  das 
Unbegrenzte  niemals  in  einer  wirklich  vor- 
handenen  unendlichen  Grdsse  gegeben  sein. 
Alle  Veranderung  und  Bewegung  setzen 
einen  Ort  (als  innere  Grenze  des  um- 
schUesenden  Kfirpers)  und  die  Zeit  (als  Zahl 
oder  Maas  der  Bewegung  in  Beziehung  auf 
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das  Frflher  and  Spftter)  voraus.  Einen  leeren 
Raum  giebt  e*  ebensowenig,  als  eine  durch 
keine  Bewegung  erftillte  leere  Zeit.  Der 
Raum  urt  begrenzt,  die  Welt  ist  von  endlicher 
Ausdehnung  und  ausserhalb  der  Welt  ist 
kein  Ort.  Die  Zeit,  als  eine  stetige  Grfisse, 
ist  nnbegrenzt:  die  Welt  war  immer  una 
wird  immer  aein.  Die  raumliche  Bewegung 
in  der  Welt  ist  zwar  die  ureprunglichste 
und  alle  andern  Bewegungen  bedingende 
Art  der  Ver&nderung,  aber  nicht  die  einzige; 
alle  naturgemasae  Bewegung  ist  vielmebr 
zugleich  eine  zweckmaasige ,  sofern  der 
Endpunkt  jeder  Bewegung  zugleich  ihr  Zweck 
ist,  nur  dass  die  Natur  in  Folge  der  durch 
den  stuff  bereiteten  Hemmungen  nicht  immer 
das  Bezweckte  erreicht.  Das  erste  Bewegte 
ist  der  Himmel  oder  die  Fixsternsphare; 
weniger  vollkommmen  ist  die  Bewegung  der 
von  dieser  umschlossenen  Planetenspharen; 
in  der  Weltmitte  ruht  unbewegt  die  kugel- 
fflrmige  Erde.  A  Is  Ganzes  bewegt  sich  die 
Welt  nicht  fortschreitend,  sondern  nuT  durch 
Drehung  vom  Umkreis  aus.  Die  fflnf 
elementaren  Stoffe:  Aether,  Feuer,  Wasser, 
Luft  und  Erde  haben  ihre  bestimmten  Orte 
ira  Weltganzen;  der  in  Kreisbewegung  be- 
griffene  Aether  erftlllt  den  Himmclsraum,  die 
vier  andern  Elemente  gehOren  der  Erde  an 
und  sind  untereinander  gemischt  und  ihrer 
Eigenschaft  nach  entweder  warm  oder  kalt, 
feucht  oder  trocken  oder  aus  einem  und  dem 
andern  gemischt.  Durch  fortschreitende  und 
immer  vollstandigere  Unterwerfung  der  Materie 
unter  die  Form  wird  die  Stufenreihe  der 
lebenden  Wesen  gebildet,  die  sich  durch  die 
Seele  von  alien  andern  Weltwesen  unter- 
scheiden.  Die  Lebenskraft  oder  Seele  ist 
die  Entelechie  des  Leibes  oder  dessen  Form 
und  zweckth&tige  Bewegerin.  Bei  der  Pflanze 
bios  als  Bildungskraft  in  der  Assimilation 
der  Stoffe  fur  Ernahrong,  Wachsthum  und 
Fortpflanzung  th&tig,  wirkt  sic  beim  Thier 
mit  Empfindung,  Begehren  und  Ortsbewegung 
verbunden.  Sitz  der  Empfindung  ist  das 
Herz;  das  Gehirn  dagegen  nur  ein  Ktlhl- 
apparat  ftlr  das  Blut  Im  Menschen  kommt 
noch  die  vor  dem  Leibe  praexistirende 
Vernunft  (der  Niks)  hinzu.  Bei  der  Sinnes- 
wahrnehmung  werden  die  vor  der  wirklichen 
Empfindung  in  den  Aussendingen  der  Mfiglich- 
keit  nach  vorhandenen  Qualitaten  durch  die 
Sinnesthatigkeit  verwirklicht  Die  Sinnes- 
erapfindung  ist  eine  Veranderung,  welche 
duTch  das  Wahrgenommene  im  Wahrnehmen- 
den  hervorgebracht  wird,  also  eine  durch 
den  Leib  (mittelst  der  Sinneswerkzeuge)  ver- 
mittelte  leidende  Bewegung  der  Seele,  von 
welcher  die  ainnliche  Form  des  wahr- 
genommenen  Gegenstandes  als  Wirkung  auf- 
genommen  wird.  Die  niedrigsten,  den 
untersten  Lebensbedflrfnissen  dienenden  Sinne 
sind  der  Tast-  und  Geschmackssinn,  dann 
folgen  der  Gerucha-  und  Gefuhlssinn,  dessen 


Gegen8tand  die  elementaren  Eigenschaften 
der  KOrper  sind.  Die  hochsten  als  Hfllfs- 
mittel  der  Verstandesentwicklung  dienenden 
Sinne  sind  Gehdr  und  Gesicht.  Manches 
(wie  Bewegung  und  Ruhe,  Gestalt,  Grosse, 
Zahl)  wird  durch  mehrere  Sinne  gemeinsam 
empfunden,  Anderes  durch  die  den  einzelnen 
Sinnen  eigenthtimlichen  Empfindungen.  Das 
Sehen  der  Farben  wird  durch  eine  Bewegung 
der  Luft  oder  des  Waasers  vermittelt.  Eine 
psychi8che  Nachwirkung  der  Empfindung, 
gleichsam  eine  abge«;hwachte  Empfindung, 
ist  die  Einbildung8vor8tel\ung.  Aus  dem 
Beharren  des  Sinneseindruckes  in  der  Seele 
ist  die  (unwillkurliche)  Erinnerung  zu  er- 
klaren.  Die  absichtliche  Wiedererinnerung 
(das  Sichbeeinnen)  setet  Vorstellungsver- 
bindung  und  Mitwirkung  des  Willens  vorans. 
Aus  der  Sinnescmpfindung  und  der  Ein- 
bildungsvorstellung  entspringt  das  Gefuhl 
der  Lust  und  Unlust,  sowie  aus  den  Vor- 
stellungen  mittelst  des  Lust-  und  UnlustgefUhU 
das  Begehren,  welches  sich  verschieden 
gestaltet,  jenachdem  cs  als  blose  sinnliche 
Begierde  auftritt  oder  durch  Vernunftvor- 
stellungen  hervorgerufen  und  geleitet  wird. 
Die  Vernunft  (der  Nfls)  im  Menschen  ist 
theils  formempfangend  oder  leidend,  sofern 
sie  von  der  erkennbaren  Wirklichkeit  erregt 
wird,  theils  fonngebend  oder  hervorbringend, 
und  nur  in  dieser  ihrer  selbstthatigen  Eigen- 
thilmlichkeit  hat  sie  wesenhafte  und  ewige 
Existenz  (Unsterblichkeit  des  Geistes). 

DerGegenstand  der  „dritten  Philosophic" 
ist  das  praktische  und  das  poietische  (hervor- 
bringende^  Verhalten  der  Vernunft.  Das 
hdchste  Ziel  der  menschlichen  Thfttigkeit 
und  zugleich  das  hochste  fflr  den  Menschen 
erTcichbare  Gut  ist  die  Eudaimonie  (das 
Wohlergehen,  die  Glflckseligkeit)  als  ein  dem 
Menschen  als  solchem  eigenthumliches  Werk. 
Sie  beruht  auf  der  verntlnftigen  oder  tngend- 
gemassen  Thatigkeit,  zu  welcher  als  deren 
Krone  und  Vollendung  die  Lust  hinzukommk 
Die  sittliche  Tugend  ist  eine  aus  natflrlicher 
Anlage  durch  wirkliches  Handeln  hervor- 
gebildete  Fertigkeit,  sich  vernunftgemass  zu 
verhalten.  Doch  bedarf  die  Tugend  zu  ihrer 
Bethatigung  auch  der  aussern  Gflter,  die 
deshalb  auch  zu  vollkommener  Glflckseligkeit 
ndthig  sind.  Die  Bildung  zur  Tugend  beruht 
auf  Anlage,  Gewdhnung  und  Einsicht;  denn 
auch  durch  Unwissenheit  wird  ebenso  wie  durch 
Zwang  die  Freiheit  in  der  Bethatigung  der 
Tugend  aufgehoben.  Die  Tugenden  sind 
entweder  ethischeoderdianoietischeTugenden. 
Die  ersteren  oder  die  Charaktertugenden  sind 
auf  diejenigen  Willensrichtungeu  oder  Ge- 
sinnungen  gegrtlndet,  welche  die  niederen 
Begierden  der  Vernunft  unterwirft  und  die 
dem  Menschen  gemasse  Mitte  zwischen  den 
Extremen  einhftlt.  Dahin  gehOren  Tapfer- 
keit,  Massigkeit,  Gerechtigkeit,  Billigkeit, 
Hochherzigkeit,  Ehrliebe,  Sanftmutb,  Selbst- 
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beherrschung,  Freundschaft  (bewuBgtes  Wohl- 
wollen).  Die  dianogtischen  oder  logischen 
Tugenden  gehSren  der  praktischen  Vernunft 
an  nnd  umfassen  alle  vollkommenen  Be- 
schaffenheiten  des  denkenden  Menschen.  Sie 
bernhen  auf  geistiger  Begaftung  und  werden 
durch  Lehre  und  Erfahrung  erworben.  Dabin 
gehOren  Wissenschaft ,  Weisheit,  Kunst- 
fertigkeit  und  pTaktische  Einaicht  Ein  nur 
sinnlich  geniessendea  Lcben  iat  tbierisch  und 
des  Menschen  nnwflrdig;  das  sittlich-staatliche 
Leben  ist  allein  des  Menschen  wflrdig;  ein 
der  Theorie  gewidmetes  Lcben  ist  von  der 
hftchsten  Lust  begleitet  und  gdttlich. 

Zur  Erreichung  seines  praktischen  Lebens- 
zieles  bedarf  der  Mensch  des  Menschen  und 
des  Zuaammenlebena  mit  Andern,  denn  er 
ist  seiner  Natur  nach  ein  politisches  Wesen. 
Nur  im  Staate  ist  darura  die  sittliche  Auf- 
gabe,  gut  (wohl)  zn  leben,  zn  lOsen  mdglich. 
Ala  umfassendste  menschliche  Gemeinschaft 
beruht  aber  der  Staat  auf  Familiengemeinschaft 
und  Hauswesen.  Die  Weibcr-  und  Familien- 
gemeinschaft des  platonischen  Staatsidealcs 
sind  verwerflich  und  letztere  (lberdies  nn- 
ausfUhrbar.  Wer  nur  zum  Gehorsam,  nicht 
zur  Einsicht  befahigt  iat,  muss  Sklave  sein, 
der  aber  darum  nicht  aufhrtrt,  Mensch  zn 
sein  und  auf  eine  fireundliclie  Beliandlung 
Anspruch  zu  haben.  Dass  die  Gebildeten 
fiber  die  Ungebildeten  lierrachen,  ist  Recht. 
Die  Eintracht  der  Bttrger  muss  sich  mchr 
auf  Gesinnung,  als  auf  Intereasen  grtinden. 
Die  Verfaasung  einea  Staates  hangt  davon 
ab,  wer  im  Staate  Herr  ist.  Unter  den  drei 
mftglichen  Grundformen  des  Staates  ist  die 
haltbarste  Staatsform  die  aus  monarchischen, 
aristokratischen  und  demokratischen  Ele- 
menten  gemischte,  mit  der  Herrschaft  des 
Mittelstandes.  Im  einzelnen  Falle  muss  sich 
die  Staatsform  den  gegebnen  Verhaltniasen 
anschliessen ,  nur  aber  von  den  Entartungen 
in  Tyranni8,  Oligarchic  und  Demokratie  aicli 
fern  halten.  Mit  der  Verfaasung  mflasen  die 
Geaetze  im  Einklange  stehen  nnd  der  Ge- 
setzgeber  hauptsachlich  auf  Erziehung  und 
Bildung  der  Jugend  bedacbt  sein,  mn  sie  zur 
Tngend  und  zur  Vernunft  anszubilden  und 
zur  hflchatcn  Stufe  der  Bildnng  und  Seligkeit 
zu  crheben.  Die  Kunst,  ala  cine  durch 
Kenntniss  der  Hegeln  bedingte  Fertigkeit 
des  Gestaltens,  ist  theils  eine  ndtzliche,  die 
sich  in  der  Vollendung  des  von  der  Natur 
unvollendet  Gelassenen  beth&tigt,  theils  nach: 
ahmende  (die  Natnr  nachbildende)  Kunst, 
welche  letztere  mittelst  angemessener  Erregung 
der  Geftlhle  theils  der  Erholung  und  edlcn 
ErgiJtznng,  theils  der  Befreiune  dea  Gemtlths 
von  Affecten,  theils  der  sittlichen  Veredlung 
dient  Schfm  ist  das  Gute,  wenn  ea  durch 
Grosse  und  Ordnung  zugleich  angenehm  iat 

Biese,  die  Philosophie  dea  Aristo teles.    I.  II. 

1836  und  1843. 
Brandis,  Aristoteles,  seine  akHdemiacheu  Zeit- 


genossen  und  nachste  Nachfolger  (II.,  2.  dos 
Handbuchs  dor  Geschichte  der  griechisch- 
rSmiscben  Philosophic)  1853  — 1867.  Daxu: 
Uebersicht  des  Aristotelischen  Lchrgebaudes 
(III.,  1.  dessclben  Handbachs)  1860. 
Zetler,  Aristoteles  und  die  alten  Peripatetiker 
(II.,  2.  der  „  Philosophie  der  Oriechen-; 
2.  And.)  1861. 

Ari»totel£s,  Sohn  des  Eraaistratoa,  bef 
Sextus  Empirieus  als  Peripatetiker  erwfthnt 

Ariatotel&i  ans  KyTene  (?),  ein  Anhanger 

der  Kyrenaischen  Schule  (Aristipps)  zur  Zeit 
des  Theodoros  des  Atheisten,  im  zweiten 
vorchristlichen  Jalirhundert,  und  Vorsteher 
einer  Schule  in  Athen,  wird  als  Verfaaser 
einer  Schrift  „ttber  Pogtik*  genannt 

A ristoU'lt's  aus  Mvtilene  (auf  der  Insel 
Lesbos),  ein  Peripatetiker  zur  Zeit  des  Ga- 
lenos,  ira  zweiten  christlichen  Jahrhundert, 
ist  vielleicht  einer  und  derselbe  mit  dem 
Peripatetiker  ATistotelea,  welcber  den  Stagi- 
riten  commentirte. 

AristotelOs,  ein  Stoiker,  der  bei  Plu- 
tarchos  von  Charonea  redend  eingefllhrt  wird. 

AristoxenoM,  gewdhnlich  der  Musiker 
gcnannt,  ans  Tarent,  war  zuerst  ein  SchQler 
des  Pvthagoraers  Xenophilos  und  spilter  dea 
Stageiriten  Aristoteles  und  Freund  dea  Di- 
kaiarcho8  aus  Messene.  Seine  Kichtung  auf 
die  naturwissenschaftliche  Empirie  tritt  auch 
in  seinen  ,. Element*  n  der  Harmon  iku 
hervor,  welche  griechiach  und  deutach  mit 
einem  (rhythmiache  Fragmente  des  Aristo- 
xenos  enthaltendcn)  Anhange  von  Marquard 
(1868)  herau8gegeben  wurden.  Ueberdies  wird 
er  als  Verfas8er  von  Biographieen  von  Phi- 
losophen,  namentlich  des  Platon  und  Pytha- 
goras gcnannt  In  seinen  Ansichten  tritt  eine 
Vereinigung  dea  Ernatca  pythagoraischer 
Sirtenstrenge  mit  dem  empirisch-methodischen 
Verfahren  der  peripatetiachen  Schule  hervor. 
Die  Seele  gilt  ihm  als  die  Harmonie  der 
Bewegnngen  dea  Leibe8  und  deren  Stoning 
als  der  Tod. 

Arkesilaos  oder  Arkeailas,  aus  Pitane 
(in  Aeolien),  war  316  vor  Chr.  geboren  und 
zuerst  in  Athen  Schtller  des  TheophrastoB, 
dann  des  Akademikers  Polemdn  und  des 
Megarikers  Diodoros,  so  wie  des  Skeptikers 
PyrrhSn.  spftter  Nachfolger  des  K rates  auf 
dem  Lelirstuhle  der  Akademie  und  Stifter 
der  sogenannten  mittleren  (zweiten)  Akademie 
und  starb  241  vor  Chr.  Seine  Vortrftge  be- 
Bchrankte  er  auf  Widerlejrung  fremder  An- 
sichten, beaondcrs  des  Stoikers  Zendn,  ohne 
eigene  Lehren  aufzustellen.  Der  Grundaatz 
der  akeptischen  Zurflcklmltung  des  Urtheils 
ftthrte  inn  dahin,  die  Wahrscheinlichkeit  als 
daa  fur  una  allein  Erreichbare  zu  erklaren 
und  in  ihr  zugleich  die  Regel  unsers  prak- 
tischen Verhaltens  zu  finden. 

Arniand  de  Beauvoir  oder  Bellevue, 
ein  Dominikanermdnch  im  14.  Jahrhundert, 
welcher  sich  dem  scholastischen  Nominaliamus 
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dea  Wilhelm  von  Occam  anachloss  and  aich 
al8  Lehrer  aolchen  Ruf  erwarb,  dass  er  vom 
Pap8te  Benedict  XII.  ram  Magister  sacri 
pcuatii  ernannt  wurde.  wo  er  1340  start). 
Unter  aeinen  acholaatischen  Abhandlungen  iat 
die  wichtigate  unter  dem  Titel  „Explicaiio 
terminorum  difficiliorum  tarn  in  philosophia 
quam  in  theologia"  1586  in  Venedig  und 
1623  ra  Wittenberg  im  Drnck  erschien. 

Arniaaeus,  Henning,  geboren  ra 
Scblan8tedt  bei  Halberatadt  und  als  Leibarzt 
dea  Kdnigs  Christian  IV.  ra  Kopenhagen 
1636  gestorben,  hatte  erst  ra  Frankfurt  an 
der  Oder.  Moral  und  seit  1613  zu  Helmstadt 
Medicin  gelehrt.  In  aeinen  philosophischen 
Schriften  „Epitome  metaphysices"  (1606)  und 
„de  universali  scientia  quae  metaphysial 
vacatur"  (1624)  zeigt  eT  aich  ala  Aristoteliker. 

Arnauld.  Antoine,  in  Paris  1612  ge- 
boren und  (lurch  den  Abbe  von  Saint  Cyran, 
den  Vorsteher  der  Abtei  von  Port- Royal  in 
Paris  fflr  das  Studium  der  jansenistischen 
Theologie  gewonnen,  die  er  seit  1643  ala 
der  Philosoph  von  Port -Royal  lehrte.  Mit 
Leibniz  stand  er  1686—1690  in  Briefwechsel 
und  starb  1694  in  Ltlttich.  Als  eifriger 
Katnpfer  gegen  das  literarische  und  prak- 
tiache  Treiben  der  Jesuiten  und  ala  geistvoller 
Verfechter  des  Janaenismns  hiess  er  bei  den 
Janseniaten  „der  grosse  Arnauldu.  Als  Philo- 
soph zahlt  er  rar  Schule  des  Carteains,  indem 
er  Olaube  und  Vernunft  als  zwei  verschiedene 
Gebiete  auseinander  hielt.  Doch  hat  er  als 
Verfasser  der  „Objectiones  novae",  auf 
welehe  Cartesius  in  scinen  „  Responsiones 
quartae"  antwortete,  gegen  einzelne  Lehren 
des  Cartesius,  vom  Standpunkte  der  Augu- 
stinischen  Anschauungen  ana,  Bedenken  er- 
hoben.  Die  ohne  seinen  Namen  erschienene, 
gemein8am  mit  dem  Cartesianer  Pierre  Nicole, 
unter  Beihtllfe  von  Blaise  Pascal  1662  ab- 

fefaaste  „Logik  von  Port-Royal"  unter  dem 
Itel:  „La  logique  on  Fart  de  penser"  gait 
als  ein  Cartesianisches  Lehrbuch.  Sowohl 
dieses,  als  auch  die  gegen  Malebranche  ge- 
richtete  Abhandlung  „des  vraies  et  des 
fausses  idees  (1683)  und  die  „  Reflexions 
philosophiques  et  theologiques  sur  le  nouveau 
sy steme  de  la  nature  et  de  la  grdce  (1685), 
worin  er  gleichfalls  Malebranche  bekampft, 
aind  in  den  Oeuvres  philosophiques  (1843 
gleichzeitig  par  J.  Simon  und  par  C.  Jour- 
dain)  wieder  abgedruckt,'  wahrend  Arnauld's 
Oeuvres  completes  tiberhaupt  in  45  Banden 
1775  —  1783  zu  Lausanne  im  Drnck  er- 
schienen  waren,  worin  die  philoaophiachen 
Werke  den  38.— 40.  Band  bilden. 

Arnold,  August,  war  1789  zu  Jena 
geboren,  von  1829—1848  Director  des  Gym- 
nasiums zu  Kdnig8berg,  worauf  er  zu  Berlin, 
Erfurt,  Halle,  Danzig  privatisirte.und  I860 
zu  Meraeburg  atarb.  Unter  seinen  zahlreichen 
Schriften,  die  sich  vorzugsweiae  anf  dem  Ge- 
biete der  Gescbichte  halten,  sind  als  philo- 


aophiache  heTauazuheben  sein  Grnndriss  der 
Denklehre  (1831),  Grnndriss  der  Seelenlehre 
(1831),  Platen's  Werke  einzeln  erklart  und 
in  ihrem  Zusammenhange  dargestellt,  in  drei 
Banden  (1835  —  1858)  und  System  der  Pla- 
tonischen  Philosophie,  ala  Einleitung  in  das 
Studium  dea  Platon  und  der  Philoaophie  tiber- 
haupt (1858). 

Arnold  de  Vi llano va,  ein  Arzt,  und 
Zeitgenoaae  wie  Anhfthger  dea  Raymundua 
Lullus,  starb  1312.  Seine  Werke  wurden 
von  Nicolaus  Taurellius  herauagegeben  (Basel 
1585). 

Arouei,  siehe  Voltaire. 

Arria.  Gemahlin  des  Stoikers  Paetaa 
Thraaea,  der  im  Jahre  66  unter  Nero  zum 
Tode  verurtheilt  wurde,  war  mit  ihrem  Garten 
zu  aterben  bereit,  Uess  aich  aber  durch  aeiu 
Zureden  von  ihrem  Entachlusse  abbringen. 

Arrianoa  aus  Nikomedia  (in  Bithynien), 
lebte  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
unter  den  Kaisern  Hadrian,  Antoninua  Pius 
und  war  ein  Schiller  des  Stoikers  Epiktetos. 
Er  wurde  der  „zweite  Xenophon*  genannt, 
weil  er  zu  Epiktetos  in  mnem  ahnlichen 
Verhaltnisse  stand,  wie  Xenophdn  zu  So- 
krates  und  DenkwUrdigkciten  Uber  seinen 
Lehrer  verOffentlichte.  Von  seinen  histo- 
riachen  Werken  abgesehen,  hat  er  nHo- 
milien  (Unterredungen)  Epikteta"  in 
zwfilf  Btlchern  verdffentlicht,  von  denen  je- 
doch  nur  wenige  Bruchattlcke  erhalten  sind, 
ferner  „Diatriben  Epiktets"  in  acht 
BOchern,  worin  er  eine  wortgetreue  Auf- 
zeichnung  der  Lehrvortrage  seines  Meisters 
Uberlieferte,  von  welcher  jedoch  nur  die  crste 
Halfte  erhalten  ist.  Ein  Auszug  aus  diesen 
Vortragen  iat  das  „Encheiridion  (Hand- 
bnch)  Epiktets",  ein  knrzer  Inbegriff  der 
Moral,  welches  Jahrhunderte  lang  bei  Hciden 
und  Christen  in  Anschen  stand. 

Arteiniddros,  ein  stoischer  Philosoph, 
der  zu  Rom  unter  den  Kaisern  Domitian 
und  Trajan,  ala  Schwiegeraohn  des  Stoikers 
Musonius  und  Freund  des  jdngcren  Plinius 
lebte. 

Aakl^piadea,  ein  Neuplatoniker  au8 
dem  5.  christlichen  Jahrhundert,  lebte  lange 
Zeit  in  Acgypten  und  hinterliea8  ein  Werk 
flber  die  Uebereinatimmung  aller  Theologieen. 

Aakle'piad^tt  aua  Pldius,  Schiller  und 
Freund  des  Menedemos,  des  Stifters  der 
eretrischen  "Schule,  zu  welcher  er  auch  selber 
gezfthlt  wird.  Durch  Beide  wurde  namlich 
die  Megarische  Schule  aus  Megara  (in  Attika) 
nach  Eretria  (auf  der  Inael  Eubfla)  ver- 
pflanzt,  woher  sic  fortan  den  Namen  filhrte. 

Askl^piadta  aua  Prusa  in  Bithynien, 
trat  zur  Zeit  des  grossen  Pompejus  in  Rom 
ohne  alle  Vorbildung  als  Arzt  auf  und  machte 
ala  Charlatan  sein  Glflck,  so  dass  ihn  Galenos 
unter  die  Haupter  der  logischen  Schule  der 
Aerzte  rechnet  und  seine  medicinischen  Lehren 
After  erwahnt    Seine  philosophischen  An- 
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stchten  tthncln  den  epikureischen,  namentlich 
dnrch  seine  Atomenlehre,  nor  dam  cr  die 
Atome  oder  Urkflrperchen  durch  Zusammen- 
stoss  und  Zersplitterung  grflsserer  Massen 
entstandt  n  sein  I&ast  und  dieselben  nicht  als 
gleichartig  nnd  unveranderlich  fasst  Eine 
vom  Korper  verschiedene  Seele  liugnet  er 
und  fuhrt  alle  Vorstellnngen  auf  Sinnes- 
thfttigkeit  znrflck. 

Raynaud,  O.  M..  de  Aaclepiade  Bithyno  medico 
u  philoaopho.  1862. 

AskU'piadrs.  ein  Kyniker  urn's  Jahr 
360  nach  Chr.,  der  als  Zeitgenosse  des  Kaisers 
Julian  genannt  wird. 

Askllpigeneia,  Tochtcr  des  Neuplato- 
nikers  Plutarchos  aus  Athen  <„des  Grossen44) 
lehrte  mit  ihrem  Vater  in  Athen  nnd  wird 
als  BewahreTin  der  ihr  von  Nestorios  tlber- 
lieferten  theurgischen  Gebr&uche  genannt. 

Asklflpijr^neia,  die  jttngere,  eine  Tochter 
des  reichen  Senators  Theagene*,  eines  Zeit- 
genossen  des  Nenplatonikers  Proklos. 

AftkWpiodotoa  aus  Alexandrien,  Arzt 
und  Schiller  des  Proklos,  sowie  Lehrer  des 
Damaskios  nnd  Isid&ros,  war  Verfasaer  eines 
Coromentars  znm  Platonischen  Timaios.  In 
seinen  spAteren  Jahren  lebte  er  zu  Aphro- 
disias  in  Karien  und  wnrde  zur  Unterschei- 
dnng  von  einem  jungeren  Neuplatoniker,  der 
sein  Sehwiegersohn  war.  „der  Grosse44  genannt. 

Asklt^piodoton,  der  Kriegsschriftsteller 
nnd  Verfasser  eines  Werkes  liber  Taktik, 
war  ein  Schtller  des  Stoikers  Poseidonios 
aus  Rhodos  und  wird  auch  als  Philosoph 
genannt 

AskU'pios  aus  Tralles  (in  Lydien),  ein 
Peripatetiker  aus  dem  6.  christlichen  Jahr- 
hundert,  Schiller  des  Ammdnios,  des  Sohnes 
von  Henneias,  und  Mitschtiler  eines  Arztes 
Asklepios,  schrieb  griechische  Scholien  (Ans- 
legungen)  zur  Metaphysik  des  Aristoteles. 

Aspasias  aus  Aphrodisias  in  Karien, 
ein  Peripatetiker  aus  der  Kaiserzeit,  lebte  im 
ersten  Viertel  des  2.  christlichen  Jahrhnnderts 
und  war  Verfasser  von  sorgfaltigen  Erklft- 
rungsschriften  zu  Platon  una  namentlich  zu 
den  Kategorien.  der  Metaphysik,  der  Niko- 
machischen  Ethik  und  anderen  Schriften  des 
Aristoteles,  ohne  sich  auf  selbstst&ndige  phi- 
losophische  Unteraucffungen  einzulassen. 

Ast,  F  r  i  e  d  r  i  c  h ,  geboren  zu  Gotha,  seit 
1802  Decent  in  Jena  und  Schuler  Schellings, 
seit  1805  Professor  der  klassischen  Literatur 
in  Landshut,  wo  er  sein  „Handbuch  der 
Aeathetik44  (1805)  herausgab,  spater  in  Mlln- 
chen,  wo  er  1841  starb.  In  seinen  „Grund- 
linien  der  Philosophic44  (1809)  zeigt  sich  der 
8chflleT  Schellings,  wfthrend  er  in  seinen 
„Grundlinien  der  Geschichte  der  Philosophic4* 
(1807,  in  2.  Auflage  1825)  den  ersten  Ver- 
such  machte,  in  der  Entwickelung  der  Phi- 
losophic -  Geschichte  eine  vernilnftige  Noth- 
wendigkeit  anfzuzeigen,  nur  dass  er  Alles 
unter  die  Schablone  des  Kealismus  und 


Idealismus  brachte.  Urn  daa  Verstlndniss 
des  Platon  hat  er  sich  durch  sein  Buch  Iber 
^Platon's  Leben  und  Schriften 44  (1616)  und 
spater  durch  sein  „  Lexicon  Ptatonicum" 
(1834  —  39)  Verdienate  erworben,  aoch  eine 
„Belcuchtung  der  Epikureischen  Ethik u  (1831) 
veroffentlicht 

Astralabian  oder  Astrolabios,  der 
Sohn  des  Ab&lard  und  der  Heloise,  an  wel- 
ch en  Abftlard  ein  noch  \  or  ban  denes  Gedicht 
richtete,  worin  die  Ueberzeugungstreue  als 
hdchster  Grundsatz  filr  das  Verhalten  des 
Menschen  hingestellt  wird.  Er  soil  spater 
Abt  in  St.  Gallen  geworden  und  in  hohem 
Lebensalter  gestorben  sein,  nach  anderen 
Nachrichten  jedoch  einen  fruhen  Tod  ge- 
funden  haben. 

Albania*,  ein  angeblich  altpythagorei- 
scher  Schriftsteller  fiber  Kosmologie. 

AlhOnaKoras  aus  Athen,  ein  mit  grie- 
chischer  und  insbesondeTe  platoniacher  Philo- 
sophie  vertrauter  Philosoph,  welcher  nachher 
zum  Christenthum  tlbertrat  und  unter  dem 
Kaiser  Marcus  Aurelius  in  Alexandria  lehrte. 
An  diesen  und  seinen  Sohn  und  Mitregenten 
Commodus  hat  er  im  Jahre  176  oder  177 
seine  apologetische  „Bittachrift  fur  die  Chri- 
sten 44  gerichtet  und  austerdem  eine  philo- 
aophiscne  Abhandlnng  iibcr  die  Auf 
erstehnng  der  Todten*  verfaast,  die 
jedoch  trot z  ihrer  methodischen  Beweis- 
ftlhrung  keine  eigenthtlmlichen  philosophi- 
schen  Gedanken  enth&lt 

Leyser.  A.  P.,  de  Atbenagora  Atheniensi  philo- 
aopho christi&no.  1736. 
Clarisse,  Th.  A.,  de  Athenagorae  vita,  scriptii 

et  doctrina.  1819. 

At lu  na ios  aus  Kyzikos  (in  Myaien)  wird 
unter  Platon's  personlichen  Schttlern  genannt 

Ath^naias.  ein  bei  Diogenes  LaCrtiua 
genannter  Epikuraer. 

Ath£nnio8  aus  Seleucia  (in  Kilikien). 
ein  Peripatetiker  zur  Zeit  des  Casar,  wird 
als  Lehrer  und  Freund  des  M.  Crasaus 
genannt 

AthOnaios.  ein  Zeitgenosse  des  Plato- 
nikers  Longinos,  beschrankte  sich  als  Stoiker 
bios  auf  Lehrthatigkeit,  ohne  Schriften,  zu 
hinterlaasen. 

Athenian,  siehe  Ariatidn. 

At  h^nadoras,  ein  bei  Diogenes  Laertius 
erw&hnter  Peripatetiker. 

AGu'nodaras  aus  Soloi  (in  Kilikien), 
war  ein  unmittelbarer  Schiller  Zenons,  des 
Stifters  der  stoischen  Schule. 

Athtnoddron  aus  Tarsoa  (in  Kilikien), 
ein  Stoiker  mit  dem  Beinamen  Kordylidn. 
lebte  zu  Pergamos  (in  Mysien)  alaVorstana 
der  Bibliothek,  worin  er  die  Schriften  der 
Stoiker  eigcnm&chtig  nach  seinen  eigenen 
Ansichten  verschlimmbesserte.  Im  Jahre  70 
vor  Chr.  folgte  er  dem  jungeren  Cato  (aus 
Utica)  nach  Rom,  wo  er  im  Hause  desselben 
sein  Leben  beschloss. 
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Athlnoddro*  aus  Kana  bei  Tawo*  (in  I 
Kilikien\  Sohn  des  Sanddn,  war  Schfller  dea 
StoikersPoseidonios  and  lebte  cine  Zeit  lang  in 
Rom,  wo  er  Lehrer  dea  Augustus  war.  Im 
Jahre  33  vor  Chr.  nach  Tarsos  zuruck- 
gekehrt,  ordnete  er  dort  die  politischen  Ver- 
haltnisse  und  starb  im  82.  Lecensjahre.  Er 
gilt  als  Verfasser  mehrerer  Schriften,  unter 
anderen  einer  Erklarungsschrift  zu  den  Kate- 
gorien  des  Aristoteles,  aus  welchen  jedoch 
nur  wenige  BruchstUcke  erhalten  sind. 
Sevin,  recherches  sur  la  vie  et  les  ouvrages 
d'Athenodore  (in  den  Memoires  de  l'academie 
des  inscriptions,  XIII.,  p.  50—60;  deotsch 
in  Hissmann's  Magatin,  IV.,  309  ff.) 

Ath6nodoros,  Philosoph  des  5.  Jahr- 
bunderts  nacb  Chr.  und  Zeitgenosse  des 
Neuplatonikers  Proklos. 

Atoniiker  (Atomisten ,  Atomenlebrer) 
werden  unteT  den  griecbiscben  Philosophcn 
der  vorsokratischen  Zeit  diejenigen  Denker 
und  Forscber  genannt,  welche  bei  dem  Ver- 
sucbe,  die  Vielbeit  der  Dinge  und  ihre 
Verinderungen  zu  erklaren,  ihr  Augenwerk 
auf  das  Kleine  and  Kleinstc  richteten  und 
zerlegend  und  zergliedernd  zur  Annahme 
der  sogenannten  Atome  oder  untheilbaren 
GrundstofFe  gelangten,  die  man  sich  als  im 
leeren  Raume  sich  bewegend  vorstellte  und 
aus  deren  Veranderungen  durcb  Verbindung 
und  Trennung  die  Dinge  entstanden.  Bei 
den  Alten  werden  diese  an  die  pbilosopbiscbe 
Kicbtung  des  Empodokles  nnd  Heraklcitos 
sich  anschliessenden  Atomistiker  meistens 
zur  Sehule  der  sogenannten  Eleaten  (siehe 
diesen  Artikel)  gerechnet  und  von  Aristoteles 
zu  den  jonischen  Physikern(Naturphilo8ophen) 
gestellt.  Als  Begrtlnder  nnd  alteste  Ver- 
treter  dieser  Atomenlehre  gelten  die  in  der 
eroten  Halite  des  fdnften  vorchristlicben 
Jahrbunderts ,  zur  Zeit  der  Perserkriege 
blflbenden  Pbilosophen  Leukinpos  und  D6- 
mokritos,  welche  auf  diesem  Wege  zu  einer 
mechaniscb  -  material  i«tischen  und  atheisti- 
achen  Weltansicht  gelangten,  wie  siebesonders 
von  Demokritos  zum  System  ausgebildet 
worden  ist  Als  Schaler  und  Anhanger 
werden  Metroddros  aus  Cbio*  und  dessen 
Schtller  Anaxarchos  aus  Abdera,  der  Begleiter 
Alexanders  auf  seinen  Zdgen,  genannt.  Auch 
der  Arzt  Hippokrates  ans  K6s,  welcher  die 
Heilkunde,  die  bis  dahin  als  Geheimlehre 
der  Asklepiaden  behandelt  wurde,  zur  Wissen- 
schaft  erhob,  zahlt  zur  Schule  des  Demokritos, 
zu  welcher  auch  Bidn  ans  Abdera  gcrechnet 
wird.  Doch  zeigt  sich  bei  den  Nachfolgern 
des  Demokritos  eine  Wendung  der  Atomistik 
zur  Skepais. 

Attains,  ein  Stoiker  im  ersten  christlichen 
Jahrhundert,  Lehrer  dea  Philosopben  Seneca, 
welcher  in  seinen  Briefen  Aussprflche  des 
Attalos  anftthrt,  die  im  Geiste  der  stoiachen 
Sittenlehre  gehalten  sind.  Er  wurde  unter 
Tiberius  aus  Rom  verwiesen. 


Atticus,  Titus  Pomponins,  Cicero's 
Freund,  stand  in  seinen  Ansichten  der  Schule 
Epikurs  nabe  und  hat  den  Grundsatz  des 
Xd&i  pmam  (latenter  viverc)  wahrend  der 
rdmischen  Bflrgerkriege  angewandt  und  durch 
seinen  achtungswUrdigen  und  menschen- 
freundlicben  Charakter  sich  ausgezeichnet 

Attikos,  ein  Platoniker  aus  der  letzten 
Halfte  des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts, 
aus  dessen  Schriften  uns  der  Kirchenvater 
Eusebios  von  Casarea  Einiges  aufbewahrt 
hat.  worin  er  den  Aristoteles  heftig  bestreitet 
una  in  Bezug  auf  die  Lehre  von  der  Zeitlich- 
keit  der  Weltentstehung  am  Wortlaute  des 
Platonischen  Timaios  festhalt 

AulldJus  Bassus,  ein  Epikuraer  zur 
Zeit  des  Kaisers  Nero  und  Freund  des 
Philosophen  Seneca, 

Aufklarung,  deutscbe,  nnd  Auf- 
klarungspbilosophie.  Schon  seit  dem 
Ende  des  siebenzehnten  Jahrhunderts  hatte 
unter  denkenden  Rdpfen  in  England,  Frank  - 
reich  und  Deutschland  eine  Emancipation 
von  der  Herrschaft  der  Autoritat  im  Gebietc 
der  Religion,  wie  in  der  Wiasenschaft  be- 
gonnen.  In  Holland  war  Spinoza  (1632 — 1677), 
in  England  Locke  (1632—1704)  als  Vor- 
kilmpfer  dieser  Geistesrichtung  anfgetreten. 
Die  grossen  geistigen  Bildungskampfe  der 
Aufklarung  erfttllten  das  achtzebntc  Jahr- 
hundert, welches  bei  den  Franzosen  als  das 
„philosophische  Jahrhundert'4  bezeichnet  wird, 
wahrend  die  zweite  Halfte  desselben  und 
zwar  vorzugsweise  die  Regierungszeit  Fried- 
richs  des  Grossen,  als  das  Zeitalter  der 
Aufklarung  gilt.  In  den  Bildungskampfe  n 
der  Aufklarung  war  England  vorangegangen, 
wo  durch  die  englischen  Deisten  und  Frei- 
denker  (siehe  den  Artikel:  englische  Philo- 
sophie)  im  Kampf  gegen  die  geoffenbarten 
Religionen  die  Sache  einer  sogenannten 
natflrlichen  oder  Vernunftreligion  in  alle 
Lebenskreise  verbreitet  wurde,  am  ein  Vor- 
bild  far  die  flbrigen  Culturvdlker  zu  werden. 
Von  den  englischen  Deisten  und  Freidenkern 
warden  zun&chst  die  Franzosen  angeregt,  • 
(siehe  den  Artikel:  franzOsische  Philosophic) 
und  durch  Vermittclung  der  franzdsichen 
Weltsprache  wanderten  die  neuen  Ideen  der 
Aufklarung  in  die  tlbrige  gebildete  Welt. 
Deutschland  QbernalMn  dieselben  hanptsachlich 
von  denjenigen  franzdsischen  Schriftstcllern, 
welche  am  Hofe  Friedricha  des  Grossen 
Aufnahme  und  Gunst  fanden,  und  entwickelte 
die  neue  Geistesrichtung  unter  dem  Eintluss 
der  WolflTschen  Philosophic  zu  jener  Auf- 
klftrungsphilosophie  oder  Philoaophie 
des  gesunden  Menschenverstandcs,  deren 
allgemeinen  Charakter  Goethe  in  „Wahrheit 
una  Dichtung*  mit  treffenden  Worten  ge- 
schildert  hat:  „Die  Philosophic  hatte  sich 
durch  das  oft  Dnnkle  und  Unntltzscheinende 
ihres  Inhalts  der  Menge  ungeniessbar  und 
endlich  gar  entbehxlich  gemacht  Mancher 
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gelangte  zu  der  Uebcrzcugung ,  dass  ihm 
wohl  die  Natur  soviel  guten  und  geraden 
Sinn  zur  Ausrtattung  gegftnnt  habe,  als  er 
ungeffthr  bedtlrfe,  sich  von  den  Gegenstanden 
einen  so  deutlichen  Begriff  zu  machen,  dass 
cr  mit  ihnen  fertig  werden  und  zu  seinem 
und  Anderer  Nutzen  damit  gebahren  kdnnc, 
ohne  sicb  geTade  nm  das  Allgemeinste  mllh- 
sam  zu  bcktlmmern  und  zu  forechen,  wie 
doch  die  entferntesten  Dinge,  die  uns  nicht 
sonderlich  bertlhren,  wobl  zusammenhangen 
mdchten.  Man  raachte  den  Versuch,  man 
that  die  Augen  auf,  war  anfmerksam  und 
fleissig  und  glaubte,  wenn  man  in  seinem 
Krcise  richtig  urtbeile  und  handle,  sicb  auch 
wobl  hcrausnehmen  zu  dtlrfen,  uber  Anderes, 
was  cntfernter  lag.  mitzusprechen.  Nacb 
einer  solchen  Vorstellung  war  Jeder  berechtigt, 
nicht  all cin  zu  philogophiren,  sondern  sich 
auch  nach  und  nach  fur  einen  Philosophen 
zu  halten.  Die  Philosophie  war  ein  mchr 
oder  weniger  geubter  Menschenverstand,  der 
cs  wagte,  in's  Allgemeine  zu  gehen  und  liber 
innere  und  iiusserc  Erfahrnngen  abznsprechen. 
Eine  besondere  M&ssigkeit,  indem  man  durch- 
aus  die  Mittelstrasse  und  die  Billigkeit  gegen 
alle  Meinungen  fur  das  Rechte  hielt,  ver- 
schaffte  dieser  Art  zu  denken  Ansehen  und 
Zutrauen,  und  so  fanden  sich  zuletzt  Philo- 
sophen in  alien  Fakultaten,  ia  in  alien 
Standen  und  Hantirungen.  Auf  diesem  Wege 
mussten  dieTheologen  sich  zu  dersogcnannten 
nattlrlichen  Religion  hinneigen,  und  wenn 
zur  Sprache  kam,  inwiefern  das  natllrliche 
Licht  der  Vcrnunft  in  der  Erkenntniss  Gottes, 
der  Verbesserung  und  Veredlung  des  Menschen 
zu  fflrdern  hinreichcnd  sei,  so  wagte  man 
sich  zu  dessen  Gunsten  ohne  viel  Bedenken 
zu  entscheiden 

In  ihreu  ersten  Anfilngen  schon  durch 
Gottfried  Arnold  (1666  —  1714),  den  Ver- 
fasser  der  „unparteiischen  Kirchen-  und 
Ketzerbistorie 44 ,  durch  Johann  Konrad 
Dippel  (1673—1734)  und  Christian  Edel- 
man  n  (1698— 1767^  vertreten,  entfaltete  sich 
die  deutsche  Anfklarung  zun&chst  auf  reli- 
gidsem  Gcbiete,  indem  die  Lehren  und 
Schriften  der  engliscben  Deisten  und  Frei- 
denker  in  Zeitschriften  durch  Auszflge  und 
Uebersetzungen  in  Deutschland  verbrcitet 
wurden.  In  Bezug  auf  die  positiven  Reli- 
gionen  verneinte  die  Aufklarung  alien  tlber- 
naturlichcn  Inhalt  des  Glaubens  und  verwarf 
alle  angebliche  Offenbarung  als  Erzeugniss 
des  Irrthums  und  Betrugs.  Bei  der  Kritik 
der  Offenbarung  trat  der  Gegenaatz  zwischen 
Glauben  und  Denken,  zwischen  Vernunft 
und  Offenbarung,  zwischen  Theologie  und 
Philosophie  immer  entachiedener  hervor  und 
steigerte  sich  zum  Kampfe  gegen  Glaubens- 
satzungen  und  Pfaffenthum  und  fur  die  Un- 
abhingigkeit  der  Sittenlehre  von  den  flber- 
lieferten  kirchlichen  Satzungen.  Als  theo- 
logischem    Rationalismus ,   gegenllber  dem 


kirchlichen  Supranaturalismua,  begegnen  wir 
der  religiOsen  Aufklarung  bei  J.  Gottlieb 
Tflllner  (1724  — 1774),  Hermann  Samuel 
Reimarus  (1699  —  1768),  Jacob  Sigmuad 
Banmgarten  (1704— 1757),Johann  Salomo 
Semler  (1725  —  1791),  Karl  Priedricb 
Bahrdt  (1741-1792)  und  bei  den  Moral- 
predigern  Sack  (1703  —  1783),  Spalding 
(1714—1804),  Teller  (1734—1804),  Jeru- 
salem (1709—1789).  Im  Erziehungs-  und 
Unterricbtswesen  waren  Johann  Heinrich 
Campe  (1746—1818),  Heinrich  Pestaloszi 
(1745—1827)  und  Johann  Bernhard  Basedow 
(1723  —  1790)  im  Sinne  der  Aufklarune 
thatig,  wahrend  dieselbe  auf  staatlichem  und 
gesellschaftlichem  Gebiete  durch  Justus 
Mflser  (1720—1794),  Karl  Priedrich  von 
Moser  (1723—1798),  Gotthilf  Samuel  8tein- 
bart  (1738  —  1809)  vertreten  und  gefordert 
wurde.  Zu  ihrer  Verbreitung  bildeten  sicb 
besondere  Gesellschaften,  wie  der  Illuminaten- 
orden  in  den  stebenziger  Jahren,  die  Berliner 
„Gescllschaft  der  Freunde  der  Aufklarung** 
(Mittwochs  -  Gesellschaft )  seit  1783,  deren 
mftchtig  wirkendes  litcrarisches  Organ  die 
von  Friedrich  Nicolai  (1733  —  1811)  seit 
1763  geleitetc  „  Allgemeine  deutsche  Biblio- 
thek",  spftterhin  als  „Neue  deutsche  Biblio- 
thek"  geworden  ist,  neben  welcher  zugleich 
die  von  Gedicke  und  Biester  herausgegebene 
M  Berlin ische  Monatsschrift**  gegen  alle  Un- 
freiheit  im  Denkeu  und  Leben  in  die  Schran- 
ken  trat. 

Im  Interesse  dieser  Aufkllrung  traten 
zugleich  eine  Anzahl  philosophise))  gebildeter 
Manner  hervor,  welche  die  auf  deutscben 
Boden  verpflanzten  Ideen  der  engliscben 
Freidcnker  und  Moralphilosophen  und  der 
franziisischen  Deisten  auf  der  Grundlage  der 
WolfFschen  Philosophie  in  das  allgemeine 
Bewnsstsein  und  praktische  Leben  hinuber- 
zufllhren  bemtlht  waren.  In  diesem  Sinne 
einer  eigentlichcn  Popular  -  Philosophie  und 
moralischen  Gltlckseligkeitslehre ,  wobei  die 
Beweise  fur  das  Dasein  Gottes  und  filr  die 
Un8terblickheit  der  Seele  vorzugsweise  ge- 
pflegt  wurden,  wirkten  fur  die  Interessen  der 
Anfklarung  Johann  Georg  Sulzer  (1720  — 
1779\  Ernst  Platner  (1744— 1818\  Dietrich 
Tiedemann  (1748  —  1803),  Johann  Georg 
Heinrich  Feder  (1740  —  1820),  Christian 
Garve  (1742—1798),  Moses  Mendelssohn 
(1729  —  1786),  Johann  August  Eberhard 
(1739-1809),  Thomas  Abbt  (1738-1766), 
Johann  Jacob  En  gel  (1741  —  1802),  dessen 
„Philosonh  fttr  die  Welt**  die  dieser  Popular- 
Philosophic  eigenthttmliche  Verschmihung 
aller  schulmassigen  Darstellung  der  Aui- 
klarungs  -  Philosophie  zum  Stichworte  stem- 
pelte,  und  mit  besonderer  Hinwendung  auf 
die  Lehre  vom  Menschen  und  seinen  Krftften 
gehftrten  zum  Reigen  dieser  „  Philosophen 
nlr  die  Welt"  auch  die  Psychologen  Freinerr 
von  Creuz  (1724  —  1770),  Tetens  (1736 
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—  1805),  Karl  Philipp  Moritz  (1757  —  93) 
nod  Ludwig  lieinrich  Jakob  (1759—1827). 
la  ihrer  durch  Geiat  und  Gehalt  tiefaten  and 
grundlichsten  Form  tritt  aas  die  deutache 
Aufklarung  bei  Gotthold  Ephraim  Leasing 
(1729—1781)  nnd  bei  Immanuel  Kant  (1724 

—  1804)  entgegen,  indem  t'ur  Leasing  die 
Aufklarung  weaentlich  Befreiung  vom  Joche 
des  Buchstabens,  far  Kant  das  Herauatreten 
des  Menachen  aua  aelbstverachuldeter  Un- 
mtlndigkeit  gewesen  iat. 

August  inns,  Aureliua,  der  Vi  1  lender 
der  Philosophic  der  Kirchenvater  im  latei- 
niachen  Abendlande,  war  354  nach  Chr.  zu 
Tagaate  (in  Numidien)  in  der  rOmischen 
Provinz  Afrika  geboren.  Sein  Vater  Patriciua 
war  bia  knrz  vor  aeinem  Tode  im  lleiden- 
tbnm  geblieben,  wahrend  seine  fromme  Matter 
Monica  dem  Knaben  eineckriatlicheErziehang 
gab.  Nachdem  er  in  seiner  Heimath  den 
eraten  Scholonterriclit  erbalten  hatte,  wurde 
er  zur  weiteren  Auabildung  in  der  griechiacken 
and  romischen  Literatur  und  in  der  Rhetorik 
aof  die  benachbarte  Rhetorenachule  zu 
Madaura  geachickt,  wo  er  bia  zn  seinem 
16.  Jakre  blieb.  In  seine  Heimath  Tagaste 
zuruckgekehrt,  ergab  er  sich  einem  leicht- 
sinnigen  und  aasschweifenden  Leben.  Nach 
seines  Vatera  Tode  ging  er,  von  einem  Ver- 
wandten  unterattltzt,  zur  Vollendung  aeiner 
rhetorischen  Studien  nach  Karthago,  wo  er 
aich  von  Neuem  in  den  Strudel  der  Leiden- 
schaften  storzte  und  ihm  von  seiner  Bei- 
schl&ferin  ein  Sohn  geboren  wurde.  Die 
Lecture  von  Cicero's  Schrift  ^Hortenaiua* 
weckte  in  ihm  die  Liebe  zu  philosophiacher 
Beachaftigung.  Aber  die  manichaiscne  Secte, 
die  er  dort  kennen  lernte,  achien  ihm  tiefere 
Einaichten  in  die  Wahrheit,  die  er  auchte, 
zu  veroprechen ,  sodasa  er  sich  der  Gesell- 
schaft  der  Manichaer  anachloss  und  itn 
raschen  Eifer  die  verschiedenen  Stufen  der 
Weihe  bei  ihnen  durchlief,  ohne  jedooli  die 
rechte  Befriedigung  zu  linden.  Nach  Be- 
endigung  aeiner  Studienzeit  in  Karthago 
kehrte  er  nach  Tagaate  zuruck,  urn  aich 
daaelbat  ala  Lehrer  der  Beredtaamkeit  nieder- 
zulaaaen.  Die  Hoftnung  jedoch,  in  Karthago 
eine  glanzendere  Laufbahn  zu  durchlaufen. 
veranlaaate  ihn  nach  kurzer  Zeit,  wahrend 
welcher  er  von  aeiner  Uber  die  Entfremdung 
dea  Sohnea  von  der  Kirche  zurnenden  Mutter 
getrenntlebte,  nach  Karthago  zuruckzukehren, 
um  dort  ala  Lehrer  der  Beredtaamkeit  auf- 
zutreten.  Er  wandte  aich  auch  wieder 
philoaophiachen  Studien  zu  und  trat  mit 
einer  verloren  gegangenen  Schrift  „ttber  daa 
SchSne  und  Schickliche"  zuerat  ala  Schrift- 
stellerauf.  Anseinen  manich&ischen  Anstehten 
wurde  er  allmalich  wieder  irre,  und  selbst 
eine  Unterredung  mit  dem  damals  nach 
Karthago  gekommenen  Biachof  Fauatus  von 
Mileve  (in  Numidien),  der  ala  ein  Haupt- 
lehrer   und  Vertreter  der  manichaiachen 
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Secte  gait,  vermochte  ihm  fur  seine  religioaen 
Zweifel  keine  LOaung  und  Beruhigung  zu 
verschaffen.  Gegen  den  Willen  und  trotz 
der  flehentlichen  Bitten  seiner  Mutter,  die 
dem  auch  in  seiner  Verirrung  noch  geliebten 
Sohne  nach  Karthago  gefolgt  war,  unternahm 
er  im  Jahre  383  eine  Keise  nach  Horn,  wo 
er  bei  einem  manichaiachen  Gaatfreunde  ein- 
kehrte  und  in  desaen  Wohnung  einer  Anzahl 
•von  Studirenden  Vortrage  Uber  Khetorik 
hielt  Sein  unruhig  strebender  Geiat  wandte 
sich  jetzt  der  neuakademiachen  Philosophie 
zu,  ohne  in  dem  Skepticiamua  derselben  die 
geauchte  Befriedigung  zu  tinden.  Nach  einem 
halbjahrigen  Aufenthalt  in  Rom  bewarb  er 
aich  um  eine  in  Mailand  erledigte  Khetor- 
stelle,  die  er  im  Jalir  384  antrat  Dort  lernte 
er  einige  Schriften  der  Neuplatoniker  in  latei- 
nischer  Ueberaetzung  dea  Victorinua  kennen 
(Plotinoa,  Porphyrioa,  Jamblichoa  und 
Appulejua  werden  von  ihm  in  apllteren 
Schriften  beaondera  crwalint  und  hoch  ver- 
ehrt),  zugleich  aber  wurde  er  durch  die 
Predigten  dea  damals  ala  Kanzelredner  in 
Mailand  hochgefeierten  Biachofs  Ambroaiua 
angezogen,  sodasa  er  aich  unter  die  Kate- 
chumenen  der  chrhitlichen  Kirclie  aufnehmen 
Hess,  um  zu  erfahren,  ob  ihm  hier  die  er- 
'sehnte  Wahrheit  mit  ihrem  Frieden  winke. 
Auch  in  Mailand  auchte  ihn  seine  treue 
Mutter  auf  und  war  hocherfreut,  ihn  jetzt 
auf  dem  Wege  znm  Heile  wieder  zufinden. 
Vor  seiner  vollstandigen  Bekehrung  zur 
Kirche  brachte  er  einige  Zeit  auf  dem  be- 
nachbarten  Landgut  einea  Freundea  zu 
Oaasiciacum  zu,  wo  er  mehrere  Schriften  ver- 
fasste.  In  der  Schrift  „gegen  die  Aka- 
demiker*k  sucht  er  in  dialogiacher  Form 
gegen  die  Skepaia  der  Akademie  die  Noth- 
wendigkeit  einea  aicheren  Wiaaena  darzuthun, 
wobei  er  von  der  Frage  auageht,  ob  der 
Beaitz  der  Wahrheit  una  Bedurfniaa  und  zu 
unaerer  GlUckaeligkeit  nothwendig  sei,  oder 
nicht.  Der  Mitredner  Licentius  tritt  fUr  den 
Satz  ein,  daas  schon  daa  Forachen  nach 
Wahrheit  una  gltlcklich  mache,  deren  voller 
Besitz  una  walirend  dea  irdiachen  Lebena 
nicht  bescbieden  seix  wahrend  dagegen  der 
andcre  Mitunterredner  den  Satz  vertheidigt, 
daaa  der  wirkliche  Beaitz  der  Wahrheit  fUr 
una  unerlasslich  aei,  da  daa  bestandige  Suchen 
oline  Finden  den  Irrthum  ateta  im  Gefolge 
habe.  Dagegen  erklftrt  nun  Licentiua  daa 
Suchen  fur  nicht  gleichbedeutend  mit  dem 
Irrthum,  aondern  fttr  den  geraden  Weg  zur 
Weiaheit,  Beiden  Mitunterrednern  gegenttber 
behauptet  nun  Auguatin  aelbat,  daas  wir  ohne 
daa  Wahre  nicht  einmal  zur  Wahracheinlich- 
keit  gelangen  kOnnen,  welche  am  Wahren 
ihr  Maasa  habe ,  und  dass  ohne  den  Besitz 
der  Weiaheit  Niemand  weise  noch  glucklich 
sein  kdnne.  In  der  um  dieaelbe  Zeit  ver- 
faaaten  Schrift  „vom  aeligcn  Leben**  filgt 
Auguatin  noch  weiter  hinzu,  daaa  ohne  den 


Digitized  by  Google 


Augustinus 


62  Augustinui 


Besitz  dessen,  was  er  wflnsche,  der  Mensch 
nicht  glflcklich  sein  kdnne,  and  dass,  wer 
die  Wahrheit  suche,  ohne  sie  zu  finden,  also 
anch  des  Gluckes  ermangele  und  nicht  weise 
beissen  kflnne,  da  der  Weise  als  solcher 
nothwendig  auch  glflcklich  sein  musse.  Auch 
der  u ntcr  Leitung  der  gdttlichen  Gnade  nach 
Gott  Sachende  habe  nicht  die  voile  Weisheit 
und  Glflckseligkeit.  Wurde  in  der  Schrift 
„gegen  die  Akademiker4*  hervorgehoben,  dass 
wir  bei  den  Sinnes  -  Wahrnehmungen  doch 
wenigstens  dessen  gewiss  seien,  dass  wir  sie 
haben;  so  stellt  Augustin  in  der  Schrift  ,.vum 
seligen  Leben"  geradezu  den  Grundsatz  auf, 
dass  sich  an  dem  eigenen  Leben  schlechter- 
dings  nicht  zweifeln  lasse.  In  der  zunfichst 
verfassten  Schrift  ^Selbstgesprache" 
wird  das  Wissen  Gottes  und  der  Seele,  also 
Gottes-  and  Selbsterkenntniss  als  dasjenige 
behauptet,  was  wir  eigentlich  suchen,  nndmit 
dem  eigenen  Denken  sei  das  eigene  Sein 
das  unmittelbar  Gewisseste.  Wahrend  nun 
in  der  gleichzeitigen  Schrift  „von  der  Ord- 
nung*  die  Wisseuschaften  als  der  Weg  be- 
zeichnet  werden,  uns  zar  Erkenntniss  der 
in  alien  Dingen  vorhandenen  Ordnung  und 
demgemass  zur  Weisheit  Gottes  zn  mhren, 
wird  in  der  die  „Selbstgesprache'4  fortsetzen- 
den  Schrift  nvon  der  Unsterblichkeit 
der  Seele-  zum  Be  weise  derselben  auf 
das  Theilhaben  der  Seele  an  der  unverftnder- 
lichen  Wahrheit  and  ihr  wesentliches  Vereint- 
sein  mit  der  ewigen  Vernunft  und  mit  dem 
Leben  selbst  hingewiesen.  Ein  dem  Augustin 
beigelegtes  Buch  aber  die  Grammatik  und 
eine  Abhandlung  Uber  die  zehn  Kategorien 
sind  unficht.  In  dieselbe  Zeit  mit  den  ge- 
nannten  Schriften  fallen  anch  die  „Prin- 
cipien  der  Dialektik",  welche  ihm  als 
Wissenslehre  gilt,  die  das  Lehren  und  Lernen 
uns  lehre.  Am  Ostersabbath  des  Jahres  387 
empfing  Augustin  mit  seinem  14iahrigen  Sohne 
vom  Bischof  Ambrosius  in  Mailand  die  Taufe 
und  lebte  darauf  ein  Jahr  lang  in  Rom,  wo 
bald  darauf  seine  Matter  starb.  Uier  ent- 
standen  seine  Schriften  .,  il  b  e  r  die  Grdsse 
der  8eeleu  and  drei  gegen  die  manichaische 
Losung  der  Frage  vom  Ursprung  des  Bdsen 
gerichtete  BOcher  „vom  freien  Willen". 
Im  Jahre  388  kehrte  Augustin  in  seine  Vater- 
stadt  Tagaste  zurflck,  wo  er  in  der  ererbten 
Wohnang  zurukgezogen  und  nur  im  Um- 
gange  mit  wenigen  gleicbgesinnten  Freunden 
als  Schriftsteller  lebte.  In  der  gleichfalls 
gegen  die Manichaer  gerichteten Schrift  „flber 
die  EntstehnngM  giebt  er  eine  allego- 
rische  Deutung  der  biblischen  Schopfungs- 
geschichte,  wahrend  er  in  der  Schrift  „von 
der  wahren  Religion",  wodurch  er  vor- 
zugsweise  seinen  Ruf  als  kirchlicher  Religions- 
philosoph  begrtlndete,  von  der  Fortbildung 
des  Glaubens  zum  Wissen  handelt  Er  wurde 
im  Jalire  395  zu  Hippo  Rhegius  heutzutage 
Bona)  zum  Presbyter  und  Prediger  and  395 


zum  Mitbischof  daselbst  ernannt  Als  Pres- 
byter verfasste  er  gegen  die  Manichler  die 
beiden  Schriften  ..vom  Nntzen  des  Glau- 
bens** und  „von  den  zwei  Seelen**, 
worin  er  die  manichaische  Lehre  von  der 
Vereinigung  einer  guten  und  einer  bosen 
Seele  im  Menschen  bekampfte,  ferner  eine 
Schrift  gegen  den  Manichaer  Adimantua, 
worin  er  das  Verhftltniss  des  alten  Testaments 
zum  neaen  erdrtert,  mehrere  Auslegangen 
biblischer  Schriften,  eine  Rede  flber  aen 
Glauben  und  das  Glaubenssymbol  nnd  eine 
casuistische  Schrift  Uber  die  Lflge.  Als  Bischof 
von  Hippo  verfasste  er  mehrere  Streitschriften 
gegen  die  Donatisten  und  gegen  die  Pela- 
gianer,  deren  Ftlhrer,  der  im  Jahre  411  nach 
Afrika  verschlagene  britiscbe  MOnch  Pelagius, 
die  Lehre  von  der  Erbsunde  fur  sitten- 
verderblich  erklirt  hatte  and  gegen  die  Lehre 
von  der  Unwiderstehlichkeit  der  gOttlichen 
Gnade  die  Freiheit  des  menschlichen  Willens 
geltend  machte.  Aeoaserlich  siegte  zwar  zu- 
naclist  Augustin  flber  die  Pelagianer,  die  auf 
der  Synode  zu  Ephesus  (431),  ein  Jahr  nach 
dem  Tode  Augustins,  von  der  Kirche  ver- 
urtheilt  wurden,  aber  vollstandig  und  auf- 
ricbtig  ist  Augostins  Lehre  flber  die  Erbeflnde 
und  die  Vorherbestimmung  des  Menschen 
duTch  Gottes  freie  Gnade  niemals  zur  offent- 
lichen  Meinung  der  Kirche  geworden.  Durch 
den  gallischen  Mdnch  Cassianus  hatte  sich 
vielmehr  eine  zwischen  den  schroffen  Gegen- 
satzen  vermittelnde  Ansicht  ausgebildet,  welche 
allmalig  unter  dem  Namen  des  halben  (Semi-) 
Pelagianismus  in  der  Kirche  geltend  wurde 
und  es  durch  das  Mittelalter  hindurch  blieb. 
Als  Bischof  von  Hippo  hat  Augustin  am  das 
Jahr  400  seine  Confessiones  (Bekennt- 
nisse)  verdffentlicht,  in  welchen  er  flber  sein 
Leben  im  Stande  der  Sflnde  and  der  Gnade 
vor  seinem  gdttlichen  Richter  eine  demflthig- 
stolze  Bcichte  ablegte,  die  als  Erbaaungs- 
buch  weit  verbreitet  und  spftter  viel  gedrackt 
und  in  alle  Sprachen  Europa's  flbenetzt 
worden  ist  In  dieselbe  Zeit  gehdren  seine  vier 
Bucher  nflber  die  christliche  Lehre**, 
die  Schrift  „ aber  die  gOttliche  Drei- 
einigkeif  (in  den  Jahren  400—413  ver- 
fasst),  und  sein  im  Jahre  413  begonnenes 
und  426  vollendetes  Haupt-  und  Lebenswerk, 
die  22Bflcher  ..vmn  Gottesstaateu.  Er 
starb  im  Jahre  430,  wahrend  Hippo  von  den 
Vandalen  belagert  wurde,  nachdem  er  noch 
in  den  letzten  Jahren  seines  Lebens  in  seinen 
„Retractatio  iie  s  -  eine  rflckblickende  und 
berichtigende  Uebersicht  Uber  seine  eigenen 
Schriften  gegeben  hatte. 

Bindemann,  der  heiligo  Augustin.    1—3.  1844. 
55.  69. 

Poujoulat,  histoiro  de  St.  Augustin.  1—8.  Paris 

1844.   (8.  <$d.  1852.) 
Bifhringar,  die  Kirche  Cbrisi  wad  ihre  Zeagen. 

L,  3  (1845),  8.  98—974  (Augustin). 

Das  achte  Bach  des  Werkes  nvom  Gottes- 
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staate'*  ist  besondere  wichtig,  am  die  UrtheUe 
Augustus  lib  or  die  vorchristlichen  Philosophen 
kennen  zu  lernen,  deren  Schriften  den 
christlichen  Lehrern  nar  alg  eine  Neben- 
arbeit  empfohlen  werden,  wobei  das  lautere 
Gold  der  Wahrheit  von  den  beigemengten 
Sehlacken  sorgfaltig  geschieden  werden  mil  we. 
Augustin  erwahnt  die  pythagoreische  Philo- 
aopbie  nnter  dem  Namen  der  italischen  and 
unterscheidet  diese  ,von  der  jonischen  Philo- 
sophie,  za  welcher  er  ausser  Thales, 
Anaximander  und  Anaximenes  auch  den 
Anaxagoras,  mit  seiner  Lebre  von  Gott  als 
dem  Bildner  der  Materie,  and  dea  Diogenes 
von  A  po  I  Ionia  rechnet,  welcher  in  der  Lnft 
den  Trager  der  gOttlichen  Vernonft  erblickt 
babe.  Kin  Schuler  des  Anaxagoras  war 
Archelaos  aus  Milet,  als  dessen  ScbUler 
SokTates  gilt,  welcher  zaerst  die  ganze 
Philoaophle  auf  die  Ethik  znxUckgeftthrt 
habe,  weniger  wohl  wegen  der  Schwierigkeit 
der  Physik,  als  darum,  weil  erst  der  sittlich 
gereinigte  Geist  zur  Erforschung  des  ewigcn 
Lichtes  befthigt  sei.  Nach  kurzer  Erwahnung 
der  SokratesschUler  Aristippos  und  Antisthenes 
wird  von  Platon  and  den  Neaplatonikeru 
ausfdhrlicher  als  von  denjenigen  SchUlern 
des  Sokrates  geredet,  welche  nnter  den 
griechiachen  Philosophen  die  hervorragendsten 
■eien.  Yon  Platon  meint  Augustin,  derselbe 
habe  die  Weise  des  Sokrates,  die  eigne  An- 
sicht  zn  verhallen,  so  sebr  beibehalten,  dass 
seine  eigene  Ansicht  aber  die  wichtigsten 
Gegenstande  nur  schwer  herauszniinden  seL 
Darum  will  er  sich  an  die  Neuplatoniker 
halten ,  welch. •  den  Platon  sorgfaltig  studirt 
and  nchtig  verstanden  batten.  Aristoteles 
gilt  ihm  als  ein  Platoniker  von  grossem 
Geist,  der  seine  eigene  Secte  gegrtlndet  habe. 
Den  neuern  Platonikern  Plotinos,  Porphyrins 
and  Jamblichos  gelte  Gott  als  die  Ursache 
all es  Seienden,  als  die  Ordnung  des  Lebens 
and  als  die  Vernonft  in  allem  VernUnftigen. 
Ihre  Lehre  ziebt  ebenso  bloss  der  Yolks- 
religion  und  den  Fabeln  der  Dichter,  sowie 
der  Staatsreligion  der  Griechen,  wie  auch  der 
natttrlichen  Religion  der  Stoiker  und  Epikureer 
▼or  and  rtthmt  ihren  znr  Erforschung  des 
ewigen  und  unveranderlichen  Gottes  ein- 
geschlagenen  Weg,  wobei  nur  raissbilligt 
wird,  dass  sie  neben  dem  hochsten  Gott 
noch  Untergdtter  undDimonen  verehrthatten. 
Angesichts  der  grossen  Leber einstimmung, 
welche  zwischen  der  Lehre  Platon's  und  der 
heiligen  Schrift  stattfinde,  halt  es  Augustin 
nicht  fur  unmoglich,  dass  sich  Platon  w ah rend 
seines  Aufenthaltes  in  Aegypten  durch  einen 
Dolmetscher  mit  dem  In  halt  der  biblisclien 
Schriften  bekannt  gemacht  liabe,  wicwohl 
sich  derselbe  auch  ebensogut  aus  der  Be- 
trachtung  der  Welt  zu  seiner  Erkenntniss 
von  Gottes  ewigen  Wesen  erhoben  haben 
kdnne.  War  den  Platonikern  sogar  die  Er- 
kenntniss der  gottlichen  Dreieinigkeit  auf- 


gegangen,  so  hatten  sie  doch  die  Fleiach- 
werdung  der  Vernunft  des  Vaters  oder  des 
gottlichen  Sohnes  verworfen,  da  sie  die 
Demuth  verschmahten ,  nicht  wahrhaft  und 
treu  die  Weisheit  und  Tngend  liebten  und 
sich  schamten,  ans  SchUlern  Platons  J  linger 
Christi  zu  werden. 

Augustin's  Schriften  sind  ein  Jahrtausend 
lang  vom  machtigsten  Einflusse  auf  die 
dogmatische  Bewegung  in  der  christlichen 
Kirche  gewesen.  Seine  wBekenntnissew 
werden  durch  die  Biographie  Augustin's 
erganzt,  welche  sein  junger  Freund  Possidius 
verfasste  und  welche  im  10.  Bande  der  von  den 
Maurincr  -  Benedictinero  (Paris  1689  —  11(H)) 
veranstalteten  Ausgabe  seiner  Werke  sich 
findet,  sowie  auch  selbstandig  herausgegeben 
worden  ist  {/tassidii  Vita  Augusttni  ed.  Salinas 
1751  in  Rom  und  1764  in  Augsburg).  Der 
erste  Druck  der  Werke  Augustins  erschien 
in  11  Foliobanden  zu  Basel  (1506);  darauf 
folgte  die  von  Erasmus  besorgte  Ausgabe 
(Basel  1528—29)  in  10  Banden,  wiederholt 
in  Antwerpen  (1577).  In  der  von  Migue  ver- 
anstalteten Patrologie  befinden  sich  die  Werke 
Augustins  im  32.-47.  Bande  der  lateinischen 
Kirchenvftter. 

Indem  Augustin,  den  heidnischen  Philo- 
sophen gegenUber.  die  unterscheidend  christ- 
licheLehre  und  Lebensanschauung  vertheidigt, 
gilt  es  ihm  als  sicher,  dass  der  Mensch  irren 
mtisse,  wenn  ^er  nicht  von  der  gdttlichen 
Gnade  unterstfltzt  ist,  obwohl  er  nicht  leugnet, 
dass  die  gdttlichc  Yorsehung  auch  die  Ueiden 
viele  nfltzliche  Wahrheiten  habe  finden 
lassen,  die  sich  der  Christ  als  sein  Eigen- 
1 1 1  inn  nehmen  soil,  das  frdher  von  ungerechten 
Herren  besessen  worden  sei.  Die  heidnischen 
Philosophen  kannten  das  Ziel,  aber  nicht 
den  richtigen  Weg,  auf  welchen  der  Christ 
durch  den  Glauben  gewiesen  wird,  und  der 
zuin  Heil  und  zum  Genusse  Gottes  fuhrt, 
wahrend  die  heidnische  Philosophic  die 
Wahrheit  ohne  FrSmmigkeit  und  ohne  Liebe 
suchte,  ohne  welche  die  Wissenschaft  nur 
aufblaht  Die  Philosophen  blicken  wohl  auf 
ihre  Vernunft,  aber  nicht  auf  den.  der  dieselbe 
gegeben  hat.  Dagegen  steigt  der  Weg  der 
Frommigkeit  von  Niedrigkeit  zu  llohem  auf; 
erst  die  durch  Gottes  Htllfe  gesunde  Vermin  ft 
ist  dem  Hochsten  gewachsen  und  kann  sich 
durch  Glauben  zum  Wissen  aufschwingen. 
Durch  die  Erkenntniss  des  Zeitlichen  und 
Sichtbaren  muss  sich  der  Mensch  zur  Er- 
kenntniss des  Ewigen  und  In  sichtbaren 
aufschwingen,  dabei  aber  vor  Allem  in  sein 
Uerz  blicken  und  einsehen,  dass  die  Er- 
kenntniss onserer  aelbst  besser  ist.  als  die 
Erkenntniss  aUer  aussern  Dinge  una  als  alle 
Ubrige  Wissenschaft.  Nur  Erkenntniss 
Gottes  und  der  Seele  ist  der  Gegenstand  der 
wahren  Philosophic.  Niemand  sucht,  der 
oicht  finden  will:  wer  aber  daran  zweifelt, 
die  Wahrheit  za  linden,  muss  da  von  abstehen, 
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sie  zu  sachen.  Niemand  kann  etwas  wahr- 
scheinUch,  d.  h.  der  Wahrheit  ahnlich 
finden,  der  die  Wabrbeit  nicht  kennt  Im 
blosaen  Zweifeln  ist  kein  wahres  Gltlck  mdg- 
lich.  Wer  zweifelt,  der  denkt,  and  dass  wir 
denken,  kdnnen  wir  nicht  bezweifeln;  daher 
wissen  wir,  dass  wir  sind.  Es  kann  also 
nicht  bezweifelt  werden,  dass  es  Wahrheit 
gebe,  nnd  die  Wahrheit  dea  innern  Lebena 
ist  von  jeder  Tauschung  frei,  wahrend  die 
Wahrheit  der  sinnlichenErscheinungen  keine 
unmittelbare  Gewissheit  in  sich  hat,  da  das 
Sinnliche  nur  in  das  Gebiet  der  Meinung 
gehdrt.  Daher  dttrfen  wir  in  den  Sinnen  das 
Urtheil  Uber  die  Wahrheit  nicht  suchen. 
Nicht  aus  den  Sinnen  dtlrfen  wir  unser 
Wissen  schdpfen,  sondern  aus  unserm  Ver- 
stande.  Das  Sinnliche  ist  immer  nnr  ein 
Bild  der  Wahrheit,  da  ea  dem  Uutergangc 
nnterworfen  ist,  wahrend  die  Wahrheit  ewig 
ist,  obwohl  die  Sinne  im  Stande  sind,  uns  an 
das  Ewige  zn  erinnern.  In  der  Seele  dagegen 
iat  Wahrheit,  namlich  das  Wissen;  darum 
hat  die  Seele  an  der  Unsterblichkeit  Theil. 
Der  Seele  wohnt  ein  Licht  der  ewigen  Ver- 
nunft  bei,  die  nnaere  Lehrmeiaterin  ist,  urn 
die  Begriffe  zu  unterscheiden  nnd  zn  ver- 
binden.  Nnr  im  allgemeinen  Lichte  der 
Vernnnft  kdnnen  wir  die  allgemeine  Wahr- 
heit erblicken,  an  welcher  Alio  in  gleicher 
Weise  Antheil  haben  kdnnen.  A  lie  ewige 
Wahrheiten  aber  haben  ihre  lidchate  Einheit 
in  Gott,  welcher  derjenige  Verstand  iat,  in 
welchem  Alles  iat  und  zugleich  der  Grund 
alter  Dinge.  Als  das  Subject,  welche8  sieht, 
sinnUcb  wahrnimmt,  voratellt  und  denkt,  iat 
die  Seele  nnkdrperlich,  einfach  nnd  untheil- 
bar.  Die  Seele  ist  nicht  ein  Theil  Gottes, 
sondern  sein  Geschdpf  und  hat  als  solchea 
eine  Reihe  von  Stufen  der  vegetativen,  der 
animalen,  der  rationalen  Kraft,  dann  der 
Tugend  ah)  Reinigung  der  kampfenden  Seele, 
der  Sicherheit  im  Guten  und  dea  Gelangens 
zu  Gott  zu  durchlaufen,  bis  aie  endlich,  durch 
Gottes  Licht  erleuchtet,  Gott  genieast  und 
selig  ist.  Obwohl  die  Seele  etwaa  Hdheres 
und  Beaaerea  iat,  ala  der  Kdrper,  so  ist  doch 
auch  in  der  kdrperlichen  Welt  nicht  Alles 
veranderlich  und  verganglich,  da  auch  die 
kdrperlichen  Dinge  ewige  und  verntlnftige 
Grunde  in  sich  tragen,  die  von  der  Vernunft 
Gottes  umfaast  werden.  Nichts  ist  zwischen 
Gott  und  uns;  wir  hangen  unmittelbar  mit 
ihm  zusammen,  denn  in  alien  Dingen  ist  er 
gegenwartig:  daher  ist  auch  Gott  die  Wahr- 
heit selbst,  das  hdchste  Sein  und  die  hdchste 
Vernunft  und  das  hdchste  Gut,  durch  welches 
alles  Andere  erat  gut  ist;  er  ist  der  ewige 
Grund  aller  zcitlichen  Formen  in  der  ge- 
schaffenen  Welt  und  alles  Schdnen  Urbild. 
In  seiner  Weisbeit  aind  die  Schatze  der 
weltlichen  Dinge  wie  der  intelligibeln  Welt 
enthalten,  welche  durch  diese  Weiaheit  ge- 
schaffen  sind.    Die  Unterscliiede  von  Sub- 


stanz  nnd  Qnalitat,  sowie  der  ubrigen 
(Aristotelischen)  Kategorien  findet  auf  Gott 
keine  Anwendung;  denn  er  ist  selber  das 
Sein  alles  dessen,  was  man  als  seine  Eigen- 
achaften  zu  bezeichnen  pflegt,  und  auch  sein 
Wiaaen  und  Wollen  fill  It  mit  seinem  Sein 
zusammen.  Die  Unterschiede  im  dreieinigen 
Gott  lassen  sich  durch.  die  Analogie  der 
Drei heit  unseres  eigenen  Wesens,  namlich 
unseres  eigenen  Seins,  Wissens  und  Liebens 
oder  unseres  Gedachtnisses,  Gedankena  und 
Willens  deutlich  machen.  Jemehr  wir  Gott 
erkennen  und  begreifen,  destomehr  scheint 
Gott  selbst  in  uns  zu  wachaen,  sofern  das 
Licht  Gottes  in  una  wachst  Denn  er  ist  die 
Seele  der  Welt  und  ihr  hochstes  und  wahres 
Leben.  VVir  erkennen  Alles  in  Gott;  in 
seinem  Geiate  wiasen  wir  und  soweit  unser 
guteT  oder  bdser  Wille  es  zulasst,  soweit 
kdnnen  wir  die  Wahrheit  fassen,  welche 
Gott  uns  aufthut  Ohne  die  Vernunft  kOnnen 
wir  nicht  glaubcn.  Durch  ein  doppeltes  Ge- 
wicht  werden  wir  zum  Lernen  angetrieben, 
durch  die  Autoritat  und  durch  die  Vernnnft. 
Der  Zeit  nach  ist  die  Autoritat,  der  Sache 
nach  die  Vernunft  frOher.  Was  wir  mit  der 
GewUwheit  des  Glaubens  bereits  festhalten, 
mtlasen  wir  auch  mit  dem  Lichte  der  Ver- 
nunft zu  erblicken,  zu  erkennen  nnd  zu  be- 
greifen 8treben.  Vieles  giebt  es,  was  wir 
glauben,  ohne  ea  zu  wiasen;  aber  Nichts, 
was  wir  wnssten,  ohne  es  zu  glauben.  Wir 
sullen  glauben,  weil  wir  in  diesem  Leben 
ohne  Glauben  an  die  Dinge,  die  wir  wahr- 
nehmen,  zu  gar  keinem  nandeln  kommen 
wllrden  und  uns  der  Glaube  auch  zur  Er- 
kenntniss  des  Willens  anderer  Menschen 
ndthig  ist.  Ueberdies  ist  ja  unser  Streben 
auf  etwas  ZukOnftiges  gerichtet,  was  wir  als 
solchea  nicht  sehen  kdnnen,  sondern  nur  im 
Glauben  suchen  musaen.  Darum  ist  mit  dem 
rechten  Glauben  auch  die  Hoffnung  eng  ver- 
bunden,  sowie  die  Liebe.  die  nicnta  anders 
iat  als  der  veratarkte  Wille.  Erst  durch  die 
Liebe  wird  der  Glaube  thatig.  Wer  aber 
etwas  Anderes  liebt,  als  die  Wahrheit,  der 
crgiebt  aich  dem  Schein  und  dem  Irrthum. 
Darum  haben  wir  auf  Gott  unsere  Liebe  zu 
richten  und  Alles  Andere  nur  in  ihm  in 
lieben.  Die  Erkenntniss  Gottes  ist  der  Lohn 
unarer  Liebe  zu  ihm.   Das  Boae  ist  nicht 

Sleich  uraprfinglich  mit  dem  guten  Princip, 
cm  rein  gciatigeu  Gott,  sondern  eine  blosae 
Verncinung  odcr  Beraubung  deaaelben.  Das 
BOae  hat  keine  Natur,  sondern  der  Verlnst 
des  Guten  tragt  den  Namen  des  Bdsen. 
Ursache  des  Bdsen  iat  der  Wille,  der  aich 
von  Ildherem  zu  Niederem  abwendet.  Der 
bdse  Wille  ist  ein  Abfall  vom  hdchaten  (Jute, 
die  Gnade  macht  uns  zu  guten  Menschen. 
Niemand  handelt  richtig,  der  nicht  von 
gdttlicher  Hulfe  unteratutzt  wird.  Der  freie 
Wille  iat  durch  die  Gnade  Gottes  in  uns 
wirksam.  Denn  in  den  Herzen  der  Menschen 
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wirkt  Gott  selbst,  indem  er  ihre  Willens- 
bestimmungen  wendet,  wohin  er  will,  sei  ea 
zum  Guten,  sei  es  zum  BSsen.  Denn  unsere 
Willensbestimmungen  vermtigen  nnr  soviel, 
als  Gott  will  und  voraus  weiss,  class  sie  ver- 
mtfgen  sollen.  Indem  Gott  von  Anfang  an 
einen  Theil  der  Menschen  dem  allgeraeinen 
Sflndenverderben  entzog,  entstand  und  cnt- 
wickelte  sich,  seit  Menschen  leben,  neben 
den  irdischen  Staaten  der  Gottesstaat 
Znerst  lebten  die  Menschen  ohne  Gesetz  und 
ohne  Kampf  mit  der  Lust  dieser  Welt, 
sodann  unter  dem  Gesetze,  da  sie  kampften 
und  besiegt  wurden,  zuletzt  in  der  Zeit  der 
Gnade,  da  sie  kampfen  und  siegen.  In  sechs 
Abschnitten  verlauft  die  Entwickelung  des 
werdenden  Gottesstaates.  In  der  ersten  Zeit, 
die  mit  der  Stlndfluth  endigt,  sind  die  beiden 
Staaten  durch  Kain  und  Abel  vertreten; 
die  zweite  Zeit  geht  von  Noah  und  der 
Sprachverwirrung  bis  zu  Abraham;  in  der 
dritten,  bis  zu  David  reichendcn  Zeit  ward 
dem  Volke  Gottes  das  Gesetz  gegeben  und 
ea  begann  bereits  die  gdttliche  Verheissung; 
die  vierte  Zeit  ist  die  der  Kdnige  und 
Propheten;  die  fttnfte  Zeit  beginnt  mit  der 
babylonischen  Gefangenschaft  und  reicht  mit 
wacnsender  Hoffnuug  auf  Erldsung  bis  auf 
Chri8tus;  die  sechste  und  letzte  Zeit  ist  die 
der  Gnade  und  wird  mit  dem  Eintritt  des 
ewigen  Sabbaths  schliessen,  da  die  Genossen 
des  Gottesstaates  sich  der  ewigen  Seligkeit 
erfreuen. 

Nourisson,   la  philosophic  de  St.  Augustine. 

Paris,  1865. 
Dorner,  Augustin,  sein  theologischcB  System  und 

seine  re ligio«-p h i losopli  Lscbe  Aoschauurjg.  1 873. 

Aurelius,  siehe  Marcus  Aurelius, 
d.  h.  Antoninus  Philosophus. 

Aureolus.  siehe  Petrus  Aureolas. 

A ut (Ml or <>s,  ein  bei  Diogenes  Laertias 
erwahnter  Epikuraer  der  Kaiserzeit,  dessen 
Lebenszeit  unbekannt  ist 

Autricuria,  siehe  Nicolaus  von 
Autricu  ria. 

Auvergne,  siehe  Wilhelm  von  Au- 
vergne. 


Avempare,  siehe  Ibn  Badja  (Badscha). 

A  veueebrul,  (Avicebron)siehe  Salomon 
ibn  Gabirol. 

Aveiideath,  Johannes,  ein  zum 
Ohristenthum  bekehrter  spanischer  Jude  im 
13.  Jahrhnudert,  dessen  Albert  der  Grosse 
gelegentlich  unter  dem  Namen  Avendar  ge- 
denkt,  maclite  das  Abendland  mit  arabischen 
Philosophen  bekannt  und  abersetzte  naruent- 
lich  A  vic<  nna's  Buch  „von  der  Seele"  in's 
Hebraische,  woraus  dann  der  Archidiakonus 
Dominicus  Gundisalvi  von  Segovia  eine  latei- 
nische  Uebersetzung  veranstaltete. 

AverroPs,  siehe  Ibn  Roschd. 

Averroisten  und  Alexandristen 
waren  zwei  Parteien  unter  den  Neuaristote- 
likern  des  Mittelalters  (siehe  mittelalter- 
liche  Philosophie). 

Avicebron,  Verfasser  des  Werkes  t,Fons 
vitae"  (Quelle  des  Lebens),  siehe  Salomon 
ibn  Gabirol. 

Avicenna,  siehe  Ibn  Sina. 

Azafe,  Pierre  Hyacinthe,  geboreu  zu 
Sorreze  im  Jahre  1766,  lebte  in  verschiedenen 
Lebensstellungen  meist  in  gedrtlckten  Lebens- 
verbal tnissen,  zuletzt  mit  einer  kleinen  Pension 
in  Paris,  wo  er  1875  starb.  Er  ist  Verfasser 
derSchriften  unter  den  Titeln:  Du  malhe^r 
et  du  bonheur  (1800),  Le  precis  du  Systeme 
universel,  in  8  Banden  (1809—1812),  Cows 
de  philosophie  ginerale,  in  8  Banden  (1821 
—1824),  spate*  unter  dem  Xitel :  Explication 
universelle ,  in  3  Banden  erschienen  (1826), 
Des  compensations  dans  les  destinees  hu- 
maines  (1808,  in  3.  Aufl.  1847),  Manuel  du 
philosopJie  (1816),  Jeunesse,  maturite,  reli- 
gion, philosophie  (1837).  Nicht  eigentlich 
systematischer  Denkcr,  sondern  mehr  geist- 
voller  Improvitator,  zahlt  er  zur  neueren 
sensualistischen  Schulc  in  Frankreich.  Der 
Grundbegriff  seiner  Psychologic  ist  die  Ex- 
pansion und  die  auf  diese  gegrilndete  Elasti- 
citat.  Er  leugnete  die  ftlr  sich  seiende  Existenz 
eines  vom  Kdrper  unterschiedenen  Seelen- 
wesens  und  wollte  durch  sein  System  der 
Ausgleichungen  den  Ungleichheiten  im  gesell- 
schafUichen  Leben  entgegenwirken. 


B. 


Bander,  Franz  <spater  in  den  baye- 
rischen  Adelsatand  erhoben),  war  als  jUngster 
Sohn  des  kurfQrstlichen  Leibarztes  Baader 
1765  in  Mflnchen  geboreu  und  litt  als  Kuabe 
mehrere  Jahre  lang  an  einer  Entwickelungs- 
krankheitdes  Gehims,  bis  in  seinem  zehnten 
Jahre  der  blMe  und  traumerische  Knabe 
beim  Anblick  der  geometrischen  Figuren  des 
Euklid  pldtzlick  aus  seinem  seitherigen  dum- 
pfen  Brttten  wie  aus  einem  Traume  erwachte. 
Er  bekam  jetzt  mit  einem  Male  Lust  zum 

HMCk,  H«nd*.6rlcrbuch. 


Lernen  und  zeigte  besondere  Vorliebe  filr 
Mathematik,  so  wie  auch  der  Trieb,  Verse 
zu  machen,  in  ihm  erwachte.  Im  Todesjahre 
Lessings  und  dem  Jahre,  in  welchein  Kant's 
„ K ritik  der  reinen  Vernunftu  das  Licht  der 
Welt  erblickte  (1781),  bezog  er  zugleich  mit 
seinem  altcren  Bruder  Joseph  die  Hochschule 
zu  Ingolstadt,  die  alma  mater  exjesuitica, 
wo  auch  nach  der  Aufhebuug  des  Ordens 
(seit  1773)  die  Grundsatze  der  Jttnger  Loyola's 
und  die  geistige  Stockfmsternisa  des  katho- 
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lischen  Aberglanbens  heimlich  fort  und  fort 
gen&hrt  worde.  Der  Versuchung,  in  die  Auf- 
klilrungsbestrebungen  der  Iugolstttdter  IUu- 
minaten  sick  verwickeln  zu  lassen,  widerstand 
der  erregbare  Jflngling  vielleicht  wentger 
•lurch  seine  ausdem  Elternhause  mltgebraciite 
gntkatholische  Frflmmigktit ,  als  durch  dea 
Kin  Muss  Michael  Sailer's,  in  demon  Per- 
sonlichkeit  und  Tkfltigkeit  aich  der  Neu- 
Loyolismus  damaliger  Zeit  besonders  augen- 
falfig  spiegelte.  Der  Kampf  gegen  den  freien 
Geist  des  Selbstdenkens  blieb  nach  wie  vor 
das  Ziel  bei  den  mit  Wiasenschaft  sich  be- 
fassenden  Gliedern  des  Ordcns.  Wie  wenig 
sich  aach  die  Auf  klarung  der  Kflpfe  mit  dem 
Wesen  des  Katholicismus  vertmg,  so  noth- 
wendig  erschien  es  doch,  wenigstens  den 
Schein  eines  aufgeklarten  Katholicismus  und 
eines  katholischen  Fortschrittes  anzustreben, 
nm  durch  eine  ktlnstliche  Mischnng  von  Licht 
und  Finsterniss  der  Saclie  des  Katholicismus 
den  Boden  zu  erhalten,  den  ihr  die  Aufkl&rer 
mehr  und  mehr  zu  untergraben  drohten.  Es 
gait,  durch  scheinbares  Eingehen  in  Auf- 
klarung  und  Selbstdenken  dem  katholischen 
Wesen  iu  den  Gemtlthern  der  Gebildeten 
einen  Anhalt  zu  verschaffen  und  mit  fein- 
gnwobenen  Seilen  frommkatholiacher  Gefllhle 
wo  mOglich  auch  protestantische  Gemflther 
zur  katholischen  Kirche  hertlber  zu  Ziehen. 
Und  in  diesem  Sinne  wirkte  eben  Sailer  auf 
eine  katholische  WiedeTgebuft  seines  Zeit- 
alters  mit  so  gutem  Erfolge  hin.  dass  auch 
Lavater  sich  in  scinen  ..Empfindungcii  eines 
Protestanten  in  einer  katholischen  Kirche** 
(1781)  in  den  Sailer'schen  Geftthlskatholicis- 
mus  einzuschw&rmeln  nicht  verschmihte. 
Wllhrend  Sailer  damals  zu  Ingolstadt  als 
Privatmann  seinen  schriftstellerischen  Ar- 
beiten  lebte  und  sein  „vollstAndige8  Gebet- 
und  Lesebuch  ftir  katholische  Christen44 
schrieb,  war  die  bischflf lich  -  aupburgische 
Universitat  zu  Dillingen  der  Haupt  -  Ver- 
einigungspunkt  fur  die  heimliche  Reinerhal- 
tung  und  Pflege  des  neu-loyolitischen  Wesena. 
Im  Jahre  1788  hatte  Baader  seinen  medici- 
nischen  Cursus  im  Heilig  -  Geist  •  Spital  des 
„rothen  Stadtviertelsu  in  Ingolstadt  gemacht 
und  ging  nun  zur  Vollendung  seiner  natur - 
wissenschaftliclicn  und  medicinischen  Studien 
nach  Wien,  wo  er  1783  bis  1785  verweilte. 
In  der  Zwischenzeit  war  der  „liebe  Sailerw 
als  Professor  der  Moral  -  Philosophic  nach 
Dillingen  versetzt  worden.  Nach  der  Rfick- 
kehr  nach  Ingolstadt  erwarb  Baader  mit 
einer  Abhandlung  „  fiber  den  Wftrmestoff" 
(1785)?  worin  er  das  von  Lavoisier  bek&mpfte 
Phlogiston  ftlr  die  Wissenschaft  zu  retten 
suchte,  den  Grad  eines  Doctors  der  Medicin, 
wfthrend  gleichzeitig  Sailer  in  seinen  Dillinger 
Vorlesungen  die  Vernunft  als  einen  trfige- 
ri8chen  Irrwisch  verschrie. 

Nachdem  Baader  in  seiner  Vaterstadt 
einige  Zeit  als  GehOlfe  seines  Vaters  bei 


dessen  ansgebreiteter  Praxis  thltig  geweaen 
war,  zeigte  es  sich,  dass  der  Besuch  der 
Kranken  auf  sein  erregbares  Gemttth  un- 
gfinstig  einwirkte,  und  der  Vater  gestattete 
ihm  endlich,  seiner  Neigung  zur  Bergbau- 
wissenschaft  zu  folgen.  Er  began n  einst- 
weilen  in  MUnchen  sich  mit  Mineralogie  und 
Chemie  genauer  bekannt  zu  machen,  und 
zur  Abwechselung  lief  bei  scinen  Beschifti- 
gungen  ein  zerstreutes  und  vermischtes  Lesen 
nebenher,  wie  ihm  eben  die  jeweilige  Stim- 
mung  oder  der  Zufall  entweder  Sailers  Logik 
oder  Ulrichs  Metaphysik,  Bacon's  neues  Or- 

fanon  oder  Platner's  Anthropologic,  Hemster- 
uis'  vermischte  philosophische  Sohriften  oder 
den  Wandsbecker  Boten,  Herders  Schriften 
oder  Hamanns  sibyllinische  Orakel,  Wielandu 
Komane  oder  Klopstock's  Oden,  Jacobis 
Hume  und  Spinozabriefe  oder  Keimarus'  Bueh 
flber  die  natfirliche  Religion,  Pascals  Pensees 
oder  Kant's  Kritik  der  reinen  Vernunft, 
Ossian's  Poesien  oder  Sulzer's  Aesthetik  in 
die  Hftnde  brachte.  In  der  Gahrung  seines 
Gemfiths  und  bei  der  UnentBchiedenheit  seiner 
Geistesrichtung  hatte  er  in  der  Osterwoche 
1786  sein  Tagebuch  begonnen,  aus  welchem 
wir  fiber  seine  Lecture  und  damaliges  inneres 
Leben  Kunde  erhalten.  ..  Iu  der  Natur  ausser 
nns  (schreibt  er)  wissen  wir  von  nichts  Inne- 
rem,  von  dem  Inneren  in  uns  aelbst  nur  durch 
Selbstgeffihl,  Bewusstsein,  Selbstbeobachtnng. 
Nun  ist  die  Frage,  ob  und  wie  es  angeht, 
dass  wir  hicr  von  unserem  sicheren  Leiter 
abgehen  und  in  der  Ph&nomenenwelt  ausser 
uns  fiber  die  Natur  unseres  Selbst  Aufschlusse 
suchen  sollen?  HieT  liegt  der  Knoten;  das 
grfisste  und  tiefste  Gelieimniss  aller  unserer 
Erkenntniss  liegt  hier,  wie  ton  auch  aus 
Kant  sehe.  Aufschluss  und  Enthullung  werde 
ich  einmal  gewias  noch  hu don:  mein  heisser 
DuTst  wird  gestillt,  meine  Tantatasqual  gc- 
endet  sein!  . . .  Sollte  dieses  ewige  Streben 
in  uns  nicht  ein  sicheres  Document  unserer 
UnsterWichkeit  sein?  des  ewigem  Eospor- 
arbeitens  und  Hinanklimmens  zum  Schfipfer? 
Aehnlichwerdung  —  Asymptote!  Kaat  nennt 
die  Idee  Gottes  selbst  Weal  unserer  Ver- 
nunft, und  wahrlich,  das  ist  sie!  Wir  sollten 
ihn  hier  erst  kennen  lernen!M  Dann  findet 
er  sich  wieder  aus  der  Lectfire  des  Reimarus 
vdllig  flberzeugt,  dass  sich  gegen  die  Wirk- 
lichkeit  eines  Weltbaumeistera  von  einem  Ge- 
sunden  kein  Einwand  machen  lasst  „Waa 
in  der  Natur  (so  Bchreibt  er)  um  und  in  uns 
lebt  und  webt,  Snmme  und  Urgrund  alios 
Lebens  und  alleT  Kraft  im  Universum,  dies 
ewig  unnennbare,  unsichtbare,  unbegreifticne 
Wesen  nennen  wir  Gott,  ailbelebenden  WeU- 
geist,  den  wrr  freilich  personificiren ,  nur 
analogisch  erkennen,  der  abet  doch  unleug- 
bar  da  ist,  wie  des  Menschen  Socle,  obwohl 
n  n  nicht  bar  wie  sie  ist,  in  tausend  Sprmohea 
zu  uns  spricht,  in  tausend  Organen  sich  uns 
inwohnend  offenbart*    Mit  Gedanken  fiber 
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das  GetsteTsehen  sehlaft  er  einstmals  ein,  die 
er  folgenden  Tags  in  Form  eines  Gespraehs 
mit  einem  zweifelnden  Prennde  niederschreibt 
and  zu  dem  Ergebnisse  kommt:  „Wenn  ich 
Geister  gesehen  babe,  so  giebt  nnd  gab  es 
dooh  we  I  c  lie  in  meinem  Gehirn;  das  1st  nicht 
wegEuleugnen.  Ana  blossem  Fibernspiel  im 
Gehirn  nnd  Wallung  im  Blute  ist  die  Ent- 
stehnng  derselben  nicht  zn  erklaren."  Und 
Obex  seinen  „lieben  Swedenborg*  iHchelnd 
geht  der  mitunterredende  Freund  von  hinnen. 

Im  Mai  1786  werden  die  Vorbereitungen 
fttr  das  neae  Bergbaastadiam  entschiedener 
in  Angriff  genommen;  der  jnnge  Bergbau- 
beflisaene  lebt  im  Mai  and  Juni  bei  eineT 
Tante  im  DoTfe  Egenbnrg  in  der  Umgebung 
von  Mttnchen.  In  der  Tftndlichen  Einsam- 
keit  geht  seinem  ainnenden  Geiste  das  „tiefe 
Wundcr  der  Gedankengeburt  in  una"  auf 
and  er  tlberzeagt  sich  von  dem  „innern 
Leben  eines  Geistes  in  uns,  der  nicht  in 
MechaniBmas  und  Gehirnfibernverkettnng 
Jdeen  bildet,  aondern  nach  seiner  ihm  eigenen 
Weise  das  Werk  trerbt  Leute,  deren 
Seelen  nicht  veraltete  Jnngfern  Hind,  werden 
es  t&glich  erfahren,  dass  man  erstens  mit 
Gedanken  schwanger  gehen  kann.  dass 
zweitens  das  GefQhl  der  Schwangerschaft  ein 
ganz  anderes  ist  als  jenes  nacli  der  Entbindang, 
dass  man  drittens  wihrend  der  Schwanger- 
schaft oft  wnnderliche  appetitus  iussert  und 
ilberhaapt  Alles  aufsucht.  was  ein  baldiges 
Waelisthum  des  Frttus  oder  die  Entbindung 
desselben  zu  betreiben  und  zu  bewirken  ver- 
mag,  dass  es  viertens  sogar  wirklich  ein 
obwohl  dunkles,  doch  unliugbares  Gefilhl 
der  Empfangnias  giebt,  und  dann  kommt 
fQnftens  die  Natur,  in  einem  Sommerduftchen 
etwa,  und  entbindet  mich  des  ganzen  Wurme- 
gepacks  von  Zweifeln  and  Unverdaulichkeiten, 
die  aber  nun  in  der  herrlichen  blUhenden 
Form  eines  Ganzen  als  mein  Gezeugtes  mir 
so  firendig  in's  Auge  lachen,  dass  ich  sechstens 
gern  mit  Asm  us  einen  Kreuzsprung  mache, 
der  Plackerei  des  Zeugens  und  Gebarens 
willig  vergesse  und  nach  neuen  Umarmungen 
mich  sehne".  Mit  dem  Sauseln  des  Sommer- 
duftchens  in  Egenbnrg  war  aber  liber  den 
gedankenschwangeren  jungen  Altbayer  zu- 
gleich  der  Feuereifer  des  Elias  gekommen, 
dass  er  seiner  gepretsten  Stimmung  in  einer 
Kapuiinerpredigt  wider  die  Duldung  Luft 
macht:  „Eine  wahre  allgemeine  Toleranz 
aller  I.  rionen  ware  dermalen  noch  aben- 
theueriicher  und  nur,  wie  wir  leider  seken. 
bei  lichtester  Aufklarung  in  gesittetsten  und 
Gottiob!  nur  grossen  Haupt-  und  Residenz- 
st&dten  mdglicn,  jenen  abscheulichen  Mdrder- 
und  Modergruben  alles  Wahren,  Guten  and 
Men sch lichen ,  den  grossen,  immer  offenen 
und  immer  blutenden  Schlachtbanken  aller 
Unachuld,  jenen  peatilenzialischen  Platzen, 
die  das  Gift  des  Leib  und  Seele  mordenden 
Mussiggangs,  der  Ueppigkeit  und  mehr  als 


viehischer  Unzucht  wett  nm  sich  dampfen, 
jenen  grossen  Ptlanzstadten ,  wo  sich  der 
Tenfel  Immer  friache  HOllenbrut  heranzieht ; 
mit  Einem  Worte,  nur  an  jenen  Or  ten.  wo 
man  zu  leben  weiss,  nur  da  bei  aller  Ent- 
fernnng  vom  National-  und  Sectenvorurtheil 
and  aller  Humanitat  ist  die  englische, 
menschenliebende,  allgemeine  Toleranz  mdg- 
lich  und  kommt  Gottiob!  auch  nur  da  fort, 
diese  bltthende  Sodomapflanze.  In  einem 
Orte,  wo  alle  Menschlichkeit,  geschweige 
Religion  langst  dahin  und  zu  Schutt  und 
Trdmmer  ist.  in  solch  einem  Orte  konnen 
ja  wohl  freiiich  alle  Religionen  gednldet, 
d.  h.  verepottet  und  (wie  dort  am  Markus- 
platz  in  Venedig  beim  Fasching  en  masque 
alle  Religionstrachten)  gelitten  werden,  indem 
neben  Sffentlichen  Sanitatshurenhausern  auch 
jeder  Nation  ihre  Kirche  zum  Gottesdienst 
hingebaut  win: I."  Die  Gedankenschwanger- 
schaft  des  jungen  Mannes  fUhrte  zu  seiner 
geistigen  Wiedergeburt ,  und  das  Jahr  1786 
bezeiennet  diesen  Wendepunkt  in  seinem 
inn  er  n  Leben ;  es  war  das  zweite,  das  wahre 
Geburtsjahr  ftlr  den  „gr6saten  Pliilosophen* 
Bayerns  und  des  katholischen  Deutschlands. 
Auf  Zweifel  reimte  sich  ihm  sofort  nnr 
Tenfel;  die  Weisheit  des  Wandsbecker  Boten 
und  des  Vetters  Andres  ping  ihm  liber  den  „Ver- 
nunfttaumel*  der  philosophischen  Zunftler, 
dieser  ^Unwissenheitsapostel,  die  sich  mit  nie 
erhdrter  Freiheit  Aufklarer  nennen,"  dieser 
„eiteln  Vernunftmanner,"  die  da  stolz  „mit 
dem  Pfanenschweife  hohler  Scheinweisheit 
prangen,  aber  weislich  ihre  garstigen  Fflsse 
unterm  Mantel  verborgen  halten.4*  Dem 
Einundzwanzigjahrigen  ist  es  jetzt  klar  ge- 
worden,  was  ftlr  eine  Bewandtniss  es  mit 
seinem  bisherigen  „Herumtanzen  auf  den 
Wogen  der  furcntvollen  Zweifelei*  hatte.  Er 
schreibt  darflber  in  seinem  Tagebuch:  „Die 
Zweifel8momente  (tberfallen  mich  gewQhnlich 
pltftzlich,  and  ein  wahrer  panischer  Schrecken 
kilndigt  ihre  Ankunft  an.  Dieser  erfttllt 
mein  ganzes  Innere  auf  eineu  Augenblick; 
Schatten  und  Gespenster  flattern  dann  meinem 
Geiste  vorflber;  Unholde,  die  meinem  Geiste 
Allen,  was  mir  hell,  licht  und  lieb  war  und 
ist  morden  wollen.  Ja,  es  war  mir  wohl  in 
solchen  Momcnten,  als  wenn  ich  mich  selbst 
vor  genauer  Besichtigung ,  Unterauchung, 
Beleuchtung  jener  angeblichen  Zweifelsgrtlnde 
fllrchtete.  Citire  ich  jene  Gespenster  feier- 
lich  nnd  erost  vor  den  Richterstuhl  der  Ver- 
nnnft,  so  iinde  ich  keine  Regung  im  Kopf, 
sondern  im  Herzen.  Zweifelei,  wenn  von 
der  rechten  Art,  ist  allemal  nur  kritische 
Trflbnng  des  von  Ltlge  genesenden  Geistes 
und  weissagt,  treibt  nnd  drangt  znr  Wahr- 
heitw  Und  der  jange  Seelenarzt  giebt  dem 
zweifelkranken,  graralichen  Siechthume  des 
Zeitalters  zu  bedenken,  dass  Jener  Skepticis- 
mus,  der  gar  zu  gern  dem  Epikuraismus  den 
Philosophenmantel   umhangt,    eine  wahre 
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Geistes-  und  Seelenkrankheit  1st.  Kraiik 
Hind  wir  Alle,  und  all'  unser  Than  und 
Arbeiten.  all'  unsere  Philosophic  und  Religion 
ist  nur  fllr  Kranke,  die  das  wahrc  Leben, 
Gesundheit,  Sehen  verlernt  haben,  krank, 
lahm  und  blind  sind.  Aber  diese  Krank 
heiten  waren  una  Mittel,  durcli  welche  unsere 
innere  rastlose  Kraft  Eindrflcke  und  Erkennt- 
nisse  Uberkara,  deren  sie  bei  ungestftrter 
Organisation  nicht  ffthig  war,  auch  nicht 
bedurfte.  fur  soldi  ein  heilsames  kritisches 
Symptom  halte  ich  zum  Theil  die  neuliche 
Erscheinung  der  Kant'schen  Philosophie, 
die  unsern  Geist  vom  metaphyaischen  Fieber 
rait  Einem  Male  heilt,  ihn  wieder  von  diesen 
Triiuraen  zu  aich  selbst  bringt  und  ihm  zeigt, 
dass  es  mit  dem  Plug  ins  grosse  Nichts 
eigentlich  nichts  als  dialektisches  Blendwerk 
sei,  und  dass  wir  wirklich  durch  Niederreissen 
der  ganzen  Afterwissenschaft,  die  lang  genug 
baufallig  und  nur  noch  von  Kauzen  una 
Fledermausen  bewohnt  und  bebaut  dastand, 
und  durch  Aufbauen  des  Markthurmes  der 
bescheidenen  kritischen  Philosophie  auf  ihren 
Trllmmern  —  wenn  auch  nur  durch  Aus- 
streichen,  Nichtwissen  und  Zurllcktreten  — 
der  Wahrheit  machtig  naher  gekommen  sind.14 
In  der  Weise  Johann  Georg  Hamanns, 
des  n  Magus  aus  Norden",  poltert  nun  der 
junge  wiedergeborne  Mtinchener  Philosoph, 
als  ein  frischaufschiessender  Magus  in  Suden, 
nicht  ohne  Witz  gegen  die  aufgeklarte  Ver- 
nunft  des  achtzehnten  Jahrhunderts  und  ihr 
liebes  Siechthum,  um  zu  zeigcn,  wohin  diese 
„Profanirung,  Castigirung  und  angebliche 
Sauberung  des  Wortes ,  Gottes  von  ailem 
Fremden,  Aberglaubischen*  schliesslich  ftlhre. 
„Ist  nicht  das  lebendige  Wort  leider  so  durch- 
w assert  und  zur  Schlaube  der  abgedroschensten 
moralischcn  Gemeinplatze  hcrabgewtirdigt, 
alles  Uebermenschlichen,  Himmlischcn,  Gfltt- 
lichen,  kurz  alles  Gcistes  so  beraubt,  dass 
man  glauben  sollte,  Christ  us  ware  mit  seiner 
Lchre  einige  Jahrhunderte  zu  frtth  gekommen, 
und  lebte  er  in  unsern  helleren  Zeiten,  so 
musste  er  sich's  nicht  verdriessen  Lassen,  erst 
einige  Jahre  zu  Dem  und  Jcnem  als  Candidat 
der  Philosophie  und  Theologie  in  die  Schule 
zu  gehen."  Genug,  der  altbayerische  Nach- 
folger  des  Magus  aus  Nordcn  will  mit  den 
„an  Geist  und  Herzen  verschnittenen  Uerrn 
Aufklarern  und  Dcisten*  und  von  ..Hume's 

aiernera  Luftgottcu  Nichts  zu  schaffen 
en.  „Der  sogenannte  Deist  ist  Zweifler, 
Skeptiker,  ohne  es  zu  wisscn;  sein  Gott  ist 
ein  Wort  ohne  Geist  und  Leben,  Nicht- 
christ  —  Atheist."  Er  wllnscht  die  „grossen 
HebammenmeisterM  Campe,  Salzmann,  Rous- 
seau zum  Teufel  mit  Hirer  pharisaischen 
^Larve  der  Moralitat,  wanner  Kachsten-  und 
I3(lrgerliebe  unsers  so  fein  und  zuchtig 
l'llhlenden  Jahrzehnts.  **  Der  jugendliche 
Eiferer,  der  so  uber  sein  Zeitalter  zu  Gericht 
sitzt,  wird  aber  zugleich  (17BG)  zum  Seher: 


„Die  allgemein  Uberhandnehmende  Nerven- 
und  GeiBtesachwache  und  Aufklarong  in 
unserm  gesitteten  Menschenvolke  ist  leider 
ein  untrUgliches  Symptom  einer  una  allgemein 
bevorstehenden  Revolution.  Verlassen  wir 
uns  auf  unsere  ohnmachtige  Fahrerin  Ver- 
nunft,  so  weiss  ich  nur  zwei  mdgliche  Falle: 
so  gewiss  die  eine  Strasse  zum  Himmel,  so 
gewis8  ftlhrt  die  andere  zum  Teufel,  nimlich 
jene  Trug-  und  Afterphilosophie,  die  den 
Verstand  dahin  giebt,  in  ohnmachtigem  Kampf 
mit  den  Gespenstern  und  Schatten  der  Sinn- 
lichkeit  zu  unterliegen.  Hienieden  ist  uber- 
all  G&hrung.  Eine  uralte  Scheidekunst  lehrt 
aber,  dass  es  eine  (iahrung  zum  Leben  und 
eine  Gahmng  zum  Tode  giebt  Der  Tod 
im  Physischen  wird  und  wirkt  aber  naeh 
alten  Naturgesetzen  zum  Leben  imPsychischen 
und  umgekehrt.  Das  grosse  lebendige  Knnst- 
rad  der  Schdpfung  lauft  immerdar  um,  die 
Lebensflamme  Iftutert  sich  und  hdheres  Leben 
wird  nur  durch  Zeratftrung  und  Aufopferung 
des  Niedrigen.  Ich  weiss  von  keiner  andern 
Philosophie  und  will  von  keiner  andern  wissen 
und  bin,  Gottlob!  vom  dogmatischen  Schlum- 
mer  und  Rausche.  der  tiberall  Wie  und 
Warum  t  ran  mt,  gltlcklich  genesen.u  Der 
Name  Lessing's  kommt  im  Baader'schen  Tage- 
buche  nicht  vor,  obwohl  1784  Lessings  Nach- 
lass  erschienen  war.  Dass  es  eine  geschicht- 
liche,  weltkundige  Sache  mit  dem  Christen - 
thume  sei,  das  ist  und  bleibt  ihm  der  erste, 
unverrtlckbare  Eckstein  eines  felsenfesten 
Ghiubens.  Die  Bedeutung  der  Lessing'schen  • 
Kritik  kennt  er  noch  nicht.  „Moralphilo- 
sophie  des  Christenthums  ohne  Geschichte 
des  Christenthums  ist  eine  BlUthe  ohne  Stamm, 
und  wer  mit  ihr  auf  Menschen  wirken  will, 
der  ackert  in  der  Luft  Nur  auf  dem  Wege 
cincs  gewissenhaften  Experimentmachens  mit 
dem  Christenthume  an  sich  selber  gelangt 
man  vom  todten  Glauben  zum  lebendigen, 
zum  Anfang  des  Schauens.  Und  wahrer 
Glaube  ist  eigentlich  nur  dunkeles  Wissen, 
Keim  des  Erkennens,  der  beim  fortgesetzten 
Handeln  sehr  bald  in  Schauen  11bergeht.M 
Er  hatte  in  Moses  Mendelssolin's  ^Morgen- 
stundenw  fiber  die  Beweisversuche  fttr  das 
Dasein  Gottes  gelesen  und  schreibt  dartlber: 
^Glaube,  lebendiger  Glaube  an  Gott  macht 
selig,  that  es  von  jeher  and  'that  es  noch, 
nicht  ein  metaphysischer  Beweis  seines  Da- 
seins,  der  eigentlich  ein  kaltes  Nachtgespenst, 
ein  Schneem&nnchen  ist.  Glaube  ich  nicht 
an  ihn,  so  wird  mir  die  Welt  zur  HOlle  und 
ich  Narr  und  Teufel  in  ihr.  Wer  sich  mit 
den  atherischen  Schwingen  der  Ubermensch- 
liclien  MetaphyBik  rntide  nach  seinem  Gott, 
dem  unbegreif  lich  grossen  Unbekannten,  ge- 
sucht  hat  und  nun  aufgeldst  im  Gefuhle  seines 
Nichts  untersinkt  im  Meere  seiner  Unermess- 
lichkeit,  wird  die  menschliche  Philosophic 
selig  pTeisen,  die  seiner  Schwiche  und  Olin- 
macht  schonend  deu  erhabenen  Gott  ihm  vom 
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Himmel  anf  seine  Erde  herabruft  und  als 
seinen  Vater  ihm  verkundigt,  Vaterregierung 
mit  Gottesaugen  zu  erkennen  lehrt,  das  ewig 
sehaflende,  ordnende  Dasein  Eines  unsicht- 
baren  Weltgeistes  in  der  sichtbaren  Welt! 
Sieh'  dich  nm,  Vernunfthcld,  und  veratumme!" 

So  sucht  sich  der  jungc  Altbayer  bei 
seiner  Lecture  auf  dem  Boden  des  ihra  aner- 
zogenen  Glaubens  und  des  religidsen  GefUbls 
mit  der  Reflexion  zurecbt  zn  finden.  Ge- 
legentlich  fuhrt  ihm  seine  Lecture  auch  wieder 
Kant's  ..  Kritik  deT  reinen  Vernunft"  in  die 
Hande.  Noch  aber  hat  er  ftlr  Weg  und 
Ziel  Kant's  keintVerstandniss,  noch  fchlt 
seinem  Denken  der  Uinfang,  die  Kraft  und 
Tiefe,  urn  bis  an  das  Verstandniss  der  Pro- 
bleme  zu  reichen,  die  Kant  aufstellte.  Aber 
ganz  fremd  sind  sie  ihm  nicht;  da  und  dort 
hangt  sich  seine  Reflexion  daran  und  tappt 
unsicher  daran  herum.  „Wenn  Alles  um 
uns  nur  Schein  und  Phanomcn  ist,  so  ist  es 
doch  unleugbar,  dass  dieser  Schein  als  Wir- 
kung  von  einer  Ureache  zeugen  und  dass 
das  Unsichtbarc  sich  im  Sichtbaren  und  durch 
dieses  offenharen  muss.  Sollte  es  also  nicht 
moglich  sein,  in  der  sichtbaren  Copie  wenig- 
stens  das  unsichtbare  Urbild  wahrzunehmen? 
Und  thun  wir  dies  nicht  wirklich  alle  Augen- 
blicke,  Jeder  so  gut  er  kannV  Und  sollte 
es  nicht  Meister  in  der  Kunst  zu  lesen  geben? 
Ueberall  im  nns  umgebenden  All,  wo  wir 
Handlung  sehen  in  der  Natur,  personificiren 
wir  unwillktlrlich  das  handelnde,  wirkende 
Wesen,  als  ware  es  eine  Intelligenz  wie  wir, 
so  dass  diese  zur  Intuition  verborgener,  aber 
doch  sichtbar  in  der  Erscheinung  schaffender 
und  hausender  hsherer  Krafte  oder  Intelli- 
genzen  wird.  Es  erfasst  uns  unwillktlrliche 
Ahnung  und  Geftth!  einer  unsichtbaren 
hdhercn,  mit  Absicht  handelnden  Kraft  Wir 
gewinnen  Gewissheit  tlber  die  verborgene 
Geisterwelt,  ihre  Influenz  und  ihren  Zu- 
sammenhang  mit  uns;  denn  der  Mensch  ist 
das  Centrum,  Extract,  Ideal,  Brennpunkt 
des  ganzen  sinnlichen  Universums,  uessen 
disjecta  membra  sich  in  ihm  im  schdnsten 
Einklange  vereinigen.  Alles  bertthrend,  Alles 
geniessend,  Alles  sich  assimilirend  ist  der 
Mensch  allgemeines  Sensorium.  Die  Phan- 
tasie  ist  ein  Mikroskosmos  von  Geheimkraften 
in  uns;  sie* ist  ihrer  Substanz  nach  eben 
jener  innere  Sinn,  der  in  einer  anderen  Art 
des  Seins  erst  vollends  aufwacht,  dessen  Ge- 
heimkrafte  nur  hie  und  da  bei  disharmonischcr 
Anfreizung  sich  offenbaren.  Und  dieselbe 
Phantasie  ist  bald  Sensorium  des  Himmels, 
bald  Sensorium  der  Hdlle  und  unreiner  Geister. 
Vorhanden  ist  in  jedem  Menschen  der  Zug 
und  Iiang  nach  Gott  wie  ein  in  seinem 
inneraten  Heiligthnme  fur  den  unbekannten 
Gott  aufgerichtetcr  Altar.  Mit  jedem  Odem- 
zuge  lebt  Gott  pbvsisch  und  pBychisch  in 
Jedem,  und  kein  Mensch  ist  ganz  gottlos, 
im  physi8chen  Sinne  des  Wortea.  Jede  leiseste 


Regung  zum  Bosen  ist  Keim  der  ganzen 
Holle,  jede  Tugend  dagegen  Keim  des  ganzen 
Himmels.  Aber  in  dieser  gcgenwartigen  Pha- 
nomenenwelt,  in  diesem  Drama  zwischen 
Ghristus  und  Satan  wird  i<>des  vom  Satan 
entgegengewUlzte  Uebel  allemal  nur  Mittel 
zum  Guten.  Satan  trennt,  um  zu  trennen, 
zu  zerstdren;  Christus  dagegen  trennt.  um 
zu  vereinigen.  ...  Dort  ist  Faulung,  Tod; 
hier  bei  Christus  ist  Lebcnj  Lanterung.  Frei- 
lich  ist  der  Weg  Christi  gerade  der  ent- 
gegengesetzte  von  jenem  des  Satan;  Krenzes- 
tod  ist  und  bleibt  der  einzige  Heilsweg  zum 
Lcben  und  zur  AufeTstehung.  Durch  Christns- 
naherung  wcrde  ich  im  wahren  physischen 
Sinne  sein  und  Gottes  Werkzeng;  durch  die 
Satannaherung  dagegen  wcrde  ich  Satans 
Werkzeug!" 

Durch  Freund  Sailer  war  Baader  1786 
mit  dem  von  Kleuker  1784  anonym  ver- 
offcntlichten  Werke  „Magikon  oder* das  ge- 
heime  System  einer  (teHellschaft  unbekannter 
Philosophen"  bekannt  gewonlen,  worin  Aus- 
zilge  aus  zwei  in  den  Jahren  1775  und  17H2 
anonym  erschienene  Schriften  des  untcr  dem 
Namen  des  ^unbekannten  Philosophen"  auf- 
getretenen  mystischen  Theosophen  Saint- 
Martin  mitgethcilt  waren.  Baader  nahm  das 
Kleuker's<-he  ^Magikon*4  mit  nach  Wciern 
und  Egenburg,  wo  er  im  Januar  und  Februar 
1787  auf  dem  Lande  zubrachte.  Er  fand 
darin  seine  beiden  christlichen  Pole,  Christus 
und  Satan,  vertreten  und  brachte  in  seinem 
Tagebuch  eine  Ehrenrettung  Saint  -  Martin's, 
„dea  Gotterleuchteten ,  des  Theosophen", 
gegen  glaubige  und  unglaubige,  christlichc 
una  unchristliche  Feinde  desselben  zur  Welt. 

Aus  diesen  einsamen  Studien  trat  endlich 
der  junge  Bergbaubeflissene  in  die  Welt.  Er 
besuchte  im  Sommer  1787  die  bayerischen 
Eisenwerke,  Gruben  und  Hfltten.  und  bezog 
im  Frtthjahre  1788  die  Bergakademie  zu 
Freiberg  im  sftchsischen  Erzgebirge,  wo  er 
die  Vortrage  des  berlihmten  Werner  besuchte. 
Mittlerweile  hatte  sein  Bruder  Joseph  in 
Edinburg  als  Maschincnbauer  sich  Ruf  und 
Ansel i en  verschafft  und  in  Unternehmungen 
mit  Eisenhflttenwerken  sich  eingelassen.  Er 
verschrieb  sich  Bergleute  aus  Sachsen  und 
vom  Harz,  unter  uenen  sich  auch  Franz 
Baader  befand,  der  sich  zu  Anfang  des  Jahres 
179?  in  England  cinfand,  aber  schr  bald 
die  erfiffneten  Aussichten  sich  wieder  zer- 
schlagen  sah  und  dcshalb  im  Sommer  17Wi 
in  Edinburg  Mathematik,  Chenue  und  Physik 
studirte.  Neben  Saint  -  Martin's  weiter  er- 
schienenen  Schriften  beschaftigte  ihn  zuglcich 
das  im  Jahre  1793  erschienene  Werk  Godwin's 
„  Untersnchung  Uber  die  politische  Gerech- 
tigkeit  und  ihren  Einfluss  auf  Moral  und 
GlUckseligkeit",  so  wie  die  Werke  des  National - 
5konomen  Adam  Smith  und  die  Untersuchun- 
gen  Thomas  Reid's  tlber  den  mcnschlichcn 
Geist.  Sein  christlicher  Glaube  kam  im  Kampf 


Digitized  by  Google 


Baader 


70 


mit  den  deistischcn  Ideen  Godwin's,  welcheT 
in  Locke'*  nnd  Hume's  Fusstapfen  tretend, 
von  den  Fortschritten  der  Aufklarung  alles 
Heil  iii r  den  Einzelnen  nnd  die  <  ieseUschaft 
erwartete,  gewaltig  in's  Gedrange;  aber  der 
tlberwiegenae  festgewurzelte  Eintiuss  Saint- 
Martin's  rcttete  den  jungen  Theosophen  aus 
dieser  inneren  Gihrung  gltlcklich  in  den 
Hafen  des  christtichenGlanbens  zurtlck.  Unter 
dieser  Fabne  kampfend,  vermochte  ihm  selbst 
der  Riesengeist  Kant's  nichts  anznhaben, 
dessen  Kritik  der  rcinen  nnd  praktischen 
Vernunft,  nebst  den  mctaphyBischen  Anfangs- 
grttnden  der  Naturwiasenschaft  Baader  in 
Edinburg  grUndlicber  als  frtthcr  wieder  vor- 
genommen  iiatte.  Eine  Art  von  Abschluss 
der  in  seinen  Tagebtichern  aus  der  Zeit  des 
Edinburger  Aufenthalts  niedergelegten  Ur- 
theile  liber  Kant  verenchte  Baader  in  dem 
unfertig  gebliebenen  Entwnrf  eines  englisch 
geschriebenen  Aufsatzes  nnter  dem  Titel: 
„Vorlaufiger  Bcricht  Uber  die  dnrcb  Professor 
Kant  in  Deutechland  eingeleitetc  Umgestal- 
tnng  der  Metaphysik!"  Er  sucht  darin  der 
Leistung  Kant's  gerecht  eu  werden  und  ihre 
epochemacliendc  Rcdeutung  anzuerkennen. 
Statt  dureh  ein  gianzvolles  Werk  die  Welt 
eu  blenden,  babe  ibr  Kant  ein  nenes  Organon 
ftlr  den  metaphysischen  Gebrauch  gegeben, 
wie  uns  Bacon  ein  solches  fur  die  Natur- 

Shilosopbie  hinterlassen  babe;  ein  Werkzeug 
er  Denkkraft,  dem  ahnlich,  was  die  Mathe- 
matiker  die  hohere  und  analytic  In  Kunst 
der  Losung  nennen.  Die  Mathematik  sei 
durch  Kant  zum  Leitstern  alter  wissenscbaft- 
lichen  Untersuchungen  anf  dem  physiscben, 
wie  auf  dem  intellectuellen  Gebiete  geworden. 
Jetzt  sei  es  kein  psychologisches  Rathsel 
mebr,  warum  mathematische  Wahrheiten  nie- 
mals  das  Gebiet  moglicher  Erfahrung  tlber- 
schreiten  und  docb  audi  die  Wirklichkeit 
niemals  vollstandig  decken,  warum  ihre  Be- 
weise  niemals  aus  der  Erfahrung  geftlhrt, 
aondern  ans  ilir  erlautert  und  aufgezeigt 
werden  kdnnen.  Mit  der  fnrcbtbaren  und 
unbesiegbaren  Waffe  der  kritiscben  Philo- 
sopbie  gewappnet,  haben  wir  gleich  Sokrates 
bestancCg  als  die  nattlrlichen  Feinde  aller 
Sopbistik  aufzutreten  und  uns  als  deren  Ueber- 
winder  zu  bethatigen.  Die  ganze  Tendenz 
des  Kant'schen  Kriticisrous  gebe  dahin,  alle 
Wolken  der  Sopbistik  zu  zerstreuen  nnd 
hierdurcb  unseren  Geist  ftlr  Wahrheit  und 
Tugend  zu  starken,  vor  Allem  dem  Systeme 
des  Egoismus  gegenltber,  dieser  unreinen  und 
faulen  Vernunft,  welche  sich  ftlr  alle  lebendige 
Tugend  wabrhaft  mepbitisch  erwies.  Eine 
Philosophic  (meint  Baader  ),  welche  uns  lehre, 
dass  wir  una  in  eine  andere,  intelligible  Welt 
nicbt  hineinschauen,  sondern  derselben  dnrcb 
Thun  nnd  Handeln  inne  werden  sollen,  sei 
doch  der  Beachtung  werth.  Dem  Unfug  und 
unseligen  Gedanken,  die  Moral  auf  Religion, 
auf  Glauben  grllnden  zu  wollen ,  sei  Kant 


entschieden  gegenflber  getreten,  indem  er  ge- 
zeigt  habe,  dass  sich  sogar  aller  Glaube  und 
alle  Religion  nur  anf  Sittlichkeit  grflnden 
kdnne  nnd  diese  voraussetze. 

Das  McrkwUrdigste  in  den  damaligen  Ge- 
danken Baaders  bei  seiner  Beschaftigung  mit 
Kant  ist  jedoch  der  Anlauf,  den  er  nimmt, 
urn  an  der  Hand  Kant'Bcher  Anschauungen 
sich  den  BegTiff  der  wirksamen  Gebetskraft 
zurecht  zu  legen.  Der  Mensch  (meint  er) 
kflnne  sich  eine  unmittelbare  GraderhOhung 
des  Vernunftverm5gen8  im  Praktischen  er- 
werben  durch  gewisse  UandluDgsweisen, 
worauf  aucb  Mystiker  und  Magiker  dringen. 
Jedenfalls  kdnne  dies  nur  yermittelst  einer 
AensserongunsererSelbstthatigkettgeschehen, 
durch  actives  Nehmen,  nicht  durch  passives 
Empfangen.  Und  eben  diesen  Act  des  Neh- 
mens  erkliiren  die  Mystiker  als  im  Gebet 
begriffen,  und  in  diesem  Sinne  sei  das  Gebet 
der  letzte  Act  der  Selbsttbatigkeit  der  Ver- 
unnft,  wenn  sie  namlich  an  der  Grenze  ihres 
Vemi5gens  angelangt  sei  und  alles  gethan 
habe,  was  in  diesem  sei.  Eben  so  sncht 
Baader  von  anderer  Seite  her  die  der  Ver- 
nunft von  Kant  gesetzten  Schranken  zn  durch- 
brecben.  Es  frage  sich  namlich,  ob  sich  die 
Unsterblichkeit  nicht  als  heilende  Naturkraft 
erklaren  lasse,  da  man  sie  hindere,  sich  hier 
in  diesem  Leben  zu  ausaern.  „Es  ist  sonder- 
bar  (sagt  er  ,  dass  Kant  der  Existenz  nach 
dem  Tode  immer  die  Zeitbedingung  unter- 
legt  Dies  ftlhrt  aber  zn  einem  Begriffc 
von  Ewigkeit,  der  entweder  Schwindel  oder 
Langeweile  vemrsacht  Die  Schrift  dagegen 
sagt  vom  ktinftigen  Leben:  die  Zeit  wird  nicht 
mehr  sein!  Wir  sollten  nicht  sagen,  dass 
wir  nach  dem  Tode  fortleben;  denn  damit 
bringen  wir  unsere  Persdnlichkeit  schon 
wieder  in  die  Sinnenform  nnd  demzufolge  in 
die  Phantasie  hinein.  Vielmehr  sollten  wir 
sagen :  Dasein  kann  cigentlich  nie  auf  lid  ren , 
weil  es  nicht  (obschon  eine  bestimmte  Er- 
scheinung  desselben)  angefangen  hat.  Fur 
unsere  richtende  Vernunft  findet  kein  Ver- 
gangenes  statt.  Sobald  man  dieser  Zeitform 
los  ist,  verbindet  man  mit  dem  Worte  Un- 
sterblichkeit einen  ganz  anderen  Gemflths- 
zustand.  Sobald  wir  unsere  Persflnlichkeit 
ausschliessend  an  die  Spotaneitflt  der  Ver- 
nunft durch  das  moralische  Geaek  anknflpfen, 
hat  es  keine  Noth  wetter.  Das  Aufhdren 
dieser  sinnlichen  Erscheinung  unserer  Per- 
sonlichkeit  ist  nothwendig  das  Anheben  einer 
andern." 

ALb  EinunddreissigjMbriger  verliess  Baader 
im  Mai  oder  Jnni  1796  Schottland,  nm  aber 
Hamburg  in  seme  Heimath  zurflckzukehren, 
wo  mittlerweile  der  Vater  gestorben  war. 
In  Hamburg  fesselten  ihn  nicht  bios  die  un- 
weit  dieser  Stadt  befindlichen  Salzwerke  von 
Oldesloe,  sondern  auch  die  Bekanntschaft  mit 
dem^WandsbeckerBotenM,  Matthias  Claudius, 
nnd  dem  damals  in  Hamburg  wohnenden 
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.Pbilosophen  von  Pempelfort",  Friedrich 
Heinrich  Jacobi,  welcher  mit  Baader  die 
aufrichtig  gemeinte  Acbtung  vor  dem  Allen 
zermalmenden  Scharfsinn  Kant's,  nicht  minder 
aber  den  Schrecken  vor  den  notbwendigen 
Conaequenzen  ernes  Standpunkts  theilte,  der 
rich  auf  der  abschttaaigen  Ebene  znm  Atheis- 
mus  Spinoza's  bewege.  Zugleich  machte 
Baader  in  Hamburg  eine  andere  Bekannt- 
achaft,  die  fllr  ihn  noch  bedeutsamer  wurde, 
aU  die  Bertthrung  mit  Jacobi.  £r  fand  bei 
einem  Trodler  die  vergilbten  Schriften  des 
Theosopheo  Jacob  Bohme,  die  ihn  zwar 
An  fangs  abstiessen ,  aber  einen  Stachel  in 
ihm  zurttcklieaaen,  wider  den  er  zu  liicken 
auaser  Stand  war.  Ea  wehte  ihn  darin  ein 
mit  den  Schriften  Saint  -  Martin's  wahl- 
verwandter  Geist  an,  zu  welchem  sich  urn 
dieaelbe  Zeit  auch  die  Ftthrer  der  romautiachen 
Schule  in  Deutschland,  die  Gebrllder  Schlegel, 
Ludwig  Tieck  und  Friedrich  von  Hardenberg 
iNovalia)  hingezogen  ftthlten,  wahrend  frei- 
lich  ein  bo  klarer  und  kritiacher  Kopf,  wie 
Leasing,  den  Gdrlitzer  Schuster  einen  Schwar- 
mer  nannte,  der  ohne  Wiaaenachaft  und  Ge- 
lehraamkeit  durch  seinen  bloascn  I'nsinn  das 
Haupt  finer  Secte  und  der  ^philosophus 
teutonicus*  zu  werden  daa  Glilck  gehabt 
habe.  Eben  an  dieae  Entdeckung  und  Wieder- 
belebung  der  Schriften  Bdhme'e  kntipfte  aich 
die  Geburt  des  Zeitaltera  der  Romantik  ala 
jener  auf  das  Aufklarungszeitalter  folgendcn 
Geiatesrichtung ,  deren  bewuastes  Streben 
weaentlich  darauf  gerichtet  war,  die  durch 
Veratandeaaufklarung,  Kritik  und  fortge- 
achrittene  Weltbildung  untergrabenen  Grund- 
lagen  und  Vorauaaetzungen  einer  vcrgangenen 
Welt-  und  Lebenaanachauung  mit  HUlfe  der 
Philosophic  kllnatlich  wiederherzuatellen  und 
aophiatiach  mit  dem  Schein  der  Wahrheit 
aufzuputzen.  Mit  vollem  Bewuaatacin  achlosa 
aich  Baader  dieaer  Geistesrichtung  an;  Jacob 
Bohme  und  Saint-Martin  wurden  die  FUhrer 
des  romantischen  Theoaophen  Altbayeraa. 
Zum  Beweise  seiner  Weiae,  die  „Natur  zu 
buchstabircn  • ,  theilte  er  dem  Glaubena- 
philoaophen  Jacobi  Einiges  aua  seinem  Ce- 
denkbuche  mit.  ..  Wir  kommen  (schreibt  er) 
achon  bei  der  Betrachtung  der  Elementar- 
natur  und  bei  der  in  diesclbe  hereinquillenden 
Kraftausserungen,  Bowie  bei  den  aus  diesem 
Spielraume  hinaus  abtretenden  Phanomenen 
mit  einem  blossen  Zfihlen  und  Subtrahiren 
des  Aggregates  neben  und  nach  einander  nicht 
aua.  wir  mttsaen  viehnehr  objectiv  ein  Inein- 
ander,  einen  unaerm  inn  em  Sinne  entsprechen- 
den  innern  Natur-  oder  Weltainn  ahnen  und 
eingeatehen.  Der  ftuaaere  Sinn  ist  nur  Werk- 
statte  und  bewegliche  HUlle,  urn  in  dieaer 
aelbat  den  unverganglichen  Tempel  zu  bereiten 
und  aua  dem  getftdteten  FlUaaigen  (innern 
Sinn)  durch  eine  innigat  dynamisch-chemiache 
Scheidung  ein  lebendigea  Wasaer  wiederher- 
zuatellen, unter  dem  Einfluss  dea  Himmela 


und  dem  Bcheidenden  Liebeblick  der  Sonne: 
Geiat  vom  Vater  und  Blut  von  Chriatua.  Der 
innere  Sinn  iri  alter,  iat  Quell  und  wird  daa 
Ende  des  aussem  Sinnea  aein;  der  ftuaaere 
Sinn  iat  nur  Einbildung  einea  grossen  innern 
Sinnea,  von  welchcm  der  Weltraum  nur  Sym- 
bol. Die  sogenannte  auaaere  Phanomenwelt 
iat  nur  der  offene  Markt  odor  die  Passage 
dea  einzelnen  oder  gesammten  Verkehra  der 
unaern  Spontaneitatstiefen  analogcn  Unticfen 
der  Natur.  Ja,  der  ganz  ausscre  Sinn  acheint 
nur  gestorte  innere  Circulation.  Grundfactum 
iat  daa  atille  Wunder  dea  Schopfcna  und 
Wiederverschlingena  der  Phanomcue  aus  und 
in  den  Veratandea-  und  Vernunftwcacn.  Der 
eigentliche  Weltraum  oder  daa  Raurarcalc  iat 
ein  Flttarigea,  unendliche  IIimmel8fUUe,  Ma- 
terie.  Indem  ich  mir  nun  einen  beatiramten 
Raum  imaginire,  ao  iat  diea  bios  Einbildung 
eine8  KOrpera  iu  jenem  Fltlssigcn,  d.  h.  Ein- 
bildung dea  auaaern  Sinnes  vom  und  im 
gro8aen  unendlichen  inneren  Sinn  oder  Welt- 
aenaorinm.  Nur  wenn  ich  in  dieaer  Ein- 
bildung oder  Selbstraumerftlllung  an  einem 
beatimmtcn  Punkte  arretirt  werde,  aei  e8  nun 
mit  Hand  oder  Auge;  nur  also  das  Aufhoren 
des  Httssigen  Innern  oder  die  aufgedrungene 
Grenze  tener  meiner  Einbildung  ist  ein 
zweitea  Aeuaaerea  oder  Du,  als  Einzclnea, 
Geachfipf  oder  Kdrper." 

Ala  eine  Probe  aeiner,  der  mechanischen 
und  atomistiachen  Phyaik  entgegengesetzten 
dynamiachen  Nattirphiloaophic  arbeitcte  Baa- 
der im  Sommer  1796  in  Hamburg  aeine: 
„Beitrage  zur  Elementarphysiologie* 
aua,  die  er  dort  drucken  lieaa.  Er  knilpft 
darin  anerkennend  an  Kant'a  „metaphyaiche 
AnfangagrQnde  der  Naturwisaenachaft4*  als 
eine  bahnbrechende  Leiatung  an,  aetzt  aber 
start  zweier  Grundkrafte,  womit  sich  Kant 
vergebens  abgemtibt  habe,  deren  drei,  welche 
jeder  ftlr  sich  bcweglichen  RaumcrfUUtheit 
gleichsam  als  Naturseelen  inwohnen  sollen 
und  deren  jede  unter  Umstilnden  zur  herr- 
schenden  werden  kdnne,  indem  sie  die  andern 
scheinbar  verschwinden  lasae  und  8ich  dann 
bildend  oder  bewegend  ftuascrc.  Dabei  aoll 
aber  zu  beachten  sein,  daaa  dieaer  Krafte- 
Ternar  nur  gezwungen  und  mit  inncrm 
Wideratreben  eine  Vereinigung  gebe,  welche 
aohin  den  Keim  der  Verwesung  in  sich  trage 
und  freigelaaaen  in  Unform  zerfliesse,  aodass 
in  dieaer  RUckaicht  jeder  Kdrper  als  eine 
Art  Knallpulver  betrachtet  werden  kdnnc, 
welches  schon  bei  leiser  Bertthrung  explodirt; 
nur  aber  so  zugleich,  daaa  dieaer  Coruptibilitat 
allea  Korperstoffs  eine  entgegengesetzte  po- 
sitive Naturanstalt  ttberall  Einhalt  thue,  urn 
ala  Unform  wiederum  Form  iu  verjUngter 
Geatalt  hervorzubringen.  Uebrigena  a[)richt 
der  Verfaaser  in  dieaer  Abhandlunggelegentlich 
die  Ahnung  aua,  ea  laase  aich  von  dem  in 
Kant'a  „Gedanken  von  der  wahrcn  Schfitzung 
lebendiger  Krftfte"  aufgeatellten  Geaetze  der 
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Dynamik  (odcr  von  der  Wirkung  der  leben- 
digcn  Kraft)  viclleieht  zeigen,  dass  dasselbe 
ftlr  Lebcndigwerdung  und  Tfldtung  allcs 
Individuenlebens  gelte,  aim  sich  anf  mccha- 
nische,  ehemische,  physiologische  und  mor- 
phologische  Phanomene  gleich  wahr  oder 
gleicli  frarhtbar  erweise.  Er  verlangt  ferner, 
dass  das  mechaniscbe  Gesetz  des  Gleich- 
gewichts  auf  seinen  inneren  dynamischen 
Grand  der  Tendenz  zur  Rinigung  innerer 
Energie  (dynamischer  Einbeit)  znrOckgefuhrt 
werde,  womit  der  Begriff  der  Bewegung  eine 
frachtbarere  Bedeutung  erhalte,  als  die  bios 
mechanische  Auffassung  als  Ortsveranderang 
odcr  Aenderang  durch  aussere  Verhaltnisse 
gcbe.  Der  Begriff  der  Kraft  (bebauptet  er) 
komme  Uberall  nnr  durch  Verknttpfung  eines 
Mannichfaltigcn  des  ilusseren  und  inneren 
Sinnes  oder  der  Extension  und  Intension  zu 
Stande,  und  die  unvermeidliche  Grand- 
operation  alles  Lebendigen  sei  der  PuIb- 
schlag  wechselnder  Ansbreitung  und  Samm- 
lung  seiner  selbst. 

In  demselben  Jahre  1796  verfasste  Baader 
eine  (freilioh  erst  12  Jahre  spiltor  vcrfiffent- 
lichte)  Abhandlung  „Ueber  Kant's  Deduction 
der  Draktisehen  Verannft  und  die  absolute 
Blinaheit  der  letzteren4*,  worin  der  Natur- 
pbilosoph  gegen  Kant  die  Sache  der  Glaubens- 
pbilosophie  vertritt.  Hattc  Kant  (so  meint 
der  Verfasser)  den  ftlr  den  Verstand  tinter- 
schiedenen  Dopnelact  des  cmpfangenden  und 
samtnelnden  Auuassens  und  des  nachfolgenden 
Wiederentfaltens  audi  als  innersten  Puls- 
schlag  des  Wollens  und  Handelns  festgehalten ; 
so  wflrde  ihm  die  Oeffnung  und  das  Ver- 
schliessen  des  Gemtltlis  gegen  das  Nicht-Ich 
oder  Du  bemerklich  geworden  und  eT  auf 
den  Begriff  des  Glaubens  gekommen  sein, 
der  einen  wesentlichen  Bestandtheil  des  Ge- 
mflths  bilde.  So  aber  sollte  der  alien  bis- 
herigen  Zeitaltern  entgangene  grosse  Fund 
Kant's  eben  nur  darin  bestehen,  dass  die 
Vernunft  nieht  nur  blind  geboren  werde, 
8ondern  audi  lebenslanglich  stockblind  bleibe. 
War  es  ein  gltlcklicher  Scbritt  Kant's  gewesen, 
Gott  im  Gemflthsphanomen  des  Gewissens  zn 
suchen,  so  befremdend  sei  die  Eilfertigkeit, 
mit  welcher  er  an  diescm  Veraunftfactum 
vorflbergehe.  ohne  demselben  nfther  auf  den 
Leib  zu  rficken.  Statt  dass  er  aus  dem  liier 
nichtssagenden  Worte  -praktische  Vernunft" 
cine  Art  Nebel  macht,  worin  selbst  das  Be- 
ddrfniss  ciner  klaren  Anerkennung  dieses 
Wirklichen  von  vornherein  zurflckgewiesen 
wird,  katte  sich  vielmehr  aus  der  Analyse 
jenes  Gemtlthsphanomens  nfther  und  leichter 
ergebcn  mussen,  dass  wir  im  Gewissen  das 
Vernonunenwerden  unseres  Selbstes  in  unserer 
innersten  Lebensthatigkeit  als  willengebarend 
rait  unmittelbarer  Gcwissbeit  inne  wtlrden, 
dass  wir  es  also  in  unserer  vorbandenen  Ge- 
wissenskraft  rait  einer  Lebensftllle  zu  tbun 
haben,  die  sich  uns  von  innen  beraus  anf- 


gcbend  kundgicbt.  Ebenso  nnmittelbar  (meint 
Baader)  wie  wir  die  nns  inwohnendc  Schwere 
im  Stehen  und  Gehen  inne  werden,  unter- 
scheiden  wir  anch  das  gegenwartige  GefUhl 
der  Gottseligkeit  oder  der  Unseligkeit  als 
eine  eigene  moralische  Art  von  Seligkeit  und 
Wohlbefinden  von  der  gewShnlichen  Glflck- 
oder  UnglOckseligkeit  Anch  noch  ein  Anderes, 
findet  Baader,  babe  sich  Kant  entgehen  lassen. 
Wenn  sich  das  Gewissen  nicht  auf  die  fiussern 
Polgen  und  den  zeitlichen  Verband  der  That 
beziebt,  so  ergebe  sich  daraus  nnmittelbar, 
dass  das  sogenannte  moraliscbe  Leben  odcr 
Lebendige  sich  flberall  als  nicht  zeitliches, 
d.  h.  als  ewiges  Leben  oder  Lebeudiges  kund- 
gebe.  indem  es  uberall  zwar  inner  dem 
Zeitlicben,  wie  das  Centrum  inner  alien 
Peripheriepnnkten ,  aber  nirgend  im  Zeit- 
licben vorhanden  sei.  Denn  „wahrhaft  zeit- 
frei  kann  nur  jenes  Leben  sein,  welches 
aber  der  Zeit  sich  befindet;  es  1st  aber  anch 
ein  Leben  moglich,  welches  zwar  gleicbfalls 
nicht  eigentlich  mehr  in  der  Zeit  und  insofern 
ausser  Uir  lebt,  aber  sogar  noch  unteT  ihr 
sich  befindet  nnd  welches  Leben  sohin  im 
hdchsten  Grade  unfrei  sich  befinden  muss". 
Was  es  aber  mit  diesem  Sein  und  Leben 
tlber  oder  unter  der  Zeit  ftlr  eine  Bewandt- 
niss  babe,  davon  kdnnen  wir  uns  nur  bei 
dem  in  hohem  Grade  Rechtschaffenen  und 
in  hohem  Grade  Lasterhaften  Auskunft  holen. 
Schlieeslich  wird  noch  erdrtert,  dass  uns  das 
Gewissen  weder  gute  Kraft  und  Gesinnung 
giebt,  noch  den  bdsen  Trieb  uns  nimmt  una 
dass  die  Billigung  des  moralischen  Gesetzes 
noch  keineswegs  die  Kraft  nnd  das  ursprtlng- 
lich  Bewegende  unseres  Willens  1st,  so  dass 
also  alio  Moral  als  moralische  Selbsterkennt- 
niss  eigentlich  nur  moralische  Ungltlckslehrc 
ist,  una  wo  bleibt  dann  die  moralische  GlQck- 
seligkeitslehre,  die  Religion?  Wenn  von  Selbst- 
vcrleugnung  und  Nicderhalten  des  eigenen 
Willens  die  Rede  ist,  so  enthalt  dies  keinen 
Widersprach  in  sich,  solang  ein  besseres 
Leben,  das  sich  nicht  minder  als  wirklich 
beurkundet,  dagogen  gesetzt  wird.  Dagegen 
ist  es  eine  durchaus  widersprechende  und 
einer  Ironie  ahnliche  Zurouthnng,  wenn  man 
ein  wirkliches  Leben,  von  dem  man  allein 
weiss,  aufgeben  soil,  ohne  die  geringste  Hoff- 
nung  auf  die  Wirklichkeit  eines  anderen 
Lebens,  dessen  Bejahung  gefordert  wird.  Erst 
die  Religion  grtlndet  ihre  Aufforderang  zur 
Verneinung  des  entgegcngesetzten  falschen 
Lebens  durchaus  auf  die  Bejahung  und 
Kraftigung  eines  andern  und  bessern  Lebens, 
dessen  Evolution  mit  der  Involution  des 
schlechtern  Lebens  gleichen  Schritt  halt.  Und 
wenn  sie  audi  hinsichtlich  des  bessern  Lebens 
den  Menschen  jenseits  des  Grabes  verweist, 
so  ist  dies  nicht  so  zu  verstehen,  als  ob  sie 
von  einem  Nichtgegenwartigen  auf  ein  bios 
Zukttnftiges  verwiese,  sondern  vielmehr  so, 
dass  die  allcinige  Gegenwart  des  inneren 
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moral  ischen  Lebena  nnr  ttbrig  bleibt,  wenn 
nnd  nachdem  das  jetzt  noch  verhttllende  und 
hindernde  Gewfllk  dea  dermaligen  Zeitlebens 
vorflbergegangen  sein  wird.  In  den  christ- 
lichen  Ueberlicferungen  wird  die  veriangte 
dynamische  und  Tadicale  Veranderlichkeit  des 
verdorbenen  Willensgrundes  auf  eine  solche 
Art  angedeutet,  daaa  in  der  Natnr  eine  posi- 
tive Anatalt  vorhanden  sei,  deren  Anwendung 
anf  die  moralische  Privat-  and  Geheim-Ge- 
schichte  des  eigenen  Gemttths  und  Lebens 
leicht  zu  machen  iat. 

Aeusserte  Baader  damals  brieflich  gegen 
Jacobi,  die  Erzeugbarkeit  des  Boson  in  una 
sei  das  Pactum,  dem  or  gern  zu  Leibe  rtlcken 
mochte,  da  der  Teufel  vielleicht  ein  nocli 
zu  erhabenes  Weaen  sei,  als  dass  er's  der 
MQhe  werth  achtete,  aich  den  dummen  und 
annen  Teufeln,  nnaern  Herrn  Gelehrten  zu 
offenbaren;  so  traf  er  in  diesem  Bemtihen,  aich 
mit  dem  Teufel  in's  Reine  zu  aetzen,  damals 
auf  die  rechte  ergiebige  Quelle  derartiger 
Speonlationen,  auf  die  jtldisch-mittelalterliche 
Keligionaphilosophie  in  der  aogenannten 
Kabbala,  auf  die  er  durch  Kleukers 
„Magikonu  anfmerksam  geworden  war.  Er 
erblickte  darin  den  von  Schutt-  und  Araeiaen- 
haufen  talmndischer  Grtibeleien  (lberbauten 
Torso  alteater  Naturphiloaophie,  deren  reine 
Quelle  aufzufinden  er  nicht  verzweifelte. 
„Das  Geheime  der  Kabbala  (schreibt  er  an 
Jakobi)  dreht  aich  um  das  Verhalten  der 
mannweiblichen  Zeugung  zur  Zeugung  durch 
zwei  getheilte  Geschlechter  oder  der  un- 
geschiedenen  und  geschiedenen  Natur.  Denn 
die  dennahge  Spaltung  der  Gattung  in  zwei 
Geschlechter  ist  nicht  liberal  1  und  jederzeit  ein 
nothwendigea  Uebel;  die  Gattnngaindividuen 
konnen  auch  ala  mannweibliche  Individuen 
leben,  in  dem  aie  weder  freien  noch  sich 
freien  lassen.  Jede  Wirkung  ist  nur  ein 
Gezeugtes,  welches  nur  zu  Polge  einer  Be- 
fruchtung  dea  VermSgens  durch  Kraft  hervor- 
geht  nnd  da  zwar  das  Vermdgen,  nicht 
aber  die  Kraft  unser  Lst.  Das  Auge  als 
weibliehc8  Vermfigen  sehnt  aich  nach  dem  bc- 
fruchtenden  St  raid,  mid  dieser  St  raid  sucht 
dieses  Sehnen,  wie  der  Brautigam  die  offenen 
Arme  der  Brant.  Wer  nicht  das  Weibliche 
seines  Begehrungavermogens  beim  Empfang- 
niss  der  sflndlichcn  Luat  bemerkt  hat,  der 
hat  wohl  nicht  genng  tiber  aich  selbat  gedacht 
und  beobachtet  Auch  ist  mir'8  begreiflich, 
warum  man  hierflber  nicht  laut  werden  darf, 
um  nicht  die  Hurereien,  die  nur  noch  em- 
piriach  getrieben  werden,  sy  sterna  tisch  und 
aufgeklSrt  zu  tTeiben." 

Nach  achtjahriger  Abweaenheit  von  der 
Heimath  kehrte  der  einunddreiasigjahrige 
Mann  1796  nach  Mfinchen  zurilck.  wo  er 
aich  in  die  nenen  gesellschaftlichen  Verhaltnisae 
einlebte  und  zwei  Jahre  in  ^lebenzuckenden 
empfindlichen  Bezllgen4*  zu  einer  verwittweten 
Cralin  verbrachte,  die  an  einer  tfidtlichen 


Nervenkrankheit  liti  In  den  er8ten  Monaten 
dea  .lali res  1798  lebte  er  al8  Oberbergrath 
und  Leiter  der  bayerischen  Berg-  und  IBltten- 
werke  in  Regensburg  und  erdffnete  wieder 
seinen  Gedankenaustansch  mit  Jacobi.  Der 
Teufel  macht  ihm  fortwahrend  zu  achaifen, 
und  er  sucht  dem  Keime  jenea  Gifts  nach- 
zuforschcn,  das  8ich  nun  einmal  ebenso  wie 
der  Keim  dea  Guten  in  der  Natur  fortpflanze. 
Die  b<5se  Reaction  habe  nun  einmal  in  dieser 
Natur  Wurzel  gcfasst;  es  linden  sich  sogar 
Spuren,  auf  dcnen  man  nur  fortzugehen 
branche,  um  den  freilich  frappirenden  Ge- 
danken  zu  fassen,  dass  ebcn  diese  bnsc 
.Reaction  in  jedem  Momente  die  Gelegenheits- 
ursache  des  Bestandes  dieser  Kdrpcrnattir 
llberhaupt  als  eine  Gegenanstalt  aei.  Kurz, 
die  Idee  eines  Christua  und  die  eines  Teufela 
aind  ihm  nntrennbar,  sowie  filr  ihn  die 
Realisirung  dea  Einen  zugleich  die  Realisirung 
des  Andern  ist.  In  Regensburg  brfltete 
Baader  auch  Qber  Saint  -  Martin's  ^emhleme 
qualernaire*  als  dem  vollkommenaten  Bilde 
der  Wahrheiten  und  Liehter,  worin  jener 
die  Chiffre  dea  unausaprechlichen  Weaens 
erblickte,  welche8  Alles  hervorbringt,  wirkt 
und  umfaast.  Er  hatte  aich  abgemllht,  wie 
der  heilige  Ternar  mit  dem  Quatcrnar  zu 
reimen  8ei  oder  wie  e8  komme,  dass  <fiiand 
on  est  a  trois,  on  est  h  ifuntre,  e'est  k-dire 
a  un,  und  dies  sollc  man  durch  das  alt- 
indische  und  altpythagoraische  Symbolum  dea 
Dreiecka  mit  dem  Punkt  in  der  Mitte  ver- 
stehen  lernen.  „Ich  echwdre  (schreibt  Baader 
an  Jacobi)  als  ein  Pythagoraer  bei  jenem 
heiligenQuaternarius.  Kant,  Pichte,  Schelling 
sind  nur  erat  beim  Anfang;  sie  mflaaen  erst 
zum  Dreieck  und  danach  zum  Dreieck  mit 
dem  Punkt  in  der  Mitte,  d.  h.  zum  Ver- 
haltnissc  des  activen  Elements  zu  den  drei 
paasiven  Elcmenten  gelangen,  ehe  auch  nur 
der  Anfang  zu  einer  Kdrperlehrc  zu  machen 
ist*4  Das  Er8cheinen  von  Schellings  Werk 
„Von  der  Weltaeele4*  wurde  filr  Baader  die 
Veranlasaung  zur  Veriiffentlichung  eines 
Schriftchena  „LTeber  das  pythagoraischc 
Quadrat  in  der  Natur  oder  die  vier 
Weltgegendenu  (1798).  Er  sieht  in  der 
Schelling'achen  Weltseele  den  ersten  Boten 
eines  nahenden  FrUhlings  und  bewillkommt 
aie  als  erate  erfreuliche  Aeusserung  der  vom 
Todeaschlafe  der  mechanischen  Atomistik 
wieder  erwachenden  Physik.  Zugleich  aber 
will  er  die  Lehre  Schellings  nach  der  Seite 
erganzen,  wo  es  ihr  noch  fehle.  namlich 
durch  das  Dreieck  mit  dem  Punkt  in  der 
Mitte.  Die  Naturphilosophie  habe  den  innern 
Zwiespalt  in  der  Natur  richtig  get'asst  und 
mit  dieaer  ^.Polaritat44  bereits  zwei  Gegenden 
in  der  Einen  grossen  wie  in  jeder  kleinen 
Welt  anerkannt;  so  habe  sie  ^etzt  nur  noch 
einen  Schritt  zu  thun,  um  sich  nach  Auf- 
findnng  und  Anerkennung  der  beiden  (lbrigen 
Weltgegenden,  des  Anf-  und  Niedergangs 
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vollkommen  orientiren  zu  kdnnen.  Zn  den 
beiden  Grundkraften  Ausdehnnng  und  Zo- 
saramenziehnng  komme  noch  ihr  Trag-  and 
Ilattpunkt,  der  uns  in  jedem  erfflllten  Raume 
als  Gewicht  entgegentrete ,  welches  die  sich 
bekampfenden  Krafte  zusammenhalte.  Um 
in's  Spiel  gesetzt  zu  werden,  bedflrfe  der 
groase  Hebel  der  Natur  ein  ihm  Aeusaeres 
und  ihn  (wie  der  Punkt  die  Mitte  des  Drei- 
ecks)  Durchdringcndes.  Erst  mit  diescm 
Anahauch  von  Oben  fahrt  Leben  and  Be- 
wegnng  in  die  todtc  Bildsaule  des  Prome- 
theus, and  der  Puis  der  Natur,  das  Wechsel- 
gpiel  ihre8  Dualismu8  schlagt.  Alles,  was 
da  ist  und  wirkt,  lebt  also  nnr  vom  Einhanch  • 
und  Athmen  dieses  altbelebenden  Princips  — 
der  Luft,  and  so  batten  wir  dann  das  vierte 
Princip  deT  Natur,  ihre  vierte  oder  eigentlich 
erste  Wcltgegcnd,  den  Anfgang  gefunden 
oder  wenigstens  die  Moglichkeit  dieaer  Auf- 
findnng  gezeigt** 

Ein  Jahr  nach  dem  Tode  seiner  geliebtcn 
Grafin  heirathete  Baader  Franziska  von 
Reisky,  die  Tochter  des  Kreishauptmanns 
in  Prig,  die  er  beim  Besuch  der  bayerischen 
Krongtiter  im  Bfihmerwalde  kennen  gelernt 
hatte.  Diese  Ehe  war  1801  mit  der  Gebnrt 
eines  Sobnea  Gnido  and  1804  einer  Tochter 
Jnlie  gesegnet.  In  dicscm  Jahre  verflffentlichte 
Baader  in  der  Mllnchener  Zeitschrift  „Aurora" 
den  Anfsatz:  „Ueber  den  Affect  der 
Ehrfurcht  nnd  der  Bewunderung". 
Diesen  namlich,  nicht  aber  mit  Cartesins  den 
Zweifel,  will  Baader  als  den  Bcginn  der 
Philosophic  angesehen  wissen.  In  den  lang- 
weiligen  moralischen  Armensnppen  damaligcr 
Zeit  sci  kein  Ileil  gegen  die  Blindheit  des 
Menschen  in  seinem  gegenwartigen  Zustande, 
wo  die  Nicdertrachtigkeit  als  das  Trachten 
nach  Niedrigem  und  die  Empfirnng  gegen 
das  Hflhere,  der  gottmdrderische  Haas  die 
in  das  Mysterium  der  Schlechtigkeit  cin- 
geweihten  Gemflther  beherrsche.  Der  Mensch 
kffnne  schlechterdings  den  znerst  vom 
Niederen  freimachenden  Einiluss  von  Oben, 
als  den  ttffnenden  Einflass  einer  psychischen 
Sonne,  nicht  entbehren.  Der  alte  Wahn,  fflr 
sich  allein  zum  Bewusstsein  kommen  and 
sich  darin  erhalten  zu  kdnnen,  sei  erst  wieder 
durch  Kant  zu  Ansehen  gckommen.  ..Ja, 
der  Kant  (erganzt  er  sich  in  brieflicher 
Aeusacrnng  an  Jacobi  aus  dieaer  Zeit)  hat 
viel  auf  seinem  Gewissen:  er  hat  Verstand 
und  Vernunft  so  entzweit  und  gegen  einander- 
gehetzt,  dass  man  schon  ftnnlich  anf  eine 
Ebescheidung  antrug.  Kant  hat  uns  mit 
seiner  Kritik  einen  mfl88igen  Zeitverlust  ge- 
macht;  er  hat  den  Menschen  einen  Todes- 
streich  versetzt,  indem  er  ihnen  das  Erkennt- 
nissstreben  des  Hdheren  verbot"  Nicht 
erhoben  werden  (heiast  es  dann  in  jenem 
Aufsatze  weiter)  ist  Sinken;  denn  Nichts 
ist  gewisaer.  als  daas  der  Mensch,  wenn  er 
nicht  achlecht  werden  oder  bleiben  soil,  einer 


ihn  erhebenden  Gegenwart  bedarf.  Und  eben 
diese  tilgt  die  Wirkaamkeit  einer  andern  Uur 
entgegengesetzten  Gegenwart,  welche  das 
menschliche  Gemdth  von  jenem  flber  ihm 
Seienden,  jenem  vermittelnden  Du  hernnter- 
zuziehen  strebt  In  dieser  Einsicht  geht  der 
Geist  dea  Menschen  wirklich  und  liberall 
nnr  auf  Wonder  aus  nnd  ruht  nicht  eher, 
als  bis  er  zum  allein  Bewundernswerthen 
dnrchgedrungen  ist  Nur  also  durch  diesen 
doppelten  Affect  der  Ehrfurcht  nod  Be- 
wunderung  erhalt  sich  der  besaere  Theil  dea 
men8cblichen  Gemilths  am  Leben.  Das  er- 
kennende  Gemtlth  trifft  in  den  Ideal*  n  and 
Vernunftprincipien  auf  eine  Wissensquelle, 
aus  der  es  immer  schdpfen  kann,  ohne  doch 
die  Quelle  ausznachdpfen ,  und  nachdem  es 
mit  seinem  Speculationsvermdgen  bis  dahin 
dnrchgedrungen  ist,  hdrt  es  zwar  auf,  sich  zu 
verwundern;  aber  es  fangt  nun  erst  an,  die 
Unerach5pflichkeit  jener  Wiasenaquelle  zu 
bewundern.*4 

Der  Pempelforter  Philosoph  Jacobi  war, 
bereits  zweiundaeehzigjahrig,  im  Jahre  1805 
als  Mitglied  der  bayerischen  Akademie  der 
Wisaenschaften  nach  MUnchen  abergeaiedelt 
und  seitdem  der  Verkehr  zwiachen  ihm  und 
Baader  ein  lebhafter.  Als  aber  Jacobi  1807 
in  einer  akademischen  Festrede  die  Behauptung 
au8gesprochen  hatte,  dass  die  Vernunft  ein 
nicht  zu  Verderbendes  im  Menschen  sei,  von 
welchem  kein  llbler  Gebranch  zu  machen  sei, 
Hess  Baader  im  Stuttgarter  ^Morgenblatt44  einen 
Gegenaufsatz  nUet)er  die  Behauptung, 
dass  kein  abler  Gebrauch  der  Vernunft 
sein  k3nneu  vom  Stapel  laufen,  worin  er 
nachznweiaen  auchte,  dass  dies  ebenso  gegen 
den  Sprachgebrauch  wie  gegen  die  Natur 
der  Sache  sci,  indem  leider  die  Verderbtheit 
im  Menschen  nicht  bios  bis  zu  reiner,  schuld- 
freier  Tluerwerdung  gehe,  sondern  der  Mensch 
nur  entweder  flber  dem  Thiere  stehen  kdnne 
oder  aber  unter  das  Thier  fallen  mflsae.  Es 
gebe  allerdings  einen  bosen  Geist  im  Menschen, 
und  deaacn  Ancrkennung  sei  unabhangig  von 
alien  Theorien  und  Geschichten.   Der  Nicht- 

febrauch  der  dem  Menschen  immer  bleibenden 
linsicht  dessen,  was  zum  Guten  oder  von 
ihm  ab  zum  Bdsen  fflhrt,  aei  eben  dieser 
Einsicht  und  dieser  Vernunft  Missbrauch, 
also  Unvernunft  im  Sinne  von  Verkehrtheit 
und  Verderbtheit;  das  Verliugnen  des  wahr- 
haft  und  positiv  Menschlichen  aei  ein  poaitiver 
und  gewaltsamer  Act  des  Gemliths,  kurz  ein 
Solches,  welches  keinem  bios  verntlnftigen 
Discurse  weiche. 

Seit  1806  lebte  aaeh  Schelling,  mit  seiner 
Pension  als  Wflrzburger  Professor,  in  MUnchen 
als  Mitglied  der  Akademie.  Nachdem  Schelling 
schon  mehrere  Phasen  seiner  philoaophiachen 
Entwickelung  durchgemacht  hatte,  wurde 
jetzt  die  Anschauungswciae  Baader's,  mit 
welchem  er  in  persdnlichen  Verkehr  trat. 
unvermerkt  eine  Macht  flber  ScheUing.  Fand 
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dieser  Anfangs  bei  Baader  zn  viel  Mystik 
Jamb  Bdhme's  und  Saint -Martin's,  so  war 
dagegen  fdr  Baader  bei  Schelling  zn  viel 
Spinoza  nnd  Pichte.  Die  AutTorderungBaa- 
der's,  vom  dflrren  Spinoza  zur  saftigen  Weide 
Bfihme's  flberzugehen,  fand  Gehflr.  Schelling 
erkllrte  1806,  in  seinem  an  Pichte  ge- 
riehteten  Absagebrief  flffentlich,  dags  er  sich 
dee  Namens  vieler  bei  den  Gelehrten  als 
Schwarmer  Verschrieener  nicht  nnr  nicht 
schime,  sondern  sich  von  ihnen  gelernt  zo 
haben  rnhme  und  dass  er  die  Schriften  soldier 
Schwarmer  fortan  ernstlich  studiren  werde. 
Und  aus  dem  frisch  begonnenen  Studium 
Bdhme's  gingen  Schelling's  „Untersuchungen 
fiber  das  Wesen  der  menschlichen  Preiheitu 
hervor  (1809 \  von  welchen  ein  Gegner 
Schelling's  sagen  konnte,  sie  seien  durch 
nnd  durch  ein  Plagiat  aus  Jacob  Bdhme, 
nnr  aber  mit  Verschweigung  dieser  Quelle; 
denn  in  der  ganzen  Abhandlung  kommt  der 
Name  des  Gorlitzer  Theosophen  nicht  vor. 
Einstweilen  mochten  ferner  Stehende  glauben, 
der  beruhmte  Erfinder  der  Naturphilosophie 
and  des  Identititssystems  habe  in  dem  Mfln- 
chener  Oberbergrath  Baader  einen  Jtlnger 
nnd  Anhlnger  gefunden,  zumal  da  dieser  in 
der  von  Schelling  mitherausgegebenen  Zeit- 
sehrift  wJahrbQcher  der  Medicin  als  Wissen- 
sehaft*  zwei  seiner  fliegenden  Blatter  ver- 
offentlichte ,  namlich  einen  kleinen  Aufsatz 
„Ueber  8tarres  und  Pliessendes'*  und  eine 
ErSrterung  fiber  die  ^Analogic  des  Er- 
kenntniss-  nnd  Zeugnngstriebes". 
War  diese  Analogie  eigentlich  schon  in  dem 
mystischen  Symbolum  Baader's  vom  Dreieck 
mit  dem  Punkt  in  der  Mitte  angedeutet,  so 
wird  sie  von  ihm  nunmehr  ausftlhrlich  dar- 
gelegt  und  vom  Ein-  und  DuTchdringen,  vom 
Umgriffen-  nnd  Durchdrnngensein ,  von  der 
In-  nnd  Dnrchwohnung  geredet  Was  wir 
Hftheres  zu  erkennen,  d.  n.  zu  erfassen,  zu 
durchdringen  nnd  zu  dnrchschauen  streben, 
dem  suchen  wir  innerlich  zn  werden,  d.  h. 
wir  streben  ihm  Mittelpunkt  zu  werden  und 
dasselbe  unter  uns  und  in  unsere  Gewalt 
und  Macht  zu  bringen.  Und  sofern  wir  uns 
unter  einom  Hoheren  und  dieses  Hdhere  sohin 
inner  uns  finden,  erkennen  wir  sofort  auch 
das  Erkannt-,  Gesehen-  und  Durchschaut- 
werden  unserer  selbst  von  diesem  Hdheren 
nnd  durch  dasselbe.  Aber  dieses  Begriffen- 
und  Durchdrnngensein  vom  Hoheren  ist  sofort 
ein  Umgriffen-  und  Gestaltetsein  von  dem- 
selben.  Statt  des  berdhmten  Cartesischen 
Satzes  „Ich  denke.  also  bin  ichw  soli  es 
vielmehr  heissen:  led  denke,  weil  ich  gedacht 
werde,  d.  h.  weil  Gott  mich  denkend  mein 
Denken  durchdringt  und  ich  mich  durch  ihn 

Semacht  finde,  ist  Gottes  Gedanke  mein  Ge- 
anke.  Der  Erkenntnisstrieb  geht  anf  nichts 
Anderes,  als  auf  Zeugung  oder  Gebarong, 
Ansspreehen  und  Darstelfen  eines  Wortes, 
Namens,  BUdes,  und  es  ist  das  Wesen  des 


crkennenden  Gemtlthcs,  dass  es  das  In  sich 
Gefundene  oder  Empfundene  auch  offenbare 
und  ausspreche.  Jcne  Inwohnnng  und  Ein- 
faflsung  oder  Einbildnng  ist  jedesmal  genuss- 
oder  lustgebend,  und  welcher  Art  die  Lust 
ist,  die  das  Dnrchschauen  nnd  Erkennen  gc- 
wahrt,  darflber  giebt  der  biblische  Satz  „er 
eTkannte  sein  Weibu  die  richtigste  Weisung. 
Das  active  Streben  nnd  Einbilden  des  HOheren 
gcgen  das  Niedere,  nm  dasselbe  zn  ergrtlnden, 
a.  n.  ihm  Grnnd  und  Trfiger  zu  sein,  wie 
der  Mann  das  Weib  begrflndet,  ist  eigentlich 
nnr  das  Streben,  mit  demselben  una  durch 
dasselbe  sich  zu  spiegeln,  zu  vcrherrlichen 
und  zn  umkleiden.  Dnppclgcschlechtlich, 
wie  die  Zeugung8kraft,  ist  darum  auch  die 
Erkenntnisskraft;  denn  der  Geist  ist  doch 
actu  selbst  Uberall  niehts  als  Sncht  nach 
dem  Pleische,  in  welchem  er  sich  finde  nnd 
emptlnde,  indem  er  in  Freude  des  Wachs- 
thnms  aufgehe,  durch  welches  er  sich  bildend 
und  gestaltend  verherrlichc.  Und  das  Fleisch 
ist  Uberall  nichst  als  Sehnen  und  GelUst 
nach  seinem  immer  schwangerenj  gleichsam 
im  Sude  aufwallenden  Geist,  damit  dieser  es 
belebe,  durchdringend  sich  in  ihm  offenbare 
nnd  es  so  in  und  zu  sich  erhebe.  Aus  dieser 
Androgyncnlust  geht  Alles  hervor,  was  lebt 
nnd  leibt  Sie  ist  die  geheime.  undurch- 
dringliche,  magische  WeTksUtt«  alles  Lebens, 
das  geheime  Ehebett,  dessen  Reinhaltung 
das  selige  und  gesnnde  Leben  gebiert,  wie 
es  denn  von  Weisen  und  Thoren  aller  Zeiten 
anerkannt  worden  ist,  dass  Religion  und  Liebe 
eine  und  dieselbe  Wurzel  haben.  Und  jeder 
Mensch  (so  schliesst  der  Aufsatz)  kann  in 
seinem  Busen  die  Bemerkung  machen,  dass 
das  Gemflth  des  Menschen,  wie  er  dermalen 
sich  findet,  dem  gflttlichen  und  dem  un- 
gdttlichen  Zeugungstriebe  zugleich  often  steht 
und  dem  einen  sich  nicht  llberlassen  kann, 
ohne  den  anderen  in  sich  wenigstens  wllrgen 
oder  schlachten  zu  lassen,  kurz  dass  es  keinen 
Menschen  giebt,  der  nicht  entweder  selbst 
Priester  oder  Pfaffe  ist  oder  abeT  eines 
Priesters  oder  Pfaffen  bedarf. 

Das  Jahr  1809,  dessen  Sommer  Baader 
anf  seiner  Glashtltte  in  Lambach  mit  seiner 
Pamilie  „in  Gewerbsgcschaften**  verbrachte, 
war  fdr  ihn  ein  gesegnetes  und  fruchtbares 
Jahr.  Ausser  den  Schriften  seines  Gdrlitzer 
Theosophen,  die  er  bereits  in  drei  Ausgaben 
besas8,  hatte  er  ^etzt  auch  die  Schriften 
eines  andern  geistverwandten  Mystikers. 
Valentin  Weigel's,  kennen  gelernt  una 
auf  der  Reise  nach  seiner  Glashtltte  die 
persdnliche  Bekanntschaft  des  mystischen 
Naturphilosophen  Schubert  In  Nttrnberg 
gemacnt,  welcher  sofort  bewundernd  dem 
Genius  Baaders  huldigte  und  diesen  als 
Meister  in  der  Kunst  bczeichnete,  durch 
grossartdge  Gedankennmrisse  die  Hdhe  wie 
die  Tiefe  zu  bezeichnen,  in  welche  sich  das 
Gebiet   des  geistigen  Erkennens  wie  des 
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Ghiuhcns  zu  erhcbcn  und  zu  versenken  ver- 
mag.  Es  errcgte  Schubert's  tiefo  Bewunderung, 
dans  der  „weltberUhmte  Meister  des  Wiasens** 
sich  nicht  schamte,  das  einfaltige  Bekenntniss 
von  der  Gotteswahrheit  des  Evangeliums  laut 
und  unvcrhohlen  auszusprechcn.  Die  im 
Jahr  1H<)9  an's  Licht  getretcnen  „Beitragc 
zur  dynamischen  Philosophic  im 
Gegensatzc  zur  mechanischen"  ent 
hielten  zuerat  die  im  Jahr  1796  verfasste 
Abhandlung  Ubcr  „die  absolute  Blind  hoi  t 
der  praktischcn  Vvrnunft  Kant's"  mit  Noten 
und  Zusatzen  des  Verfasscrs.  Sie  fassen 
Alles  „dynamisch"  auf  und  erklaren  naher 
seine  Aiisicht.  von  Oben  und  Unten,  Hfihe 
und  Tiefe,  oberem  und  unterem  Pol,  hoherer 
und  niedercr  Region.  Die  „  dynamische 
Auf  klarung4*  soil  sich  zur  gemeinhin  so- 
genannten  und  gcpriesenen  Aufklarung  wie 
die  KraftfUllc  der  reinsten  Luft  zur  reinen 
Lecre  verhalten.  Die  ..dynamische  Religions- 
lehrc"  hat  sich,  seitdem  mit  dem  Empor- 
kommcn  der  mcchanischcn  Ansicht  und 
Behandlung  der  Religion  und  der  neueren 
„  Windbeutelei  der  Ichheitw  die  Religion  in 
Aberglauben  tibergegangen  ist,  nur  in  den 
vcrschrieenen  Mystikern  erbalten.  Nur  diese 
«  dynamische  Rcligionslehreu  hat  aucb  den 
^physiologischen  Standpunkt"  fllr  das  innere 
odcr  moralische  Lcben  crhaltcn;  denn  „sie 
spricht  auch  fllr  dieses  innere  Leben  von 
nahrcnder  Spcise  und  von  zehrender  oder 
vergiftender  Speise.  Die  gewohnliche  Philo- 
sophic hat  der  Religion  diesen  physiologischen 
Standpunkt  noch  nie  ablernen  kdnnen,  indem 
sie  eutweder  Ubcr  das  Leben  fliegend  in 
das  metaphysiscke  Leere  greift  oder  unter 
dasselbe  faUend  im  Tode  des  Mechanismus 
gefangen  bleibt".  L'nd  wenn  schliesslich 
auch  die  Arzneikunde  unter  'dem  Gesichts- 
punkt  einer  dynamischen  Behandlung  all- 
gemach  einzusehen  begonnen  habe,  dass  das 
Princip  der  Krankheit  eines  Lebendigen 
sclbcr  nur  Leben  und  ein  Lebendiges  sein 
kann;  so  batten  die  Moralphilosophen  schon 
langst  bei  den  Untcrsuchungen  Uber  die 
Natur  des  Bdsen  zu  einer  ahnlichen  Einsicht 
gelangen  mtlssen  und  sich  die  „l"rzeugung 
jenes  moralischen  Bandwurms  in  der  Mensch- 
lieit  begreiflich  machen  kdnnen,  ware  man 
nicht  so  schmahlich  hinter  der  Religion 
zurUckgebliebcn  Bei  dieser  Gelegenheit 
kann  sich  der  dynamische  Moralphilosoph 
nicht  cnthalten,  sich  Uber  die  krasse  Miss- 
handlung  auszulassen,  die  Kant  dem  Gebct 
und  der  Religion  babe  angedeihen  lassen. 
Von  einer  geistigen  Lebensgemeinschaft,  die 
sich  in  ibrer  wecliselscitigen  Willensfiffnung 
verwirkliche,  habe  Kant  keine  Ahnung,  cr 
sei  mit  seinen  bloss  mit  dem  Winde  des 
Egoisinus  angefllllten  Begriffen  nur  ein  selbst- 
trunkener  Narr,  einem  Menschen  gegenUber, 
der  einen  lebendigen  Gott  und  dessen  leben- 
digen Verkehr  mit  dem  menschlichen  GemUthc 


glaubt.  Wer  die  Natur  des  menschlichen 
Gemiithes  kenne,  der  wisse  auch,  dassjedes 
Sichffffnen  dessclben  unaufhaltsam  bis  zur 
Andacht  und  Verehrnng  Ubergehe  nnd  es 
konne  also  nicht  da  von  die  Rede  sein,  ob 
der  Mensch  Ubcrlianpt  Andacht  und  Religion 
haben  konne,  sondern  nur  davon,  ob  er  mit 
dieser  sich  zum  lebendigen  Gott  im  Himmel 
oder  zum  grossen  Thier  auf  Erden  wenden 
solle.  „Wenn  nun  des  Menschen  wie  immer 
erstorbene  Willcnsfahigkeit  sich  Uberall  zuerst 
a  Is  Wunsch  wie  ein  springender  Punktals  himm- 
lischer  Lebenskeim  in  lhm  aussert;  so  wirkt 
der  Mensch  allerdings  auf  sein  belebendes 
Princip,  die  gottliche  Natur,  indem  er  diesen 
Wunsch  als  Geist  des  Gcbcts  sorgfaltig  als 
seinen  himmlischen  LebenBkeim  auf  alle  Weise 
beim  Leben  erhalt." 

Auf  der  Grundlage  der  Unterscheidung 
zwischen  hdherer  und  niederer  Region,  oberem 
und  unterem  Lebenskreis  wird  in  den  „Bei- 
tragcnu  auch  der  BegrifT  der  dynamischen 
Bewegung  erflrtert.  Das  dynamische  Selbst- 
bewegungsvermOgen  jedes  Bcweglicben  be- 
stebt  und  aussert  sich  eben  nur  in  jenem 
einfachen  SichflfTnungs-  und  Verschlieasunga- 
act  gegen  und  in  eine  Region  oder  ein  anderes 
Wesen,  wovon  man  in  chemischen,  nicht 
aber  in  mechanischen  Bewegungen  ein  Bei- 
spiel  sieht  Die  Realitat  des  Raumcs  oder 
Ortes  ist  bei  jeder  dynamischen  Bewegung, 
indem  nur  ein  Reelles  oder  Wesen  einem 
andcrn  reellcn  Orte  Stttte  oder  Raum  sein 
kann.  Wir  sehen  zwei  Wesen  alsdann  in 
einem  und  demselben  Orte  sich  kund  geben, 
wenn  das  Bewegende  in  einer  hdbern  Region, 
das  Bewegte  in  einer  niedrigern  steht,  letz- 
tercs  folglich  das  eretcrc  nur  leiden  muss, 
ohne  in  die  hOhere  Region  hinaufreichend 
auf  sein  Bewegendes  wiederum  selbstbewegend 
zurUckwirken  zu  konnen,  wenn  also  das  \V  esen 
der  niedern  Region  von  dem  Wesen  der 
hohern  Region  durchwohnt  ist  und  letzteres 
dem  andern  inwohnt"  Auf  Grund  eben 
dieser  Anschauung  von  der  niedern  und 
hohern  Region  will  Baader  schliesslich  auch 
sein  Erkenntnissprincip ,  nach  Analogie  der 
Zeugung.  zu  einer  neuen  Theorie  des  Er- 
kennens  herausarbeiten.  Auch  das  Erkennen 
soli  ein  Affect  sein  und  auf  der  Bewundcrung 
beruhen.  GegenUber  dem  ausserlichen,  me- 
chanischen Erkennen,  wobei  von  Seiten  des 
Erkennenden  nur  ein  Durchwohnen,  nicht 
zugleich  ein  Inwohnen  stattfinde.  ware  das 
hohere,  dynamische  und  eigentlich  lebendige 
Erkennen,  welches  ab warts  von  einem  Ho- 
hern gegen  ein  Niederes  gehe,  ein  Er- 
grUnden  und  BegrUnden  und  zugleich  ein 
Be-  und  L'mgreifen.  .. lHe  inwohnende  Er- 
kenntniss  ist  eine  wechselseitige  Lust  des 
Erkennenden  und  Erkannten,  Begreifenden 
und  Begriffenen,  nnd  das  sich  so  Findende 
und  Spicgelnde  spricht  sich  nur  in  jenem 
Bild  oder  Ebenbild  des  Erkennenden  aua,  und 
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dieses  Bild  ist  sein  Name,  durch  den  es  allein 
gekannt  wird.  Wo  dagegen  das  Erkannte 
vom  Erkennenden  bios  dnrchwohnt  wird, 
I  i  udet  das  Erkannte  kein  Bild  des  Erkennenden 
in  sich,  nnd  insofern  finden  sich  auch  beide 
n ir lit  mehr  in  einander,  sondern  sie  stehen 
rflxklings  an  einander"4  (also  im  mystisch- 
analogischen  Bilde  zu  bleiben,  das  umgekehrte 
Verhaltniss  von  Shakespeare's  Thier  mit  zwei 
Rtlcken!)  „Was  ich  bios  dnrchwohne,  d.  h. 
nnr  von  aussen  begreife  und  erkenne.  ohne 
ihm  inwohnen  zu  wollen,  das  beherrsehe  ich 
nicht  mit  und  durch  Liebe,  sondern  bios 
durch  Furcht;  das  Schlechte  nur  allein  sollte 
der  Mensch  auf  solche  Weise  begreifen,  ohne 
sich  nach  einer  inwohnenden  Erkenntniss 
desselben  geltlsten  zu  lassen.  Das  Eine, 
Hdchste  dnrchwohnt  Alles;  aber  bei  seinem 
Namen  erkennt  dasselbe  nur  der-  oder  das- 
jenige,  welchem  es  sich  offenbarend  inwohnt 
und  durch  diese  Inwohnung  mit  ihm  Eins  ist1* 
Schliesslich  wendet  Baader  in  den  „Bei- 
tragen14  sein  eigenthtlmliches  Erkenntniss- 
prinzip  nach  der  Weise  des  ..A darn  erkannte 
sein  Weib"  auch  auf  die  Leib-  und  Fleisch- 
werdung  des  Lebens  an.  Man  sollte  sich 
(sagt  er)  mit  Recht  iedes  sich  ausbildende 
oder  veTkftrpernde  Leben  als  von  einem 
Mittelpunkt  ausgehend  vor,  in  welchem  die 
einzelnen  Glieder  des  Organismus  als  soviele 
Theilleben  voreret  noch  ungeschieden  in 
stillem  Samenzustande  wie  im  Keime  l&gen, 
ohne  noch  einzeln  wirklich  zu  sein  und  als 
geschiedene  wechselseitig  hervor-  und  aus- 
einander  zu  gehen.  Aber  man  milsse,  nach 
Jacob  Boh  mo,  dabei  den  Ungrund,  der  sich 
zu  seiner  Offenbarung,  d.  h.  zu  seinem  Sich- 
ftffhen  oderSichaufschliessen  inGrund  einfilhre, 
von  diesem  Grunde  selbst  bestimmt  unter- 
scheiden.  Der  (Bdhme'sche)  Ungrund  sei  das 
esoterische  Eine,  der  esoterische  Gott,  welcher 
sich  in  die  Natur  oder  das  Centrum  sammelnd 
oder  fassend  einflihrt,  um  sich  aussprechen 
zu  kdnnen.  Dieser  esoterische  Gott  dtirfe 
nicht  mit  der  Natur  und  dem  exoterischcn 

S^ttlichen  Wesen  confundirt  werden.  Es  sei 
alsch,  sich  vorzustellen,  der  esoterische 
Gott  erzeuge  zwar  durch  seine  Explosion 
die  Natur  und  Creatur,  werde  aber  hiermit 
sich  erschflpfend  selbst  schachmatt  nnd  gehe 
als  ein  Nichts  in  seinem  Gezeugten  darauf, 
sodass  nur  das  Wiederaufgehen  des  Geschdpfs 
ihn  wiederherstelle.  Vielmehr  so:  „Das 
Licht  und  Leben  entsteht  zwar  in  der 
Natur,  aber  es  besteht  nicht  in  ilir,  sondern 
nur  in  der  Einheit  und  Preiheit  des  Ungrundes 
und  geht  als  das  Leben  des  Ungrundes  aua 
dem  Naturcentrum  auf,  welches  selber  in 
und  aus  dem  Uugrunde  entsteht  Der  Un- 
grund ist  also  der  Anfang  und  das  Ende 
des  ganzen  Processes,  und  das  ewige  Natur- 
centrum ist  nur  das  ewige  Uebergangsmittel 
vom  stillen  magischen  Sein  des  Ungrundes 
zum  offenbaren  Unite u  Leben ».    Da  jeder 


dynamische  Verkehr  (wird  danu  weiter  er- 
drtert)  nur  im  Wecliselverkehr  eines  kraftigen 
Gebens  und  Nehmens  bestehe,  so  werde 'im 
gesnnden  und  eintrachtigen  Organismus  jedes 
einzelne  Glied  auch  direkt  vom  Zeugeprinzip 
des  ganzen  Organismus  sein  Theil  empfangen 
und  werde  demselben  auch  unmittelbar 
wiedergeben,  sowie  jedes  einzelne  Glied 
direct  von  jedem  andern  empfangen  und  ihm 
-auch  wiederum  geben  ralisse,  sodass  also  alle 
einzelne  Glieder  von  alien  uud  flir  alle  leben 
und  wiederum  alle  fttr  jedes  einzelne  und 
von  alien  Ubrigen,  thuend  und  leidcnd, 
wirkend  und  geniessend.  Abcr  dieser  peri- 
pherische  Verkehr  der  Glieder  iedes  Leben- 
digen  sei  weder  verstandlich,  noch  besUlndlich, 
falls  man  dabei  den  centralen  Verkehr  jedes 
einzelnen  Gliedes  mit  der  Centraleinheit 
ausser  Acht  lasse,  die  mit  ihrer  Lebensftllle 
ganz  in  alien  einzelnen  Gliedern  und  ganz  in 
sich  selber  lebe,  w&hrend  die  Glieder  ihr 
durch  ihre  Function  gesammeltes  und  gleich 
einem  Opferduft  emporwallendes  Leben  der 
Einheit  zurUckgeben.  Vollendet  aber  werde 
der  Kreislauf  des  Lebens  nur  dann,  weon 
das  von  alien  Gliedern  erzeugte  Partialleben 
in  die  Liebearme  des  gemeinsamen  Vaters 
wieder  aufgenommen  werde  und  gleichsam 
dieser  Universalsonne  sich  eingebe. 

Wfthrend  diese  gahrenden  „dynamischento 
Phantasien  Baaders  in  die  Welt  gingen, 
hatten  die  vom  Oberbergrathe  auf  seiner 
Glashfltte  zu  Lambach  fortgesetzten  Versuche 
mit  dem  Glaubersalz  ein  gtlnstiges  Ergtibniss 
gehabt.  Der  von  ihm  entdeckte  „HandgriiP* 
wurde  der  fisterreichischen  Regierung  mit- 
getheilt,  welche  durch  Baader  auf  der  Neu- 
hauser  Spiegelfabrik  bei  Wien  ebenfalls 
Versuche  anstellen  Hess  und  fur  deren  Gelingen 
dem  Erfinder  zwOlftausend  Gulden  dster- 
reichiseher  Wahrung  auszahlen  liess,  woftlr 
sich  Herr  von  Baader  im  Dorfe  Schwabing 
ein  an  der  Strasse  nach  I^andshut  gelegenes 
Landgut  mit  einem  Schlftsschen  kaufte,  wo 
er  nunmehr  mit  fortgesetzten  Versuchen  mit 
dem  theo8ophischen  Glaubersalze  seiner  Philo- 
sophic auf  einen  gleichen  Erfolg  bei  seinem 
Zeitalter  mit  Musse  hinarbeiten  konnte.  Vorerst 
hatte  er  freilich  im  Jahr  1812  das  „Angstrad* 
des  Gdrlitzer  Propheten  an  sich  selber  in  so 
hohem  Grade  zu  erfahren,  dass  der  Sieben- 
undvierzigjahrige  ftir  sich  selber  sehnlichst 
den  Dnrchbruch  des  nenen  Henschen  in  ihm 
selber  wunschte.  Auch  die  Welt  fand  er 
fttr  das  Bdhme'sche  „Angstradrt  noch  immer 
nicht  recht  reif,  so  dass  von  seiner  beab- 
8ichtigten  neuen  Auflage  der  Werke  Jacob 
Bdhme's  kein  Buchh&ndler  etwas  wissen 
wollte,  an  so  viele  er  sich  auch  wandte  und 
obwohl  doch  nach  Baader's  Ansicht  die 
„Lilienzeitu,  von  welcher  Bdhme  so  oft  sprach, 
bereits  angebrochen  war  und  die  „\\  under 
des  thierischen  Miignetismns"  immer  dreister 
durch  Mesmer  und  seine  SchUler  aui'zutreten 
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begannen.  Nachdem  Baader  einstweilen  in 
der  von  SchelUng  herausgegebenen  „Zeit- 
schrift  von  Deutschen  ftlr  Deutsche"  im 
Jahre  1813  ailerlei  zerstreute  „Gedanken 
aus  dem  groasen  Zusammenhange  des  Lebens1*, 
ala  z.  B.  tiber  die  Kraft  dee  Opferblutes, 
Uber  Lnftdruck  und  Schwere,  fiber  Gottes- 
nnd  Lebenadienst,  tiber  Sohn-Sonne-Stthnen, 
Uber  BerUhrang  und  Rapportaetzung  im  Ge- 
bet  und  dergleichen  zum  Beaten  gegeben 
und  gelegentlich  auch  dem  alten  Freund 
Jacobi,  der  damaU  „von  gattlichen  Dingen** 
geachrieben  hatte,  begreiflich  gemacht  hatte, 
daaa  die  Religion  wirkliche  Chriatolatrie  sei, 
namlich  Glaube  an  die  Idee  dieses  Christus 
als  Heilandes,  Wiederherstellers  und  Er- 
innerere  an  unsere  ursprtingliche  Natur;  hielt 
er  im  October  1813  in  affentlicher  Sitzung 
der  MUnchener  Akademie  eine  Rede  „uber 
die  BegrUndung  der  Ethik  durch  die 
Physik"  die  auch  im  Druck  erschien.  Er 
erwfthnt  darin,  wie  die  herrliche,  von  Kant 
in  der  ,,Kritik  der  Urtheilskraft"  ausgespro- 
chene,  nur  aber  von  demselben  leidcr  nicht 
benutzte  Idee  eines  hdchsten  architektonischen 
Verstandes  den  Zusammenhang  der  Physik 
mit  der  Ethik  eben  so  klar  mache,  wie  sic 
zugleich  der  Physik  selber  bei  alien  ihren 
Nachforschungen  vorleuchte.  Die  von  Kant 
versuchte  Theorie  des  ErkenntnissvermSgens 
mtlsse  mit  der  Theorie  der  SchSpfung  selber 
zusammenfallen;  but  durch  ein  GrUnden 
komme  die  Ursache  zu  ihrer  Existenz. 
„Ueberall  in  der  Natur  in  und  urn  uns  sehen 
wir  den  Sohn  unglcich  e<ller  und  besser  als 
die  ihn  gebarende  und  nahrende  Mutter,  d.  h. 
wir  sehen  das  Leben  aus  der  Tiefe  als  aus 
seinem  Grande  emporsteigen  und  ein  Nie- 
drigeres  ihm  vorgehen,  wie  freilich  umgekehrt 
diese  Tiefe  als  der  Grand  selber  nur  aus 
einem  Hdhern,  als  seinem  Ungrande,  ent- 
stand,  and  wir  sehen  dieses  Habere  und 
Edlere  zwar  Uber  (d.  h.  inner)  seinem  Nie- 
drigen,  seiner  niedrigen  Wurzel  und  dasselbe 
beherrschend  und  frei  gegen  diese  seine 
Wurzel,  aber  trotzdem  durch  ein  unaicht- 
bares  und  untrennbares  Band  an  sein  Nie- 
drigeres  gebunden  and  festgehalten,  von 
welchem  es  unter  keiner  Bedingung  sich 
loareissen  kann.  Kurz,  es  ist  das  Verhaltniss 
des  Centrums  zur  Peripherie.  Oder  mit 
anderen  Worten:  das  Emporsteigen  oder  die 
Erhebung  aur  Potenz,  jener  GrUndungs-Pro- 
cess,  der  die  Hervorbringung  bedingt,  ist 
Uberall  bedungen  durch  ein  ihm  vorgehendes 
und  ihm  unterliegendes  Niedersteigen  oder 
GrUnden,  welches  freilich  als  die  wahre 
Voraussetzung  jenes  Aufsteigens  (als  der 
Uract  der  Schdpfung)  keiner  Construction 
fihig  noch  bedUrftig  ist,  wohl  aber  einer 
beschreibenden  DarsteUung."  Baader  will 
eine  Religion,  die  sich  zur  Naturoffenbarung 
oder  Leibwerdung  des  ethischen  I^ebens  und 
Princips  bekenne.  Auch  fur  die  Ethik  soil 


das  Gesetz  gelten^  dass  das  ethische  Leben 
zwar  Uber  seiner  Natur  schwebt,  die  dasselbe 
gebiert,  sich  aber  von  dieser  Natur  so  wenig 
loszureissen  vermdchte,  als  die  Phanze  von 
ihrer  Wurzel,  und  dass  endlich  das  ethische 
Leben  ohne  ein  dasselbe  begeistendes  Hdhere 
und  ohne  ein  dasselbe  nahrendes  Niedere 
nicht  zu  bestehen  vermdge.  Die  Natur  in 
und  ausser  uns  habe  die  eigene  und  bleibende 
Function,  das  ethische  Leben  zu  begrunden, 
d.  h.  einen  neuen  Leib  Gottes  in  dem  ver- 
dorbenen  zu  bauen.  Von  beaonderer  Wichtig- 
keit  soil  dann  weiter  fUr  die  Ethik  der  Batz 
sein:  „Das  ethiscb  Bfoe  lebt  zwar  ewig 
und  absolut  nur  subjectiv,  zugleich  aber  doch 
als  Idee  in  der  Creatur,  und  ist  sohin  als 
biise  Begeistung,  als  bdser  Geiat  nicht 
selbst  Creatur.  Nicht  das  Bose  als  solchea, 
wohl  aber  seine  Wurzel  lasst  sich  in  der 
Natur  und  Creator  nachweisen,  in  welcher 
selber  es  nur  als  bdse  Begeistung,  d.  h. 
als  ewig  und  einzig  bios  subjective  Idee  so 
leben  vermag.  Ala  das  Einzelne  darf  die 
Creator  im  Weitorganismns  ihre  eigene  Ur- 
sichlichkeit  unter  keiner  Bedingung  geltend 
machen  kannen,  als  allein  unter  der,  dass 
ihr  eigener  Grand  und  ihre  Lebensbasis  dem 
allgemeinen  Grande  oder  der  gemeinsamen 
Natur  einverleibt  und  dadurch  der  Schwer- 
punkt  des  Systems  unverrttckt  bleibt,  der 
partielle  Schwerpunkt  mit  dem  gemeinsamen 
zusammenfallt,  nicht  aber  die  Creator  den 
Kreislauf  des  gemeinsamen  Lebens  in  sich 
hemmt  ond  dadurch  in  dieser  Creatur  der 
Rtick  -  und  Zufluss  des  gemeinsamen  Lebens 
aufgehalten  wird.  Die  zor  Erhaltong  and 
Fdrderung  unseres  ethischen  Lebens  anent- 
behrliche  HUlfe  der  Natur  kann  nar  von 
aussen  durch  einen  Anhanch  geschehend  ge- 
dacht  werden,  welchem  die  intelligente  Creatur 
sich  ftffnend  den  Zugang  zu  ihrer  eigenen 
verdorbenen  Natur  und  Begierde  verschafit, 
welcher  selber  aber  in  letaterer  den  Um- 
wandlnngsprocess  begin nen  und  der  bis  dahin 
herabgesctztcn  Anlage  zum  Guten  wieder 
feste  Gestalt  geben  muss,  damit  sich  die 
Causal itat  der  Intelligenz  in  diesem  ihr  nun 
dargebotenen  neuen  und  andern  Grande 
fassen  und  von  da  aus  das  etlusch  Bdse  nach 
und  nach  aus  seinem  bisherigen  Besitze  ver- 
treiben  kann."  Schiieaslich  weist  der  akade- 
miache  Redner  noch  auf  eine  andere  Be- 
ziehung  zwischen  Phvsik  und  Ethik  hin, 
indem  er  behauptet,  die  ethische  Corruption 
beschranke  sich  nicht  anf  die  eigene  Natur 
der  base  gewordenen  Creatur,  sondern  ver- 
breite  sich  auch  aaf  die  umgebende  aussere 
Natur.  mit  welcher  der  ethiach  ver  dor  bene 
Mensch  svmpathisch  in  Verhaltniss  trcte,  so 
dass  er  den  Umfang  und  die  Tiefe  temer 
Corruption  und  ihrer  Leiden  auch  der  um- 
gebenden  Natur  mittheile  und  ihr  gleich  einer 
erloBchenen  Sonne  jenen  haheren  Lebens - 
zufluss,  wodurch  audi  in  der  niedrigern 
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Natur  Segen  umher  verbreitet  werde,  durch 
sich  verschloBsen  halte  trad  somit  in  seinem 
derinaligen  Zastande  sich  als  einen  alter  seiner 
Inaignien  und  seiner  Gewaltentblossten  Bettel- 
konig  der  Natur  erweiae. 

Urn  dieselbe  Zeit  konnte  Baader,  nachdem 
er  auch  eine  „Anleitung  zum  Gebrauche  des 
Glauberaalzes  statt  der  Potasche  bei  der 
Glaaerzeugung**  und  swar  mit  Absioht  genau 
in  demselben  Formate,  wis  seine  Rede  Uber  die 
BegTundung  der  Ethik  dnrch  die  Physik,  hatte 
erech  einen  Lassen,  voll  guter  Hoffnungen  an 
Freond  Schnbert  naeh  NttrnbeTgschreiben,  dass 
ihm  die  Atmospbare  seit  einige  Zeit  etwas  reiner 
geworden  an  sein  nnd  das  „geistige  Azote44 
in  ihr  bereits  schwieher  zn  wirken  scheine.  ' 
nWenigstens  erfahre  ieb  beim  Aussprechen 
mane  her  Dinge  oder  Namen,  als  z.  B.  Jacob 
Bonnie.  Saint -Martin,  Paracelsus  u.  A.  nieht 
mehr  die  Reaction,  die  ioh  sonst  spftrte  und 
die  mir  aelbst  die  Gestaltung  der  Worte 
herniate.  Ohne  Zweifel  haben  die  ausgetobten 
Qrauel  der  letzten  Jahre  nnd  die  durch  die 
Gottverlassenheit  unserer  Schicksale  in  die 
Atmosphare  geschickten  Gebete  wie  ein 
pestzerstorender  Ranch  gewirkt!  Lassen 
wir  una  uber  durch  diese  Pause  unsers 
Friedens  nieht  tauschen,  sondern  den  Krieg 
■or  um  so  rnstiger  fortsetzen.  Das  Kreuz 
im  Herxen  and  das  Schwert  im  Munde!  sei 
unser  Ritterwort".  Dieses  Letztere  drnckte 
Baader  anch  auf  dem  Titelblatte  seiner 
nachsten  Schrift,  worin  er  seinem  Meister 
Jacob  Bohme  die  erste  Probe  davon  gab, 
dass  er  „den  Zipfel  seines  Gewandes44  er- 
griffen  babe,  mit  den  Worten  aus:  mEpee  et 
amour".  Das  Schriftchen  erschien  auf  seine 
eignen  Kosten  im  Sommer  1815  unter  dem 
Titel:  L'eber  den  Blitz  als  Vater  des 
Lichts44.  Er  wollte  darin  jenen  Leuten 
dea  Staar  stechen,  die  da  wihnen,  in  Hinsicht 
anf  ihr  hdheres,  inneres  oder  sogenanntes 
moralisches  Leben  vdllig  all  ein  and  wie  in 
sich,  so  auch  von  und  fMr  sich  selber  leben 
zn  konnen,  in  dem  sic  vergeasen,  dass  doch 
anch  dieses  ihr  inneres  Leben  nieht  minder, 
wie  ihr  aaaseree,  jeden  Augenblick  daa  Ge- 
sebopf  Ton  gewiasen  innerlich  erfahrbaren 
AnaiohungsthMti^keiten  adherer  Ordnung  sei, 
auf  weJdae  der  Mensch  auch  bei  seinen 
leisesten  and  geheimsten  Lebenafunctionen 
im  JBinnen  und  Begehren  wirke  und  von 
deren  Reaction  er  sich  keinen  Augenblick  loa- 
zamachen,  deren  er  weder  zu  entbehren,  noch 
skh  zn  erwehrea  vermoge  nnd  deren  Dienst 
eben  die  Konst  seines  Lebens  selbst  ausmache. 
in  dieaeni  freohen  nnd  docn  zugleich  stupiden 
Selbstdunkel  babe  den  Menschen  aller dings 
eine  Moral  philosophic  bestarken  mflssen, 
welche  jeden  Gotten  dienst  ignorirend  die  Worte 
Autonomic,  Selbstzweck  und  SelbstandigkeU 
der  menschlichen  Nut  ur  nieht  etwa  bios  gegen 
die  niedere  Thiematnr,  sondern  vOllig  absolnt 
deutete,  somit  die  Tendenz  kund  gegeben 


habe,  den  Menschen  in  8elbsttrunkenheit  zu 
satanisiren,  nachdem  die  fruheren  nieder- 
trachtigen,  vorztlglich  franzOsiehen,  materia- 
list ischen  Systeme  die  Bestialisirung  des 
Menschen  bezweckt  hfttten.  Ueber  jene 
„Elementaranziehungen  hdherer  Ordnung  44 
will  nun  Baader  an  der  Hand  Jacob  Bdhme's 
„neue  AufschlUsse44  geben.  Wo  sich  das 
gftttliche  Feuer  in  etwas  offenbare,  mache 
dasselbe  in  seiner  Anztlndung  einen  Dreiangel, 
wie  sich  der  Blitz  immer  dreizackig  zeige. 
Die  Infusorien  oder  Raderthierchen  aber 
sollen  una  mit  ihrer  phantastischen  Proteus- 
umgestaltung  recht  lebhaft  jenes  Bflhme'schc 
Angstrad  oder  Ixionsrad  der  sich  selbst 
verschlingenden  Rotation  oder  jenes  Natur- 
chaos  in  seinem  noch  nnsinnigen  bestand- 
und  verstandlosen  Treiben  vorftlhren.  ..Kino 
Creatur,  in  welcher  jenes  Ixionsrad  einmal 
entzundet,  jener  finstere  Wurm  des  Lebens 
einmal  zu  WUlen  gekommen  ist,  mag  ohne 
Beihilfe  eines  in  dieses  Geburtsrad  sich  selber 
von  innen  una  eingebenden  Gottes  nieht 
zur  Vollendong  ihres  Lebensgeburteprosses 
kommen,  was  auch  dagegen  die  trechen 
moralischen  8elbstandigkeitslehrer  unserer 
Zeit  immer  vorbringen  mOgen,  welche  sich 
entsetzlich  tauschen,  da  sie  nur  der  Macht 
Gottes  an heim fallen .  nachdem  sie  dem  Ge- 
horsam  und  der  Liebe  aufgcaagt  haben". 
Durch  Jacob  Bohme  ist,  nach  der  Ansicht 
Bander's,  dem  Denken  ein  Licht  aufgegaugen 
fiber  das  Geheimniss  des  Zeitlebens  und  der 
Zeitrcgion.  „Im  Finster feuer  ist  ein  zur 
freien  Offenbamng  Strebendes  noch  gehemmt, 
bricht  jedoch  im  Blitze  kampfend  durch  und 
erreicht  erst  im  Licht,  als  Licht,  seine  freie, 
ruhende  und  stille  Offenbarung.  Der  Blitz 
gebiert  als  der  Vater  des  Licht s  dieses  aus 
der  Finsterniss  in  sich,  und  durch  ihn  erlischt 
dasselbe  wieder.  Jacob  Bdhme  war  der  erste 
Naturknndige  Deutschlands  und  der  Welt, 
welcher  bei  seiner  Feuer-,  Licht-  und  Lebens- 
theorie  jenen  Uebergangsmoment  als  Blitz 
erfasste.  Ihm  vcrdanken  wir  den  Beweis 
des  fur  Physik  wie  Ethik  gleichwichtigen 
Fundamentalaatzes  der  Physiologic,  dass  alles 
Leben.  das  ursprtlngliche  gfjttliche  wie  das 
abbildliche  der  Creatur,  um  vollendet  zn 
sein  zweimal  geboren  werden  muss,  sod  ass 
jedes  noch  im  ersten  Moment  begriffene 
Leben  diese  seine  erste  Mutter  erst  zu  brechen 
hat,  und  folglich  ub trail  nur  das  zweite 
oder  wiedergeborne  Leben  wahrhaftcs,  be- 
stehendes  und  ewiges  Leben  ist,  welches 
letztere  als  univeTsell  und  kosmisch,  intensiv, 
nrotensiv  und  extensiv  zugleich  und  alle 
Dimensionen  erfUllend  vorgestellt  werden 
muss.  Bei  der  Geburtsangst  des  Lebens  ist 
unverkennbar  die  Steigerung  eines  sich 
weehaelseitig  spannenden  Gegensatzes ,  der 
bei  einem  gewissen  Momente  der  Spannnng 
seinen  Gipfel  erreicht,  in  welchem  das  zur 
Freiheit  strebende  Durchbrechende  seinen 
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Gegensatz  Uberwindet,  and  dieses  Durch- 
brechen  ist  eben  ein  Durchbrechen  oder 
Explodiren  der  Angstspitze.  Blitz  ist  also 
Ffiirtner,  Oeffner  und  Schlicsser  der  Region 
der  Freiheit,  und  darum  stehen  alle  Sinnen- 
krafte  im  Blitze.  Diese  Ueberwindung  dea 
Gcgenaatzea  im  Oelingen  der  Lebens-  und 
Lichtgeburt  bezeugt  sich  zugleicii  als  Um- 
wandlung  des  vernichtenden  llasses  in 
schaffendc.  gebarende  und  nahrende  Liebe. 
Nun  hat  Er,  der  Blitz  oder  Vater  in  der 
gottlichen  Licht-  und  Lieberegion  eine  Statte 
zu  seiner  Inwohnung  gefunden,  nach  der  es 
ihn  gelustet.  als  seine  Beleibung.  Daher 
nun  sein  stilles  und  befriedigtes  Innebleiben. 
Als  liebend  und  Bich  seiner  Creatur  fasslich 
machend,  sie  speisend,  wohnt  Gott  dereelben 
inne  und  durchwohnt  sie  doch  audi  zugleich 
als  unbegreifliche,  unfaasliche  Macht.  Auf 
ahnliche  Weise  zeigt  sich  in  der  Ekstase  der 
Geiat  des  Menschen  als  seinem  irdischen 
Leibe  zugleich  innewohnend,  und  doch  auch 
frei  und  unbesehrankt  ihn  durchwohnend, 
d.  h.  unaufgehalten  in  mm.*  Baader  hoffte 
von  seinem  „  Blitz  als  Vater  des  Lichta**, 
dass  er  zfinden  und  den  Grimm  des  Drachen 
milchtig  gegen  ihn  wecken  werde.  Zur 
Enthfillung  des  „tiefsten  Geheimniases  der 
Sophia  und  der  Tinctur**  (Jacob  BOhme's)  sei 
es  nocli  nicht  Zeit;  aber  einstweilen  habe 
er  Fussangeln  gelegt,  und  mancher  verirrte 
Wanderer  werde  dem  freundlich  -  heiligen 
Siebengeatirne,  dem  von  einem  Kreia  um- 

Sebenen  Sternsechseck,  das  auf  dem  Titel- 
latte  des  Schriftchens  leuchtete,  mit  lloffhung 
und  Glauben  nachgehen.  Und  wem  (schreibt 
er  an  Freund  ScYiubert)  bei  dieser  Schrift 
nicht  ein  neues  Licht  aus.  dem  Quell  Jacob 
BOhme'a  aufgehe,  dem  radge  der  „Blitz** 
wenig8tens  die  Finsterniss  der  Unwisaenheit, 
aichtbar  machen,  in  der  er  sich  noch  befindet 
und  den  Schrei  nach  Httlfe  und  Erleuchtung 
hervorrufen. 

Die  efwahnten  „  Elementaranziehungen 
hdherer  Ordnung**  und  das  Gespeist-  und 
Genahrtwerden  vom  Gftttlichen  suchte  Baader 
in  demselben  Jahre  1815  in  einer  franzOsich 
geschriebenen  Abhandlung  ..  1  eber  das 
heilige  Abendmahl**  der  Grafin  von 
Edling  dcutlich  zu  machen,  die  er  damit 
zugleich  belehren  will  fiber  die  „wahre 
Alchymie  oder  die  Kunst,  Gold  d.  h.  die 
thatig  hdhere  und  gftttliche  Natur,  aus 
irdischen  Substanzen  zu  gewinnen."  Er  geht 
dabei  von  dem  tiefsinnigen  Gesichtspunkt 
aus:  „Durch  Speiaenehmen  aus  einer  Region 
verbinden  wir  nns  derselben  ebenso,  wie  wir 
durch  Enthaltsamkeit  aus  derselben  heraus- 
zugehen  vermiigen.  Wie  man  sich  in  eine 
Region  hineinisst,  so  hungert  man  sich  aus 
derselben  heraus!*  Indem  er  diese  mystischen 
rI"rUuiue  Uber  das  Abendmahl  an  Freuhd 
Jung  Stilling  nach  Carlsruhe  aandte,  meinte 
er  brieflich,  weun  wir  hienieden  vou  der  in 


Christus  wirkaamen  organisch  verbindenden 
Kraft  der  eiuzelnen  Meuschengemfither  nur 
schwache  Aeusserungen  haben,  so  gebe  dem- 
jenigen,  dem  andere  Erfahrungen  in  dieaer 
Beziehung  nocli  mange  In,  der  magnetiache 
Rapport  ein  ansehauliches  Beispiel,  wie  ein 
Leoendiges  einem  andern  Lebendigen,  eine 
Person  einer  andern  Person  Sensorium  und 
Medium  der  Weltanschauung  werden  kdnne. 
Und  eben  diese  Ph&nomene  des  „thierischen 
Magnetismus-*  spielen  in  Baaders  Thatigkeit 
und  Schriftstellerei  der  nachsten  Jahre  eine 
Hauptrolle.  Nachdem  er  mit  Stilling's  Theorie 
der  Geisterkunde  bekannt  gewordcn  war, 
hatte  er  sich  schon  zu  Anfang  des  Jahres  1813 
die  Sache  so  zurecht  gelegt,  dass  er  gemiLss 
seiner  Theorie  von  Oben  und  Unten  oder 
von  hdherer  und  niederer  Region  auch  eine 
„gemeine  und  eine  gdttliche  Clairvoyance** 
unterschied  und  seinem  Freunde  Baron  von 
Stransky  die  Uraache  der  Gefahr  beim 
Magnetismns  als  diese  bezeichnet:  wUnser 
Korper  und  unsere  Kdrperainne  werden  una 
gegeben,  urn  nns  von  den  Machten  des  Ab- 
grunds  geschieden  zu  halten;  denn  die  Leib- 
werdung  des  Menschen  war  seine  erate  Taufe, 
nachdem  er  aus  dem  Abgrund  wieder  hervor- 
gehoben  worden  durch  die  Hand  der  Liebe. 
Wenn  man  ihm  also  diese  armature  vorzeitig 
nimrat  und  den  innern  Menschen  blosasetzt, 
so  sind  es  gewias  die  finstern  Machte  zuerst, 
die  sich  seiner  bemachtigen,  wenn  namlioh 
der  Magnetiseur  nicht  Priester  Melchisedech 
ist.**  Im  Jahr  1815  hatte  er  das  Glflck,  ein 
Beispiel  von  mgdttlicher  Clairvoyance**  und 
1817  ein  solches  von  „gemeiner  Clairvoyance*4 
beobachten  zu  kdnnen.  Den  Gegenaatz  beider 
Arten  legte  er  sich  folgendermassen  zurecht: 
wUm  hellzusehen,  muss  man  in  dem  einschlafen, 
in  welchcm  man  hellsehen  will,  sei  es  der 
Erdgeist,  der  Nervengeist,  der  Teufel  oder 
der  Herr.  Wir  wollen  im  Herrn  entschlafen, 
um  im  1 1  err  1 1  hellzusehen!  Das  Geheimniss 
der  wahren  Clairvoyance  besteht  in  nichts 
Andcrem,  als  in  einem  tiefen  Scldaf  unserer 
creatflrlichen  Selbstheit  oder  Ichheit  Denn 
geradesoviel  als  diese  in  una  erwacht  und 
zu  sich  selber  kommt,  soviel  schlaft  daa 
gdttliche  lch,  daa  gdttliche  Sehen,  Wollen 
und  Thun  in  una  ein,  und  umgekehrt.  Ganz 
rich  tig  sagt  Saint -Martin:  Priez  et  dormez! 
In  welcher  Region  wir  entschlafen  sind,  dieae 
ist  es.  welche  in  und  durch  una  aieht,  will 
und  thut  und  una  selber  nur  daa  Nachaehen, 
Nach-  oder  Mitwollen  und  Nachmachen  laast 
Sind  wir  alao  im  I lrrru  entschlafen,  so  wacht 
oder  lebt  der  1 1  err  in  una;  Bind  wir  aber 
im  Teufel  entschlafen,  bo  wacht  und  regionirt 
der  Teufel  in  una."  Bei  Gelegenheit  dieaer 
Beobachtungen  hatte  aich  Baader  auch  eine 
„neue  Theorie  der  Sinne**  entworfen,  die 
nilmlich  AUea  umkehrt  oder  vielmehr  das 
bisherige  Verkehrte  u users  Wiasena  wieder- 
zurechtatellt    „Waa  wir  fur  ein  eimelnes 
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Individuum  SinncnverkeliT  nennen,  ist  nur 
ein  theilweises  Aufschliessen  und  eigentliches 
Einrilcken  dieses  Individuums  in  den  schon 
(lberall  vorhandeuen  allgemeinen  odcr  kos- 
uiischen  Verkelir.  Denu  der  Sondergeist  lebt 
nur  im  und  dnrcb  den  Universalgeist  in 
jeder  Region  des  Lebens.  Die  Function  jedes 
Particularsinnes  ist  nur  in  der  entsprechenden 
Function  des  Universal-  oder  Centralsinues 
uiflglich.  Begreiflich  ist,  dass  unser  Leib 
nicTit  ausschliesslieh  unser  Eigenthum,  son- 
dern  ein  Gemeinbesitz  von  nocb  auderen 
Wesen  oder  Regionen  seiu  kann,  die  sicb 
nicbt  nur  in  den  Besitz  uud  Gebraucb  des- 
selben  theilen,  sondem  nns  biaweilen  ganz 
duraus  verdrangen  oder  wenigstens  ihren 
Besitz  dem  unserigen  Uberorduen.u 

Wahrend  eines  heftigen  und  schmerzvollen 
Kopffiebers,  das  ibn  voui  Frttbjahr  bis  Spat- 
sommcr  1816  heimsuchte,  brachte  Baader 
seine  Scbrift  „Ueber  den  Urternaru  zu 
Stande,  zum  Beweise  seiner  Logik:  Ubi  crux, 
ibi  lux!  Er  erblickte  darin  selber  das  Beste, 
was  er  je  gesehriebcn,  und  urtbeilte  davon, 
dass  er  damit  alle  jene  neueren  Philosopherne 
vernichtet  babe,  die  sicb  bisber  dem  Ver- 
.  stilndniss  der  Religion  cntgegengesetzt  batten. 
Es  gait  wieder,  den  Ternar  mit  dem  Urternar 
zu  reimen,  jenen  Urternar  zu  erklaren,  dem 
ein  Quateruar  zu  Grunde  liege,  kurz  den 
Kreislauf  des  Lebens  im  Ternar  oder  die 
Bewegung  des  mystiscben  Punktcs  im  grossen 
Weltdreieck  darzuthun,  die  den  bayerischen 
Tbeosopben  seit  1798  beschaftigte.  „Wir 
werden  uns  selbst  nur  mittelst  eines  in  uns 
gezeugten  Gedankens,  als  innerer  Selbstfort- 
pflanzung  bewusst.  und  dasselbe  Gedankeubild 
vermittelt  uulaugbar  zugleicli  unser  Selbst- 
bewusstsein,  wie  unsere  nacb  aussen  gehende, 
jenes  Gedankeubild  ausfUbrendc  Thfitigkcit. 
Die  das  Bewuasteein  begrUndende  Wurzel 
tritt  nie  selbst  in  das  Bewusstsein.  Eben  so 
ist's  bei  Gott.  In  seinem  Bilde  sicb  neufiudend 
oder  entdeckeud,  freut  sich  Gott  ewig  vou 
Neuem  dieses  seines  Fuudes  und  vermag  sicb 
in  dieser  Freude  nicbt  enge  oder  inne  zu 
halten,  sondern  breitet  sicb  verberrlicbend 
in  ihr  aus.  Oder:  sicb  selbst  verzehrend  in 
der  Zeugung  des  Sohnes  kebrt  Gott  als  Geist 
wieder  vom  Gezeugten  in  sich  zurtlck,  im 
Sohne  mit  Woblgefallen  ruhend  und  docb 
wirksam  oder  scnopferiscb  th&tig  vou  ibm 
ausgehend.  In  dieser  Freude  des  sicb  selbst 
findenden,  d.  b.  einpfindendeu  Lebens  lasst 
sich  der  bier  angezeigte  Quaternar  uach- 
weiseu:  Drei  Bind  hervorgebracht:  Sohn, 
Geist  und  Welt,  und  Einer  nicbt  hervor- 
gebracht:  der  Vater.**  Der  Urternar  wird 
endlich  auch  psycbologiscb  gedeutet  „Die 
uachste  und  innigste  Kunde  von  jenem  Ur- 
ternar, dem  ein  Quaternar  zu  Gruude  liegt, 
geben  uns  die  drei  Grundverinflgen  in  uns, 
naualjch:  zu  denken,  d.  h.  Gedankenbilder 
in  una  zu  vernebmen,  dcreu  erste  Erzcugung 
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nicbt  unsere  Sacbe  ist;  zu  wolleu,  d.  b 
Gedankenbilder  zu  empfungeu,  wie  das  YYcib 
vom  Mauue  empfangt,  urn  sie  herauszusetzen 
und  zur  That  uud  zum  Leben  zu  bringen; 
und  endlich  dieses  ausftlhrende  Veruiogen 
selbst.14  Zur  Erganzung  dieser  Eriirterung 
erfabren  wir  danu  nocli  aus  eiuem  Briefe 
Baader's  von  eiuem  andern  psychologischeu 
Ternar:  „Bei  dem  Ternar  von  Geist,  Seele 
uud  Leib  ist  der  Geist  nicbt  neben  die  beiden 
Ubrigen  als  ein  schon  Vollendetes  zu  stelleu, 
sondern  er  ist  dem  Meuschen  nur  wie  der 
Keim  dem  Saamenkorne  eingeboren.  und  die 
Geschichte  unsers  gauzen  Erdenlebens  be- 
steht  nur  in  einem  successivcn  Eineigueu 
und  Aufgeben  unserer  Lebenskrafte  an  iliu, 
wodurch  sich  eben  dieser  Geist  sichtlich  zu 
machen  oder  zu  beleibeu  vermag.  Dieser 
Geistessame  ist  ein  zwiefaeher:  Weibessame 
und  Schlangensatue,  Licht-  und  Fiusterniss- 
same ,  und  der  eine  wie  der  andere  wachst 
in  uns  zum  Geistmenschen ,  also  eutweder 
zum  Licht-  oder  Finsternissmenschen ,  zum 
Gottea-  oder  Teufelskind  auf,  so  dass  der 
Mensch  dem  Ilimmel  oder,  der  Hdlle  zuwaehst 
und  der  Kampf  des  Guten  und  Bosen  in 
unserm  dermaligcn  Zeitleben  ein  Kampf 
zweier  noch  ungeborner  Kinder  (Jacob's  uud 
Esau's i  im  Mutterleibe  ist,  die  Geburt  aber 
erst  bei  der  Auferstehnng  stattfindet." 

Wie  sich  nun  bei  Baader  A  lie*  um  seinen 
mystisch  -  symbolischen  Ternar  drehte,  so 
versucht  er  jetzt  den  „  vollstaudigcn  Zeit- 
ternar1*  zu  entwickeln,  indem  er  einen  in 
Meyer's  „ Blattern  1'tlr  hobere  Wahrheit" 
vcrdffentlichten  Eutwurf  „Ueber  den  Be- 
griff  der  Zeit"  \1818)  in  franzdsischer 
bprache  Uberarbeitete,  eine  Abhaudlung,  die 
auf  alles  Mogb'che  zu  sprechen  kommt  und 
gewissermaassen  den  Kern  uud  die  Quintessenz 
seines  ganzen  Philosophirens  enthalt  Nur 
freilich  muss  sich  der  Leser  vou  vomherein 
jedes  Gedankens  daran  entschlagen,  dass  es 
sich  bier  darum  liaudle,  eine  logisch-raeta- 
physische  Entwickelung  des  Begriffs  der  Zcit 
zu  erhalten.  Davon  ist  vielmehr  bei  Baader 
gar  keine  Rede.  Zeit  ist  ibm  so  viel,  als 
zeitliches  Wesen.  inhaltsvoUe,  erfullte  Zeit 
oder  zeitliche,  d.  h.  irdiache.  vergangliche 
Region  im  Gegensatze  zur  hdneren,  ewigen, 
gtfttlichen  Region.  Er  vcrsteht  unter  Zeit 
die  zeitliche  Welt,  das  ktirperlichc,  diesseitige, 
zeitliche  Leben  (Iberhaupt,  und  Zeittbeorie 
ist  ibm  so  viel  als  Welttheorie  in  ihrer  Be- 
ziehung  auf  Sdnde  und  Erldsung,  und  die 
hiihere,  gOttlichc,  geistige  Welt  oder  das 
vollendete  Leben  ist  ibm  die  ewige  oder 
die  wahre  Zeit.  Von  allem  diescin  Inhalte  aber 
wird  gerade  abgeseheu,  wo  es  sich  soust 
unter  Philosophen  darum  handelt,  einen Begriff 
von  Zeit  zu  gewinnen.  Bei  Baader  dagegeu 
wird  zuerst  die  wahre,  d.  h.  nacb  seiner 
Ansicht  die  ewige  Zeit  oder  der  vollstaudige 
Ternar  der  Zeit  entwickelt.   „lrriger  Wtise 
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hat  man  bisher  die  Ewigkeit  oder  das  voll- 
endete Leben  als  eine  unbewegliche  starre 
Gegenwart  vorgestellt.  Man  hat  Qbersehen, 
dass  in  dieser  Gegenwart  auch  die  beiden 
andern  Zeiten,  Vergangenheit  und  Znknnft, 
enthalten  und  mit  einbegriffen  sein  mussen, 
um  das  erst  in  diesen  drei  Abmessungen  zu- 
gleich  vollendete  Dasein  nnd  seine  Fortdauer 
zu  bewirken.  Alles  sohin,  was  in  der  Ewig- 
keit ist,  d.  h.  Alles,  was  in  das  vollendete 
oder  ewige  Leben  aufgenommen  ist,  muss 
erkannt  werdeu  als  immer  seiend,  immer 
gewesen  seiend  und  immer  sein  werdend, 
und  dadurch  als  immer  ruhend  in  seiner  Be- 
wegung  und  immer  sich  bewegend  in  seiner 
Ruhe  oder  als  immer  neu  und  doch  immer 
darnel  be."  Im  Gegensatze  zu  dieser  ewigen 
oder  wahren  Zeit  steht  nun,  nach  Baader, 
die  Scheinzeit,  welche  nicht  drei,  sondern 
nur  zwci  Abmessungen  hat  und  in  welcher 
die  Leere  oder  der  Mangel  der  wahren  und 
reellen  Gegenwart  immer  nur  mit  einer  Schein- 

Sigenwart  scheinbar  erftlllt  wird.  „Der 
ualismus  der  Scheinzeit  (d.  h.  Scheinwelt), 
die  als  eine  unfreie  Bewegung  in  der  Peri- 
pherie ohne  Ruhe  jagt  und  nastet,  ist  nur 
der  Effect  einer  solchen  verneinenden  Gegen- 
wirkung,  die  sich  der  vollkommenen  Offen- 
barung  der  wahren  Gegenwart  hemmend 
widersetzt,  obschon  diese  Gegenwirkung  selbst 
sich  immer  von  Neuem  gehemmt  und  zurllck- 
gedrangt  findet,  so  dass  sic  niemals  selbst 
zum  Ausbruch  kommen  und  ihre  eigene 
Gegenwart  nur  anf  verneinende  Weise  offen- 
baren  kann,  d.  h.  dnrch  Nichtoffenbarung 
der  wirklichen  Gegenwart  oder  der  waluren 
Zeit.  Zu  dieser  Theorie  der  Zeit  (der  zeit- 
lichen  Welt)  linden  wir  uns  durch  die  thrift 
selbst  hingewiesen,  da  sie  den  verneinenden 
Geist  als  Ltlgner  und  Murder  von  Anfang 
bezeichnet,  d.  h.  von  Anfang  dieser  Schein- 
zeit oder  Scheinwelt.  Denn  diese  Zeit  an- 
fangen,  heisst  schnn  von  selbst  nichts  anders, 
als  die  wahre  Zeit  enden  oder  aufhalten 
oder  auf  heben.  Die  Zeit  wie  der  Raum  er- 
klaren  sich  nur  durch  das  Herabsteigen  des 
h&heren  Wesens  in  eine  untere  und  be- 
schriinkte  Region.  Darum  ist  auch  ftlr  das 
Thier  keine  Zeit,  weil  es  zwar  in  dieser  Zeit, 
d.  h.  in  dieser  unteren  Region  lebt,  aber 
nicht  in  dieselbe  herabgestiegen  ist.  Darum 
hat  das  Thier  keine  Langeweile.  So  lange 
sich  der  Mensch  nur  in  dieser  Scheinzeit 
halt,  kann  er  niemals  seinen  Gott  total  finden, 
weil  er  niemals  die  totale  Action  seines  Cen- 
trums finden  kann.  Es  ist  nur  eine  Tau- 
schung,  weun  der  immer  von  dieser  Schein- 
zeit missbraucbte  Mensch  immer  wieder  in 
einem  andern  Punkte  oder  Theile  dieser  Zeit- 
welt  das  zu  finden  hofft,  wag  er  zuvor  in 
einem  anderen  Punkte  oder  Theile  derselben 
nicht  finden  konnte.  Alles  also,  was  sich 
in  dieser  Zeit  und  bei  diesem  Raume  anbietet, 
versucht  ihn,  aus  ihr  heraus  zu  treten,  ent- 


weder  zu  seiner  Beseligung  oder  zu  seiner 
Verdammniss.  Das  unzerstiJrbare  Bedtlrfniss 
zu  bewundern,  ist  nur  ihr  Bedtlrfniss,  aus 
der  Zeit  heraus  zu  treten;  denn  die  wahre 
Bewunderung  enthebt  uns  immer  dieser  Zeit 
und  entztlckt  uns.  Jeder  Gottesdienst,  der 
ein  Heraustreten  aus  der  Zeit  nicht  bewirkt, 
offenbart  niemals  den  totalen  Gott,  dessen 
Bedtlrfniss  wir  ftihlen,  sondern  l&sst  uns  nur 
immer  in  der  Region  der  Brfiche  bleiben, 
statt  tins  die  VVege  zur  gOttlichen  Region  zu 
Offnen.*  Eine  andere  trflstliche  Polgerung 
dieser  Anschanungsweise  ist  dann  diese,  dass 
sie  uns  von  dem  Augenblicke  an,  da  wir  in 
diese  Zeit  eintreten,  die  Idee  eines  Mittlers 
als  Ariadnefaden  darbietet:  denn  „im  Begriffe 
dieser  Scheinzeit  sind  die  Begriffe  einer  mog- 
lichen  Heils-,  Erlosungs-  oder  Gnadenanstalt 
schon  gegeben,  und  die  zeitliche  Natur  be- 
zeugt  sich  sohin  als  die  erste  Religion;  die 
barmherzige  Liebe  temporisirt  mit  ihren  Kin- 
dern.u  Zweierlei  knUpft  sich  an  diese  Zeit- 
wunder  Baader's  an.  Einmal,  meint  er, 
werde  man  aus  diesem  Gesichtspunkte  klar 
finden,  dass  der  Atheist,  indem  er  die  Er- 
zeugung  des  g^ttlichen  Lichtes  in  seinem 
Innern  aufhalt,  nur  diese  innere  Offenbarung. 
Gottes  leugnet,  und  „man  kann  einen  solchen 
Gottesleugner,  der  sich  der  vollkommenen 
Offenbarung  Gottes  in  seinem  Innern  wider- 
setzt, also  GottesmOrder  genannt  werden 
kOnnte,  nur  dadurch  widerlegen,  dass  man 
ihm  nachweist,  wie  sein  inneres  Lossein  von 
Gott  doch  nur  Erfolg  seiner  eigenen  Schnld 
ist  und  wie  er  seiner  innern  Gesetzlosigkeit 
vergeblich  seine  lflgnerische  Selbstgesetz- 
losigkeit  entgegensetztM  Ferner  aber  gebt, 
nach  Baader^  Ansicht,  aus  der  falschen  Ver- 
gStterung  oder  Verewigung  der  Scheinzeit 
auch  der  Irrthum  Kant's  hervor,  den  Beweis 
flir  die  Unsterblichkeit  der  Seele  anf  die 
Fahigkeit  des  Menschen  zu  unendlicher  Ver- 
vollkommnung  zu  grtlnden,  so  dass  ..die 
arme  Seele,  gejagt  wie  der  ewige  Jude, 
durch  ihre  Vervollkommnungsfahigkeit  in  alle 
Ewigkeit  fort  die  Strafe  des  Tantalus  erdulden 
mUsstc,  ohne  sich  jeraals  einer  vollendeten 
Seligkeit  erfreuen  zu  kdnnen.  Uebrigens 

Siebt  es  keinen  andern  Weg,  dem  Menschen 
ie  Unsterblichkeit  seines  Daseins  zu  be- 
weisen,  als  ihn  zu  vermOgen,  das  wahre 
Leben  in  sich  zu  entwickeln.  Denn  von 
dem  Augenblick  an,  da  dieses  Leben  Trieb- 
kraft  gewfinne,  wllrde  es  auch  ebenso  un- 
mOglicli  sein,  ihm  einen  Zweifel  an  seiner 
Unsterblichkeit,  d.  h.  an  der  vollen  Verwirk- 
lichung  dieses  Lebens  beizubringen ,  als  es 
unmiJglich  ware,  eine  zusammengedrllckte 
Spannfedcr,  falls  sie  Bewusstsein  hatte,  an 
ihrer  elaatischen  Natur  zweifeln  zu  machen.** 
Nahe  verwandt  mit  jenem  Begriffe  der  Schein- 
zeit findet  Baader  weiterhin  den  Begriff  der 
Schwere.  Im  allgemeinsten  Sinne  des  Wortes 
will  er  dasjenige  als  schwer  bezeichnet  wissen, 
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was  von  seinem  zeugenden  Princip  Oder 
Centrum  innerlich  getrennt  sei  und  sich  sclbst 
fiber  lassen  nicht  zn  bestehen  nnd  sich  in 
seinem  Dasein  zu  erhalten  verm8ge  und  des- 
halb  einer  aussern  IlQlfe  als  Trfigera  be- 
dtlrfe,  ura  dnrcb  dessen  Vermitteluug  in 
Gemeinschaft  mit  seinem  zeugenden  Princip 
oder  Centrum  erhalten  zn  werden.  Der  innere 
Hang  zu  fallen  und  zu  vergehen  macbe  sich 
in  alien  zeitlichen  Wesen  auf  verachiedene 
Weisc  als  innerer  Pall-  und  Vergehungatrieb 
bemerklich.  In  seinem  ursprllnglicben  oder 
Paradieses  -  Zustande  sei  der  Mensch  nicht 
schwer,  wie  die  flbrigen  GeschOpfe.  und  so 
wie  Jemand  aus  der  Zeit  herausgehe,  sich 
fiber  dieselbe  erhebe,  fUhle  er  sich  auch 
von  der  Schwere  frei  und  fllhle  sein  Keim- 
oder  Wurzelwesen  sich  crheben;  denn  die 
Schwere  trete  flbcrall  unr  mit  der  Ent- 
geistung  ein  und  begleite  diese  und  ver- 
schwinde  nur  mit  der  Begeistung  wieder. 
Darait  kommt  Baader's  unerschftpfliche  Phan- 
tasie  zugleich  auf  eine  „Theorie  von  der  er- 
haltenden  und  erfllllenden  Kraft4*.  Die  Feind- 
seligkeit,  meint  er,  die  sich  zwischen  der 
entbaltenden  oder  vcrdichtenden  und  der 
erfllllenden  oder  ausdehnenden  Kraft  des 
zeitlichen  Wesens  finde,  habe  ihre  Ursache 
in  der  Wurzel  oder  dem  doppelten  Centrum 
dieses  Zeitwesens,  welches  sich  namlich  als 
das  doppelte  Verlangen  flussere,  einmal  als 
Begierde  des  Wesens,  in  seinem  eigenen 
Centrum  zu  bleiben,  und  dann  als  Begierde 
sich  auszubreiten  und  aus  sich  herauszugehen. 
„Wenn  sich  aber  diese  zwei  Krafte  gegen- 
seitig  ibTen  Dienst  versagen,  dann  hemmen 
sie  sich  gegenseitig,  start  dass  eine  die  andere 
entwickeln  sollte;  und  alsdaun  wird  der 
Hermesstab,  der  zwei  sich  bekilmpfendc 
Schlangen  trennt,  das  ausdmcksvolle  Sinn- 
bild  eines  solcben  Wesens,  wie  des  zeitlicben 
Weltalls  tlberhaupt,  oder  man  sieht  immer 
eine  dritte  Kraft,  von  den  Alten  Hermes 
genannt,  das  Gleichgewicht  zwischen  beiden 
zum  Bestand  der  Wesen  erhalten." 

Eben  dieses  Sinnbild  des  Merkuriusstabes, 
worin  auch  Saint-Martin  ein  nnerachOpflicbes 
Feld  der  Erkeuntnisse  und  Belehrung  fand, 
setzte  Baader  auf  den  Titel  seiner  nachsten 
Schrift  „S&tze  aus  der  Bildungs-  und 
BegrOndungs - Lebre  des  Lebens" 
(1819),  welcher  er  die  Schrift  „  fiber  den 
Blitz  als  den  Vater  des  Lichts*  beidrucken 
liess.  Beide  Scluriften  sollten  Theile  eines 
umfaasenden  Werkes  Uber  die  Religion  bilden, 
dessen  Ausarbeitnng  fUr  die  Bildung  des 
rnssischen  Klerus  ihn  im  Auftrag  des  rus- 
sischen  Ministers  der  geistlichen  Angelegen- 
heiten,  des  Fflrsten  Galizin,  seit  einigen 
Jabren  beschaftigte  und  worin  dnrcb  Er- 
ringung  einer  neuen  Stufe  der  Annttherung 
einer  wahren  Theokratie  die  geistige  Gegen- 
revolution  gegen  die  Folgen  der  franzOsischen 
Staatsumwalzung  in's  Werk  gesetzt  werden 


sollte.  Ura  die  bisher  fUr  unausfUllbar  ge- 
baltene  wSpalte  zwischen  Natur  und  (Jnade 
sicb  fUllen  und  schliessen  zu  lassenu,  will 
Baader  in  den  genannten  „Satzen**  wiederum, 
in  Anwendung  seines  ScblUssels  vom  Dreieck 
mit  dem  springeuden  Punkt  in  der  Mittc, 
den  Gedanken  ausfUhreu.  dass  das  L<;beu 
Uberall  in  und  an  sicb  scdon  einen  b5bereu 
und  ObernatUrliehen  Charakter  babe,  d.  b. 
fiber  seiner  Wurzel  oder  eigenen  Natur 
schwebe.  Denn  er  halt  es  ausdrllcklich  flir 
Pflicht,  die  so  oft  nnd  arg  als  Waffe  gegen 
die  Religion  missbrauchte  Naturlebre  selbst 
als  Waffe  fflr  die  Religion  zu  handhaben 
und  den  Vorwurf  eines  vorgeblicb  neuen 
Naturalismus  nicht  zu  fflrcbten.  Er  gebt 
davon  aus,  dass  der  Menscb  im  Gefflhl  eben 
sowohl  von  Oben,  als  von  einer  huhern 
Natur,  wie  andererseits  von  Unteu,  als  von 
einer  niedrigern  Natur,  affieirt  sein  kOnne 
und  dass  die  cbristliche  Religion  eben  eine 
wahrhafte  Einerzengung  und  Einverleibung 
in  die  hOhere  Region  sei,  welche  somit  be-  * 
lebend  in  der  Geistesnatur  als  ilirem  Leibe 
oder  Organe  anfgehe.  Freilich  vermag  dieser 
r.Silberblick  der  gftttlichen  Belebung"  in  der 
Nacht  des  in's  Zeitleben  oder  noch  tieler 
vereenkten  Gemtlthes  nur  selten  klar  genug 
hervorzutreten ,  urn  sich  im  Bewusstsein  zu 
fixiren  und  dadurch  der  Wurzel  aller  Lebens- 
begrilndung  inne  zu  werden.  „Uer  Bildungs- 
trieb  des  Lebens  ist  als  Gestaltungs-  oder 
Sichstellung8trieb  auch  der  Begrfindungstrieb 
alles  Lebens,  d.  h.  dessen  Suchen  nach  Rube 
in  der  Beleibung.  Aber  nach  Rube  snchend 
findet  das  Leben  vorcrst  das  Geburtsrad  oder 
die  Unruhe,  und  als  Streben  sich  zu  be- 
grflnden  oder  Grund  zu  fassen,  stdrt  es  sich 
sofort  tbatsftehlicb  seine  eigene  Untiefe  oder 
seinen  Uu-  und  Abgrund  auf,  dessen  Aus- 
gleiebung  erst  die  Ruhe  ist  Nach  Erffillung 
mit  Licht  strebend,  findet  das  Leben  vorerst 
die  Leere  der  Fin8t<Tniss  in  sich;  um  sich 
zu  bewabren  oder  wabr  zu  macben,  muss 
sohin  alles  Leben  erst  die  Feuertaufe  der 
Versuchung  durchgehen.  Und  was  das  Leben 
gegen  die  AufstOrung  jenes  Abgrundea,  sohin 
gegen  sein  zu  Urunde  Gehen  sichert,  ist  eben 
dasselbe,  was  jene  AufsWrbarkeit  des  Lebens- 
abgrundes  oder  den  Abgrundtrieb  (gleicb 
einem  Eingeweidewurme)  hestandig  im  dun- 
keln  Wurzelzustand  erhalt,  sic  gleiclisam  auf 
andere  Weise  (namlich  zur  Bauung  des 
Leibes,  also  zur  Leibwerdung  des  Lebens) 
verwendend.** 

Im  Jahre  1820  wurde  Baader  (obwolil 
eTst  ein  Fflnfundflinfziger ,  bei  der  neuen 
Organisation  des  bayerischen  Bergcollegiums 
ausser  Thfttigkeit  gesetzt.  Auch  mit  seiner 
Gla8htltte  hatte  er  Missgeschick  und  musste 
daran  denken,  sie  zu  veraussern.  Auf  einer 
Badereise,  die  er  im  Summer  18*21  mit  Frau 
und  Tocbter  nach  Karlsbad  und  Teplitz 
machte,  lernte  er  Vanihageu  von  Ense  uud 
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dessen  Rahel  kennen,  mit  welchen  er  14  Tage 
lang  in  Teplitz  fast  tagtaglick  verkehrte. 
Varnhagen  hat  spater  in  seinen  „Denkwttrdig- 
keiten*  diesem  „Haupt-  und  Grundphilo- 
soplien,  Gnostiker,  Tbeurgen  und  Mystiker, 
welcher  in  der  deutschen  Philosophie  einc 
hochst  merkwttrdige  Stelle  einnahm,  aber  im 
Leben  wie  in  der  Wissenschaft  niemals  den 
Altbayer  verleugnete",  ein  ehrendes  An- 
denken  gewidmet    „Schon  seit  deui  Auf- 
treten  Kant's  (so  aussert  sicb  derselbe)  be- 
gleitete  Baader  alle  Umwandlungen  der  deut- 
schen Philosophie  mit  scliarfer  Achtsamkeit, 
mit  stttrender  Einrede,  mit  erganzender  Aus- 
hUlfe,  und  niemals  erschien  er  als  Denker 
im  Fehl;  uie  wurde  er  tlberflagelt  und  zu- 
rUckgelassen ;  im  Gegentheil  war  er  meist 
voran  und  tiberlegen  und  hatte  nocb  Krafte 
zuzusetzen,  wo  die  Andern  langst  erschflpft 
waren.    Er  hat  Fichte,  8chelling,  Hegel  ge- 
fasst  und  eingesehen,  dann  aber  sie  stehen 
lassen  und  seinen  eigenen  bestimmten ,  nie 
'in  seiner  Kicbtung  schwankenden  Weg  ein- 
sam  fortgesetzt   Seine  Wissenschaft  ist  die 
philosophische  Geheimlchre,  die  mystische 
Philosophie  oder  Gnosis,  die  aus  dcm  Christen- 
thum  eutstauden  ist  und  nach  einer  Seite 
durchaus  mit  dem  Ratholicismus  (iberein- 
stimmt,  der  aber  selbst  misstrauisch  gegen 
sie  ist,  andererseits  mehr  der  jUdischen  Ueber- 
Ueferung  iKabbalah)  sicb  anschliesst  Mit 
diesen   geheimen   Wissenschafltcn  verband 
Baader  die  gauze  Macht  der  philosophischen 
Spekulation  und  Dialektik,  wie  sie  der  ge- 
w&hnlichen  weltliclien  Wissenschaft  eigen  ist. 
Seine  gesellige  Gabe  der  Mittheilung,  seine 
Leichtigkeit  und  stete  Bereitschaft,  jede  Hdhe 
und  Tiefe  zu  durchmessen,  sind  wahrhaft 
einzig  zu  uennen.   An  Kunst  und  Leben  der 
schriftlichen  Darsteltung  war  ihm  dagcgen 
Schelliug  Uberlegen,  und  diese  hat  Baader 
nie  besessen.    Er  wurde  unter  den  Mannern, 
die  als  weltwirkende  bertlhmt  sind,  als  Stem 
erster  Grflsse  leuchten,  wenn  seinen  ausscr- 
ordentlicheu  Gaben  uicht  einige  Hemmungen 
augehaftet  batten,  welche  dieselben  gewalt- 
sain  niedcrhielten:  sein  Stolz,  der  ibn  isolirte 
und  ibn  hinderte,  in  allgemeiner  Balm  zu 
waudeln,  und  eine  Leichtglaubigkeit,  die  in 
hoheren  Dingen  sicb  das  Wunderbare  all- 
zuleicht  aufbinden  lasst  und  in  Dingen  des 
gewdhnlichen  Lebens  das  Gemeiue  —  hierin 
der  Altbayer." 

Seit  dem  Jahre  1821  batten  in  Bayern 
die  von  dem  katholischen  Priester  FUrsten 
Alexander  von  Hohenlohe  angeblich  durch 
blosses  Gebet  hewirkten  Wunderheilungeu 
grosses  und  allgemeines  Aufsehen  gemacht 
Baader  verOffentlichte  bei  dieser  Veranlassuug 
die  au>  eincin  Berii-ht  an  den  FUrsten  von 
Galizin  entnommene  Abhandlung  „l'eber 
Divination  und  Glaubenskraft",  worin 
er  einige  Andeutungen  geben  will  Uber  den 
^philosophischen  Standpunkt*,  den  wir  fasseu 


sollen,  urn  alle  dergleichen  Erscbeinungen 
richtig  zu  beurtheilen  und  zugleich  aus  dem 
unbesonnen  und  muthwillig  hinansgeworfeneu 
„  Auskehricht  der  sogenannten  Aufklarerei  ** 
dasjenige  wieder  heranszulesen,  was  zu  den 
„Kleinodien  der  Menschheit  und  der  Natur" 
gehdrt  Urn  die  beabsichtigte  „freie  und 
Uber  die  finstern  Nebel  der  antireligidsen 
Afterphilosopbie  uns  erhebende  Standpunkt- 
sickerung*  zu  geben,  wird  zuerst  der  durch 
Kant  eingefilhrte  Begriff  des  Verstandes  er- 
ortcrt,  womit  sicb  die  antireligiOse  After- 
philosophie  brtlste.  „  Dem  vom  Gottlichen 
abgekehrten  und  damit  von  der  Einheit  ab- 
getrennten  Verstande  geht  die  einende,  wahr- 
haft verstandige  Kratt  selbst  aus,  und  statt 
nur  unterscheidend  zu  einen  und  einend  zu 
unterscheiden,  vermag  er  nur  noch  trennend 
zu  confundiren  und  confundireud  zu  trenneu. 
Den  Abfall  von  der  Religion  bUsste  die 
Philosophie  sofort  mit  dem  Widerspruche  des 
Geistes  und  der  Natur,  d.  b.  mit  dem  Un- 
vermogen,  beide  in  ihrer  Unterschiedenheit 
zu  vereinen,  sie  also  eutwcder  spinozisch 
confundiren  zu  mttssen  und  zu  vereinerleien 
oder  aber  den  einen  nur  auf  Kosten  der 
andern  zu  bejahen.M  Weil  die  Hegel'sche 
Philosophie  auf  einem  in  der  Antinomie  dea 
Raumes  und  der  Zeit  festgerannten  Verstande 
beruhe,  verinOge  sie  auch  diese  „  Raum  -  and 
Zeitblase"  nicht  zu  durchbrechen  oder  auf- 
zuldsen.  Auch  auf  den  Sitz  des  Bosen  in 
der  Materie  kommt  er  zu  sprechen  und  weist 
der  Physiologie  den  Ternar  des  Princips, 
des  Organs  oder  der  Krafte  und  der  Werk- 
zeuge  oder  Attribute  zu  und  verlangt  vom 
Menscben,  dass  er  iininer  in  drei  Principieu 
zugleich  lebe:  im  gottlichen  Princip  solle  er 
Werkzeug  sein,  im  Geiste  oder  in  der  in- 
telligenten  Natur  Mitwirker  oder  Lehrling 
Gottes,  in  der  nichtintelligenten  Natur  Allein- 
wirker.  Sobald  der  Erlosungs  •  Process  in 
seiner  kosmisch  -  universellen  Tendenz  ge- 
fasst  werde,  trete  auch  das  Wunder  in  seinem 
richtigen  Begrifle  hervor,  der  den  auf  klarenden 
Ncologen  vollig  ausgegangen  sei.  FUr  die 
unorganischen  Naturen  sind  die  Bewegungs-, 
Bildungs  -  und  Affinitats  -  Gesetze  durchaus 
Wunder,  wahrend  diese  Lebens  -  Gesetze 
wiederum  den  hdheren  Geactzen  des  Geistes 
und  diese  eudlich  dem  gottlichen  Geiste  als 
dem  hdchsten  und  alleinigen  Wunder  weichen. 

Hatte  Baader  auch  in  diesem  Schriftchen 
eine  dflfentliche  Probe  seines  Vorhabens  ge- 
geben,  die  „Wieder8ffhung  und  Offenhaltung 
der  innern  lebendigen  Wege  des  Christen - 
thums"  angelegentlichst  zu  betreiben,  so 
stellte  sich's  ihm  mit  jedcm  Tage  deutlicher 
vor  Augen,  dass  es  sein  Beruf  sei,  vorzugs- 
weise  das  antireligiose  Princip  in  den  herr- 
schendeu  Natur-  und  Menscben  -  Doctrinen 
Uberall  anzugreifen,  aufzustfbern  und  rast- 
los  zu  befehden.  Nachdem  er  im  FrUhjabr 
1822  in  MUuchen  die  Bekanutschaft  mit  dem 
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jnngen  esthlandisehen  Baron  Boris  von  Yxkflll 
gemaeht  hatte,  weleher  in  Heidelberg  Hegel's 
I'mgang  genossen  hatte  und  nnn  ein  gross- 
artiges  Reiseleben  dnrch  Dcutschland,  Prank- 
reicn  nnd  Italien  begann,  entwickcltc  er 
diesem  seinen  Plan  zur  Begrflndung  einer 
philosophisch  -  religiflsen  Missions  -  Anstalt, 
welche  ira  guten  Sinne  „die  leer  gewordene 
Stelle  der  Preimanrer  nnd  Jesuiten44  cin- 
neliraen  sollte  nnd  die  Erneuerung  des  Christen- 
thnms  znm  Ziel  hfttte.    Baader  dachte  sicb 
dabei  einen  von  Gelehrten  7.11  bildenden  ehrist- 
I  ich  -  akademisehen  Verein,  der  wohl  am 
Leichtesten  zuerst  in  Petersburg,  als  einem 
Brennponet  des  Liehts  im  Nordcn,  durch 
Unterstfitzung   dea   russiscben  I'nterricbta- 
ministers  verwirklieht  werden  kftnntc.  In 
Teplitz  wurde  sodann  von  Baader  und  YxkUll 
der  Plan  zur  „Nordexpedition*  entworfen, 
zn  welcber  sicb  Baader  ira  September  1822 
anschickte,  nacbdem  er  sicli  bei  der  Mtln- 
cbener  Akademie  einen  7  —  Smonatlicben 
Urlaub  zu  einem  Besuchc  der  norddentscben 
und  russiscben  Universitaten  erwirkt  batte. 
Baader  reiste  fiber  Berlin,  wo  Hegel,  und 
Konigsberg,  wo  Kant's  Wohnung  und  der 
Philosoph  Herbart  besucht   wurde,  nacb 
Yxkfill's  Landsitz  Jcddefer  in  Estbland,  von 
dort  aber  ohne  den  Baron  nacb  Riga  und 
Memel.    Dieser  war  namlich  beim  Ftlrsten 
Galizin  missliebig  geworden,  und  sein  Frennd 
Baader  kam  in  den  Verdacbt  eines  unruhigen 
Kopfs  mit  demagogischen  Absichten  oder  gar 
eines  verkappten  Jesuiten,  und  ein  Brief  des 
Ministers  gab  ihm  zu  versteben,  dass  er  sicb 
von  Petersburg  fern  baltcn  solle.  Nacbdem 
Baader  einen  Theil  des  Winters  bei  Konigs- 
berg  als  Gast  des  Grafen  Drtnhoff  zugebracbt 
hatte,  ging  er  im  Frllhjabr  1823  nacb  Memel, 
nm  dort  den  Erfolg  der  mit  Petersburg  an- 
geknQpften  Verhandlungen  abzuwarten.  Erst 
nacb  7  Monaten  traf  von  dort  ein  seiue 
•  Hoffnungen  vernicbtender  Bescheid  ein;  er 
wnsste  sich  jedocb  ttber  die  „finstcre  Be- 
legiing*  seines  Missionsberufsspiegels  damit 
zu  trfisten,  dass  er  an  dem  kleinen  Philistcr- 
orte  die  stillc  Musse  zur  Oeffnung  der  innern 
Licht-  und  Warmequellc  gefunden  babe.  Als 
„Martyrer  seines  Berufs  und  dnrch  Weltlcid, 
Weltnoth  und  Weltspott  recbt  wclthcrzfrei" 
geworden,  traf  er  nacb  einer  fast  vierwdchigcn 
Reise  fiber  Pillan  am  letzten  November  1823 
in  Berlin  ein,  wo  er  acht  Monate  verweilte, 
nm  den  Zweck  seiner  in  Russland  vereitelten 
wiasenschaftlicben  Missionsanstalt  vielleicbt 
in  Preussen  zu  erreichen.    Im  April  1824 
richtete  er  deshalb  eine  ausfttbrliche  „Denk- 
schrift  an  den  Konig  (Priedrich  Wilhclm  III.  1 
von  Preussen",  worin  er  als  Zweck  seines 
Unternehmens  eine  tiefere  Wiederverbindung 
der  Wissenscbaft  mit  der  Religion  bezeicbnete, 
wodutch  mit  den  WafTen  der  Intelligenz  die 
finstern  und  verbrecberischen  Gedanken  der 
Religioiwfeinde  vemicbtet  werden  sollten.  Die 


Denkscbrift  wnrde  vom  Kflnig  an  den  Minister 
von  Altenstein  abgegeben,  der  sie  nngebalten 
zn  den  Acten  legte.  So  war  auch  der  zweite 
Act  der  „Nordexpedition"  gescheitert,  nnd 
die  Prucht  des  in  Berlin  verbracbten  Winters 
war  nur  die  im  Prflhjabr  1824  gedruckte 
Schrift  „Bemerkungen  fiber  einige 
ir religiose  Philosopheme" ,  welche 
den  eigentlicben  fifTcntlichen  Commentar  zu 
jener  Denkscbrift  bildeten.  Die  Kantisch- 
Pichte'sche  Philosophie,  der  Jacobi'sche  Deis 
inus  und  die  Hegei'sche  Philosophie  werden 
darin  gleichermaassen  verworfen,  wogegen 
das  Gchcimniss  der  achten,  d.  h.  theosophisehen  ' 
Transscendentalphilosophie  in  der  Erfindung 
der  Methode  bestehcn  soil,  allenthalben  Gott 
selbst  reden  zu  lassen,  da  nur  der  Schftpfer 
das  Gesehdpf  ganz  erffillen  und  ganz  be- 
friedigen  kdnne. 

Nacb  einer  nahezw  zwcijahrigen  Abwesen- 
heit  kara  Baader  zu  Ende  Mai  1824  nacb 
Mtlnchcn  zurfick.  Nacb  dem  Scheitern  seiner 
russiscben  und  prenssischen  Mission  hielt  er 
sicb  nm  so  fester  an  seineu  Schwabinger 
„Beruf,  als  fri-re  du  glaive  der  Schlange 
tinnier  wieder  und  flberall  auf  den  Schwanz 
zu  treten".    Scbon  vor  dem  Beginne  seiner 
„Nordexpcdition",  im  Sommer  1822,  hatte 
er  das  crstc  Heft  der  „Permenta  cog- 
nit  ion  is"  verdffentUcht,    worin  er  die 
„Grnndlinien  zur  Rcatauration  des  specula- 
tive]! Wissens"  geben  wollte  und  die  er  als 
„Wendepunkt   der    bisherigen  irreligiosen 
Philosophie  zur  religiOsen"  berrachtete.  Das 
letzte  1  sec  listed  Heft  ers<'hien  1825.    Sic  sind 
allcsammt  eine  olla  potrida  von  gahrenden 
Phantnsien  nnd  verschlackten  BegrifTen,  mit 
polemischen  Erorterungen  gegen  die  Zeit- 
philoaophle  nnd  reichlicher  Znziehnng  von 
Stellen  aus  den  Schriften  Jacob  Bdhme's. 
Auch  cine  Rcihe  von  Aufsatzen,  die  er  in 
nachster  Zeit  in  Zeitschriften  verOffentlichte, 
dreht  sich  in  verschiedenen  Wendnngen  immer 
nur  nm  das  Problem  der  Restauration  der 
Wissen^chatVn  durch  die  Religion.  Eben 
dieses  bezeichnete  er  auch  1825  in  einer  von 
ihm  gelesenen  akademisehen  Rede  als  das 
den  Mitgliedern  der  bayerischen  Akademie 
anfgegebene  Problem.    Als  im  Jahre  182fi 
die  Landshuter  Universitat  nach  MUnchen 
verlegt  worden  war,  wnrde  Baader  als  ordent- 
licher  Honorarprofessor  bestcllt.    Als  solcher 
kam  er  jedoch  mit  Rebelling,  welcher  von 
Erlangen  her  1827  ebenfalls  als  Professor 
nach  Mllnchen  versetzt  wurde,  in  keinen 
nfthern  Verkehr,  sondern  es  blieb  zwischen 
beiden  ein  gespanntes  Verhaltniss  bestehen. 
Neben  seinen  Vorlesungen  verfifTentlichte  er 
fleissig  Beitrftgc  in  der  MUnchener  Zeitschrift 
„Eos".  Seine  dnrchaus  gesellig-mittheilcndc 
Natur  zeigte  sich  auch  in  seiner  Wirksam- 
keit  auf  dem  Katheder,  wo  der  rfistige  und 
jugendfrische  Greis  in  feuriger  Begeisterung 
sich  in  stromender  Rede  ergoss  und  geist- 
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verwandte  jugendliehe  GemUtbcr  bis  auf  den 
tiefsten  Grund  zu  erregen  verstand.  Vom 
Katheder  herabgetretcn,  pflegto  er  mit  cinera 
der  zunachst  stehenden  Znhflrer  ein  Gesprach 
anzukniipfeu,  und  ca  bildete  sick  daun  einc 
Gruppc  urn  ibn,  die  ilim  diircb  die  Gangc 
des  Univcrsitatsgebaudes  und  die  Strassen 
der  Stadt  folgte,  bis  cr  an  irgend  einem 
Punkt  in  der  Stadt  Halt  macbte  und  mit 
Ieicbter  Hutschwenkung  und  Verbeugung  sicb 
empfabl.  Dann  und  waun  kam  cm  aucb  vor, 
(lass  or  sicb  von  einer  klcincn  Schaar  bis 
an  sein  Scbwabinger  Schlosschcn  begleiten 
liesa.  Unter  seinen  frUhesten  SchUlcm  zcich- 
neten  sicb  die  spiiteren  Professoren  Hoffmann 
und  Lasaulx  in  Wurzburg,  Sengler  in  Frei- 
burg, von  Schadcn  in  Erlangen  und  Ham- 
berger  in  MUncben  aus.  Nacbdem  Baader, 
als  Einleitung  zu  Vorlesungen  Uber  Philo- 
aopbie  der  Societat  und  der  Gescbicbte  das 
dem  Abbe"  de  Lamcnnais  gewidmete  Sehrift- 
cbeu  „Elementarbegriffc  liber  Zeif*  (1831) 
verdffentlicbt  hatte,  erscbienen  diese  17  „Vor- 
lesungen  tiber  Socictatsphilosophie" 
(1832)  im  Druck,  und  zwar  diesmal  gegen 
seine  bisherige  Gewobnlieit  ohne  alle  Ver- 
bramung  mit  Bohme'schcr  Philosophic,  in 
klarer  und  durcbsicbtiger  Daretellung.  In 
Hoffmann's  Wobnung  las  er  im  Winter  1832 
— 1833  vor  einem  kleinsten  Kreise  von  Hdrern 
fiber  Jacob  Btfhme's  Lcbcn  und  Scbriften, 
und  Hoffmann's  eifrigc  Nacliscbreibungen 
rettetcn  diese  Vortrage  vorm  Untergange. 
Zu  diescn  personliehen  JUngern  gesellten  sicb 
als  ei frige  Verebrer  Baader's  in  der  Ferae 
die  Professoren  ScblUtcr  in  MUnster  und 
Lutterbeck  in  Giessen.  Als  im  Februar  1832 
die  Oekonomiegebaude  auf  seinem  Meierbof 
zu  Scbwabing  ein  Raub  der  Flammen  ge- 
worden  waren,  siedelte  er  mit  seiner  Familie 
nacb  MUncben  uber.  Er  liatte  seit  1825  aucb 
rait  einer  jungen  Kttnstlerin,  Emilie  Linder, 
correspoudirt  und  ibr  1831  seine  „Vierzig 
Satze  aus  einer  religiosen  Erotik" 
gewidmet,  die  er  ibr  nacb  Rom  sandte  und 
brief licb  zugleicb  den  ricbtigen  „ Stand-  und 
Brennpunkt"  wies.  ..Man  sagt  zwar  (scbreibt 
er  ibr)  Vmnour  Descend ',  aber  man  sollte 
sagen:  Vmnour  descend  en  elevunt  el  eleve 
en  descendant,  comme  elle  donne  en  prenant 
et  prend  en  donnant.  Es  ist  kein  Nicdcr- 
steigen  obne  ein  Erbeben,  und  soil  ctwas 
von  der  Hdbe  beraiederkommcu ,  so  muss 
etwas  von  der  Tiefe  zu  jenem  binauf  kommcn. 
Ist  es  nun  die  Function  des  Mannes,  das 
Hobe,  den  Geist  in's  Hcrz  zu  ziehen;  so  ist 
es  die  Function  des  Weibes,  da?  Niedrige, 
die  Natur  oder  Erde  in's  Herz  zu  erbeben; 
denn  das  Hcrz  ist  die  Mitte,  in  welcber 
beide  zusammengehen  und  menscblicb  werden. 
Diese  gflttliche  Mitte  kdnnen  Mann  und  Weib 
nur  dadurcb  gewinncn  und  erbalten,  dass 
der  Mann  dem  Weibe  bilft,  das  Niedrige  zu 
erheben,  das  Weib  dem  Manne  bilft,  das 


Hobe  bcrabzuziebeo.  In  seiner  wahrbaften 
Virtualitat  gebt  una  der  Menach  nur  insofern 
auf,  als  una  Geist  und  Natur  in  seinem 
Herzen  ala  vercinte  Mannliclikeit  und  Weib- 
licbkeit  entgegentreten,  woliin  alle  Religion, 
alle  Weisbeit,  alle  Kunst  wollen,  wie  sich 
denn  das  sonst  unzahmbarc  Einhorn  frei  in 
den  Scboos  des  jungfrauliclien  Hcrzens  und 
zu  ibren  FUsscn  apielcnd  legt" 

Im  Januar  1835  verlor  Baader  seine 
Lcbensgefahrtin  und  in  demselben  Jabre  ver- 
liess  ibn  die  Tocbter  Julie,  um  dem  Professor 
Ernst  von  Lasaulx  nacb  Wtirzburg  ala  Gattin 
zu  folg(m.  Seit  1837  batte  Baader  alle  zwei 
Jabre  „Vorl  e  sung  en  Uber  spckulative 
Dogmatik"  gehalten,  von  dencn  1828—38 
film  Hefte  im  Druck  erscbienen,  worin  aber 
Nicbts  von  dem  vorkam,  was  Baader  selbst 
als  den  eigeutlicben  Inbalt  dieser  Wissen- 
scbaft  bezeiebnete,  namlich  vom  Begriffe 
Gottes  beginnend  den  Begriff  des  Reicbes 
Gottes  nacb  seinen  vier  Momcnten  zu  ent- 
wickeln:  die  BcgrUndung  dcsselben  durch 
die  Schopfung,  die  ZerrUttung  durcb  die 
SUnde  und  die  Restauration  durcb  den  Er- 
loscr,  die  Leitung  des  Gottesreicbes  im  Zeit- 
leben  und  die  Vollendung  desselbcn  im  kUnf- 
tigen  Leben.  Die  fUnf  gcdruekten  Hefte 
bracbten  in  uncndlichea  Variationcn  iramer 
nur  die  aus  den  bisberigen  Schriftcn  bereits 
bekanntcn  Gedanken  una  Phant&sieen,  unter 
fortwftbrender  Bezugnahme  auf  Jacob  B8hme, 
und  bildeten  allesammt  nur  eine  Art  von 

Soleraischen  Prolegomena  zu  der  Wissenscbaft, 
ie  Baader  im  Augc  batte,  zu  deren  wirk- 
licber  Darstellung  es  aber  seinem  stets  nur 
improvisirenden  Geiste  an  Sinn,  Ausdaueir 
und  Gescbick  feblte.  Im  Jabre  1838  macbte 
er  in  seiner  aus  Veranlassung  der  Kolner 
Wirren  verflffentlichten  Scbrift  „  Leber  die 
Tbunlicbkeit  odcr  Nichttbunlicbkeit  einer 
Emancipation  des  Katbolicismus  von  der  ro- 
miscben  Dictatur  in  Bezug  auf  RcUgions- 
wissenscbaft-*  die  Ueberzeugung  geltend,  man 
kftnne  ein  Katholik  sein,  obne  Papst,  oder 
ein  Nicbtpapist,  obne  Protestant  zu  sein. 
Da  er  in  Folge  dieser  Scbrift  seine  Vor- 
lesungen Uber  speculative  Dogmatik  nicbt 
mebr  fortsetzen  durfte,  kUndigte  er  Vor- 
lesungen Uber  Anthropologic  an,  mit  einem 
Programme  „Uber  die  Wecbselseitigkeit  der 
Alimentation  und  der  in  ihr  stattnndenden 
Beiwohnung." 

Da  der  Vierundsiebenzigjahrige  nacb  dem 
Tode  seiner  Frau  und  nacb  der  ZerrUttung 
seiner  Vermdgensverhaltnisse  ausser  Stande 
war,  seinen  Hausbalt  zu  Ubcrwachen,  so 
nabm  er  im  Herbst  1839  ein  friscbes  zwanzig- 
jahriges  Madchen  aus  dem  dienenden  Stande, 
Maria  Robcl,  aogleich  mit  einem  ibr  an- 
gesteckten  Verlobungsring  zuerst  als  Schaff- 
nerin  in's  Haus,  urn  bala  darauf  der  Frau 
von  Stransky  seine  Verlobung  mit  dem  Mad- 
chen, mit  dem  nierkwUrdigen  Zusatze  zu 
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melden,  dass  Marie  ihm,  dem  Professor  der 
Liebe,  bewiesen  habe,  dass  Alles,  was  cr 
bis  dahin  fur  Liebe  hielt,  nur  Phantasmagoric 
gewesen  sei.  Bei  der  nocb  vor  Jahresschluss 
erfolgten  Vermahlung  der  Jugeod  mit  dem 
Greisenalter  waren  der  Baron  and  die  Baronin 
von  Stransky  Zengen,  denen  er  einige  Tage 
-pater  nach  Augsburg  scbrieb,  er  sei  scitdem 
tiefer  als  je  in  seinem  Forscben  tiber  das 
Geheimniss  der  Menschwerdung  wie  verscnkt 
und  nahe  daran,  das  Resultat  seines  Forscbens 
zusammenzufassen.  „Le  pere  remplit,  la 
mere  embrasse!  Die  gauze  Creation  war 
Gott  noch  zu  enge,  und  nur  im  Menscben 
fand  er  Raum,  urn  in  ihm  sich  frei  zu  ex- 
pandiren:  er  zersprengt  im  Zorn  des  Lcbens 
das  Hemmende."  Im  Sommer  1840  wurde 
die  Schrift  „Der  morgen-  nnd  abend- 
iandische  Katholicismus*  vcrfasst, 
welcbe  aus  Stellen  der  Bibel  und  der  Kirchen- 
vater  die  herrschende  Meinung  bekaropfte, 
a  Is  sei  Papism  us  und  Katholicismus  untrenn- 
bar  und  eins,  und  zugleich  nachzuweisen 
suchte,  dass  die  abendlandische  Kirche  den 
Beweis  ibrer  Suprematie  fiber  die  morgen- 
landiscbe  bis  jetzt  noch  schnldig  geblieben 
sei.  Im  Marz  1841  verfasste  er  als  Send- 
schreiben  an  einen  alten  Freund  die  kleine 
Schrift:  „l"eber  die  Noth  wendigkei  t 
einer  Revision  der  Wissenschaft 
natitrlicher,  menschlicher  nnd  gdtt-  a 
licherDinge*.  Dieses  eigentliche  Thema  " 
seines  ganzen  literarischen  Lebens  wurde  sein 
literarisches  Testament,  worin  alle  Tttne  seiner 
Gedankenwelt  in  einen  letzten  Accord  zu- 
sammenklangen.  „Der  noch  jetzt  sich  immer 
mehr  aufblasende,  hiermit  freilich  immer 
dtlnner  werdende  Rationalismus  hat  sein 
Princip  grflsstentheils  dem  Spinoza  entnom- 
men,  (lessen  Doctrinen  bckanntlich  (lurch 
Lessing  und  Goethe  in  Deutschland  zu  jenem 
Ansehen  gelangt  sind,  in  welcheni  sie  noch 
jetzt  stehen.  Mit  der  falsclien  und  unbeweis- 
baren  Voraussetzung,  als  ob  es  sich  mit  dem 
Menschen,  sowie  mit  der  ihn  uragebenden 
Natur  noch  res  integra  und  inalterabilis 
verhalte,  indem  sich  beide  noch  ganz  in 
demselben  Zustande  befanden,  in  welchem 
sie  immer  waren  und  immer  bleiben  werden, 
straft  man  ungescheut  die  sprechendsten  Zeug- 
nisse  eines  Falles,  einer  Degradation  und 
Verunstaltung  des  Menschen  Lflgen,  obwohl 
sich  diese  Zeugen  in  den  Uberall  ausaerlich 
und  innerlich  sich  darbietenden  Denkmalern 
der  mit  jenem  Falle  eingetretenen  Welt-  und 
Menschcnkatastrophen  kundgeben.  Es  lehrt 
namlich  der  Anblick  der  dermaligen  Natur 
und  des  Menschen,  dass  ihr  gegenw&rtiges 
Dasein  keineswegs  die  Frucht  einer  ndiigen 
Evolution  sein  kann,  sondern  dass  beide  im 
Kampf  mit  widrigen  Potenzen  in's  zeitliche 
Dasein  treten,  wie  sie  sich  denn  auch  nur 
im  Kampf  anf  Leben  und  Tod  darin  erhalten. 
Die  Spuren  und  Denkmaler  dieses  Karapfs 


sind  aber  mehr  oder  minder  leserlich  in  jedem 
Gcbildc  selber  nachzuweisen! "  Freilich  wohl, 
nur  dass  eine  andere  Forschung  und  Wissen- 
schaft, als  die  Baader'sche  philosophische 
Verquickung  der  christlich  -  mittclalterlichen 
Welt-  und  Lebensanschauung,  sic  langst 
anders  zu  lesen  und  anders  auszulcgen  ge- 
lernt  hat  ohne  Bdhme's  Feuertriangel  nnd 
ohne  die  fixe  Idee  vom  „moralischen  Band- 
wurm",  womit  auch  diese  letzte  Arbeit 
Baader's  schliesst! 

Er  starb  am  23.  Mai  1841  im  76.  Lebens- 
jahre,  und  wollte  der  Priester,  der  ihn  mit 
der  heiligen  Wegzehrung  versah,  von  den 
Lippen  des  Sterbenden  einen  Widerruf  un- 
kat  holischer  Lehren  vernommen  haben.  Seiner 
jungen  Wittwe  hintcrliess  er  als  Feilschaft 
eine  grosse  Bibliothek  mit  vielen  seltenen 
Ausgaben  des  tiefsiunigen  Gfirlitzer  Schuster's, 
und  als  Bltithenknospen  der  Ewigkeit  seinen 
Ruhm  als  „Philosoph  der  Zukunft",  wenn 
sein  und  seiner  Jdnger  Glaube  wahr  ist. 
Den  jahrelang  fortgesetzten  Bemllhungen  des 
Professors  Franz  Hoffmann  in  WUrzburg  ge- 
lang  es  mit  liQlfe  von  Baaders  andern 
Frcunden  und  unter  UnteretUtzung  ftlrstlicher 
Persflnlichkeiten  eine  Sammlung  der  Baader'- 
schen  Schriften  zu  Stande  zu  hringen,  wobei 
sich  Hamberger,  von  Schaden,  Schltlter, 
Lutterbeck  und  Freiherr  von  Osten-Sacken 
als  Mitherausgeber  betheiligten. 

Franz  von  Baader's  s&mmtlicho  Wcrkc,  16  Bilnde, 
Leipzig  1851—60,  in  der  en  15.  Bande  sich 
die  von  Hoffmann  verfasste  Biographic  Baa- 
der's befindct  (1867). 
Lutterbeck,  iiber  den  philosophischen  SUndpunkt 

Baader's.  1854. 
Hamberger,  die  Cardinalpunkte  der  Baader'schcn 

Philosopliie.  1855. 
Hoffmann,  Franz  von  Baader  als  Begriinder 

der  Pliilosophie  der  Zukunft.  1856. 
Lutterbeck,  Grundriss  einer  Geschichte  der  re- 
ligiiisen  Speculation  nach  Franz  von  Baader 
(in  Fichtc's  Zeitachrift  fiir  Philosophic  nud 
philosophische  Kritik,  Hand  40,  8.  101  ff.  und 
193  ff.). 

Hoffmann,  die  Wcltalter,  Lichtstrahlen  aus 
Baader's  Werken.  1868. 

Fischer,  K.  Ph..  Versuch  einer  C'harakteristik 
der  Theosophic  Baader's  und  ihres  Verhalt- 
nisses  zu  den  Systemen  Schelling's  und 
IlegelV,  Daub's  und  Schleiermacher's  1865. 

BabciiHtiiher,  Ludwig,  geboren  zu 
Deining  bei  Mflncben,  trat  1681  in  den 
Benedictiner  -  Orden  zu  Ettal  und  war  1690 
bis  1693  als  Professor  der  Pliilosophie  in 
Salzburg,  dann  dort  als  Lehrer  der  Casuistik 
und  der  scholastischen  Theologie  thatig,  1709 
bis  1716  zugleich  Vicerector  und  Prokanzlor 
der  Universitat.  Seit  1717  lebtc  er  in  seinem 
Kloster  zu  Ettal,  wo  er  1726  starb.  In 
seiner  „  Philosophia  peripatetico  -  thomistica 
Salisburgensis" ,  welche  1704  in  4  Banden 
erschien,  sowie  in  seiner  Ethkasupernahtralis 
(1728)  erscheint  er  als  Anhanger  des  Thomas 
von  Aquino  und  Gegner  der  Jansenisten. 
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Bac«  hi»s  (Bakebios),  ein  Stoiker  des 
zweiten  christlichen  Jahrhnndorts ,  den  dor 
Kaiser  Mark  Aurel  als  seinen  Lehrer  nennt. 

Barhinann,  Carl  Friedrich,  ge- 
boren  1785  zn  Alteuburg,  war  scit  1812 
Professor  der  Philosophie  in  Jena  und  starb 
1855  im  Bade  Kreuznaeh.  Als  ein  begeisterter 
Anhftnger  Schelling's  war  er  in  Jena  Hegel's 
Znhfirer  gewesen  und  zeigte  sich  in  einigen 
Vorlesungen,  die  er  als  Privatdocent  in  Jena 
unter  dem  Titel  „Die  Philosophic  und  ihre 
Gcscbichte"  (1811)  herausgab,  mit  beiden 
Meistcrn  im  Einvcrstandnisa,  welches  sich 
jedoch  schon  in  seiner  zweiten  Schrift  „Die 
Philosophic  unscrer  Zeit"  (181fi)  in  erheb- 
lichen  Widerspruch  mit  beiden  verwandelt 
hatte.  Mit  psyehologischen  Stndien  hereichert 
trat  or  1821  mit  der  Schrift  „Ueher  die 
Ahnung  einer  Vereinigung  zwiacben  Physik 
und  Psychologic"  bervor  und  beurkundete 
seine  grtlndliche  Beschaftignng  mit  der  Ari- 
stoteliscben  Logik  in  seinem  „  System  der 
Logik"  (1828).  Die  Ueberzougnng,  dass  der 
Einfluss  Hegel's  die  Logik  als  Wissenschaft 
zn  untergraben  drohe,  ftlbrte  ihn  zti  der 
Schrift  „Ueber  Hegel's  Svstem  und  die  noch- 
malige  Trngestaltung  der  Philosophic  "  (.1833), 
worin  er  die  Hegefsehe  Identitat  (das  Eins- 
Setzen)  von  Denken  und  Sein  als  den  Grund- 
irrtbnm  der  zur  Verachtung  des  empirisehen 
Wissens  fflhrenden  Philosopnie  des  Absoluten 
hozeiohneto.  Als  darauf  der  treue  Hegelianer 
Karl  Hosenkranz  rait  einem  „Sendschreiben 
an  Baehmann"  (1834  •  geantwortot  batte,  Hess 
er  darauf  seinen  „Anti-Hegel"  (1835)  folgcn, 
worin  er  mit  der  Trennung  von  Denken  und 
Sein  zum  Standpunkte  Kant's  zurUckkehrte. 

Baco,  Roger,  war  1214  zu  llcbester 
in  der  cnglischen  Grafschaft  Somersetshire 
geboren,  natte  auf  der  Universitat  Oxford 
das  Studium  des  scholastischen  Trivium's 
(d.  h.  der  Grammatik,  Kbetorik  und  Dialektik^ 
durebgemacht  und  seit  1240  in  Paris  sich 
neben  der  Theologie  mit  Eifer  auf  das  Stu- 
dium des  scholastischen  Qnadriviums  ge- 
worfen,  indem  er  besonders  der  Mathematik 
sich  widmete,  die  er  als  Haunt-  und  Grund- 
wissenschaft  fllr  alle  (Ibrigen  Wisscnschaften 
betrachtete.  Als  Doctor  der  Theologie  war 
er  nach  Oxford  zurtlckgekehrt,  wo  er  auf 
den  Rath  seines  Oonners,  des  gelehrten  und 
frfidenkenden  Bischofs  von  Lincoln,  Robert 
Greathead  Grosse  tete  oder  Capito)  in  den 
Franziskaner-Orden  eintrat,  tun  die  Musse  zu 
wissenschaftlichen  Stndien  zn  gewinnen.  Um 
die  grieehischen  und  arabischen  Philosophen 
in  der  Ursprache  studiren  zu  kftnnen,  lernte 
er  noch  als  LeliTer  an  der  I'niversitat  in 
Oxford  mit  Eifer  Griechisch,  Hebraisch  und 
Arabisch  und  erwarb  sich  mit  vielen  Kosten 
die  besten  Handschriften.  Zugleich  suchte 
er  dureh  grilndliches  Studium  der  Mechanik, 
Optik,  Chemie  und  Astrologie  in  die  Ge- 
lieimuisse   der  Naturwissenschaften  einzu- 


dringen  und  verwandte,  nach  seiner  eigenen 
Versicherung,  auf  Instrumente  und  Versnche 
nach  und  nach  mehr  als  zweitausend  fran- 
zosische  Livres,  so  dass  er  sein  ganzes  Ver- 
mSgen  an  seine  Studien  gesetzt  hatte.  Er 
war  der  Einzige  seines  Jahrhunderts ,  der 
das  Joch  der  Scholastik  absehtlttelte.  Seinen 
Landsmann  Alexander  von  Hales-  behan- 
delte  er  geringsehatzig  und  Albert  (von 
Bollstftdt)  den  Grossen  und  Thomas  von 
Aquino  geradezu  als  Knaben,  welche  Lehrer 
geworden  seien,  bevor  sie  grflndlich  gelernt 
hfttten,  weshalb  weder  ihre  Philosophic  noch 
ihre  Theologie  etwas  taugo.  Die  Scnolastiker 
galten  ihm  llbcrhaupt  im  Vergleich  mit  Aristo- 
teles und  den  arabischen  Gelehrten  als  Bar- 
baren.  Ftlr  Aristoteles  insbesondere  als  „den 
gelehrtesten  unter  den  Philosophen"  hegt 
er  grouse  Bewunderung.  „ATistoteles  isagte 
er)  zerstreute  die  Irrthflmer  der  frflhercn 
Philosophen  nnd  vermehrte  das  Gebiet  der 
Philosophie  ganz  betrachtlich ,  ja  er  wollte 
sie  voUstandig  machen,  ohne  doch  immer 
ihren  Theilen  gleiche  Vollendung  geben  zn 
kdnnen.  Denn  seine  Nachfolger  berichtigten 
und  erweiterten  seine  Prinzipien  in  manchen 
Punkten,  und  sie  werden  Zusatzc  erhalten 
bis  an's  Ende  der  Jahrhunderte,  denn  einer 
absoluten  Vollendung  sind  die  menschlichen 
Erfindungen  flberhaupt  nicht  fflhig".  Die 
syllogistische  I/Ogik  des  Aristoteles  gait  ihm 
jedocli  als  ein  zur  Erlangnng  des  Wissens 
ganz  llberflttssigcs  Fachwerk,  nnd  die  Mangel 
der  damals  vorhandenen  Uebersetzuugen  des 
Aristoteles  brachten  ihn  zu  der  Aensserung, 
wenn  er  tlber  die  Aristotelischen  Schriften 
Macht  hatte,  so  wtlrde  er  sie  sammtltch  ver- 
brennen  lassen,  da  ihr  Studium  nur  die  Zeit 
tadte  und  die  Quellen  des  Irrthums  und  der 
Unwissenheit  vermehre.  An  den  Stagiriten 
sehloss  sich  in  Bacon's  Augen  Avicenna  als 
zweiter  und  Averro^s  als  dritter  Philogoph 
an.  Doch  kennt  er  ausser  Aristoteles  audi 
die  Griechen  Enkleides  und  Ptolemaios  und 
unter  den  arabischen  Gelehrten  Alfergan, 
Alfarabi,  Albumazer,  Algazel  n.  A.  Dnrch 
seine  sprachlichen  und  naturwissenschaft- 
lichen  Kenntnisse  stand  Bacon  wie  ein  Riese 
unter  seinen  Zeitgenossen.  Mit  weitaus- 
schauendem  Blicke  hat  er  seine  Aufmerksam- 
koit  auf  diejenigen  Wissensehaften  gerichtet, 
welche  im  damaligen  Schulunterrichte  ver- 
nachlassigt  wurden  und  spater  einen  neuen 
Weg  des  Forschens  gebrochen  haben,  nftmlich 
MatTiematik,  Sprachkunde  und  Physik,  nebst 
der  Astronomie.  Indem  er  die  Vortheile 
schildert,  welche  deren  Studium  ftlr  die  Ans- 
bildung  der  hfthern  Wissenschaft  nnd  fllr 
das  gewOhnliche  Leben  bringe,  ist  er  gleich- 
wohl  nicht  frei  vom  astrologischen  Aber- 
glauben  seiner  Zeit  geblieben.  Zwar  schreibt 
er  der  Astrologie  keine  nnbedingte  Gdltigkeit 
fllr  das  Vorherwissen  nieuschlicher  Hand- 
lungen  zu,  aber  doch  soil  der  Wille  des 
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Menschen  Hnrch  die  Gestirne  starke  Antriebe 
erhalten,  indent  vom  Himmel  aits  die  wir- 
kenden  Krtfte  nach  der  Erde  aus  dem  Mittel- 
punkt  der  Welt  ausstrahlen  und  dasjenige 
bestimmen,  was  anf  dieger  sich  erzeugt.  Die 
Art,  wie  sich  Bacon  die  Fortpflanznng  des 
Lichtcs  in  verschiedencn  Materien  vorstellte, 
seine  Theorie  von  der  Breehung  des  Lichtes, 
nnd  seine  allgeraeinen  Theorien  fiber  Mit- 
theilung  nnd  Wirkungsart  der  Natnrkrftfte 
ira  Raume  geben  noeb  jetzt  Anregting  zum 
Foraehen  und  Dcnken. 

Der  Ruf  von  Bacon's  wissenschaftlichen 
Forschnngen  nnd  Entdeckungen  drang  bis 
nach  Rom,  von  wo  der  nachmalige  Papst 
Clemens  IV.,  damals  noch  Kardinal,  welcbeT 
ibn  aU  rflmischer  Legat  in  England  per- 
sonUch  kennen  gelernt  hatte,  durch  den 
Kleriker  Raymond  von  Laon  brief licb  den 
gelehrten  Franziskaner  -  Mftnch  urn  Mitthei- 
lung  seiner  wi88ensehaftlichen  Arbeiten  er- 
suchte.  Vorerst  konnte  jedocb  Bacon  nicht 
darauf  eingehen,  weil  ihm  seine  Ordens- 
obem  nnter  Androhung  strenger  Strafen 
verboten  hatten,  irgend  Jemandem  etwas  von 
seinen  Arbeiten  und  Forschungsergebnissen 
mitzutheilen.  Als  aber  1265  sein  rOmischer 
Gunner  den  papstliehen  8tnbl  bestiegen  batte, 
hielt  sich  Baron  an  jenes  Vcrbot  nicht  mehr 
gebunden  und  erklflrte  sich  brieflich  znr 
Erfttllung  jenes  Ansuchens  bereit,  und  nach- 
dem  der  Papst  sein  Ansuchen  Hchriftlich 
wiederholt  hatte,  arbeitete  der  jetzt  52jahrige 
Bacon  hinnen  anderthalb  Jaliren  (1266—67') 
in  Frankreich,  wo  er  zehn  Jahre  lang  (1257 
bis  1267)  in  nnfreiwilligcm  Exil  zubrachte, 
nnter  dem  Titel  Opus  majus,  minus  und 
tertium  (grOsseres,  kleineres  nnd  drittesWcrk) 
seine  Haupt-  und  Lebenswerke  aus,  welche 
er  nebst  einigen  mathematischen  Instrumenten 
dnrch  seinen  Schiller  Johann  von  Paris  dem 
Papste  nach  Rom  flberbringen  liess.  Das  Opus 
tnnj'us  igrfiasere  Werkt  besteht  ans  sieben 
Theilen  oder  einzelnen  Abhandlnngen,  welche 
systematise!!  an  einander  gereiht  sind,  urn 
im  InteTesse  seines  Plans  einer  wissenachaft- 
lichen  Reform  und  einer  grtlndlichen  Wieder- 
belebung  wahren  Wissens  den  Weg  zurwahren 
und  auch  der  Kirche  ntitzlichen  Pliilosophie 
zu  weisen.  Der  erste  Theil  ist  eine  Ab- 
bandlung  „«ber  die  Hindernisse  des  Wissens4*. 
Als  vier  Haupthindernisse,  welche  dem  For- 
scher  im  Wege  stehen,  werden  darin  an- 
geftlhrt:  1)  der  Einflnss  unzuverlassiger  und 
werthloser  Zcugnisse;  2)  die  Macht  der  tag- 
lichen  Gewohnheit;  3)  die  unerfahrenen  Sinne 
der  Menge  und  4)  das  Verdecken  unserer 
rnwissenheit  durch  Prahlen  mit  scheinbarer 
Weisheit.  Auf  die  Einwendung,  dass  sich 
die  Kirche  selbst  gegen  die  Philosophic  er- 
klart  habe,  wird  hanptsachlich  dies  erwiedert, 
dass  es  sich  bei  den  Verboten  der  Kirche 
nm  eine  andere  Philosophic  handele.  Im 
zweiten  Theil  wird  vom  Verhaltniss  der 


Theologie  znr  Philosophic  gehandelt  und  be- 
merkt,  daas  beide.von  Gott  als  dem  allein 
thfttigen  Verstand  cingegeben  seien  und  beide 
sich  einander  ergftnzen,  sofern  die  Theologie 
darlege,  wozu  die  Dinge  von  Gott  hcstimmt 
seien,  wahrcnd  die  Philosophic  crortere,  wie 
nnd  wodurch  die  Bestimmung  der  Dinge  er- 
ffillt  werde.  Wenn  damm  die  Bibel  den 
Regenbogen  hervortretcn  lassc,  damit  das 
Wasser  sich  zerstreue,  so  ftehe  dies  mit  der 
Wissenschaft  im  Einklang,  welche  nachweise, 
dass  der  Regenbogen  bei  der  Zerstreuung 
des  Wassers  entstohe.  Weiter  wird  dann 
crortert,  wie  sich  die  Erleuchtung  vom  erstcn 
Mcnschen  auf  die  nachfnlgenden  Geschlcehter 
fortgepflanzt  habe,  nm  sich  bei  Aristotcles 
und  in  seiner  Schulc  auf  den  Hochpunkt  zu 
erheben,  auf  welchem  der  Christ  sie  auf- 
nclune,  urn  daraus  nicht  bios  Beweise  filr 
den  Glauben  zu  holen,  sondern  dieselbe 
wieder  aus  dem  Glauben  zu  erganzen.  Im 
dritten  Theil,  welcher  ..vom  Nutzen  der 
Grammatik44  handelt,  ist  nicht  sowohl  von 
der  in  den  mittclalterlichen  Schulen  beim 
scholastisehen  Trivium  vorkommenden  Gram- 
matik  und  Logik  die  Rede,  auf  welche  Bacon 
filr  die  Wissenschaft  keinen  grossen  Werth 
legt,  sondern  es  wird  vielmehr  von  ihm  ver- 
laugt,  dass  man  Hebr&isoh  und  Griechiach 
lerne,  urn  die  Bibel  und  den  Aristotcles,  und 
Arabisch,  urn  die  Philosophen  AverroPs 
und  A  v  i  c  e  n  n  a  zu  lescn,  da  mit  den  schlcch- 
ten  Uebersetzungen  filr  die  Wissenschaft 
Nichts  anzufaugen  sei.  Nicht  also  Gram- 
matik, sondern  Sprachen  sollen  studirt  werden, 
daneben  aber  auch  das  ..Alphabet  der  Philo- 
sophic44, die  Mathematik,  tlber  deren  Wichtig- 
keit  sich  die  nadiste  Abhandlung  im  vierten 
Theil  des  Werks  verbreitet,  so  jedoeh,  daas 
damnter  allc  Wissenschaften  des  sogenaunten 
Qnadriviuras  mit  einbegriffen  werden,  nach 
bios  fltlchtiger  Erwahniuig  der  Arithmetik 
und  Geometrie  aber  die  „ speculative  und 
praktische  Astrologie44  eine  ausfflhrliche  Er- 
flrtcrung  findct,  wahrend  sich  Untcrsuchungcn 
fiber  die  Musik  im  Opus  tertium  linden.  Der 
fflnfte  Theil  handelt  von  der  I'erspectiva, 
d.  h.  der  Optik,  worin  nach  vorausgeschickten 
I'ntersuchungen  tiber  die  „empfindende  Secle4* 
vom  Sehen  im  Allgemeinen  und  wie  dasselbe 
duTch  directe,  gebrochene  und  reflectirte 
Licht8trahlen  vermittelt  ist,  gehandelt  wird, 
Ausser  den  fflnf  Sinnen  unterscheidet  Bacon 
den  ..Gcmeinsinn44,  als  durch  welchcn  jcde 
Empfindting  erst  die  unsrige  wird ,  ferncr 
die  ..Einbildungskraft44,  welche  die  Empfin- 
dungen  der  Sinne  fixirt,  und  die  „Gedacht- 
niss-  oder  Erinnerungskraft44,  welche  die 
Sinnes  -  Empfindungen  bewahrt  und  wieder 
hervorruft,  sowic  die  ..Beurtheilungskraft4*, 
welche  sich  beim  Thiere  als  Witterungs 
vermflgen  zeigt,  Ilircn  Platz  weist  diesen 
Seelenvermi)gen  Bacon  im  hinteren  und  vor- 
deren  Gehirn  an,  wait  rend  die  mittlere  Hirn- 
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hohle  als  Site  der  ..logischen  oder  Denk- 
kraft"  bczeichnet  wird,  rait  welcher  sich  im 
Men8chen  die  verntinftige  Seele  verbindet 
Bei  der  Betrachtung  des  Sehens  wird  unter- 
schicdcn,  was  dabci  reine  8inncsemp6ndung 
ist  und  was  sich  durch  das  Urtheil,  durch 
Wissen  und  Schliessen  in  jedes  Sehen  ein- 
mischt.  Als  Anhang  zu  den  bisherigen  Be- 
trachtungen  schliesst  sich  eine  Abhandlung 
„  fiber  die  Vervielfftltigung  der  Erscbeinungen 
wler  Eindrficke"  an,  welche  bei  der  Sinnes- 
empfindung  mitwirken,  ohne  den  Sinnen  selbst 
wahrnehmbar  zu  sein.  Der  secbsteTheil 
handelt  von  der  ,.Erfahrnng8wissenschaftu, 
in  welcher  Principien  und  das  daraus  Er- 
scblossene  in  gleichcr  Weise  gefunden  wird. 
Der  siebente  Tbeil  des  Opus  majus  han- 
delt  von  der  „MoralphilosophieM,  welcbe 
(nach  den  im  Opus  tertium  enthaltenen  An- 
deutungen)  unter  sechs  verscbiedenen  Ge- 
sichtspunkten ,  namlich  vom  tbeologiscben, 
politischen,  rein  cthischen,  apologetischen, 
paranetiscben  nnd  juristischen  Gesichtspunkte 
betrachtet  werden  soli. 

Erst  im  Jabr  1733  wurde  Bacon's  „Opus 
majus  ad  Clementem  ft'."  durch  Samuel 
Jebb  in  London  im*  Druck  herausgegeben 
nnd  1750  durch  Galesio  in  Vcnedig  wortlich 
wieder  abgedruckt.  Der  von  Bacon  selbst 
veranstaltete  Auszug  aus  dem  grOssern  Werke 
unter  dera  Titel  Opus  minus  ist  bis  auf 
wenige  Bruchstilcke  verloren  gegangen. 
Letztere  sind  nebst  dem  Opus  tertium,  einer 
Einleitungsschrift  zu  dem  grSssern  Werke, 
welche  audi  den  Titel  „vom  Nutzen  der 
Wissen8chaften  "*  fUbrt,  durch  Victor  Cousin 
aufgefunden  und  nebst  B&cor\'&  „Compendium 
philosophiae"  durch  J.  S.  Brewer  im  ersten 
Bande  der  Sammlung  lierum  Britannicarum 
medii  aevi  scriptores  (London,  1859),  wo 
zugleich  als  Anhang  die  bereits  1542  im 
Druck  erschienenc  Epislola  de  secretis  artis 
el  naturae  operibus  atque  nullitate  magiae 
wieder  abgedruckt  wurde,  herausgegeben 
worden. 

Nach  dem  Tode  seines  papstlichen  din- 
ners brachtc  es  der  Neid  und  die  abcr- 
glaubische  Unwisscnheit  seiner  Ordensbrllder 
dahin,  dass  der  von  seinen  Zeitgenossen  mit 
dem  Ehrennamen  als  Doctor  mirabilis  bc- 
dachtc  britische  Mdnch  der  schwarzen  Kunst 
und  gefahrlicher  Ijehren  beschuldigt  und  1278 
zu  Paris  in  einen  Kerker  geworfen  wurde, 
in  welchem  er  zehn  Jahre  lang  schmacbtete. 
Als  sein  Ordensgeneral  Hieronymo  d'Ascoli 
als  Nicolaus  IV.  (1288)  den  papstlichen  Stuhl 
bestieg,  wollte  dieser  Bacon's  llaft  noch  ver- 
scharfen,  und  erst  auf  wiederholte  Verwen- 
dnng  angesehener  Freunde  Bacon's  liess  sich 
der  Papst  zur  Freilassung  des  Verfolgten 
bewegen.  L'm's  Jabr  1289  konnte  derselbe 
in  sein  Vaterland  zurflckkehren  und  starb 
dort  wahrscheinlich  1294  im  achtzigsten 
Lebensjahre. 


Schen  wir  von  Bacon's  naturwissenschaft- 
lichen  Forschungen  ab  und  fassen  wir  die  all- 
gemeinen  philosophischen  Grundanschauungen 
desselben  in  knrzer  Ueberaicht  zusammen, 
so  will  er  unter  der  Philosophic  zwar 
auch  die  Naturwissenschaften  mit  einbegriffen 
wissen,  indem  ihm  beide  im  Gegensatz  zur 
Theologie  das  Ergebniss  der  natflrlichen  Ver- 
nunft  sind;  gleichwohl  aber  hat  es  Bacon's 
Philosophie  doch  schliesslich  nur  auf  Theo- 
logie abgesehen  und  soil  der  letztern  als 
Stiltze  dienen,  und  die  in  der  heiligen  Schrift 
enthaltene  Lehre  dilrfe  nnr  durch  die  Philo- 
sophie und  durch  Zucht  im  kirchlichen  Recht 
gendrig  entwickelt  werden,  um  dem  Menschen 
die  vollkommene  Weisheit  zu  gewahren. 
Wahrend  die  Philosophie  der  Unglaubigen 
durchaus  schfidlich  ist,  fllhrt  die  Philosophie 
an  sich.  ohne  Oflfenharung,  nach  Bacon  nur 
zur  hdllischen  Blindheit,  denn  das  Mensch- 
liche  vermag  Nichts,  wenn  es  sich  nicht  an 
das  Gdttliche  anscliliesst.  Bacon  unterscheidet 
nun  weiter  zwei  Arten  von  Erkenntniss.  Die 
durch  Beweise  und  Schltlsse  gewonnene,  also 
demonstrative  Erkenntniss  beseitigt  mit  dem 
Er8chlie8sen  der  Wahrheit  eines  Satzes  noch 
nicht  alien  Zweifel.  Zum  sichern  Besitze 
der  Wahrheit  gelangen  wir  nur  auf  dem 
Wegc  der  Erfahrung,  und  zwar  durch  die 
aussere,  durch  die  Sinne  vermittelte,  welche 
auf  die  Natur  geht,  wie  durch  die  innere,  auf 
gottlichcr  Eingebung  beruhende  Erfahrung, 
welche  auf  Ubersinnliche  Dinge  geht  und  das 
Erschauen  der  Wirklichkeit  (lessen  ist,  was 
durch  Grllnde  und  Schltlsse  erwiesen  worden. 
Dieses  innere  Schauen  oder  die  Offenbarung 
gelangt  durch  sieben  Stufen  hindurch  zur 
ckstatischen  Erkenntniss,  zu  welcher  wir 
jedoch  erst  anfsteigen,  wenn  wir  uns  vorher 
durch  Selbstverlaugnung  und  Abtddtung  ge- 
reinigt  haben  und  nicht  bios  der  weltlicben, 
sondern  auch  der  tbeologiscben  Tugenden 
theilhaftig  geworden  sind.  Der  Glaube  muss 
dem  Wissen  vorangehen;  erst  muss  man 
glauben,  dann  erfahren  und  zuletzt  wird  man 
den  Grund  einsehen  konnen.  Denn  die  mensch- 
liche  Seele  hat  nur  leidenden  Verstand;  der 
thRtige  Verstand  ist  allein  in  Gott  Aber 
nicht  ein  Werk  unserer  Seele  allein  ist  unser 
Erkennen,  sondern  des  ganzen  Menschen 
(lurch  die  Seele.  Die  in  unserer  Erkenntniss 
der  nattlrlicbcn  Dinge  abgebildeten  Fonnen 
stellcn  zugleich  die  Form  und  Haterie  der 
Dinge  dar.  Durch  die  wirkenden  Ursachen 
wird  die  Materie  erregt,  sich  durch  die  in 
ihr  liegende  thfltige  Kraft  innerlich  zu  ver- 
andern,  so  dass  es  neben  den  verschiedenen 
Formen  auch  verschiedene  Materien  giebt. 
Aber  die  Materie  ist  weder  unendlich,  noch 
tragt  sie  alle  thatigen  Krfifte  in  sich. 

E.  Charles,  Roger  Bacon,  sa  vie,  sea  ouvragea, 
se«  doctrines  d'apres  des  textes  in^dits.  1861. 

Baron,  Francis,  war  als  zweiter  Sohn 
des  Grosssiegelbewahrers  Nicolas  Bacon  in 
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LondoD  1561  geboren.  Der  frllhreife  Knabe 
erhieit  seine  BUdung  vom  zwdlften  bis  ftlnf- 
zehnten  Jahre  im  Dreifaltigkeits- Collegium 
der  Universitat  Cambridge  und  las  scbon 
damals  viel  in  den  Sckriften  des  Platon  und 
Aristoteles.  Nachher  scluckte  ibn  sein  Vater 
mit  dcm  englischen  Gesandtcn  an  den  fran- 
zdsischen  Hof  nacb  Paris,  wo  er  zu  allerlei 
praktiscken  Geschaften  gebraucht  wurdc. 
Des  Vatere  Tod  rief  ibn  im  19.  Lebensjahre 
(1580)  in  die  Ileimath  zurlick.  Da  sein 
mit  sieben  Geschwistern  zu  tlieilendes  vater- 
liches  Vermdgen  nur  gering  war,  trat  er  als 
Recthsbeflissener  in  das  Advocatencollegium 
zu  Grav's  Inn  nnd  scbautc  sich  dancben  in 
allem  Wisscnswertben  eifrigst  um.  Im  Jahr 
1586  verfasste  er  eine  Schrift  zum  „Lob 
der  Wissenschaften",  welche  von  hdfischen 
Schmeicbeleien  gegen  die  damals  dreiund- 
fiinfzigjahrige  Kdnigin  Elisabeth  wimmeit. 
Ungefahr  gleicbzeitig  hatte  er  unter  dem 
Titel  Tetnporis  partus  maximus  (die  grdsste 
Geburt  der  Zeit)  einen,  jedocb  verloren  ge- 
gangenen,  ersten  Entwurf  tlber  die  von  ihm 
schon  damals  in's  Auge  gefasste  Umgestal- 
tung  des  Wissens  niedergescbrieben.  Ein 
doppelter  Ehrgeiz  erfllllte  scbon  damals  den 
jungen  Mann,  einmal  der  Drang  nacb  ausserer 
Stcllune;,  Macht  und  Anscben,  der  ibn  kein 
Mittel  der  Scbmeichelei  und  Kriecherei  bei 
den  Grossen  und  Machtigen  scheuen  liess,  nm 
eine  Carriere  zu  machen,  sodann  das  Streben 
nach  gelehrtem  und  schnftstellerischcm  Ruhm 
und  Einiluss.  Er  wurdc  zuerst  ausser- 
ordentlicher  Kronanwalt  und  gewann  die 
Gunst  des  Grafcn  Essex,  des  Gunstlings  der 
Kdnigin,  und  trat  1595  in's  Parlament,  wo 
er  durcb  Beredtaamkeit,  Witz  und  gefalliges 
Wesen  bedeutenden  Einiluss  gewann,  sicb 
aber  durcb  eine  Opposition  gegen  die  Vor- 
schlage  der  Krone  die  Gnade  der  Konigin 
verechcrzte.  Die  Abneigung  der  Konigin 
gegen  Bacon  vcrmochte  aucb  Graf  Essex 
nicht  zu  uberwinden.  GlUcklicher  war  er 
mit  der  Peder.  Mit  seinen  1597  veroffent- 
licbten  Essays  moral,  economical  and  poli- 
tical, welche  den  spater  bei  den  Engltindcro 
so  beliebt  gewordenen  „Essays"  als  Muster 
dienten,  begrilndete  cr  seinen  Kulun  als 
Schriftsteller.  Sie  sind  neuerdings  von  W.  A. 
Wright  (1862)  und  von  R.  Whately  (  6.  Edition, 
1864)  wieder  herausgegeben  worden.  Von 
Bacon  selbst  wurde  davon  nachmals  eine 
lateinische  Uebersetzung  veranstaltet ,  die 
unter  dem  Titel  „  Sen/tones  fideles"  ver- 
dffentlicht  wurde.  Als  sein  Conner  Essex 
bei  der  Kdnigin  in  Ungnade  gefallen  war, 
musste  Bacon  auf  Befehl  der  Kdnigin  die 
Anklageschrift  gegen  denselben  entwerfen, 
was  er  in  einer  Weise  that,  die  zur  Folge 
hatte ,  dass  die  Kdnigin  den  Grafen  wieder 
in  ihre  Gunst  einsetzte.  Als  sich  dieser 
jedoch  in  Verbindungen  mit  dem  Kdnig  Jacob 
von  Schottland  einliess,  zog  sich  Bacon  von 


scinem  seitherigen  Conner  zuruck  und  tiber- 
liess  denselben  seinem  Sehicksale,  welches 
16<J1  mit  seiner  Ilinriehtunj;  endigte.  Die 
Rcchtfertigungsschrift  dieses  Schrittes,  welche 
Bacon  im  Auftragc  der  Kdnigin  abfasscn 
musste,  warf  auf  seinen  Kuf  und  Charakter 
in  der  dffentlichen  Meinnn^  einen  diinkeln 
Schatten,  und  die  Kdnigin  selbst  veracbtete 
ihn  als  Menschen,  wiihrend  sie  den  Beamten 
fiir  ihre  Zweckc  benutzte.  Nach  der  Thron- 
bestcigung  Jacob's  (1603)  verdfTentliehte  Bacon 
eine  Reehtfertigungsscbrift  seines  Benehmens 
in  dem  Processe  des  Grafen  Essex;  der  Kdnig 
ertheilte  ihm  die  Kitterwiirde  und  ernannte 
ihn  16(14  zum  ordentlichen  und  besoldeten 
Kronadvocaten.  Ira  Jahr  16l>5  vcrdffcntlichte 
Bacon  in  englischer  Sprache  seine  zwei 
Bilchcr  „On  the  proficience  and  advance- 
ment of  learning  divine  and  human"  i  vom 
Fort8chritt  und  Wachsthum  der  gdttlichen 
und  men8chlichen  Wissenschaftcn),  welche 
er  spiiter  (1623)  in  lateinischcr  BcarbcitunR 
und  vollstandigcr  ausgefUhrt  unter  dem  Titel 
„de  dignitate  el  augmentis  scientiarum" 
(von  der  Wttrde  und  Vermehrung  der  Wissen- 
schaften)  herausgab.  In  deutecher  L'eber- 
setzung  von  J.  II.  Plingsten  erschien  das 
Werk  1783.  Im  Jahr  1605  verheirathete 
sich  Bacon,  aber  seine  Ehe  blieb  kinderlas. 
Im  Jahr  1612  vcrdfTentlichte  er  die  Schrift 
„Cogitata  et  visa"  iGedanken  und  Meinun- 
gen),  welche  die  Grundlage  und  den  ersten 
Entwurf  zu  dem  1620  verdffentliehten  Werke 
„  Novum  organon"  bildete.  Durcb  diese 
Sehriften  stieg  Bacon's  Ruf  in  England  und 
im  Auslande  eben  so  rasch,  ais  er  in  London 
zu  Macht  und  Ansehen  fortschritt.  Er  wurde 
1616  Gcneralanwalt,  1617  Mitglied  des  Gc- 
heimrathes,  bald  darauf  Grosssicgelbewahrer 
und  1618  Grosskanzler  mit  einem  Jahres- 
einkommen  von  26,000  Thai  em,  und  Baron 
von  Verulam,  endlich  1620  zum  Vicegraf 
von  St  Albans  erhoben.  Er  stand  jetzt  auf 
der  Hdhe  seines  ausseren  (ilanzes  und  Ein- 
flnsscs,  als  1620  sein  „ Sovum  organon"  er- 
schien. Eben  so  juh  sank  er  von  dieser 
Hdhe  zur  Emiedrigung  und  Schande  herab. 
Als  im  Jalir  1621  das  Parlament  einberufen 
war,  wurde  vom  Unterhause  gegeu  den  Lord- 
kanzler  und  Oberrichter  eine  L'ntersuchung 
wegerl  Missbrauchen  und  Bestcchungen  in 
seiner  AmtsfUhmng  angestrengt.  Auf  eine 
ihm  vom  Oberhause  zugestellte  Anklage- 
acte  bekannte  sich  Bacon  bei  silmmtlichen 
28  Punkten  derselben  ftlr  schuldig.  Er  wurde 
zu  einer  Geldstrafe  von  250,000  Thalem, 
zur  Gefangenschaft  im  Tower,  so  lange  es 
dem  Kdnig  belieben  werde,  zum  Verlust  aller 
seiner  Aemter,  seines  Sitzes  im  Parlament 
und  seines  Rechts,  am  Hofe  zu  erscheinen, 
verartheilt.  Der  Kdnig  erliess  ihm  zwar  die 
Geld-  und  Gefangnissstrafe  und  hob  zuletzt 
(1624)  das  ganze  Strafurtheil  auf;  aber  Bacon 
I  empfand  doch  das  Elend  seines  Lebens  in 
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der  Last  seiner  durch  ungehenre  Verschwen- 
dung  aufgchauftcn  Schulden  tief  genug.  Br 
lebte  nach  seiner  Verurthcilung  nocli  fttnf 
Jahre,  unter  manchen  vergeblichen  Versuchen, 
wieder  in  eine  tfffentlicne  Stellung  zu  ge- 
langen,  seinen  wisscnschaftlichen  Studien,  in 
einem  Brief  an  Thomas  Bodley  zu  spat  be- 
renend,  sich  in  den  Strudel  des  Staatslehens 
gestllrzt  und  sein  Leben  nicht  lediglich  den 
Wissenschaften  gewidmet  zu  haben.  Seit  1624 
fing  seine  Gesundheit  an,  sich  zu  verschlech- 
tern,  und  in  Folge  einer  Erkaltung,  die  er 
sich  bei  einem  im  Freien  angestellten  physi- 
kalisnhen  Vcrsuche  zugezogen  hatte,  starb 
er  am  9.  April  1626  am  Schlagflusse  zu 
Highgate,  einem  Schlosse  des  Grafen  Arundel, 
bei  London.  Neunzehn  Jahre  nach  seinem 
Tode  (1645)  erschienen  von  ihm  als  nach- 
gelassene  Schrift  „  Christian  paradoxes" 
'christliche  Paradoxen). 

Gesammelt  wurden  Bacons'  Werke  zuerst 
durch  W.  liawley  (1663)  herausgegeben,  woran 
sich  eine  von  demselben  verfasstc  Lebens- 
beschreibnng  unter  dem  Titel  „the  life  of  the 
right  honourable  Francis  Bacon"  (1670)  an- 
schloss.  Vollstandiger  wurden  die  Werke 
durch  Mallet  iglcichfalls  mit  Lebensbeschrei- 
bung)  174()  herausgegeben.  Lateinische  Aus- 
gaben  seiner  Werke  erschienen  1666  zu  Frank- 
furt, 1684  zu  Amsterdam,  1694  zu  Leipzig, 
1696  zu  Leiden,  1730  zu  Amsterdam.  Eine 
neue  Ausgabe  der  Werke  wurde  durch  B. 
Montague  in  16  Bandcn  London  1825—34) 
veran^taltet ;  die  neuestc  durch  Spedding, 
Ellis  &  Heath  in  7  Bandcn  'London  1857 
—  1861),  woran  sich  als  8.  — 12.  Band  an- 
schloss:  Letters  and  life  of  Francis  llacon 
revised  and  set  out  in  chronological  order, 
with  a  commentary  biographical  and  histo- 
rical by  James  Spedding  (in  5  Banden) 
1862  --  1872. 

Die  beiden  obeu  erwilhnten  Hauptwerke 
Bacon's,  die  ihm  einen  ehrenvollen  Platz  in 
der  Geschichte  der  Philosophic  sichern,  hattcn 
seinem  Plane  naeh  Bestandtheile  eiues  grossen 
Gesammt  -  Werkes  bilden  sollen,  welchem  er 
den  Titel  „lnstauratio  magna"  <grosse  Er- 
neuerung  der  Wissenschaften  i  zugedacht  hatte. 
Den  ersten  Theil  desselben  sollte  die  1623 
ersehienene  Schrift  „de  dignitate  et  attg- 
mentis  scientiarum"  bilden,  wahrend  als 
zweiter  Theil  das  schon  1620  veroffentlichte 
„.\ovum  Organon"  gelten  sollte.  Bei  der 
Veriiffenttichung  dieses  letzteren  brachte  Ba- 
con, ausser  der  Widmung  an  Kftnig  Jabob  I. 
einen  ftlr  das  (iesaiumtwerk  berechneten  Vor- 
bericht  an  die  Leser  und  eine  Vorrede,  worin 
er  seine  „Ansichten  und  Erwaguugeu,  deren 
Kenntniss  die  Zeitgenossen  wie  die  Nach- 
kommen  interessiren  wird",  fiber  das,  was 
der  Wissensehaft  Noth  thue,  darlcgt  Der 
dritte  Theil  des  grossen  Erneuerungswerkes 
sollte  eine  „Historia  naturalis"  (Natur-Be- 
sohreibung  bilden  und  die  einzelnen  Er- 


scheinungen  des  Welltalls  betraehten.  Der 
vierte  Th«il  sollte  von  der  „Leiter  der 
Erkenntnissw  handeln,  worunter  Bacon  die 
beginnende  inductive  Methode  der  Forschung 
verstand.  Den  fUnften  Theil  dachte  er 
den  im  Voraus  aus  der  von  ihm  sogenannten 
„zweiten  Philosophic u  entlehnten  Satzen  zn 
widmen,  wahrend  der  sechste  Theil  dieae 
zweite  Philosophic  odcr  „  die  thatige  Wissen- 
sehaft"4 znm  Gegenstand  haben  sollte.  Von 
den  drei  letzten  beabsichtigten  Theilen  seines 
grossen  Gesammtwerkes  hat  Bacon  Nichts 
ausgearbeitet,  obwohl  er  noch  sechs  Jahre 
nach  der  Herausgabc  des  „  tfovum  organon  " 
in  voller  Musse  gelebt  und  andere  Schriften 
historischen  und  rechtswissenschaftlichen  In- 
haltes  ausgearbeitet  hat  Nur  zur  „Natur- 
geschichte",  welche  ihm  als  Hausrath  oder 
Matcrialsammlung  (sylvd)  ftlr  die  wahre  in- 
ductive Forschung  gilt,  hat  er  in  der  nach 
seinem  Tode  (1627>  durch  W.  Rawley  an 
die  Oeffentlichkeit  gebrachten  Schrift  „Sylva 
sylvarum  (Wald  der  Walder)  sive  historia 
naturaiis"  einzelne  Beitrage  geliefert  nnd 
ausserdem  noch  einzelne  Abhandlungen,  eine 
Geschichte  der  Winde,  eine  Geschichte  des 
Lebens  undTodes,  eine  Geschichte  desDichten 
und  Lockcrn  vollendet.  Wir  sind  also  ftlr 
die  Kenntniss  der  Grundgedanken  der  Philo- 
sophic Bacon's  auf  die  beiden  Werke  an- 
gewiesen,  welche  er  als  ersten  nnd  zweiten 
Theil  seines  beabsichtigten  grossen  Gesammt- 
werkes gesondert  der  Oeffentlichkeit  ttber- 
geben  hat. 

Zunftchst  die  Schrift  „vom  Werth  und 
Wachsthume  der  Wissenschaftcn Sie  ent- 
halt  eine  encyclopadische  Eintheilung  nnd 
sachlich  eingehende  Uebersicht  des  gesammten 
Wissens  -  Gebietes  oder  des  „globus  intel- 
lectualis",  in  acht  Bflchern,  wobei  zugleich 
die  noch  vorhandencn  LUcken  in  der  Wissen- 
sehaft angedentet  und  gezcigt  wird,  was  bei 
jeder  Wissensehaft  noch  zu  leisten  tlbrig  ist. 
Neben  der  Forderung,  die  Philosophic  mit 
der  positiven  Wissensehaft  zu  verbinden^  zog 
der  Grllnder  der  Philosophic  des  Empinsmus 
oder  der  Kealphilosophie  zugleich  eine  scharfe 
Grenze  zwischen  Theologie  nnd  Philosophic, 
zwischen  der  „theologia  sacra  et  inspirata" 
und  der  „theologia  naturalis  oder  phi/oso- 
phia  divhia".  Die  Philosophic  soli  eben  so 
wenig  in  die  Theologie  eingreifen,  als  letztere 
in  die  Philosophic;  weder  die  Philosophic 
soli  auf  die  Theologie  gebaut,  noch  dieae 
von  iener  abhangig  gemacht  wcrden.  Die 
Theologie  ist  nicht  aus  dem  „  nattlrlichen 
Lichte"  oder  der  Vernnnft  zu  schopfen,  son- 
dern  hat  in  ihrem  Gebiete  und  anf  ihrem 
eignen  Grunde  fest  und  von  den  Wechsel- 
fallen  philosophischeT  Forschung  unabhftngig 
zu  bleioen.  Alle  Vermischung  der  Theologie 
mit  der  Philosophic  erscheint  ihm  an  sich 
als  etwas  Unwahres,  als  eine  Schein  -  Ehe 
zwischen  einem  nicht  zusammengehorenden 
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Paare.  Er  schlieaat  darum  die  Theologie 
einfach  von  aeinem  Plane  ana  nod  behandelte 
weder  die  Frage  nach  dem  Daaein  Gottea, 
noch  nach  dem  Weaen  der  Seele;  eben  so 
achloaa  er  die  Frage  nach  den  Enduraachen 
oder  Endzwecken  aus  der  Wissenachaft  aua. 
I  in  Gegensatz  nun  zu  der  von  Gott  geoffen- 
barten  Theologie  hat  Bacon  die  menachliche 
Wissenachaft  nach  den  drei  Grundvermdgen 
der  menachlichen  Seele,  dem  Gedfichtnisa, 
der  Einbildungskraft  und  der  Vernunft,  in 
Geachichtakunde,  Poesie  und  Philosophic  ein- 
getheilt.  Die  anf  das  Gedachtnias  gegrundete 
Geachichte  iat  theila  bflrgerliche Geachichte, 
zu  welcher  auch  Kirchengeschichte,  Literatur- 
geachichte  und  Philoaophiegesehichte  gehoren, 
theila  Naturgeachichte ,  in  welcher  erzahlt 
werden  soil,  wie  die  Natur  theila  freiwillig, 
theila  gezwungen  wirkt  ..Die  Geachicht- 
sclireiber  .aagt  Bacon )  aollen  nicht  nach  Art 
der  Kritiker  und  Kritikaater  Hire  Zeit  mit 
Loben  und  Tadeln  hinbringen,  sondcrn  die 
Objecte  daratellen,  wie  aie  aind,  und  daa 
eigne  Urtheil  aparaamcr  einmischen.  Die 
Objecte  aollen  sie  nicht  aus  der  Daratellung 
Anderer  entlchnen,  sondern  aua  den  Quellen 
selbat  aehopfen,  nicht  etwa  so,  dasa  aie  die 
darzuateflenden  Schriften  bios  auaziehcn  und 
ihre  LeaefrUchte  feilbieten.  aondern  8o?  daaa 
aie  den  Ilauptinhalt  deraelben  durchdringen, 
ihre  EigenthUmlichkeit  in  Stvl  und  Methode 
lebhaft  begreifeu  und  auf  die8e  Weiae  den 
literariachen  Genius  dea  Zeitaltcra,  indem  aie 
seine  Werke  darstellcn ,  gleichsam  von  den 
Todten  erwecken."  Inaeni  er  neben  der  erst 
noch  zu  bcgrundeuden  Literattirgeschichte 
ala  nttcliatea  Thema  die  Nationalgeachichte 
empfiehlt,  unternahni  er  selbat  in  Bezug  auf 
die  Geachichte  aeiner  eignen  Nation  einen 
Arbeitsantheil  in  aeiner  „Ge8chichte  der  Re- 
gierung  Heinricha  VII.*4 

Im  zweiten  Buche  aeiner  Wiasensllber- 
schau  kommt  er  auf  die  Poesie,  welche 
auf  die  Thatigkeit  der  Einbildungskraft  ge- 
grundet  iat.  Die  Poesie  konne  darum  mit 
Recht  ala  etwaa  Gottliches  eracheinen,  weil 
aie  die  Abbilder  der  Dinge,  wie  im  Traume. 
unaerm  Wunaehe  gemaaa  eracheinen  laaat  und 
nicht  unsern  Geiat  den  Dingen  unterwirft, 
was  Vernunft  und  Geachichte  verlangen.  In- 
dem er  aber  „Satiren,  Elegien,  Epigramme, 
Oden  und  was  zu  dieaer  Gattung  gehdrtM, 
aua  der  Betrachtung  der  Poesie  auaachliesat 
und  ea  zur  Philoaophie  und  Khetorik  rechnet, 
Uberaieht  er  gerade  die  unveraiegbare  Quelle 
aller  Dichtung  und  behalt  ala  Theile  der 
Poeaie  nur  die  epiache,  dramatiache  und 
paraboliache  (oder  allegoriach  -  didaktiache) 
Poeaie  tibrig,  wobei  ihm  die  letztere  ala  die 
wichtigate  und  alle  andern  UberTagende"  er- 
scheint.  „im  altesten  Zeitalter  waren  die 
Schluaafolgerungen  der  Vernunft  neu  und  un- 
gewohnt;  darum  muaate  man  die  Vernunft- 
wahrheiten  durch  Sinubilder  und  Beiapiele 


den  Men8chen  anschaulich  machen.  Deshalb 
war  daroals  Allea  voll  von  Fabeln,  Parabeln 
und  Glcichniaaen.  Dahcr  kamen  die  ainn- 
bildlichen  KOrper  de8  Pythagoraa,  die  Fabeln 
dea  Aesop  una  dergleichen.  Wie  die  Iliero- 
glyphen  alter  sind,  als  die  Buchstaben,  so 
aina  die  Parabeln  alter,  ala  die  Beweiae: 
sie  aind  die  durchaichtigstcn  Argument r  und 
die  wahraten  Beispiele.  Da  uun  aber  alle 
bisherigen  Erklarungsversuche  jener  parabo- 
lischen  Dichtung  ungenllgend  sind,  so  mussen 
wir  eine  Philosophie  nach  Maassgube  der 
alten  Parabeln  unter  die  wissenschaftlichen 
Aufgaben  rechnen.  Tnd  was  die  Poeaie  be- 
trifft,  80  ist  die  Erklarung  der  alten  Parabeln 
daa  einzige,  waa  wir  in  diesem  Zwcige  wlln- 
achen."  Seine  Verauche  zur  Erklarung  der 
alten  Mvthen,  d.  h.  zur  Aufldsung  derselben 
in  Gleicnniaae  oder  Philoaopheme,  hat  Bacon 
in  zwei  lateinisch  geschriebenen  Schriften 
niedergelegt:  „Von  der  Weiaheit  der  Altenw, 
welche  der  Universitat  Cambridge  zugeeignet 
iat,  und  „Ueber  den  Uraprung  der  Dinge 
nach  den  Fabeln  von  Eros  und  flimmel,  oder 
•die  Lehre  dea  Parmenidea,  Teleaius  und  be- 
8onders  dea  Demokrit,  dargeatellt  in  der  Fabel 
vom  Eroa".  Trotz  vielcm  Tiefainn,  den  Bacon 
auf  die  Mythenerklarung  verwandt  hat,  treibt 
er  doch  nur  aein  Spiel  mit  den  Mythen. 

Im  dritten  Buche  geht  Bacon  zur  Philo- 
sophie tlber,  welche  auf  den  Veratand  ge- 
grtlndet,  die  Mutter  der  tibrigen  Wiaaen- 
Bchafteu  und  die  Weiaheit  iat,  die  man  ehe- 
mala  die  Wiaacnscluift  aller  gdttlichen  und 
menachlichen  Dinge  nanute.  Er  bezeichnet 
sie  als  „  erste  Philosophie u  im  Unterachied 
von  der  ^  zweiten  Philosophie M  oder  der 
thatigen  Wisscnachaft  und  weiat  jener  die 
Aufgabe  zu,  die  eigentlich  trauascendenten 
d.  h.  tiber  alle  besondercn  Wiaaena  -  Gebiete 
hinausgehenden  und  darum  in  alien  geltenden 
Begriffe  und  Axiome  zu  entwickeln.  Nach 
ihren  Gegenatilnden  zerfilllt  aie  in  die  Lehre 
von  Gott,  von  der  Natur  und  vom  Menschen. 
Anf  Gott  gehend  iat  aie  Theologia  nuturalis 
oder  I'hilosophia  sacra,  die  al8  aolche  jedoch 
nur  ein  ^W'iaaenafunkc4  iat  und  ohne  Au- 
apruch,  die  Religion  aufzubauen,  die  Wahr- 
heit  der  Dogmen  zu  beweiacn  und  eine  be- 
jahende  Erkenntni8a  Gottea  zu  begrQnden, 
aich  darauf  beachranken  musa,  den  Atheiaruus 
zu  widerlegen.  Ein  obertlachlichea  Koateu 
ftthrt  in  der  Philosophie  leicht  zum  Atheia- 
mus,  ein  tieferea  Schdpfen  dagegen  zur 
Religion  zurtlck.  Die  heidniache  Anachauung, 
daaa  die  Welt  nicht  Werk,  sondern  Abbild 
Gottea  sei,  hat  dazu  verleitet,  aua  der 
Beschaffenheit  der  Welt  RtlckachlUaae  auf 
daa  Weaen  Gottea  zu  machen  und  Philoaopliie 
und  Glauben  so  zu  vermiachen,  daaa  eine 
^phantaatiache  Philoaophieu  und  eine  „hare- 
ti8che  Religion"  die  Folgen  waren.  Man  gebe 
dem  Glauben,  waa  des  Glaubena  iat,  und 
dem  Wiaaen,  was  ihm  geh&rt  Wer  die  Wiasen- 
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schaft  ganz  Oberschant,  wciss  anch,  dass  das 
Gebiet  des  Glaubena  ein  vom  Wisscnsgebictc 
vftllig  getrcnntes  ist,  welches  nur  seincn 
eigenen  Gcsetzen  gehorcht;  er  wird  also  den 
Glauben  niemals  angreifen,  da  ihn  die  im 
Gebiete  des  Glaubens  rait  der  Vernunft  auf- 
tretenden  Widersprilche  gar  nicht  bertlhren. 
Auf  die  Natur  sich  richtend  wird  die  erste 
Philosophic  zur  Naturphilosophie  naturai 
philosophy),  die  ebenfalls  im  dritten  Buche 
behandelt  wird.  Hier  wird  zunachst  die 
theoretische  oder  speculative  Naturphiloso- 
phie, welche,  von  der  Erfahrung  ausgehend, 
zu  den  Axiomen  aufstcigt  und  darutn  auch 
ascensoria  (aufcteigende)  genannt  wird,  von 
der  praktischen  oder  operativen  Naturphilo- 
sophie unterschieden,  welche  von  den  Axiomen 
zu  den  Erfindungen  herabsteigt  und  darura 
anch  descensoria  (absteigendei  heisst  Zur 
theoretischen  Philosophie  rechnct  Bacon  die 
Physik,  welche  es  mit  den  concreten  Er- 
scheinungeu  zu  thun  hat  und  die  blinden 
mechanischen  Krafte  und  bewegendcn  Ur- 
sachen  betrachtet,  und  die  Metaphysik,  welche 
die  Endursachen  oder  Zwecke  in's  Auge  fasst 
und  auf  das  in  den  Erscheinungen  sich  Gleich- 
bleibende  geht.  Beidc  dflrfen  nicht  mit  ein- 
ander  vermischt  werden;  sobald  sich  die  End- 
ursachen in  das  physikalische  Gebiet  cin- 
drangeu^  wird  das  Gebiet  dieser  VVisseuschafi 
jammerlich  verwtlstet,  da  iu  ihr  die  teleologische 
Erklarung  nichtssagend  ist,  wahrend  sie  in 
der  Metaphysik  ihren  richtigen  Platz  hat. 
Wahrend  die  Physik  ihre  praktische  Anwen- 
dung  in  der  Mechanik  erhalt,  gilt  fUr  Bacon 
die  nattlrliche  Magie  als  praktische  Anwen- 
dung  der  Metaphysik,  nur  aber,  dass  er  von 
der  gewQhnlichen  leichtfertigen  Magie,  wozu 
er  auch  die  Alchymie  rechnet,  Nichts  wissen 
will.  „Wenn  sich  die  Magie  mit  der  Wissen- 
schaft  vereinigt,  so  wird  diesc  nattlrliche 
Magie  Thaten  vollbringen,  welche  sich  zu 
den  frtlheren  aberglaubischen  Experimenten 
verhalten,  wie  die  wirklichen  Thaten  Casars 
zu  den  eingebildcten  Arthur's  von  der  Tafel- 
runde.  d.  h.  wie  Thaten  zu  Mahrchen,  die 
noch  (lazu  Geringeres  traumcn,  als  jene  aus- 
fuhren."  Als  Anhangsel  und  HUlfswissenschaft 
der  Physik  erkennt  zwar  Bacon  die  Mathe- 
matik  an,  aber  er  verschloss  sich  zugleich 
durch  ihre  Unterachatzung,  aus  mangelnder 
Kenntniss  derselben,  den  Weg  zur  Anerken- 
uung  des  Koperuikanischen  Welt  -  Systems, 
welches  er  fltr  einen  abentheucrlichcn  Einfall 
hielt.  Die  Astronomic  in  ihrer  damaligen 
epochemachenden  Gestalt  gait  ihm  als  ein 
Gemisch  blosser  Bcschreibung  oderGescliichte 
mit  allerlei  mathematischen  Ilypothesen,  die 
ihm  alle  ganz  gleich  gut  zu  den  Erscheinungen 
zu  passen  schienen,  wahrend  cr  dagegen  ver- 
langte,  dass  die  Astronomic  physikalische 
Erklarungen,  d.  h.  solche  geben  solle,  welche 
ans  dem  Wesen  der  Ilimmelskdrper  folgen. 
Auf  denMenschenbezogentritt  im  vierten 


Buche  die  Philosophie  als  Anthropologic 
anf,  deren  Gcgenstand  die  menschliche  Natar 
und  die  menschliche  Gesellschaft  ist  {philo- 
sophia  hwnana  und  philosophia  civilis\.  - 
Beiden  aber  soil  die  Lehre  von  der  Natur 
und  Person  des  ganzen  Menschen  und  vom 
Bande  des  Einzelnen  und  der  Gesellschaft 
vorausgeschickt  werden.  Diese  Vorhalle  der 
Anthropologic  mftchtc  er  zugleich  mit  er- 
habenen  Menschen  -  Bildern  ausgeschmtlckt 
wissen,  dainit  durch  Beispiele  dasjenige  vor 
Augen  trete,  was  die  menschliche  Geistes- 
und  Willenskraft  in  den  Heldennaturen  aller 
Zeiten  und  Lebensrichtnngcn  Grosses  vermocht 
hat.  Bcztlglich  der  nngetheilten  Einheit  der 
menschlichen  Natnr  soil  zugleich  in  einer 
anf  Beobachtungen  und  Thatsachcn  neu  zu 

S rUndenden  Physiognomik  der  Ausdruck 
er  Seele  im  KOrper  betrachtet  werden.  Die 
in  den  GesichtszUgen  befestigten  and  zur 
Gewohnheit  geworaenen  Geberden  sind  eine 
nnwillkfirliche  Seelensprache ,  deren  Ent- 
ziiferung  und  Verstandniss  die  Aufgabe  der 
Physiognomik  ist,  einer  Aufgabe,  die  andert- 
halb  Jahrhunderte  nach  Bacon  durch  J.  C. 
Lavater  zur  Ausfdhrung  gebracht  wnrde.  In 
Beziehung  anf  den  menschlichen  Leib,  als 
Physiologie,  betrachtet  die  Anthropologic 
die  Gesundheit,  SchOnheit,  Kraftentwickelung 
und  Lebensfrcude  in  der  Medicin,  Kosmetik, 
Athletik  und  ars  voluplaria  (Lustlehre).  Auch 
Malerei  und  Musik  rechnet  Bacon  unter  die 
Mittel  des  sinnlichen  Vergnllgens.  Die  Medi- 
cin will  er  von  der  Verwandtschaft  mit  ihrer 
Schwester,  der  Charlatanerie,  befreit  wissen. 
Da  sic  die  Gesundheit  erhalten,  die  Krank- 
heit  heilen,  das  Lcben  verlangern  soil,  so 
zerfallt  sie  in  Diatetik,  Pathologie  und  Ma- 
krobiotik,  welche  letztere  Bacon  unter  den 
medicinischen  Wissenschaften  vermisst.  Im 
Interesse  der  Pathologic  verlangt  er  eine 
genaue  Geschichte  der  Krankheiten,  ver- 
gleichende  Anatomic  und  Viviscctionen.  End- 
lich  stcllt  er  der  ausseren  Euthanasie,  als 
einer  besondcren  medicinischen  Disciplin,  die 
Erleichterung  des  Todes  und  ein  sanftes 
Sterben  als  Aufgabe.  In  der  Psychologie 
unterscheidct  Bacon  die  auf  natdrfiche  Weise 
erzeugte  sinnliche  Seele,  die  als  kOrperliche 
vSubstanz  ihren  ranmlichen  Ort  im  Gehirn 
hat,  von  der  auf  libera attlrliche  Weise  ein- 
gchanchten  vernflnftigen  Seele  (dem  spira- 
ctilttm)  oder  dem  Geist,  den  er  ftlr  unerklftr- 
bar  aus  nattlrlichen  Ursachen  halt  Bei  der 
Untersuchung  der  Krat'te  der  sinnlichen  Seele 
unterscheidet  er  das  Vermogen  der  sinnliehen 
Empfindnng  von  der  seelenahnlichcn ,  alien 
Kdrpern  in  der  Natur  zukommenden  Per- 
ception, als  blosser  Empfanglichkeit  far  be- 
stimmte'  Eindrtlcke,  wie  solche  sich  auch  im 
Magnet,  in  der  Flamme,  in  der  Luft,  in  den 
chemist-hen  Wahlverwandtschaften  findet  Als 
Krafte  der  menschlichen  Seele  erscheinen 
Verstend  und  Wille,  deren  Bethatigung  und 
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Gegenstande  einerseits  die  Logik,  anderer- 
seits  die  Ethik  za  betrachtea  hat.  Die  Psycho- 
logic verzweigt  und  bethfitigt  sich  dahier  in 
dieaen  stwei  weiteren  philosoBphischen  Wissen- 
schaften,  von  welchen  die  Logik  im  ftlnften 
und  sechsten  Bnche  betrachtet  wild.  Als 
die  Wissenschaft  vom  richtigen  Verstandes- 

Sebrauche  hat  sie  eben  so  viele  Theile,  als 
ex  Verstand  Fnnctionen,  namlich  Entdecken 
oder  Erfinden,  Urtheilen  und  Beurtheilen, 
Behalten  und  Mittheilen  oder  Darstellen.  Die 
Kunst  zu  erfinden  und  zu  urtheilen  ist  die 
eigentliche  Logik,  die  Gedachtnissknnst  ist 
die  Mnemonik,  die  Redekunst  die  Rhetorik. 
Die  von  Bacon  gestellte  Aufgabe  einer  nenen 
Logik,  als  Erfindungskunst,  hat  er  selbst  in 
seinem  „Neuen  Organon**  zu  I5sen  veraucht. 
In  der  Mnemonik  oder  Gedachtnisskunst  will 
er  dem  Gedachtniss  durch  die  Einbildungs- 
kraft  zu  HUlfe  kommen,  indem  er  die  Begriflc 
in  Sinnbilder  oder  Embleme  verwandelt  und 
in  dieser  Form  dem  Gedachtniss  Uberlicfert, 
wie  dies  bereits  im  Alterthume  versucht  und 
im  vorigen  Jahrhundert  durch  Kftstner  ans- 
gefUhrt  worden  ist 

Im  siebenten  Buche  wird  die  Ethik 
behandelt,  welche  den  Geist  in  seiner  Function 
als  Wille  betrachtet,  wiefern  er  sich  auf  das 
Gut*  (d.  h.  das  Ndtzliche)  richtet,  und  also 
die  Knnst  zu  handeln  lehrt.  Gut  ist,  was 
dem  Menschen  ntltzt  Was  der  Gesellschaft 
ntltzt,  ist  das  Gut  der  Geroeinschaft  Das 
gemeinntltzige  Handeln  ist  die  hdcbste  Pflicht 
des  Menschen,  in  deren  Austlbnng  die  Tugend 
besteht  Dazu  die  Seele  tflchtig  zu  machen, 
ist  die  eigentliche  Aufgabe  der  Ethik.  Was 
der  hisherigen  Sittenlehre  fehlte,  ist  nach 
Bacon  die  pTaktische  Menschenkenntniss.  Der 
Sittenlehrer  mnss  die  phvsischen  Eigenthtlm- 
lichkeiten  und  GemUthsbeschaffenheiten  der 
Menschen  gerade  so  sorgfaltig  nntersnchen, 
wie  der  Arzt  die  kSrperlichen.  Wendet  die 
Ethik  ihre  Bildungsmittel ,  ohne  Unterschied 
der  Individualitaten ,  auf  alle  Menschen  an, 
so  koramt  sie  zu  einer  ahnlichen  Charlatanerie 
und  Pfnscherei  wie  der  Arzt,  der  alien  Kranken 
dieselbe  Arznei  vorschreibt  Die  Ethik  ist 
darum  erstens  Lehre  von  der  Menschen- 
kenntniss, wozu  er  auch  eine  Naturgeachichte 
der  AfTecte  rechnet,  sodann  Lehre  von  den 
richtigen  moralischen  Bildungsmittelu.  Die 
Menschen  kennen  leroen  heisst  nichts  anders, 
als  einmal  ilire  ursprtlngliche  Willensrichtung 
oder  Gemtlthsart,  d.  h.  ihren  Charakter,  so- 
dann aber  ihre  bewegenden  Krafte,  die  AfTecte 
und  Leidenschaften  kennen  lernen,  welche 
die  Krankheiten  der  Seele'  sind.  Dazu  hilft 
das  Studium  der  Geschichtschreiber  und  der 
Dichter.  Den  Leidenschafteu  gegenflber, 
welche  die  Seele,  wie  die  Sttlrme  das  Meer, 
bewegen  und  sie  aus  dem  Geleise  des  ge- 
meinnfltzigen  und  massvollen  Handelns  heraus- 
treiben,  kommt  der  Sittenlehre  die  Aufgabe 
zu,  die  Leidenschaften  zu  bandigen  und  in 


ein  nattlrliches  Gleichgewicht  zu  setzen,  was 
hauptnachlich  durch  die  Gewohnheit  geschieht, 
in  welcher  die  starkste  sittliche  Heilkraft 
liegt.  Die  sittliche  Leitung  und  Cultur  des 
Willens  ncnnt  Bacon  die  „Georgica  animi" 
(Cultur  oder  Pflcge  des  Gemflthsi,  und  in 
diesem  Betracht  mdssten  die  Philosophen 
ernstliche  Forschungen  anstellen  fiber  die 
Macht  und  Wirkung  der  Gewohnheit,  der 
Tebung,  der  Erziehung,  der  Nachahmung, 
des  Ehrgeizes,  des  menschlichen  Zusammen- 
lebens,  der  tVeundschaft,  des  Lobes  und 
Tadels,  der  Ermahnung,  des  Kufs,  der  Ge- 
setze,  der  Bllcher  und  Studien;  denn  dies 
sind  die  wirkenden  Machte  und  Krafte,  welche 
in  moralischen  Dingen  herrschen. 

Im  achten  Buche  wird  der  letzte  Theil 
in  der  Bacon'schen  Uebersicht  der  Wissen- 
schaften,  die  Politik  oder  Philosophic*  civilis 
(btlrgerliche  Philosophie)  behandelt  Sie  hat 
drei  Theile,  welche  den  drei  Hauptthatig- 
keiten  der  Gesellschaft  entsprechen:  die  Lehre 
vom  Umgang,  die  Lehre  von  den  Geschilften 
und  die  Lehre  vom  Staate  oder  von  der 
Herrschaft  „Drei  Gllter  sind  es,  welche 
sich  die  Menschen  aus  der  bilrgerlichen  Ge- 
sellschaft zu  erwerben  streben:  Trost  gegen 
Einsamkeit  HQlfe  in  Geschaften  und  Schutz 
gegen  Beleidigungen.  Jene  drei  Klugheiten 
sind  durchaus  nnter  sich  verschieden  und  oft 
getrennt:  die  Klugheit  im  Verkehr,  die  Klug- 
heit  in  Geschaften  und  die  Klugheit  im  Re- 
gieren."  Die  Lehre  von  den  Geschaften  hat 
noch  Niemand  nach  der  Wichtigkeit  der  Sache 
behandelt;  sie  zerfallt  in  die  Lehre  von  den 
zerstreuten  Angelegenheiten  und  ist  hier  ge- 
wissermaassen  der  Handlanger  des  gemeinen 
Lebens,  und  in  die  Lehre  von  der  Bemtlhung 
um  das  Lehen  (de  nmbiht  vitae),  was  sich 
auf  die  Verbesserung  der  Verhaltnisae  jedes 
Einzelneu  bezteht  In  dieser  Beziehung  tindet 
sich  Nichts,  was  sich  irgendwie  init  den 
Aphorismen  vergleichen  liesse,  die  der  Kdnig 
Salomon  in  den  „Sprtlchen14  und  in  der  „\Veis- 
heit  SyrachB**  verdffentlicht  hat.  Die  Lehre 
von  der  Bemtlhung  um  das  Leben  bezeichnet 
Bacon  auch  als  „faber  fortunae"  (Schmied 
des  Geschickes)  oder  als  „architectura  for- 
tunae" (Aufbau  des  Geschickes).  „Der 
Schmied  seines  Gltlckes  oder  der  Politiker 
seines  GlUckes  muss  sein  Handwerkszcug 
kundig  benutzen  und  richtig  anweuden,  d.  h. 
sich  gewOhnen,  den  Werth  und  die  Geltung 
aller  Dinge  richtig  zu  schatzen,  wie  sie  fUr 
sein  Glflck  und  seine  Zwecke  mehr  oder 
weniger  ndtzen.  Er  muss  die  wahre  Mathe- 
matik  des  (JemUths  kennen  lernen.4*  In  Bezug 
auf  die  wahre  Kenntniss  Anderer  und  seiner 
selbst  giebt  Bacon  einige  allgemeine  und  be- 
sondere  Vorechriften.  jDie  Angel  der  Kennt- 
niss Anderer  besteht  in  der  Vorschrift,  dass 
wir  uns  so  viel  als  mfiglich  jenes  Fenster 
des  Momns  verschaffen,  durch  welches  man 
in  die  dnnkeln  und  verschlungenen  krummen 


Digitized  by  Google 


Bacon 


96 


Bacon 


Wege  des  menschlichen  Herzens  blicken 
kann."  Ohne  Kenntniss  dcr  Thatigkeiten 
Auderer  bleibt  die  Kenntniss  der  Personen 
trflgerisch;  deiin  die  Menscben  uinlcrn  sicb 
zugleich  tnit  ihrcn  Ilandlungeu.  Mcnschen- 
kenntniss  kann  auf  secbs  Weisen  geschtfpft 
werden:  durch  ihr  Angesicbt  und  ibren  Mund, 
durcb  ihre  Worte,  durch  ihre  Thaten,  durcb 
Hire  Geisteseigenthtimlichkeitcn,  durch  ihre 
Zwecke  und  durch  die  Beziehungen  Anderer. 
In  Bezug  auf  das  Angesicbt  giebt  es  einige 
feinere  Bewegungen  und  Wendungen  der 
Augen,  des  Mundes  und  der  Mienen,  aus 
welehen  sicb  gewissermaassen  eine  Thtlre  des 
Innern  fiffnet.  „Die  Worte  des  Menscben 
si  ml  bublerisch;  aber  die  buhierischc  Scliminke 
wird  am  Beaten  ertappt,  wenn  Worte  ent- 
wedcr  vorbereitet  oder  in  der  Verwirrung 
vorgebracbt  werden.  Nach  der  Erfabrung 
giebt  es  wenige  Menscben,  die  nicht  bisweilen 
im  Zorn  oder  aus  Prahlerei  oder  aus  Liebe 
zu  cinem  Freund  uder  aus  Schwachheit  des 
Herzcns  oder  in  irgend  einer  Gemtlths-Er- 
regung  ihre  innersten  Gedanken  enthtlllen 
und  mittheilen.  Obwold  die  Tbaten  die  sicher- 
sten  Pfauder  des  inenschliclien  Gemuthes  sind, 
so  ist  doch  auch  ihnen  nicht  ganz  zu  trauen. 
wenn  man  nicht  vorher  ihre  Grdsse  una 
Eigenthtlmlichkeit  genau  erwogen  hat;  denn 
i^wie  Livius  richtig  bemerkti  der  Betrug  ver- 
schaift  sicb  in  kleinen  Dingen  Glauben ,  urn 
nit  grOssereni  Vortheil  zu  tauschen.  In  Bezug 
auf  die  Menschenkenntniss,  die  aus  den  Be- 
ziehungen Anderer  geschOpft  wird,  ist  Folgcn 
des  zu  merken:  Fehler  und  Mangel  lernt  man 
am  Besten  von  Feinden  kennen,  Tugenden 
und  Filhigkeiten  von  Freundeu,  Sitten  und 
Zeiten  von  Dienern,  Meinungen  und  Medi- 
tationen  von  Vertrauten.  Bei  der  PrUfung, 
die  der  Mensch  Uber  seine  eignen  Fahig- 
keiten.  Tugenden  und  Iltllfsmittel,  wie  tlber 
seine  Mangel,  Unfahigkeiten  und  Uindernisse 
anzustellen  hat.  kommt  Folgendes  in  Betracht. 
Es  handelt  sich  darum,  wie  Einer  mit  seinen 
Sitten  und  seiner  Natur  zu  den  Zeitverhalt- 
nissen  steht;  wie  er  sicb  zu  den  Beachafti- 
gungen  undLebensweisen  verhalt,  dieGeltung 
und  Werth  haben;  er  muss  Sorgfalt  in  der 
Wahl  von  Freunden  und  Vertrauten  zeigen 
und  sich  vor  falscher  Xachahmung  Anderer 
hiiten.  Aber  sicli  zu  kennen  reicht  fllr  den 
Menscben  nicht  aus;  er  muss  auch  bei  sich 
Uberlegen,  wie  er  sicb  passcnd  und  klug  be- 
nehmen  und  darstellen  kiinne,  indem  er  Vor- 
zUgc  zeigt  und  Mangel  verbirgt.  Durcb  Vor- 
sieht,  Vurwand  und  Zuversicht  werden  Mangel 
verdeckt.  Zu  den  zerstreuten  Vorschriften, 
die  Bacon  fUr  den  Aufbau  des  eignen  GlUckes 
giebt,  gehiirt  unter  Anderem,  die  Zeit  richtig 
/.ii  beurtheilen  und  immer  das  nachst  Nuthige 
zu  th mi.  die  Gelegenheiten  nicht  immer  zu 
erwarteu,  sondern  mancluual  hervorzurufeu, 
die  Natur  nachzuahmen,  welche  Nicbts  uui- 
suust  thut.    Kuuueu  wir  die  hochste  Stufe 


nicht  erreichen,  so  sollen  wir  bei  der  zweiten 
oder  dritten  stehen  bleiben;  konnen  wir  bei 
einem  Tlieile  der  Sache  nicht  stehen  bleiben, 
so  sollen  wir  die  darauf  verwandte  Muhe 
einem  andern  Zwecke  zuwenden ;  ktinnen  wir 
eine  Frucbt  in  der  Gegenwart  nicht  ptiUcken, 
so  sollen  wir  daraus  wenigstens  einen  Nutzen 
fur  die  Zukunft  Ziehen ;  konnen  wir  nichts 
Gediegenes  davon  heimbringen,  bo  sollen  wir 
wenigstens  etwas  fUr  unsern  Ruf  gewinnen 
und  ja  nicht  bestUrzt  oder  verwirrt  den  Mutb 
sogleich  verlieren,  wenn  wir  etwa  ein  Uaupt- 
ziel  nicht  erreichen  kdnnen.  Au  keine  Sache 
sollen  wir  uns  so  unbedingt  hangen,  dass 
wir  nicht  wenigstens  immer  ein  offenes  Fenater 
haben,  um  heraus  zu  fliegen,  oder  eine  heim- 
liche  Hinterthtlr,  um  uns  zuruck  zu  Ziehen. 
Schliesslich  wiederholt  Bacon  die  alte  Vor- 
schrift  des  Bias,  eines  der  sogenannten 
sieben  Weisen  unter  den  alten  Griechen: 
Liebe  glcichsam  als  ktlnftiger  Feind  und  hasse 
als  Einer,  der  kilnftig  Ueben  kdnnte. 

Als  zweiten  Theil  seines  beabsicbtigten 
grossen  Gesammtwerkes  Uber  die  grosae  Er- 
neueruug  der  Wissenschaften  bat  Bacon  das 
„Neue  Organon"  betrachtet,  welches  aus 
der  schon  1612  verfassten  Scbrift  „Cogitata 
et  visa"  durch  Ueberarbeitung  hervorgegangen 
ist  und  als  seine  sowohl  sachlicb  als  methodisch 
wichtigste Arbeit gelten muss.  Franz  Bacon's 
„Neues  Organou~,  ubersetzt  und  erlautert  von 
J.  II.  von  Kirchmanu,  1870,  als  32.  Band 
der  „philosophischen  Bibliotheku).  Es  sollte 
der  Welt  ein  „neues  Werkzeug  der  Er- 
kcnntniss"  werden,  welches  an  die  Stelle  des 
alten  Aristotelischen  Organons  (d.  b.  der 
logischen  Schriften  des  Aristoteles)  und  der 
uufruchtbaren  scholastischen  Nachtreter  des 
Aristoteles  im  Mittelalter  treteu  mUsse,  um 
als  Anleitung  und  Richtschnur  fur  eine  be- 
obachtende  und  untersuchende  Forschung  znr 
Erklarung  der  Natur  zu  dienen  und  durch 
nutzliches  Wissen  die  Macht  und  Herrschaft 
des  Menschen  zu  ibrdern.  Eine  grosae  Auf- 
gabe,  die  aber  von  Bacon  selbst  verfehlt  oder 
nur  ungcnttgend  ausgefUhrt  worden  ist  In 
den  beiden  BUchern,  aus  welchen  das  Novum 
organon  besteht,  giebt  Bacon  das  Wesentliche 
seiner  „neuen  Logik"  anfangs  in  kurzen, 
scharf  begreuzten  Satzen  (Aohorismen),  kommt 
jedoch  im  weiteren  Verkut  zu  ausfUbrlichen 
und  zusammenhangenden  Erorteruugen.  Er 
vcrtheilt  den  In  halt  in  einen  polemischen 
und  verneinenden  Theil,  welche r  die  bisherige 
Methode  der  Wissenschaft  bekampft,  und 
eiuen  bejahenden  oder  aufbauenden  Theil, 
worin  er  seine  eigene  Methode  der  Induction 
auseinandersetzt.  Meine  Aufgabe  (sagt  Bacon 
besteht  darin,  die  Grade  der  Gewissheit  zn 
bestimmen,  die  sinnlicbe  Wahrnehmung  durch 
eine  gewisse  Einschrankung  gicber  zu  stellen. 
Das  speculative  Fortbaueu  darauf  verwerfe 
ich  fast  ganzlich,  dagegen  erOffne  ich  dem 
Geiste  eiuen  neuen  uud  sicberen  Weg  durcb 
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eben  jene  Sinneswahrnehmungen.  Es  bleibt 
nur  ein  Weg  offen,  den  Geist  von  An  fang 
an  durehaus  nicht  sich  selbst  zn  Qberlassen, 
sondern  ihn  stets  zn  leiten  und  die  Sache 
wie  durch  Mascliinen  zu  bewerkatelligen. 
Die  Philosophie,  die  ich  einfilhre,  ist  eine 
vermittelst  richtiger  and  gesetzmansiger  Aus- 
legung  der  Natur  begrilndete  Philosophie. 
Sie  ist  aber  nicht  sogleich  gelilufig,  nocn  im 
Vorbeigehen  zu  fassen,  sondern  strenge  wider 
vorgefasste  speculative  Ansichten,  wird  sie 
der  Menge  erst  durch  den  Nutzen  einleuchten, 
den  sie  mit  sich  fUhrt  Wir  wollen  versuchen, 
ob  wir  die  Macht  des  Menschen  tiefer  be- 
grunden,  weiter  ausdehnen  konnen.  Die 
menschliche  Wissenschaft  und  Macht  fallen 
in  Einen  Punkt  zusammen;  denn  die  Un- 
kenntniss  der  Ursache  vereitelt  die  Wtrkung. 
Die  Natur  lasst  sich  nur  besiegen,  wenn 
man  ihr  gehorcht,  und  was  dem  forschenden 
Verstande  als  Lrsache  gilt,  ebendasselbe 
gilt  dem  trfinderischen  Verstand  als  Richt- 
schnur  und  Kegel.  „Ich  schweige  (sagt 
Bacon  am  Schlusse  der  Vorrede  zum  Neuen 
Organon)  von  mir  selbst;  aber  von  der 
Sache,  urn  die  es  sich  handelt,  verlange  icb, 
dass  sie  die  Menschen  nicht  fUr  eine  blosse 
Meinung,  sondern  fltr  ein  Werk  ansehen  und 
sich  tlberzeugt  halten,  dass  wir  nicht  flir 
eine  Schule  oder  eine  beliebige  Ansicht, 
sondern  fUr  den  Nutzen  und  die  Grdsse  der 
Menschheit  neue  Grundlagen  suchen.  Auch 
sollen  sich  die  Leute  nicht  einbilden,  dass 
unser  neues  Werk  ein  grenzenloses  und 
Ubermenschliches  sei;  denn  es  ist  in  Walir- 
heit  das  Ende  und  die  rechtroassige  Grenze 
unendlichen  Irrthums.  Wir  wissen  es  wohl, 
dass  wir  Menschen  sind  und  sterben  mttssen; 
aber  wir  glauben  auch  nicht,  dass  unser 
Werk  im  Lauf  eines  Menschenalters  vollendet 
werden  kimne,  sondern  ubergeben  es  der 
Zukunft  Wir  suchen  die  Wissenschaft  nicht 
anmaassend  in  den  engen  Zellen  des  mensch- 
lichen  Geistes,  sondern  bescheiden  im  weiten 
Keiche  der  Welt".  Er  unterscheidet  drei 
Arten  und  gleichsam  Stufen  des  menschlichen 
Ehrgeizes.  Auf  der  ersten  Stufe  sucht  man 
die  eigene  Macht  in  seinem  Vaterlande  zu 
vermehren:  auf  der  zweiten  Stufe  sucht 
man  des  Vaterlandes  Macht  und  Herrschaft 
innerlialb  der  Menschheit  zu  vermehren. 
Wenn  es  nun  aber  Jemand  unternimmt,  die 
Macht  und  Herrschaft  der  Menschheit  selbst 
Uber  das  Universum  der  Dinge  herzustellen 
und  zu  erweitern,  so  ist  ein  solchcr  Ehrgeiz 
unter  alien  der  vernunftigste  und  erhabenste. 
Aber  die  Macht  des  Menschen  fiber  die 
Dinge  beruht  allein  auf  Kunst  und  Wissen- 
schaft; denn  nur  durch  Gehorsam  wird  die 
Natur  beherrscht 

Die  Reinigung  des  Geistes  von  den 
Idolen  oder  den  die  Fortscliritte  des  Er- 
kennens  hindernden  Vorurtheilen  ist  nur  der 
verneinende  Theil  dessen,  wozu  das  „Neue 
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Organon"  an  leiten  will.  Es  giebt  aber  vier 
Arten  von  Vorurtheilsgtftzen  oder  falschen 
BegritTen,  wclche  sich  in  dem  menschlichen 
Verstande  bereits  festgesetzt  haben:  Vor- 
urtheile  der  Gattung  oder  der  Zunft,  Vor- 
urtheile  der  Hdhle  oder  Eigengtitzen ,  Vor- 
urtheile  des  Marktes  oder  Ge&elL&haftsgotzen 
und  Vorurtheile  der  BUhne  oder  der  Leber- 
lieferung.  Die  Idole  der  Gattung  oder 
der  Zunft  haben  ihren  Urspmng  in  der 
gleichen  Beschaffenheit  der  Substanz  des 
Menschengeistes  oder  der  menschlichen  Natur 
Uberhaupt.  Der  Geist  ist  namlich  nicht  wie 
ein  ebner  Spiegel,  der  die  Dinge  ganz  so 
wiederspiegelt,  wie  sie  sind,  sondern  er  gleicht 
einem  Spiegel  mit  unebner  Obertlache, 
welcher  seine  eigne  Gestalt  mit  den  Gestalteu 
der  Dinge,  die  er  zeigt,  combinirt  Die 
Gattungsvorurtheile  kommen  entweder  aus 
Voreingenommenheit  des  Verstandes  oder  aus 
der  Enge  desselben  oder  aus  unruhiger  Be- 
weglichkeit  desselben  oder  aus  der  Farbung 
desselben  durch  AfTecte  oder  aus  Incompotenz, 
Stnmpfheit  oder  Tauschungen  der  Sinne 
oder  aus  der  Art  der  Sinneseindrucke.  Der 
menschliche  Verstand  schiebt  in  Folge  seiner 
Eigenthllmlichkeit  leicht  eine  grSssere  Ord- 
nung  und  Gleichmassigkeit  den  Dingen 
unter,  als  er  thatsachlich  findet,  und  obwohl 
Vieles  in  der  Natur  einzig  und  ungleichartie 
ist,  so  crdichtet  er  doch  Parallelen  una 
Entsprechcndes  und  Analogien.  die  nicht 
vorhanden  sind.  Die  Idole  der  H5hle 
oder  Eigengdizen  sind  diejenigen  Vorurtheile, 
welche  aus  der  besondern  EigcnthUmlichkeit 
desEinzelmenschen  entspringeu.  Die  Menschen 
lieben  besondere  Wissenschaften  und  Contem- 
plationcn,  entweder  weil  sie  sich  fllr  Urheber 
und  Erfiuder  derselben  lialten  oder  weil  sie 
viel  MUhe  darauf  verwandt  und  sich  daran 
gewuhni  haben.  Kommen  nun  solche  Men- 
schen zu  allgemeinen  philosophischen  Be- 
trachtungen,  so  verdrehen  und  verderben 
sie  dieselben  aus  ihren  eignen  mitgebrachten 
Phantasieen.  Dies  zeigt  sich  besonders 
deutlich  bei  Aristoteles,  der  seine  Natur- 
philosophie  ganz  seiner  Logik  verkaufte  und 
jene  durch  seine  Dialektik  verdarb.  Der 
gr5sste  und  gleichsam  radikale  Unterschied 
der  Geistcr  besteht  in  Bezug  auf  Philosophie 
und  Wissenschaften  darin,  dass  einige  Geister 
starker  und  tflchtiger  sind,  urn  die  Unter- 
schiede,  andere  dagegen,  um  die  Aehnlich- 
keiten  der  Dinge  aufzunnden  und  zu  be- 
zeichnen.  Beiderlei  Geister  treiben  es  leicht 
bis  zum  Uebermaass,  die  Einen  in  bestandigem 
Haschen  nach  Unterschieden ,  die  Andern 
nach  Aehnlichkeiten.  Die  Idole  des 
Marktes  oder  der  Gesellschaft  entstehen 
aus  dem  Umgang  in  der  menschlichen  Ge- 
sellschaft und  aus  der  Sprache.  Sie  sind 
unter  alien  die  beschwerlichsten.  Der  Vor- 
urtheile aber,  welche  durch  Worte  dem 
Verstand  auferlegt  werden,  giebt  es  zwei 
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Arten.  Entweder  sind  es  Namen  von  Dingen, 
wclchc  nicht  sind,  d.  h.  Namen,  welche  in 
Folge  von  Untcrschiebungen  der  Phantasie 
gegenstandlos  sind,  also  Erdichtnngen,  welche 
aus  nichtigen  und  falschen  Theorien  ihren 
Ursprung  habcn.  Oder  es  sind  Naraen  von 
Dingen,  welche  zwar  existiren,  deren  Be- 
stimmungen  aber  verworren,  oberfl&chlich 
nnd  ungleichmilssigvon  den  Dingen  abgezogen 
sind.  Die  Menschcn  meinen,  ihre  Gedanken 
beherrschten  ihre  Worte;  es  kommt  aber 
auch  vor,  dass  umgekehrt  ihrc  Worte  dnrch 
einen  gewissen  Gegenstoss  oftraals  ihre  Ge- 
danken beherrschen.  Die  Idole  der  Btihne 
oder  des  Tlieaters  sind  diejenigen  Vorurtheile 
und  Tanschnngen ,  welche  aus  den  Lehr- 
satzen,  Theorien  und  UebeTlieferungen  der 
Schulen  entsprnngen  sind.  Sie  sind  entweder 
sophistischer  oder  empirischcr  oder  aber- 
glaubischcr  Art,  indent  sich  die  crstere  dnrch 
Worte  und  herrachendc  Vorstellungcn ,  die 
zweite  durch  unvollstilndige  und  nicht  ge- 
hOrig  geprufte  Erfahrnngen,  die  dritte  durch 
Hereinmengcn  theologischer  Ansichten  fesseln 
lilsst  Sie  sind  nicht  unverraerkt  in  den 
Geist  gekommcne,  sondern  crworbene  Vor- 
urtheile und  oft  das  Ergebniss  grosser  Ge- 
lehrsamkeit  und  grossen  Stadiums.  Solche 
nichtige  Vorstellungen  und  falschen  Begriffe 
belagcrn  den  menschlichen  Geist  und  nehmcn 
ihn  so  sehr  gefangen,  dass  sie  ihm  nicht 
allein  den  Eingang  der  Wahrheit  erschweren, 
sondern  auch  den  wahrhcitsoffenen  Geist  immcr 
wieder  hemmen,  wenn  wir  uns  nicht  warnen 
lassen  und  mit  allem  Ernst  gegen  diese 
Vorurtheile  rtisten. 

Die  Lehrc  von  den  Idolen  verhalt  sich 
zur  Erklarung  der  Natur  ganz  aknlich,  wie 
die  Lehre  von  den  TrugschlUssen  zur  ge- 
wdhnlichen  Dialektik.  Die  Idole  jeglicher 
Art  mtlssen  darum  allesamtnt  durch  einen 
beharrlichen  und  feierlichen  Bcschluss  fflr 
immer  vernichtet  und  abgeschaflt  werden; 
der  menschliche  Vcrstand  muss  sich  davon 
ganzlich  befreien  und  reinigen,  damit  der 
Eingang  in  das  Reich  der  menschlichen 
Herrschaft,  welches  in  den  Wissenschaften 
besteht,  often  sei.  Niemand  hat  bis  jetzt  so 
viel  Beharrlichkeit  und  Starke  des  Geistes 
gehabt,  um  es  tiber  sich  zu  gewinnen,  alle 
herkommlichen  Theorien  und  Begriffe  voll- 
kommen  abzulegen  und  den  so  gereinigten 
und  geklarten  Verstand  von  Neucm  auf  die 
einzelnen  Dinge  zu  richten.  Daher  war  die 
menschliche  vernunft  in  ihrer  bisherigen 
Verfassung  ein  Gemisch  von  vielem  Autoritats- 
glauben.  zufalligen  Erfahrungen  und  kindi- 
schen  Begriffen.  Und  es  wird  mit  der 
Wissenschaft  nicht  eher  besser  werden,  als 
bis  man  sich  im  reifen  Alter  mit  gesunden 
Sinnen  und  gereinigtem  Verstande  ganz  von 
Neuem  auf  die  Erfahrung  und  ihre  Besondcr- 
heiten  richtet.  Die  von  den  Griechen  Uber- 
koiuuiene  Weisheit  em-heiut  uns  als  die 


Kindheit  der  Wissenschaft;  sie  ist,  wie  ein 
Kind,  fertig  zum  Schwatzen,  unkr&ftig  nnd 
und  unreif  zum  Zengen.  Ware  diese  Wissen- 
schaft nicht  ein  ganz  todtes  Kapital,  so  hatte 
sie  niemals  Jahrhunderte  hindurch  im  alten 
Geleise  beharren  kdnnen,  oline  fortzuschreiten. 
So  aber  werden  nicht  bios  die  einmai  be- 
hanptcten  Satze  immer  wieder  behauptet, 
sonaern  auch  was  Problem  ist,  bleibt  Problem 
und  wird  durch  mtlssiges  Hin-  nnd  Herreden 
nicht  gehist,  sondern  befestigt  Und  genahrt. 
Der  Gang  der  Ueberlieferungen  zeigt  immer 
nor  Lehrer  und  Schiller,  niemals  einen  Er- 
finder,  nie  einen  Solchen,  der  die  Erfindungen 
vermehrt  und  weiterfflhrt.  Die  Philosophic 
und  die  speculativen  Wissenschaften  werden 
wic  die  Statuen  angebetet  und  gefeiert, 
aber  nicht  von  der  Stelle  gertlckt  Von  den 
dritthalb  Jahrtausenden  der  Menschen- 
geschichte  gehdrten  kaum  secba  Jahrhunderte 
den  Wissenschaften.  Nachdem  sich  der 
christliche  Glaube  Uber  die  Welt  verbreitet 
hatte,  mussten  sich  die  vorzflglichsten  Geister 
auf  die  Tbeologie  wenden.  Indessen  mdge 
Niemand  crwarten.  dass  die  Wissenschaften 
betrachtlich  weiterkommen,  bevor  die  Physik 
(Naturwissenschaft)  in  die  einzebien  Wissen- 
schaften eingedrungen  und  diese  wiederum 
auf  die  Physik  zurtickgefuhrt  sind.  Darum 
sind  Astronomie,  Optik,  Musik,  die  meisten 
mechanischen  Kflnste,  sogar  die  Medicin  und 
auch  Moral,  Politik  und  Logik  so  flach,  tin 
sicher  und  schwankend  geworden,  weil  sie 
als  sclbststandige  und  besondere  WiaseR- 
schaften  nicht  mehr  von  der  Naturphilosophie 
erwfthnt  werden.  Aber  es  ist  kem  Wander, 
dass  die  Wissenschaften  nicht  wachsen,  wenn 
sie  ihren  Wnrzeln  entrissen  sind.  Der 
logische  Syllogismus  ist  untauglich  zum  Auf- 
finden  der  wissenschaftlichen  Wahrheiten; 
wo  es  sich  um  Lelurbegriffe  handelt,  die  anf 
menschlichen  Meinungen  beruhen,  wie  bei 
moralischen  und  politischen  Gegensttnden, 
mag  er  in  gewissem  Sinne  ftrderb'ch  sein; 
aber  fttr  die  Feinheit  und  Verborgenheit  der 
Naturerscheinungen  ist  er  unfahig  und  nicht 
zutreffend.  Wir  mtlssen  unsere  Zuflucht  an 
derjenigen  Beweisftihrung  nehmen,  welcbe 
durch  Experimente  geleitet  wird,  d.  h.  zur 
Induction.  Die  Wissenschaft  kann  erst 
dann  gedeihen,  wenn  auf  einer  wirklichen 
Leiter,  von  Stufe  zu  Stufe,  in  geschlossener 
Reihe  emporgestiegen  wird,  zuerst  von  den 
Einzeldingcn  zu  den  untersten  Gesetzen,  von 
da  zu  den  mittleren  und  zuletzt  zu  den  all- 
gemeinsten.  Darum  mOssen  wir  dem  mensch- 
lichen Geiste  nicht  Fittige,  sondern  Blei  und 
Gewicht  anlegen,  um  seinen  Flug  zurtlckzn- 
halten  und  zu  zHlunen.  Bis  jetzt  gab  es 
keine  lautere  Naturwissenschaft;  sie  wurde 
angestcckt  und  verdorben  in  der  aristotelischen 
Schule  durch  Logik,  in  der  platonischen 
dnrch  natnrliche  Theologie,  in  der  nen- 
platonischen  durch  Mathematik,  welche  die 
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Naturwissenschaft  wohl  begTenzen,  aber 
nicht  erzeugen  und  hervorbringen  soil.  Die 
Induction,  die  znr  Erfindung  und  zum  sichern 
Beweis  von  Wissenschaften  und  Kttnsten 
dienen  soil,  muss  die  Natur  sichten  und 
scheiden,  indeui  sie  die  wesentlichen  Be- 
dingungen  von  den  znfalligen  tiennt;  sie 
muss  die  negativen  Instanzen  durchmachen, 
urn  durch  einen  richtigeu  Schluss  zu  den 
aflirmativen  zu  kommen.  L'nd  dies  ist  bis- 
lier  noch  nicht  versucht  worden,  au&ser 
etwa  durch  Platon,  der  zur  Sicbtung  seiner 
Definitionen  und  Ideen  wenigstens  dieae 
Form  der  Induction  gebrauchte.  Das  grdaste 
Beispiel  der  sophistischen  Philosophie  ist 
A  r i  s  t  o  t  e  1  e  a :  er  hat  die  Naturwissenachaft 
durch  seine  LKalektik  verdorben,  da  er  die 
Welt  aus  Kategorieen  erkl&rte  und  sich  in 
Worten,  statt  in  der  lebendigen  WahTheit 
der  Dinge  bewegte.  £s  ist  besser,  die  Natur 
zu  seciren,  als  zu  abstrahiren.  Dies  hat  die 
Schule  des  Demokrit  gethan,  welche  tiefer 
als  alle  Qbrigen  in  die  Natur  selbst  eindrang. 
Deahalb  war  die  Naturphilosophie  eines  De- 
mokrit und  Anderer,  welche  Gott  und  Geist 
voa  der  Bildung  der  Dinge  fern  hieiten,  die 
Weltordnung  aus  dem  Spiel  der  Naturkrafte 
erkllrten  (welches  sie  Schicksal  oder  Zufall 
nannten)  und  die  Ursachen  der  einzelnen 
Erscheinungen  aus  einer  materiellen  Noth- 
wendigkeit,  ohne  alle  Einmischung  von 
Zwecken  herleiteten,  in  physikalischer  Rttck- 
sicht  bet  Weitem  sicherer  und  eindringlicber, 
als  die  Theorien  eines  Platon  und  Ariatoteles. 
Die  Untersuchung  der  Zwecke  ist  unrrucht- 
bar  und  kinderlos,  wie  eine  gottgeweihte 

f^egt  der  Vorzug  und  das  Verdienst  der 
Arbeiten  Bacon's  auf  Seiten  der  Verneinung 
dea  bisherigen  Zustandes  der  Wissenschaft 
und  der  Autoritat  des  Alterthums,  so  ist  da- 
gegen  die  positive  Seite  des  Neuen  Organons 
ein  sehwacher  und  verunglUckter  Versuch 
zur  Wegbahnung  einer  neuen  Wissenschaft. 
Die  Darstellung  der  besonderen  Arten  und 
Weisen,  wie  die  Forschung  verfaliren  muase, 
besokrankt  sich  auf  eine  oberflachliche  Auf- 
zlhlung  einer  Menge  von  moglichen  Wen- 
dungen  und  Gesichtspunkten  des  unter- 
auchenden  Gedankens.  Um  den  verh&ltniss- 
missigen  Werth  der  Thatsachen  als  Mittel 
zu  Entdeckungen  zu  bestimmen,  werden- 
27  versebiedene  Regein  oder  sogenannte 
prerogative  Instanzen  aufgezeigt,  welche  fur 
den  heutigen  Stand  der  Erfahrungaforschung 
•  gftnzlich  unbrauchbar  aind.  Bacon's  Schwache 
im  mathemati8chen  Denken  und  aein  Mangel 
an  Verst&ndniss  der  grossen  Tragweite  der 
Mathematik  fUr  die  Hervorbringung  des 
Wissens  liess  ihn  die  gleiche  Wichtigkeit 
der  Deduction  und  Induction  ubersehen. 
Um  ana  den  Experimenten  (sagt  Bacon)  die 
Axiome  herzuleiten,  handelt  es  aich  zuerat 
um  eine  durch  Experimente  gesicherte  Natur- 


beschreibung  von  zureichendein  und  brauch- 
barem  Inhalt.  Dieae  msiclit  die  Grundlage 
der  Naturwissenschaft  aus;  denn  die  Natur 
erscheinungen  dllrfen  nicht  erfunden  und 
ausgedacht,  sondern  mttssen  gefunden  werdeu. 
Aber  die  Naturbeachreibung  enthUlt  ein  so 
mannichfaltigea  und  zerstreutea  Material, 
•lass  sie  den  Verstand  leicht  in  Verwirrung 
bringt  und  erdruckt,  wenn  sie  nicht  logisch 
geordnet  wird.  Darum  muss  man  die  Ord- 
nungsreihen  {tabulae  et  coordinationex  in- 
stant ianun)  so  ubersichtlich  auffUhren,  daaa 
sich  der  Verstand  orientiren  und  leicht  da- 
mit  umgehen  kann.  Aber  auch  nach  einer 
solchen  Vorbereitung  ist  der  sich  selbst 
uberlassenc  und  willktlrliche  Verstand  noch 
nicht  zureichend  und  geschickt,  die  Axiome 
zu  entdecken,  wenn  er  nicht  gelenkt  und 

Seschtltzt  wird.  Darum  muss  man  drittens 
ie  gesetzmassige  und  wahre  Induction  an- 
wenden,  die  zur  Erklarung  der  Natur  den 
cigentlichen  SchlUssel  bildet  Ich  halte  da- 
fur,  das8  man  eine  solche  Form  der  Induction 
einftthre,  die  aus  einzelnen  Thatsachen  all 
gemeine  SchlQsse  zieht,  so  jedoch,  dass  da 
gegen  aus  demonstrative n  GrUnden  kein 
widersprechendes  Zeugniss,  keine  negative 
Instanz  mehr  aufgefUhrt  werden  kann.  Wir 
mflBsen  durch  die  negativeu  Bedingungen 
zu  den  affirmativen  vordringen  nach  durch- 
gangiger  Ausschiieasung  der  zufalligen.  Der 
menschliche  Verstand  hat  einmal  diesen  eigen- 
thilmlichen  und  festgewurselten  Irrthum, 
dass  er  sich  (ganz  abgesehen  vom  Hang  zum 
Wunderbarem  Uberhauptmehr  durch  positive, 
als  durch  negative  Instanzen  bestumneu 
lasst,  wfthrend  er  sich  doch  beiden  mit  gleicher 
Unpaxteilichkeit  hingeben  sollte.  J  a,  fflr  die 
Aufstellung  eines  wahren  Axioms  ist  die 
Bedeutung  der  negativen  Instanz  allemal 
grosser,  als  die  der  positiven.  Solche  Falle 
nun,  von  denen  ein  einziger  so  viel  gilt,  als 
eine  Keihe  anderer,  und  die  in  Klicksicht 
auf  das  Ergebniss  mehrberechtigt  sind,  als 
andere,  heissen  prerogative  Instanzen, 
d.  h.  solche  vorzugsweise  zu  bertlcksichtigende 
Falle,  aus  welchen  aich  durch  beschleunigte 
Induction,  durch  schnelle  Sichtung  des  Zu- 
falligen und  Nothwendigen  viel  schliesseu 
lasst.  Unter  den  Utllfsmitteln  des  Geistes 
zur  Auslegung  der  Natur  und  zur  Begriln- 
dung  einer  wahren  Induction  nehmen  aber 
diese  prarogativen  Instanzen  nur  die  erste 
Stelle  ein:  er  nennt  ausserdem  noch  eine 
Reihe  anderer,  welche  jedoch  im  zweiteu 
Buche  des  Neuen  Organon  nicht  weiter  be- 
handelt  werden,  w  ah  rend  die  prarogativen 
Instanzen  alle  27  nahere  Erorterung  findeu. 

1)  Die  einzelatehenden  Lostanzeu 
{instantiae  solitariae)  heissen  so  entweder 
in  Bezug  auf  ihre  AehnUchkeit  oder  in  Be- 
zug  auf  ihre  Verachiedenheit  und  sind  solche 
Falle,  welche  gerade  diejenige  Beschaffen- 
heit  des  zu  unterauchenden  Gegenataudes 
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hervorhebcn,  worin  allein  er  mit  andern 
Gegenstiinden  tlbereinstimmt ,  oder  auch 
solche,  welche  die  Gleichheit  aller  Qbrigen 
Beschaffenheiten  der  zu  untersuchenden 
Gegenstiindc  -darthun,  wodurch  sich  dann 
gerade  das  Unterecheidende  ergiebt  2)  Die 
wandelbaren  lnstanzen  (instant iae  mig- 
ratites\  sind  solche  Falle,  in  welcheu  sich 
die  in  Frage  stehende  Eigenthllmlichkeit 
erzeugt,  walirend  sie  vorher  fehlte,  oder 
worin  Hie  andererseits  vergeht,  wenn  sie 
vorher  vorhanden  war.  Durch  solche  Ver- 
wandlungen  muss  die  Form  eines  Gegen- 
standes  entweder  festgestellt  oder  aufgehoben 
werden ;  die  wandelbaren  Eigenschaften  geben 
tins  ab]o  die  Verbindungsform  oder  die 
Losungsform  an.  3)  Die  augenfalligen 
lnstanzen  (instantiae  ostensivae)  konnen 
auch  vorhcrrschende  oder  einleuchtende 
heissen  und  sind  solche,  welche  die  gesuchte 
Beschaffenheit  offen  darlegcn,  frei  von  Hinder- 
nissen  oder  diese  wenigstens  machtig  tlber- 
strahlend.  4i  Die  verborgenen  (clan- 
destine) oder  dilmmernden  lnstanzen 
(instantiae  crepusculi)  sind  solche,  welche 
die  gesuchte  Eigenschaft  gleichsam  in  ihren 
Anfangen  und  Rudimenten  und  unter  ent- 
gegengesetzten  Eigenschaften  versteckt  cnt- 
halten.  5)  Die  bestimmcnden  (constitutivae) 
oder  mithelfenden  (manipulariae)  ln- 
stanzen, welche  eine  einzelne  Seite  der  ge- 
suchten  Bcschaflfenheit  belcuchten. 

Es  folgen  nun  5  vorbercitende,  den  Ver- 
stand  berichtigendc  und  rcinigende  lnstanzen, 
namlich :  6  >  die  g  1  e i c  h  f  o" r m  i g e  n  (con formes) 
lnstanzen  oder  proportion! rte  oder  parallele 
Aehnlichkeiten  sind  solche  physische  Eigen- 
schaften, welche  die  Aehnlichkeit  und  den 
Zusammenhang  der  Dinge  nicht  in  einzelnen 
Theilen  oder  nach  einzelnen  Seiten,  sondern 
im  ganzen  Umfange  nachwcisen;  denn  die 
Aehnlichkeiten  und  Analogiecn  der  Dinge 
sind  es,  welche  die  Natur  vereinigen  und 
den  Anfang  zur  wirklichen  Wissenschaft 
machen.  Doch  ist  dabei  strenge  Vorsicht 
anzuwenden.  da  nur  solche  Analogiecn  gdltig 
sind,  welche  natUrlichc  und  wesenhafte, 
nicht  zuffillige  Aehnlichkeiten  bezeichnen. 
1)  Die  monadischen  (monadicae)  oder  ab- 
sonderlichen  (heteroclitae)  odor  unrcgel- 
mSssigen  lnstanzen  sind  solche  Eigenschaften, 
welche  ausser  der  Kegel,  gleichsam  ab- 
gerissen,  gleich  Wundern  ihrer  Art,  in  der 
Natur  dastehen  und  mit  andern  Dingen  der- 
selben  Gattung  nicht  Ubereinstimmen.  8)  Die 
abweichenden  (deviantes)  lnstanzen  sind 
solche  NaturverirTtingen  und  Monstrosittten, 
welche  durch  ihre  Eigenthllmlichkeit  auf  die 
Entdeckung  dcs  Grundes  solchcr  Ab- 
weichungen  fUhren  kiinnen.  9)  Die  Grenz- 
instanzi  ii  (instantiae  limitaneae)  sind  solche 
Eigenschaften,  welche  MittelstUcke  oder 
Kudimente  zwischen  andern  Beschaffenheiten 
zu  sein  scheineu.    10)  Die  lnstanzen  der 


Macht  (potestatis  sive  f ostium)  sind  die 
durch  Menschenhande  ktlnstlich  hervorge 
brachten  Dinge  oder  Kunstwerke. 

11)  Die  begleitenden  (instantiae  co 
mitatus)  oder  feindlichen  lnstanzen,  als 
das  Gegentheil  der  ereteren,  sind  solche 
Falle  gewisser  Eigenschaften,  welche  deiu 
K5rper  oder  Stolie  gleicluiam  als  ein  unzer- 
trennlicher  Begleiter  folgen  oder  im  Gegen- 
theil denselben  feindaelig  fliehen.  12)  Die 
anzuhangenden  (subjtmctivae)  oder 
aussersten  Falle  {instantiae  ultimati  sive 
termini)  sind  solche,  welche  anzeigen,  wie 
weit  die  Eigenschaften  in  bestimmten  Fallen 
gehen  und  wo  der  Uebergang  der  Natur  in 
ein  auderes  Gebiet  stattfindet.  13)  Die  ver- 
bindenden  oder  einigenden  Falle  (in- 
stant inr  foederis  sive  unionis)  sind  solche, 
welche  die  ftlr  heterogen  gehaltenen,  ver- 
meintlich  ungleichartigcn  Beschaffenheiten 
einigen  und  mischen.  14)  Die  lnstanzen 
des  Kreuzes  (crucis)  sind,  wie  die  Kreuz- 
wege,  besonders  entscheidende ,  richtende, 
gcbietende,  den  Ausschlag  gebende  Falle 
und  darum  besonders  Licht  bringend  und 
von  grosser  Wichtigkeit  Die  Menschen 
mtlssen  lernen  und  sich  gew5hnen,  (iber  die 
Natur  nicht  durch  wahrscheinliche  Grlinde, 
sondern  durch  das  Experiment  des  Kreuzes 
zu  urtheilen.  16)  Die  lnstanzen  der  Tren- 
nung  (divortii)  irgend  einer  Beachaffenheit 
von  einem  Gegcnstande,  woran  sie  gebunden 
war,  deuten  die  Trennungsfalugkeit  der 
einen  Eigenschaft  von  einer  andern  an. 

Es  folgen  nun  funf  sogenannte  beleuchtende 
lnstanzen  (instantiae  lampadis)  oder  Falle  der 
ersten  Belehrung  (prhnae  informationis\, 
welche  den  Sinnen  zur  UnterstUtzung  dienen, 
indem  sie  entweder  die  Wirksamkeit  der 
Sinne  unmittelbar  starken,  erweitern  und 
berichtigen,  oder  das  Unsinnliche  auf  das 
Sinnliche  zurtlckfllhren,  oder  eine  gauze  Er- 
scheinungsreihe  von  Vorgangen  offenlegen, 
oder  dem  Sinn  bei  reinem  Mangel  einen 
Ersatz  bieten,  oder  endlich  die  Aufmerksamkeit 
der  Sinne  crwecken.  Es  gehdren  hierher 
16)  die  lnstanzen  des  Ein  gangs  (portae 
sive  januae\  welche  die  unmittelbare  Wirk- 
samkeit der  Sinne  unterstQtzen,  indem  dadurch 
auch  das  Nichtgesehcne  warnehmbar  gemacht 
oder  das  Entferntere  nahe  gebracht  oder 
■die  Gegenstandc  genauer  und  bestimmter 
wahrgenommen  werden,  namlich  Mikroskope, 
Teleskope,  Maasstabe,  Astrolabien  und  der- 
glcichen.  17  Die  voriadenden  lnstanzen 
(instantiae  citantes  sive  evocatites)  sind  solche, 
welche  das  sinnlich  nicht  Wahrnehmbare 
gewissermaassen  aufrufen  und  zum  Vorachein 
bringen,  namlich  Dinge,  die  den  Sinn  fliehen, 
sei  es  wegen  Entfernung  des  Gegenstandes 
oder  weil  andere  KOrper  dazwiscnen  liegen 
oder  weil  der  Gegenstand  nicht  geschickt 
ist,  einen  Eindruck  auf  den  Sinn  zu  machen 
oder  weil  die  Zeit  nicht  geeignet  Ut.  18)  Die 
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Instanzen  des  Wegs  (viae)  oder  die  reisen- 
den  (itineranles)  oder  gcglicderten  (arlicu- 
latae)  Falle  sind  solche,  welche  die  meist 
der  Aafmerksamkeit  sich  entziehende  all- 
mahlich  fortschreitende  Bewegung  in  der 
Natur  darthun.  19)  Die  Instanzen  der 
Erganznng  (supplement!)  oder  Stellver- 
tretang  (substitutionis)  oder  der  Zuflucht 
J  perfugii)  welche  die  Erkenntniss  dnrch 
Steigerung  (graduatio)  oder  durch  Aehnliches 
(analoga)  erganzen,  wo  die  Sinne  unzulanglich 
sind.  20)  Die  durchschneidenden  (perse- 
cantes)  odeT  kneipenden  (vellicantes)  In- 
stanzen zerlegen  die  Natur  und  regen 
den  Verstand  zu  ptlnktlieherer  Beobachtung 
an.  Auch  die  „Grenzpffihle  der  Durch- 
schneidung"  (metae  persecationis)  gehflren 
hierher. 

Es  folgen  nnnmehr  7  praktische  Instanzen, 
deren  Gebrauch  sich  auf  die  thatige  Wirk- 
samkeit  bezieht  und  von  denen  vier  als 
mathematische  Instanzen  oder  instantiae 
mensurae  und  drei  als  gtlnstige  oder  wohl- 
wollende  Pftlle  (instantiae  propitiae  sive 
benevolae\  sich  bezeichnen  lassen.  Hierher 
gehoren  21)  die  Instanzen  der  Messruthe 
ivirgae)  oder  des  Strahles  (radii),  die  man 
auch  Falle  der  Vollendung  [perlationiss  oder 
dea  Aeussersten  (.Vow  ultra)  nennen  kann. 
Man  echfltzt  sich  dadurch  bei  der  Erforschung 
der  Natur  gegen  das  Misslingen  der  Arbeit 
und  macht  sie  zugleich  wirksamer  und 
kraftiger.  Wie  die  Instanzen  der  Kuthe  die 
Eigenschaft  dem  Ranme  nach  messen,  so 
gcschieht  dies  der  Zeit  nach  durch  die 
22  Instanzen  des  Wagens  oder  Fortlanfens 
'curriculi),  welche  auf  einfache  und  ver- 
gleichende  Messung  der  zeitlichen  Bewegnng 
und  Wirksamkeit  gehen.  23)  Die  Instanzen 
der  Menge  t/uanti)  oder  die  Gabcn  der 
Natur  (doses  naturae)  bezeichnen  das  Ver- 
haltniss  der  Kraft  zu  den  Maisen  in  den 
Kfirpern,  wieviel  namlich  die  Masse  znr 
Kraftausserung  beitragt,  und  dies  ist  fest- 
zuhalten  und  das  Zuvicl  und  Zuwenig  zu 
venneiden.  24 1  Die  Instanzen  des  Kang- 
streits  (luctae)  oder  des  Vorherrschenden 
oder  Uebergewichte8  (praedominantiae)  be- 
zeichnen den  Vorrang  der  Krilfte  unter 
einander,  welche  von  ihnen  die  starkere 
nnd  siegende  und  welche  die  schwachere 
und  unterliegende  ist.  Dabei  kommen  die 
verschiedenen  Arten  der  Bewegung  in  Be- 
tracht,  welche  von  Bacon  sehr  ausfQhrlich 
erflrtert  werden.  25)  Die  andeutenden 
'mmientes)  Instanzen  zeigen  dem  Menschen 
gewisse  Vortheile  an,  die  fur  den  Gebranch 
des  Lebens  niltzlich  sind,  da  auch  verndnftiges 
Snchen  und  WUnschen  einen  Theil  der 
Wi8scnschaft  bildet.  26)  Die  gemein- 
niltzigen  (polychrestae)  Instanzen  sind. 
wie  rechte  Hausmittel,  immer  zur  Hand  una 
lassen  mancherlei  Anwendung  zu,  wobei 
Bacon  sieben  verschiedene  Erfahrungsweisen 


erdrtert.  27)  Die  magischen  Instanzen 
bilden  den  Schluss;  es  sind  dies  solehe 
Falle,  bei  welchen  der  Stoff  oder  das 
Wirkende  im  Verhaltniss  des  Ergebnisses 
und  der  folgenden  Wirkung  so  fein  und 
klein  ist,  dass  solche  Falle  den  Wundern 
gleichen. 

Der  Nutzen  dieser  27  bevorzugten  Falle 
oder  prarogativen  Instanzen  crstreckt  sich 
(wie  Bacon  am  Schlusse  des  nicht  weiter 
fortgesetzten  Neuen  Organon  bemerkt)  im 
Allgemeinen  entweder  auf  die  Belehrung 
oder  auf  die  Herstellung  von  Werken  oder 
auf  Beides.   Als  Belehrung  unterstfltzen  sie 
entweder  die  Sinne  oder  den  Verstand.  Was 
die  Herstellung  von  Werken  betriflt,  so 
zeigen  diese  bevorzugten  Fftlle  der  Praxis 
entweder  den  Weg  oder  sie  geben  ihr  das 
Maass  oder  sie  nntersttltzen  sie  sonst.  Schliess- 
lich  verspricht  Bacon,   nnnmehr  zu  den 
UnteretOtzungen    und   Berichtigungen  der 
wahren  Induction  (Iberzugehen ,  dann  flbcr 
die  bei  der  Untersuchung,  je  nach  der  Natur 
des   Gegenstandes ,    vorzunehmenden  Ab- 
ftnderungen  und  tlber  das,  was  bei  der 
Untersuchung  zuerstund  was  spater  geschehen 
mnss,  ferner  tlber  die  Grenzen  der  Unter- 
suchung, tlber  deren  Ergebnisse  fUr  die 
Praxis,  tlber  die  Zurtlstungen  zur  Unter- 
suchung und  endlich  tlber  die  auf-  oder 
absteigende  Leiter  der  GrundsMze  sich  aus- 
zulassen.    Dies  hat  jedoch  Bacon  niemals 
ausgeftlhrt.     M8o  grossartig  Bacon  (sagt 
Lewes  in  seinem  Werk   fiber  Aristoteles 
treffendi  die  verschiedenen  StrcJme  des  Irr- 
thums  bis  zu  ihren  Quellen  verfolgt,  so  wird 
er  doch  selber  von  eben  diesen  Strftmen  mit 
fortgezogen,  sobald  er  die  Stellung  eincs 
Kritikers  verlasst  und  die  Ordnung  der  Natur 
st;lbst  zu  untersuchen  beginnt    Bacon  ist 
nur  in  der  Kritik  und  Verneinnng  eigentlich 
stark,  in  seinem  Kampfe  gegen  die  schwachen 
Seiten  der  Gelehrsamkeit  seiner  Zeit  und 
indem  er  mit  voller  grundsatzlicher  Klarheit 
den  Bruch  mit  dem  Aristotelismus  und  mit 
der  Schola8tik  des  Mittelalters  vollzog.  Der 
Grundfehler  der  bisherigen  Wissenschaft  be- 
stand,  nach  Bacon,  darin,  dass  sic  sich  zu 
den  obersten  Principien  und  allgemeinstcn 
Ursachen  und  Gesetzen  erheben  wollte,  ehe 
der  Boden  gesichert  war,  auf  dem  sie  stehe, 
namlich  eine  sorgfaltig  geprtlfte  und  be- 
glaubigte  Erfahrung,  ferner  darin,  dass  sie 
sich  auf  ungeprtlfte  Ueberlieferungen  und 
frerade  Erfahrungen  blindlings  verlasse  und 
endlich,  dass  sie  statt  methodisch  und  stufen- 
weise  von  Einzelnen  zum  Allgemeinen  fort- 
zuschreiten,  aus  wenigen  nicht  weiter  untcr- 
suchten  Fallen  ohne  Weiteres  Folgerungen 
ableite.  Indem  dagegen  Bacon  die  Erfahrung 
ftir  die  einzige  Grnndlage  aller  Wissenschaft 
eTklart  und  die  Bedeutung  der  Naturwissen 
schaft  fttr  das  gesammte  Culturleben  hervor 
hebt,  verlangt  er,  dass  von  der  Natur forscliung 
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die  Wiedergeburt  der  Philosophic  ansgeben 
ratlsse.  Endlich  hat  er  selber  die,  wenn 
gleich  noch  unvollkommenen  Gnindzllge  in- 
dnctiver  Forschung  bezcichnet,  indem  er 
verlangt,  dass  das  wahre  inductive  Verfahren 
die  Erfahrungen  prtlfen,  die  Thatsaehen 
vollst&ndiger  sammeln  und  ihrem  Werthe 
nach  wflrdigen,  die  Beobachtungen  dnrch 
umfaasende  Versuche  organ zen  und  in  den 
Schlll8sen  und  Folgerungen  Schritt  f(lr  Schritt 
vorwarta  gehen  mtlsse.  Wie  Behr  er  aucb  in 
seinen  eignen  poaitiven  wiasenschaftlichen 
Leistungen  hinter  seinen  Zeitgenoaaen  Galilei, 
Gilbert,  Harriot,  Harvey,  Kepler,  Stevins, 
Gassendi,  Descartes  nnd  Spinoza  zurflckateht, 
so  hat  doch  Justus  Liebig  (ttber  Francis 
Bacon  von  Verulam  und  die  Methode  der 
Naturforschung,  1863)  mit  seinem  vernichten- 
den  Urtheil  fiber  Bacon's  Methode  das  Kind 
mit  dem  Bade  ausgeschtlttet,  und  Manner 
wie  William  Herschcl  und  John  Stuart  Mill 
haben  dagegen  Bacon's  Thcorie  der  Induction 
als  die  erste,  wenn  auch  unvollkommene 
Grundlage  ihrer  eignen  Tlieorie  bezeichnet. 
Kann  also  Bacon  keineswegs  als  der  eigentlichc 
Ftthrer  und  methodische  Bahnbrecher  der 
neuern  Naturforschung,  sondern  nur  als 
geistvoller  Antreiber  zur  Vermchrung  ntltz- 
lichen  Wissens  und  zum  Betreten  neuer 
Wege  der  Forschung  gelten;  so  war  doch 
die  Wirkung,  die  er  auch  nur  als  Herold 
ciner  neuen  wissenschaftlichen  Aera  auf  seine 
Zeitgenossen  wie  auf  Nachlcbende  austlbte, 
gross  und  tief,  und  im  Wesentlichen  kam 
doch  die  Wirkung  seiner  Schriften  dem 
naturwissenschaftlichen  Fortschritt  .und  der 
Geltung  der  Naturwissenschaften  im  Leben 
zu  gut  1st  Bacon's  Darstellungsweise  eine 
tlberwiegend  rhetorische  und  poetische,  bilder- 
reich  nnd  phantasievoll  bis  zu  tlberladener 
Ueppigkeit,  so  verleiht  gerade  die  lebhafte, 
hochgetragene,  geistreiche  und  schwungvolle 
Weise,  in  welcher  er  seine  kraftigen  Kern- 
gedanken  uud  ztlndenden  Lichtblitze  vortragt, 
den  Schriften  Bacon's  einen  bcsondern  Zauber 
nnd  eine  Anziehungskraft,  welcher  gegentlber 
andcre  philosophische  Schriftsteller  jener  Zeit 
matt  und  reizlos  erscheinen.  Man  vergisst 
dartlber  die  Schwachen  seines-  Charakters, 
seine  sittliche  Entartung,  seine  hSfische 
Kriecherei,  wie  denn  auch  bei  seinen  Landa- 
leuten  sein  Anaehen  und  Ruhm  nach  seinem 
Tode  noch  wuchs. 

Criik,  G.  L.,  Bacon,  his  writings  and  his 
philosophy.    London,  1847  (1860). 

Fischer,  Kuno,  Franz  Bacon  von  Verulam.  Die 
Realphilosophie  und  ihr  Zeitaltcr  185H  (1874). 

Remusal,  Ch.  dc,  Bacon,  sa  vie,  son  temps,  sa 

philosophic  et  son  influence  jusqu'  a  nos 

jours.    Paris,  1857. 
Lasson,  A.,  iiber  Bacon's  von  Verulam  wissen- 

schaftliche  Principien.  1862. 
BOhtncr,  It.,  iiber  Francis  Bacon  von  Verulam 

und  die  Verbtndung  der  Philosophic  mit  der 


Naturwisaenachaft.  Kin  Wort  der  Kritik  an 
llcrm  J.  von  Liebig.  1864. 

Bacon,  John,  anch  Baconthorp  oder 
Barcondorp  genannt,  war  gegen  das  Ende 
des  13.  Jahrhunderts  in  der  Grafschaft  Nor- 
folk geboren,  trat  frilh  in  den  Karmeliter- 
Orden  ein  und  machte  seine  Studien  in  Parts. 
Er  starb  1346  und  seine  Lehre  genoas  untcr 
seinen  Ordens  -  Genossen  grossea  Anaehen. 
Ausser  einern  ausfUhrlichen  Commentar  sa 
den  „Sentenzen"  Peters  des  Lombarden  ver- 
faaate  er  auch  „  (hiaestiones  quodlibetales" 
(Allerlei-Untcrsuchungen),  worin  er  sich  vor- 
zugsweise  an  den  grossen  Commentar  des 
Averrogs  zu  Aristoteles  anschloss  und  in 
vielen  Punkten  als  Gegner  der  Lehre  des 
Thomas  von  Aquino  auftrat  Als  Grund- 
gedanken  der  Lehre  Baconthorp's  werden 
von  Jean  Picard  im  „Thesaurus  theologorxun" 
folgende  Satze  aufgefdhrt:  In  der  Reihe  der 
Geschdpfe,  so  wie  nach  der  Vollkommenheit 
ist  das  erste  Subject  die  Subatanz  des  Einzel- 
wesens.  Obgleich  dasaelbe  durch  sich  selbst 
intelligibel  ist,  so  muss  es  doch  erst  durch 
den  thatigen  Verstaad  wirklich  dazu  werden. 
Dem  Acte  des  Denkena  geht  das  Allgemeine 
voran  nnd  folgt  demselben  nicht  erst  nach; 
vielmehr  ist  die  Wahrheit  materiell  und  ur- 
sachlich  in  den  Dingen  aelber  gegen  wartig, 
v.  ah  rend  sie  im  Veratande  nur  formell  gegen- 
wartig  ist  und  zwar  in  der  Weise,  dass  der 
Gedanke  den  ausseren  Dingen  conform  ist. 
Die  letzte  Endursache  aller  Dinge  ist  Gott 
dessen  Wesen  auch  der  erste  Gegenstand 
unsers  Erkcnnens  ist,  ohne  dass  uns  jedoch 
diese  Erkenntniss  durch  das  natiirlichc  Licht 
unserer  Vernunft  zugetheilt  wttrde,  da  sie 
vielmehr  ein  Geschenk  der  Ubernattlrlichen 
Gnade  ist. 

Opus  super  quatuor  sententiarum  libris.  Mcdio- 

lani,  1510. 
Dasselbe  et  quodlibeta.    Venetiis,  1827. 

Itaggesen,  Jens  (d.  h.  Emmanuel \ 
der  danische  Dichter,  geboren  1764  in  Kor- 
soer  auf  der  Insel  Seeland,  der  1782  zu 
Kopenhagen  studirte,  dann  viel  auf  Rcisen 
in  Deutschland,  Frankreich,  Italien  und  in 
der  Schweiz  lebte,  1811—1814  eine  Professur 
der  daniachen  Sprache  und  Literatur  in  Kiel 
bekleidete,  1814  — 1820  in  Kopenhagen  zu- 
brachte  und  1826  in  Hamburg  starb.  Ur- 
sprilnglich  ein  enthusiastischer  Verehrer 
Kant's,  war  er  ein  Gelegenheitsphilosoph, 
der  mit  den  bedeutendsten  philosophischen 
Strebungen  seiner  Zeit,  mit  Jacobi,  Fichtc, 
Keinhold  insbesondere,  in  Fuhlung  und  Be- 
rtihrung  stand  und  in  seinen  philosophischen 
Aphorismen  im  Sinne  Jacobi's  die  Kecht- 
fertigung  des  Glaubens,  gegenUber  den  An- 
maassungen  des  sogenannten  Wiasens  er- 
st r t  lit  e  und  schliesslich  zn  dem  Satze  gelangte, 
dass  Gott  als  unendliches  absolutes  Wesen 
zwar  wesentlich  verschieden  von  der  Welt, 
zugleich  aber  das  wahre  und  allgemeine 
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Sein  in  AUcm  ist,  so  dass  die  Welt  als  Offen- 
barung  Gottes  sich  darstcllt. 

BaggeseiTsBriefwcchsel  init  Jacobi  und  Keinhold. 

Hg.  v.  K.  tind  A.  Baggcsen,  1  83  1 ,  in  zwei  Biinden. 
J.  Baggesen's  |         -phischcr  Nachlass,  licraus- 
gegeben  von  C.  A.  R.  Baggesen,  in  iwei 
Banden.    Zurich .  1858  und  1863. 

Ualiju  (Bachja,  Becliaji)  ben  Josef, 
bltthte  zu  Ende  des  11.  Jahrhunderts  und 
noch  urn's  Jahr  11(H)  in  Spanien  und  wohnte 
in  Saragossa.  Er  verfasste  ein  im  arabischen 
Original  in  der  Bodleianiscben  Bibliotbek  zu 
Oxford  bandscbriftlich  vorhandenes  Werk 
unter  dem  Titel:  „Chobath  ha  -  lebaboth" 
(die  nerzenspflichten),  welcbes  von  Jeliudab 
ben  Tibbon  1107  zu  Luncl  in's  Hebraische 
Ubersetzt  (zuerst  1490  in  Ncapcl  gcdruckt 
und  zuletzt  von  Jsaak  Benjakob  1840  hcraus- 
gegeben)  und  von  B.  S.  FUrstenthal  (1835; 
in's  Deutsche  Qbertragen  wurde.  Er  unter- 
scheidet  darin,  nach  dem  Vorgange  einiger 
arabischcr  Motekallcmin,  die  Ilerzenspilichten 
von  den  sogenannten  Gliederpflichten,  welche 
sich  wie  die  Ursacbe  zur  Wirkung  vcrhalten. 
Liebe  und  Vertrauen  zu  Gott,  Demuth  und 
Betrachtung  der  SchOpfung  fcehfiren  zu  den 
Herzensprlichten ,  welche  (lie  eigentliehe 
Grundlage  aller  Gesetzestreue  sind  und  den 
Werth  der  Handlungen  bedingen.  Das  Werk 
handelt  in  12  Abschnitten  Uber  Gott  und 
seine  Einheit,  Uber  den  durch  die  Schrtpfung 
vom  Dasein  des  Einen  Gottes  gegebenen  Be- 
weis,  Uber  die  Verebrung  Gottes,  Uber  das 
Vertrauen  auf  Gott,  Uber  die  Bicbtung  der 
Handlungen  des  Menschen  zur  Verherrlichung 
Gottes,  Uber  die  Demuth,  Uber  die  Busse; 
Uber  die  Wurde  des  Menscheu,  Uber  die  Scele, 
Uber  das  Verlassen  des  Weltlichen  und  Uber 
die  Liebe  Gottes. 

Balbus,  Q.  Lucilius,  ein  Stoiker  und 
Schttler  des  Panaitios  in  Bom,  welcher  als 
Mitunterredner  in  Cicero's  Gesprach  „Uber  die 
Natur  der  Gdtter'  die  stoische  Schule  vertritt 

Bahliiiolli.  Oiisar,  war  im  lctzten 
Drittet  des  achtzehnten  Jahrhunderts  geboren 
und  als  Lehrer  der  Philosophie  in  Padua 
nach  dem  Jahre  1820  gestorben,  wo  er 
Bosmini  zum  Schiller  hatte.  In  seiner  anonym 
vcrftffcntlichten  Schrift  De  recta  humaiwe 
mentis  hustituiione  (Pavia  1787)  und  in  seinen 
drei  BUchern  Tenlaminwn  metaphysicorwn 
(Padua  1807)  zeigt  er  sich  als  Anhanger  von 
Gassendi,  Locke,  Condillac  und  Bonnet,  deren 
sensualistischen  Empirismus  er  mit  religidsen 
und  ethischen  Elementen  versetzte. 

Ballamiie,  Pierre  Simon,  war  1770 
zu  Lyon  geboren,  hatte  erst  studirt,  war 
dann  Drucker  geworden  und  durch  die  Be- 
volution  zur  Flucht  a  us  Lyon  getrieben.  Sein 
weiches  und  traumcriscbes  GemUth  beschaf- 
tigte  sich  viel  mit  religiftsen  Gegenstanden. 
Id  seinem  25.  Jahre  nach  Paris  gekommen, 
erwarb  er  sich  die  Frenndschaft  Chateau- 
briand's und  erhielt  Zutritt  zu  dem  Salon 


der  Madame  Beeamier,  welcher  er  als  seiner 
Beatrice  seine  „Fragtnents  d'e/egies"  widmcte, 
die  jedoch  eben  so  wie  sein  Gedicht  „Anti- 
gonus"  wenig  poetischen  Werth  haben.  Den 
Xamcn  eines  Philosophen  oder  richtiger  Theo- 
sophen  erwarb  er  sich  durch  sein  grosses, 
jedoch  unvollendet  gebliebenes  Werk  Palin- 
genesis sociale  ;1827),  worin  er  eine  Art  von 
Theodicee  derMenschheitsgeschichte  aufglau- 
biger  Grundlage  geben  wollte.  Nachdem  or 
1841  Mitglicd  der  franzdsischen  Akademic 
geworden  war,  starb  er  1847  in  Paris.  Die 
Sprache  gilt  ihm  als  erste  Ofienbarung  Gottes 
an  die  Menschen,  derou  ursprUngliche  Ueber- 
zeugungen  durch  das  Wort  in  der  Erinnerung 
befestigt  wordeu  sind,  urn  sich  in  der  Ueber- 
Hcferung  erst  mUndlich,  dann  schriftlich 
fortzupflanzen ,  so  dass  sich  aus  der  Ver- 
breituug  und  Verallgemeinerung  der  <Je- 
danken  fUr  die  Menscliheit  ein  gemcinsamer 
Besitz  von  Wahrliciteu  bildct. 

Oouvrcs  completes  do  Ballaneho.  Paris,  1830 
(in  4  Banden)  und  1833  (in  5  Banden). 

De  Laprade,  Ballanehe,  sa  vie  et  Nes  e'eritb. 
Paris,  1848. 

J.  J.  Ampere,  BaUanche.   Paris,  1848. 

IImIiiioh,  Jaime  ^d.  h.  Jacob)  war  1810 
zu  Vich,  dem  Bischofssitz  in  Katalonien, 
geboren  und  besuchte  als  der  Sohn  unbe- 
mittelter  Eltern  zuerst  das  geistliche  Seminar 
seiner  Vatcrstadt  mit  einem  Stipendium  und 
ebenso  seit  1820  das  Collegium  von  Cervera, 
wo  er  sich  besonders  dem  Studium  des 
Thomas  von  Aquino  widmete.  Nachdem  er 
dasselbc  mit  dem  Grad  eines  Licentiaten  der 
Theologie  verlassen  hatte,  wurde  er  1830 
als  Lehrer  der  Mathematik  in  Vich  ange- 
stellt.  Wahrend  des  Karlistenkriegs  be- 
theiligtc  er  sich  in  zwei  kleinen  Schriften 
an  deu  politischen  und  religidsen  Kampfen 
seiner  Heimath  zu  Gunsten  der  Karlisten  und 
protestirte  gegen  den  Verkauf  der  GUtcr  des 
Klerus.    Seine  Lehrstelle  in  Vich  gab  er 

1841  auf  und  siedelte  nach  Barcelona  Uber, 
wo  ihn  die  Akademie  der  Wissenschaften 
zu  ilirem  Mitgliede  inachte.    Nachdem  er 

1842  sechs  Monate  in  Paris  gelebt  hatte, 
gab  er  nach  dem  Falle  des  Begentcn  Espartcro 
zuerst  die  Zeitschrift  „Civi/izacion"  hcraus, 
dann  von  1844—40  die  Wocbenschrift  „£/ 
Pensamienlo  de  la  Nation'1  (der  Gedankc 
der  Nation).  Bei  seiner  stets  schwachlichen 
Ge8undheit  ereilte  ihn  der  Tod  schon  1848 
im  38.  Lebensjahre.  Seine  eigcntlich  philo- 
sophischen  Werke  hatte  Balmes  in  den  Jahren 
1845—18-17  vcrtiflentlicht.  Seine  zuerst  in 
einer  Zeitschrift  verOffentlichten  „Briefe  an 
einen  Zweifler"  (Cartas  a  nn  esceptico  en 
materias  de  religion)  erschienen  1845  zu 
Madrid  als  besondercs  Buch,  und  in  deutscher 
Uebcrsetzung  von  Lorinser,  1852,  in  2.  Auf- 
lage  1850.  Es  gait  dem  Verfasser,  die 
Schwierigkciten  zu  erSrtern,  welche  sich  im 
19.  Jahrhundert  dem  Geist  eines  Unglaubigen 
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darbieten,  urn  sich  zur  Fahne  des  katholiscb.cn 
Kirchenglaubens  zu  wenden.  Ein  Freund 
der  Wahrheit  und  ein  Feind  der  Abstrac- 
tionen  weTde  Bicb  abcr  nicht  mit  jencr  svm- 
bolischen  Sprache  und  den  phantastischen 
Gedanken  bcfreunden,  mit  welchen  die  guten 
Dentechen  ibre  Philosophic  aufgeputzt  haben. 
Dass  die  Lehren  Schelling's  und  Hegel's  in 
Frankreich  Eingang  finden  konnten,  wo  die 
Geister  geradedem  entgegengesetzten  Systeme, 
cinem  sensualistischen  und  materialistischen 
Positivismus  sirh  zuneigen,  sei  aber  cine  Art 
von  Nothwendigkeit  gewesen,  indcm  sich  die 
Schongeister  Frankreicks,  nachdem  die  Philo- 
sophic Voltaire's  in  Frankreich  vollstandig 
in  Verruf  gekommen  war,  in  ein  ernsteres 
und  majcstatisches  Gewand  kleiden  mussten, 
wenn  sic  noch  fur  Philosophen  gelten  wollten. 
E8  ist  jedoch  kaum  anzunchmen,  dass  der 
Verband  zwischen  dem  franzfisischen  Geist 
und  der  deutschen  Philosophic  von  Bestand 
sein  werde.  Ohne  sich  dabei  aufzuhalten, 
fiber  die  allgemeine  und  einzige  Substanz 
zu  verhandeln,  wird  der  Geist  unserer  fran- 
zdsischen  Naclibarn  (meint  Balmes)  gerade- 
wegs  auf  die  Consequenz,  auf  einen  reincn 
Atheismus  losgehen,  da  es  unter  den  ge- 
heimni8Svollen  Formeln  der  Neuerer  Nichts 
Neueres  giebt,  als  die  veraltete  Lehre  des 
achtzehnten  Jahrhunderts.  Glflcklicher  Weise 
(so  weiss  sich  der  treue  Sohn  seiner  Kirche 
zu  trdsten)  findet  sich  in  Spanicn  ein  gut 
Theil  gesunden  Sinnes^  der  nicht  zulassen 
werde,  dass  jene  schandhchen  Lehren  Oeutsch- 
lands,  von  denen  man  vorgab,  sie  standen 
im  Einklang  mit  den  Lehren  der  Kirche, 
unter  uns  Aufnahmc  linden  oder  Wurzel 
schlagen  mochten.  Werden  nun  auch  diese 
Irrthttmer  in  Spanien  kein  solchcs  Unhcil 
anrichten,  wie  anderwarts,  so  befinden  sich 
doch  die  philosophischen  Studien  hier  in  so 
grosser  Vernachlassigung,  dass  sich  leicht  ge- 
wisse  Neuerer,  selber  getauscht,  des  flffent- 
lichen  Unterrichts  bemachtigen  konnten,  bevor 
die  Manner  von  wahrer  Aufklarung  und  gutcr 
Absicht  der  Gefahr  zuvorgekommcn  waren. 

Es  gait  also,  vor  den  Itiss  zu  treten,  und 
Balmes  verflffentkehte  1845  die  Schrift  „// 
'Criterio"  i„oder  die  Kunst.  zum  Wahren  zu 
gelangen)  ahi  eine  mit  moralischen  Rcflexionen 
unter  mischte  praktische  Logik.  „Die  Wahr- 
beit in  den  Dingen  ist  die  Wirklichkeit  der 
Dinge  selbst;  fur  die  Erkenntniss  ist  die 
Wahrheit  die  Kenntniss  der  Dinge,  wie  sie 
sind.  Die  Erkenntniss  unter  der  Herrsehaft 
der  Wahrheit,  der  Wille  unter  der  Herrsehaft 
der  Moral,  die  Leidenschaften  unter  der  Herr- 
sehaft der  Erkenntniss  und  des  Widens,  alle 
Fahigkeiten  des  Gcistes  durch  die  Religion 
erleuchtet  und  geleitet:  dies  ist  der  Stand 
punkt  des  vollkommenen  Menschcn;  die  Vcr- 
nunft  ist  seine  Fackel,  die  Einbildungskraft 
dient  ibm  als  Pinsel,  das  Herz  belebt,  die 
Religion  vergflttlicht  ihn."   Im  Jahre  1846 


erschien  die  Schrift  „Filosofia  fondamentat" 
(Fundamental  -  Philosophic)  zu  Barcelona  in 
vier  Banden,  in  2.  Auflage  1849,  in  deutscher 
Uebersetztmg  von  Lorinser  1855  und  56,  in 
2.  Auflage  1861  und  62,  in  vier  Banden, 
worin  Balmes1  ganze  Philosophic  in  lOBfichern 
oder  Abhandlungen  dargestellt  ist:  Uber  die 
Gewissheit,  Uber  die  Empfindungen,  flber  die 
Ausdehnung  und  den  Raum,  von  den  Ideen 
dea  Seins,  deT  Einheit  und  der  Zahl,  liber 
die*  Zeit,  ttber  das  Unendliche,  tiber  die 
Substanz,  fiber  die  Nothwendigkeit  nnd  die 
Ursachlichkeit  Das  Werk  solltc,  nach  des 
Verfassers  eigner  Erklarung,  nur  die  Philo- 
sophic des  heiligen  Thomas  von  Aquino 
sein,  fur  die  Bedtirfnissc  des  19.  Jahrhunderts 
bearbeitet.  Darauf  folgte  die  Schrift  „Corso 
de  filosofia  elemental"  (Lchrbuch  der  Ele- 
ments der  Philosophie\  in  vier  Banden,  zu- 
gleich  auch  in  lateinischer  Sprache  vom 
Verfasser  ausgearbeitet  (Madrid,  1847),  in 
deutscher  Uebersetzung  von  Lorinser,  1852 
und  1853,  worin  zucrst  die  Logik,  dann  die 
Metaphysik  (nebst  Aesthetik,  reiner  Ideologic, 
allgemeiner  Grammatik  und  Theodicee),  darauf 
die  Ethik  und  Moral  dargestellt  wird,  woran 
sich  im  vierten  Theile  die  Geschichte  der 
Philosophic  in  kurzen  Umrisscn  anschliesst. 
In  einer  akademischen  Gedachtnissrede  nach 
dem  Tode  des  Akadcmikers  Balmes  sprach 
sich  J.  J.  dc  Mora  in  dffentlicher  Sitzung 
der  Akadcmie  zu  Madrid  also  aus:  „Nach 
Wahrheit  dtlrstend  fasste  Balmes  den  Plan 
einer  Philosophic,  welche  sich  einerseits  ^anz- 
lich  von  der  deutschen  Philosophie  entfernt 
und  andererseits  mit  der  seneualiHtischen 
Schule  der  franzflsischen  Philosophie  Nichts 
gemein  hat.  Die  Gefahr,  von  welcher  er  die 
Gesellschaft  bedroht  sah,  tidsste  ihm  lebhafte 
Besorgniss  ein.  Auf  der  einen  Seite  fllhrt 
die  Ontologie  in  ihren  Ausschreitungen  un- 
vermeidlich  ziun  Pantheismus;  auf  der  andern 
Seite  drangt  der  Missbrauch  der  analytischen 
Methode  die  sensualistische  Schule  zum  Ma- 
terialismus.  Balmes  vermeidct  glQcklich  diese 
doppeltc  Klippe.  Auf  scinen  Glauben  gestiltzt, 
dringt  er  kllhn  in  das  Gebiet  der  Metaphysik 
ein  und  bis  zu  den  vom  Glauben  gesetzten 
Grenzen.  Die  Balmes'sche  Philosophie  hat 
das  hohe  Verdienst,  dass  sie  den  Bedurf- 
nisscn  unseres  Vaterlandes  Spanien  und  unsrer 
Zeit  entspricht  und  sich  von  den  Irrthtlmern 
fern  halt,  welche  gegenwartig  in  den  auf- 
geklartesten  Landern  Europa's  so  viel  Unheil 
anrichten.u  Seine  Methode  ist  die  psycho 
logischc  und  cklektische.  Die  Polemik  gegen 
die  sensualistische  Schule  CondiUac's  nimmt 
in  Balmes'  Schriften  einen  grossen  Platz  ein, 
und  nachst  den  Scholastikern  citirt  er  am 
Haufig8tcn  mit  Anerkennung  Descartes,  Male- 
brancne  und  Leibniz,  um  dem  Andrang  der 
neueni  philosophischen  Richtungen  Deutsch- 
lands  vorzubcugen.  Er  proklamirt  in  Spanien 
die  Uebereinstimmung  der  Vcrnunft  und  des 
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Glaubens,  aber  im  Sinne  der  kirchlichen 
Scholastik  zuglcich  die  Unterordnung  der 
Vernunft  unter  den  Glauben,  d.  h.  cben  den 
Glauben  der  katholischen  Kirche.  So  nimmt 
er  dnrch  seine  in  klarer,  lebhafter,  oft  glan- 
zender  Darstellung  abgefassten  Schriften 
durch  das  ernste  Bemlihen,  in  Spanien  die 
philosophischen  Studien  zu  belcben,  in  der 
philosophischen  Bewegnng  des  19.  Jalirhun- 
derts  eine  achtbare  Stellnng  ein.  Als  Oppo- 
sition gegen  die  nene  Scholastik  der  Balmes'- 
schen  Philosophic  bat  besonders  der  Spanier 
Del  Rio  als  Anhanger  der  Philosophic  Kranse's 
mit  seinen  Schriften  in  den  60cr  Jahrcn  gc- 
wirkt. 

Blanche  -  Baffin ,  A.  da,  Jacques  ttalmes,  »a  vie 
et  »es  on vr ages,  1869,  deutscb  von  F.  X. 
Karker  (1852). 

Balnu'si.  Abraham  de,  aus  Lecci  im 
Konigreich  Neapel,  als  praktischer  Arzt  und 
Professor  in  Padua  1523  gestorben,  flbersetzte 
die  astTonomiscbe  Einleitung  des  Ptolemaeus 
nnd  einige  philosophische  Commentare  des 
Averroe's  in's  Lateinische. 

Barbanella,  siehe  Abravanel. 

Barbara,  Ermolao  (Hermolaus 
Rarbarus),  war  ans  einer  angesehenen 
Familie  in  Venedig  1454  geboren  und  hier, 
wie  in  Verona  und  spflter  in  Rom  in  den 
alten  Sprachen  unterrichtet ,  wurde  1477 
Doctor  des  bflrgerlichen  und  kanonischen 
Rechts  und  Professor  der  Philosophic  in 
Padua  und  erkl&rte  seit  1479  in  Venedig 
die  Alten  und  besonders  den  Aristoteles. 
8eit  1486  von  der  Venetianischen  Republik 
zu  diplomatischen  Gcschaften  benutzt,  wurde 
er  wfthrend  seines  Aufenthaltes  am  rdmischen 
Hof  vomPapst  Innocenz  VIII.  zum  Patriarchen 
von  Aquilcja  ernannt  und  starb  schon  1493, 
im  39.  Lebensjahre,  auf  einer  Villa  des 
Kardinals  Caraffa,  an  der  Pest  Als  Schrift- 
steller  nimmt  er  unter  den  Wiedererweckern 
des  8tudiums  der  alten,  besonders  der 
griechischen  LiteratuT  eine  hervorragende 
Stelle  ein  durch  Uebersetzungen  von  Werken 
des  Aristoteles  und  seines  Paraphrastcn 
Themistios,  sowie  des  Alexander  von  Aphro- 
disiaa.  Er  soil  den  Tenfel  urn  den  rechten 
8inn  des  Wortes  „entelecheia"  bei  Aristo- 
teles gefragt  haben.  Gedruckt  wurde  von 
ihm  auch  ein  Compendium  ethicorwn  Ubrorum 
(Venedig,  1544),  ein  Compendium  scientiae 
naturalis  ex  Aristotele  (Venedig,  1545)  und 
ein  Commentar  zu  Gilberti  Porretani  (Gil- 
bert's von  Poitiers)  liber  de  sex  principiis 
(Paris  1541). 

Bar  bar  us.  Daniel,  GrossnefTe  des 
Hermolaus  Barbaras,  war  Gesandter  der 
Venetianischen  Republik  in  England,  seit 
1559  Patriarch  von  Aquileja  und  starb  1569. 
Er  schrieb  Exquisitae  in  Porpht/rii  qitingue 
voces  commentaliones,  welche  1542  zu  Venedig 
gedruckt  wurden,   und  Commentarius  in 


Aristotelis  libros  J  J  J.  flheloricorum  (Venetiis, 
1544X 

II  arb  us.  Paul  us,  aus  Soncino  in  Ober- 
italien,  ein  Dominikanermonch,  der  zu  Mai- 
land,  Siena,  Fcrrara  und  Bologna  lehrte  und 
im  Jahr  1494  als  Klosterprior  zu  Cremona 
starb,  hat  Commentare  zu  den  Kategorien 
und  zur  Metaphysik  des  Aristoteles,  sowic 
zur  .Jsagogc"  des  Porpliyrios  verfasst. 

Barbeyrae,  Jean ,  war  1674  in  Beziercs 
aus  einer  Calvinistischen  Familie  geboren 
und  uach  der  Aufhebung  des  Edictes  von 
Nantes  in  die  Schweiz  gekommen,  wo  er 
Theologie,  dann  Rechts  wissenschaft  studirte, 
erhielt  1697  am  franzOsischen  Gymnasium  in 
Berlin  cine  Lehrstelle  fflr  schttne  Wissen- 
schaften,  1710  in  Lausanne  eine  Professur 
ftlr  Gcschichte  und  btlrgerliches  Recht,  end- 
lich  1717  eine  Professur  fUr  difentliches  Recht 
in  Groningen,  wo  er  1744  starb.  Als  Ueber- 
setzer  der  Schriften  von  Grotius,  Pufendorf, 
Cumberland  und  de  Noot  hat  er  sich  fflr  die 
Geschichte  des  Naturrechts  Verdienste  er- 
worben.  In  seiner  Abhandlung  „De  la  morale 
des  Peres  de  reglise"  schliesst  er  sich  zum 
Theil  an  Descartes,  mehr  noch  an  Locke  an 
und  vertheidigt  die  Locke  -  Pufendorfsche 
Lehre  von  der  Verpflichtung  gegen  Leibniz. 

Barbinella,  siehe  Abravanel. 

Barclay,  Jean,  war  1582  in  Pont-a- 
Mousson  (Mussipontum )  in  Lothringen  geboren, 
wo  sebi  schottischer  Vater  die  Rechtswissen- 
8chaft  lehrte.  Seine  ersten  Studien  machtc 
er  unter  den  Jesuiten  seiner  Vaterstadt, 
welche  den  begabten  Jflngling  vergebens  fUr 
ihren  Orden  zu  gewinnen  sucliten.  Im  Jahr 
1603  reiste  er  mit  seinem  Vater  nach  Eng- 
land, wo  er  pseudonym  seine  Schrift  „Euphor- 
mionis  Lusini  Satyricon"  verOflentlichte, 
welche  in  Form  eines  Romans  eine  haupt- 
sachlich  gegen  die  Jesuiten  gerichtete 
politische  Satire  ist,  deren  zweiter  Theil 
1605  erachien.  Nach  der  Rtickkehr  wurde 
sein  Vater  Professor  des  Rechts  zu  Angers, 
in  der  Provinz  Anjou,  starb  aber  schon  1605. 
Der  Sohn  ging  nach  Paris,  wo  er  sich  mit 
der  gelehrten  Franzdsin  Louise  de  Bon- 
naire  (Aloysia  Barclaja^  verheirathete.  Von 
1606 — 1616  lebte  er  in  England,  dann  wieder 
in  Paris  und  folgte  1617  einer  Einladung 
des  Papstes  Pins  V.  nach  Rom,  wo  er  wahrend 
des  Druckes  seines  Romans  v,ArgenisM  schon 
1621,  im  39.  Lebensjahre  starb.  Ausser 

{)oetischen,  politischen  und  historischen  Ar- 
>eiten  hat  er  auch  eine  philosophische  Schrift 
unter  dem  Titel  ,,/con  animarum"  (Bild  der 
Seelen)  1614  zu  London  verfiffcntlicht,  worin 
er  beweisen  will,  dass  die  intellectuellen  nnd 
moralischcn  Fahigkeiten  des  Menschen  nach 
Alter  und  Heimath,  wie  nach  staatlichen  und 
gcschichtliehen  Verhaltnissen  sich  verandcrn. 

Ha  rile  si  i  m's.  cin  Gnostiker,  war  154 
nach  Chr.  G.  in  der  Nahe  von  Edessa  in 
Syrien   geboren  und  erhielt   vom  Flusse 
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Deisan,  an  welchem  diese  Stadt  liegt ,  den 
Namen  Bar  -  Deisan  (Sohn  Dcisan's).  Bei 
Hofe  mit  einem  jungen  Prinzen  erzogen  und 
in  ritterlicltcn  Kiinsten  gebildet,  lebte  er 
spater  .als  Mann  von  fciner  Weltbildung 
und  verheiiatliet  in  ausserm  Wohlstande  una 
hatte  einen  Sohn  Harmonios.  Bei  der  Thron- 
he8teigung  seines  ftirstlichen  Freundes  Abgar 
(200  nach  Chr.\  welcher  das  Christentbum 
im  Staate  von  Edessa  zu  kurzer  Herrsohaft 
brachte,  war  er  ein  4<jjahriger,  beim  Sturze 
dieses  cbristlichen  Konigs  durch  den  Kaiser 
Caracalla  (217)  war  er  ein  63jfihrigcr  Mann. 
Er  lebte  seitdem  einige  Zeit  in  Armenien, 
wo  er  im  Schlosse  Anium  die  Mussc  fand, 
die  Armenischen  Tempelarchive  fur  ein  i^von 
Moses  von  Chorene  benutztes)  Gescbicbtswerk 
zu  benutzen,  welches  er  bis  in  das  zweite 
Jahrzehnt  des  dritten  cbristlichen  Jahrhun- 
derts  fortfuhrte.  Spater  (218)  traf  er  in  EdeRsa 
mit  der  indischen  Gesandtschaft  an  den  Kaiser 
Klagabalus  zuHammen  und  wurde  mit  indischen 
Lehren  und  Brauchen  bekannt,  wortiber  er 
auch  Dunkwurdigkeitcn  veroflcntlichte.  Als 
Gnostiker  war  Bardesanes  von  den  I/eliren 
de8  Gnostikers  Valcntinus  ausgegangen  und 
stellte  in  mehreren  Schriften  tlber  das  Licht 
und  die  Finsterniss,  liber  das  geistige  Wesen 
der  Wahrheit,  iiber  das  Bewegliche  und  das 
Feste  (letzter«!  Schrift  vorzugsweise  astrono- 
mischen  Inhalts)  in  eigenthumlichcr  Umgestal- 
tung  der  Valentinianischen  Lehre  die  dua- 
listische  Grundlnge  seines  eigneu  gnostischen 
Systems  dar,  worin  eine  Verbindung  des 
persischen  Dualismus  eines  lichten  und  fin- 
stern  (guten  und  bosen1)  Princips  mit  cbrist- 
lichen Elementen  hervortritt,  so  dass  er  als 
ein  Vorlaufer  des  manichaischen  Lehrsystems 
zu  betrachten  ist.  Als  Dichter  gab  er  seinem 
Volke  ein  an  die  Psalmen  Valentin's  sich 
anschliessendes  Buch  von  150  Psalmen  oder 
Hymnen,  worin  er  die  Versmaasse  und  Stro- 
phen  fUr  die  syrische  Sprache  erst  erfand. 
Seine  Schriften  wurden  trotz  ihrer  gnostischen 
Elemente  von  den  syrischen  Kirchenlehrern 
benutzt;  auch  seine  Hymnen  standen  in  kirch- 
lichem  Gebrauche,  bis  sie  durch  die  recht- 
glaubigon  Ilymnen  des  Syrers  Ephrem  ver- 
drangt  wurden.  Noch  an  seinem  Lebensabend 
setzte  Bardesanes  den  schon  fruiter  begonnenen 
Kampf  gegen  die  gnostischen  Markioniten 
fort  und  starb  urn's  Jahr  225  n.  Chr.  An 
die  Spitze  seiner  Schule  trat  sein  Sohn  Har- 
monios, welcher  gleichfalls  religiose  Licder 
dichtete  und  des  Vaters  Leliren  liber  die  Seele 
und  das  Entstehen  und  Vergehen  des  Leibes 
durch  Leluren  gricchischer  Philosophen  er- 
ganztc.  Ein  im  Alterthum  unter  dem  Namen 
des  Bardesanes  bekanntes,  in  Form  eines 
Dialogs  abgefasstea  Buch  „liber  das  Schick- 
sal"  ist  seit  1855  als  „Buch  der  Gesetze  der 
Lander"  im  syrischen  Original  vollstandig 
bekannt  geworden  tin  Cureton's  Spicilegium 
Syriacum,  Loudon  1855).  In  deutecher  Ueber- 


sctzung  hat  dasselbe  A.  Merx  (Bardesanes 
von  Edessa,  Halle  1863)  zuganglich  gemacht. 
Da  Bardesanes  in  dieser  Schrift  als  drittc 
Person  erscheint  und  dieser  Mitunterredner 
als  Meister  und  Lehrer  im  SchtllerkToise  mit 
dem  Namen  Philippos  angeredet  wird,  so 
kann  dieselbe  nicht  von  Bardesanes  verfasst 
sein,  sondern  von  seinem  Schiller  Philippos, 
welcher  tlber  eine  Streit  -  Unterredung  des 
Bardesanes  mit  einem  gewissen  Awida  uber 
Freiheit  und  Schicksal  Bericht  erstattet. 

Es  ist  nur  Ein  Gott  (so  lehrte  Bardesanes), 
der  seinem  Wesen  nach  ewige  und  unbegreif- 
liche  Vater  alles  Lebendigen.  Dun  gegen- 
tlber  stcht  die  unreine.  gcstaltlose  Materie, 
aus  welcher  der  Teufei  „als  die  Hefe  des 
Princips  der  Finsterniss",  seinen  Ursprung 
nimmt  Die  verborgene  Ftllle  des  Urvatera 
offenbart  sich  in  einer  Siebenzahl  von  Aionen- 
Wcsen,  welche  paarig  (als  m&nnlich  und 
wciblich)  verbunden  sind.  Dem  Urvater  steht 
als  wcibliche  Gcnossin  die  Unnutter  alles 
Lebens  zur  Seite,  die  vom  Vater  des  Lebens 
befruchtet  wird,  um  den  Sohn  des  Lebendigen 
oder  den  himmlischcn  Christus  zu  gcbaren. 
Bei  dieser  Erzengung  springt  ein  Theil  des 
gottlichcn  Lichtes  in's  Chaos  tlber  und  daraus 
wird  die  Chakmuth  (Achamoth)  gebildet, 
welche  mit  Christus  die  zweite  „Gespann- 
schaft"  (Syzygia)  bilden  soil,  aber  als  das 
unvollkommene  weibhche  Licht  erst  durch 
Christus  oder  das  vollkommcne  mannliche 
Licht  zum  Bewusstsein  Hirer  hdhern  Abkunft 
und  zur  Vollendung  gefllhrt  werden  muss. 
Dagegen  bildet  die  aus  ihrer  himmliachen 
Heimath  herabgestilrzte  und  im  ChaoB  allein 
gelassene  Chakmuth,  unbewusst  von  Christus 
geleitet,  den  Demiurgen  (Weltbildner)  und 
durch  diesen  die  untere  Welt,  aus  der  sie 
sich  jedoch  nach  dem  gottlichen  Liohte  zu- 
rilcksehnt  Indem  Christus,  der  Sohn  des 
Lebens,  aus  dem  obern  Lichtreiche  in  einen 
geistigen  Lichtkflrper  herabsteigt  und  durch 
Maria  wie  durch  einen  Kanal  hindurchgeht, 
um  nach  scheinharem  Sterben  mit  seinem 
himmlischen  Leibe  wieder  zum  Himmel  auf- 
zufahren,  erfolgt  die  Erldsung,  und  das  Ende 
ist  die  unter  dem  Bilde  eines  Gastmahls 
dargestellte  Vermahlung  der  Chakmuth  mit 
Christus  und  der  geistigen  Naturen  mit  den 
Engeln.  Die  Menschenseelen  stainmen  ihrem 
hdheren,  pneumatischen  Theile  nach  aus  der 
oberen  Welt  und  sind  von  Natur  frei  sum 
Guten  wie  zum  Bdsen,  nur  ihre  dem  Teufei 
entstammenden  Leiber  mit  der  hylischen  (stoff- 
lichen)  Seele  sind  dem  Verhangniss  der  Ge- 
stirne  unterworfen,  welche  als  Sterngeister 
in  der  sichtbaren  Welt  das  Abbild  der  obern 
Siebenzahl  sind.  Von  diesen  sieben  Stern - 
geistern  werden  allc  Veranderungen  in  der 
sichtbaren  Natur,  Leben  und  Tod,  Segen  und 
Unheil  regiert. 

Hahn,   lUnlesnuea  gno»ticua  Sycorum  primus 
Hyiutiologus.  1819. 
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Merx,  Ikirdesaues  von  Kdessa.  1883. 
Hilg«nfeld,  Rnrdcsancs  dcr  letztcGuoetiker.  1864. 

Bardili,  Christoph  Gottfried,  war 
1761  zu  Blaubeuren  (in  Wdrtemberg)  geboren, 
1786  Repetent  im  thcologischen  Stift  zu 
Tubingen,  1790  Professor  der  Philosophic 
an  der  Karlsechole,  seit  1796  am  oberen 
Gymnasium  zu  Stuttgart  und  start)  1808  zu 
Mergelstetten.  In  seinen  „Epochen  der 
vorzfiglichsten  philosophischen  Be- 
griffe*  (1788)  und  in  seiner  Schri ft  „uber 
den  Ursprnng  des  Begriffs  der  Willens- 
freiheit"  (1796)  hat  er  zunachst  Zengniss 
von  seinem  Stadium  der  altcn  Philosophic 
abgelegt,  sodann  sein  Stadium  der  Kant'schen 
Philosophic  dureh  die  in  Form  eincs  Dialogs 
gehaltene Schrift  „Sophylus  oder  Sittlich- 
keit  nnd  Natur  als  Fundamente  der 
Weltweisheif4  (1794)  beurkundet  Von 
der  Kant'schen  Grundlage  aus,  auf  welcher 
die  letztere  Schrift  im  Wcsentlichen  ruht, 
behandelte  er  dann  „die  allgemcinc 
praktische  Philosophic14  (1796)  und  seine 
psyehologischen  Untersnchungen  „tlber  die 
Gesetze  der  Ideenassociation  nnd  be- 
Bonders  ein  bisher  unbemerktes  Grund- 
gesetz  derselben*  (1797).  War  Bardili 
bis  dahin  Kantianer,  so  linden  wir  ihn  in 
den  anonym  herausgegebenen  „  Brief  en  ilber 
den  Ursprung  der  Mctaphysik*  (1798) 
im  Uebergange  zum  Standpunkt  Leonhard 
Reinhold's  begriffen.  Diese  Schrift  ging,  wie 
ear  sich  aelbst  spater  brieflich  gcgen  Reinhold 
aussert,  daranf  aus,  die  reine  Philosophic 
anf  die  Aesthctik  nnd  Alles  in  Allen  zuletzt 
auf  das  Gefflhl  zurUekzufilhren,  den  Menscheu 
zu  einen  Stlick  des  beseeltcn  All  zu  machen 
und  den  .J  "an  theism  us"  als  diejenige  Welt- 
anschauung zu  verkllndigen,  zu  welcher  eine 
gelauterte  Speculation  hinfUhre  und  mit 
welcher  sich  auch  das  GefQhl  und  die  as- 
thetische  Ansicht  der  Welt  am  Besten  vertrage. 
Im  Jalir  1800  verOffentlichte  Bardili  seinen 
„Grnndri88  der  ersten  Logik",  die 
er  auf  dem  Titel  zugleich  mit  dem  Zusatz 
erlauterte:  „gereinigt  von  den  Irrthttmcrn 
bisheriger  Logiken  ilberhaupt,  der  Kant'schen 
insbesondere,  keine  Kritik,  sondern  eine 
medicina  mentis,  brauchbar  hauptsachlich 
far  Deutschland's  kritische  Philosophen  ",  und 
worin  er  in  einer  mit  mathematischen  Formcln 
ebenso  reichlich  wie  mit  bissiger  Polcmik 
durchflochtcnen,  rauhen  und  schwer  genieas- 
baren  Darstellung  der  „erkrankten  deutechen 
Philosophic"  wieder  aufhelfen  zu  mQssen 
sich  berufen  glaubte.  ..Durch  die  Kant'schc 
Dialektik  wird  die  Vernunft  zur  Unvernunft 
Kant  hat  Leibniz  und  Locke  verschmelzcn 
wo II en.  Die  Ideen  Leibnizens  hattcn  nach 
Kant  nur  halbe  Realitat,  die  andere  Ilalfte 
mnssten  sie  sich  erst  aus  England  von  Locke's 
Anschauungen  kommen  lassen.  Die  Wider- 
sprtlche  der  Kant'schen  Philosophic  sind 
Ktebsscbaden,  und  solche  kdnnte  man  mit 


Rosen  wasscr  heilen"  V  Et  glaubte  die  ,jmedicina 
mentis*4  durch  eine  Reform  der  Ixigik  dar- 
zubieten,  indem  er  das  logischc  Prinzip  der 
Identitat  oder  den  Satz  des  Widerspruches 
zur  Grundlage  der  Philosophic  und  zum 
Uauptschlflsscl  flir  die  Bcurtheilung  des 
Wahrcn  und  Falschcn  in  unscrer  Erkenntniss 
machtc  und  damit  dcr  Kant'schen  Philosophic 
ein  ^System  des  rationalcn  Realismus"  cnt- 
gegenstellte,  welches  von  der  Fichte'schen 
„Wissen8chaft8lehre"  ausgehend,  in  seinem 
weitern  Aufbau  zugleich  mit  der  Schelling'- 
schen  „Natarphilosophio*  sich  bcrilhrt,  indem 
er  aus  der  logischen  Analyse  des  Dcnkens 
eine  Mctapbysik  abzuleiten  und  an  die  Stellc 
der  bisherigen  Logik  eine  zugleich  onto- 
Iogische  Dialektik  zu  sctzen  sucht,  dcrcn 
hdchster  und  allgemcinster  Begriff  die  ^ab- 
solute Identitat**  als  das  Wescn  allcr  Weaen 
und  das  schlechthin  Erste  sein  soil.  .Jeder 
(so  schreibt  er  an  Reinhold)  muss  als  ein 
unumgangliches  Postulat  zugeben,  dass  Alles, 
was  wirklich  ist,  vorher  mdglich  ge- 
wesen  sein  muss.  Dennoch  hat  Jcder  den 
BegrifT  dcr  Wirklichkeit  eher,  als  den  der 
Mdglichkeit,  den  er  nachher  zu  erklaren  ver- 
sucht  Aber  sclbst  diese  Wirklichkeit  wilrde 
ihm  n iH it  bckannt  sein,  ware  ihr  nicht  ein 
sinnlicher  Keiz  voraufgegangen.  Nun  liegt 
auf  der  Hand,  dass  die  Moglichkeit,  welche 
allemal  bei  jedcr  Wirklichkeit  vorausgesetzt 
wird,  in  der  Natur  des  Denkens  gesucht 
werden  muss.  Daher  ist  etwas  im  Menschen, 
welches  virtuell  das  erste,  aber  in  -der  Ord- 
nung  des  Bewusstseins  das  lctzte  ist,  und 
doch  Beidem,  sowohl  dem  Begriffe,  als  dem 
Reize,  in  der  Ordnung  des  Dascins  voran- 
geht.  Dieses  Erste,  dieses  Bestimmende  ein 
blosses  Nichts  zu  nennen,  wilrde  heissen, 
die  Wirklichkeit  selbst  ein  Nichts  zu  nennen, 
da  die  Wirklichkeit  nicht  sein  kiinnte,  wenn 
ihr  die  Moglichkeit  nicht  vorhergingc.  Daraus 
folgt  der  Schluss:  Der  Gedanke  ist  der 
Grund  von  Allem.  Kennte  der  Mensch 
die  Mdglichkeit  von  Allem,  so  wUrde  er  von 
Allem  den  Grund  wissen,  und  wenn  er  den 
Grund  wtlsste,  so  wtlrde  er  zugleich  Alles  in 
und  nnter  der  Nothwendigkeit  wissen,  durch 
welche  und  in  welcher  es  dieses  Ding  ist. 
Mit  andem  Worten:  er  wilrde  „das  Ding  an 
sich**  erkenncn.  Wahrend  also  der  subjective 
Process  Sinnenreiz,  Wirklichkeit,  Mdglichkeit 
ist,  so  ist  der  objective  Process  Mdglichkeit, 
Wirklichkeit,  Sinnenreiz.  Was  das  Letzte 
zu  sein  scheint,  ist  in  Wirklichkeit  das  Erste. 
MDas  Eine  und  Unwandelbare,  welches  das 
WTesen  des  Denkens  ausmacht,  leidet  keine 
Negative,  es  ist  reine  Position.  Sein  Grund- 
gesetz  ist  daher  das  Gesetz  der  Identitat; 
es  leidet  eben  so  wenig  Qualitats-  und  Mo- 
dalitats  -  Unterschiede .  sondern  es  ist  das 
AUgemeine  und  Notnwendige.  Nun  muss 
aber  das  Denken  die  Materie  als  Materic 
zernichten,  denn  sonst  wird  daraus  nicht  ein 
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Gedachte*;  andererseits  aber,  damit  aus  ihr 
ein  Gedachtes  werde,  kann  sie  das  Denken 
anch  nicht  ganz  vernichtcn,  sondern  es  muss 
etwas  an  ihr  sein,  was  sich  schlechterdings 
nicht  zernichten  laast.  Das  durch  das  Denken 
L'utilgbare  an  der  Materie  ist  ihre  Form, 
und  zwar  die  Form  des  Nebcn-  und  Nach- 
einander,  so  dass  Nebeneinandcrsein  (Aub- 
dehming)undNacheinandersein(Veranderung) 
Pradicate  eines  jeden  Objects  sind.  Zeit  und 
Kaum  sind  gedachtes  Neben-  und  Nach- 
einander.  Wie  aber  in  jedem  Object  diese 
Mannichfaltigkeit  entlialten  ist,  eben  so  auch 
die  Einheit;  daher  enthalt  ein  jedes  Object 
das  Denken,  und  wenn  wir  ein  Object  denken 
oder  erkennen,  so  denken  und  erkennen  wir 
schon  das  Denken;  das  Denken,  welches 
flberall  im  Weltall  herrscht,  ist  jedoch  nicht 
tlberall  in  gleicher  Intensitat  gcsetzt.  Wird 
der  Organismus  wiederum  zura  Stoff  des 
Denkens,  so  ensteht  das  vorstellende  Wescn, 
welches  traumende  Monade  ist,  wie  das  Thier, 
wahrend  der  blosse  Organismus  nur  die 
schlnmmernde  Monade,  wie  das  Leben  der 
Pflanze,  des  Erdkiirpers  gab.  Erhebt  sich 
das  vorstellende  Wesen  dazu,  sich  nicht  nur 
in  sich  selbst,  sondern  auch  durch  sich  selbst 
zu  vervielfaltigen,  so  giebt  dies  das  bewusste 
Wesen,  welches  schlummert,  traumt  und 
wacht:  das  ist  der  Mensch.  In  ihm  kommt 
das  Denken,  welches  das  Weltall  durchdringt, 
zum  Bewusstsein;  das  LcbcnsgefUhl  erhebt 
sich  zur  Personality,  die  wesentlichen  Ge- 
setze  der  Erscheinungen  werden  zu  Gesetzen 
der  Association  seiner  Gedanken.  Die  Gegen- 
satze  sind  unzertrennlich  verbunden  und 
dennoch  nie  Eins;  dariiber  thront  der  ewig 
Unnennbare.  So  wird  die  Welt  unzertrenn- 
lich von  Etwas  begleitet,  das  nicht  Welt  ist, 
wic  die  Mdglichkeit  von  der  Wirklichkeit. 
Es  muss  ein  Gott  sein,  der  als  Gott  Alles, 
was  er  ist,  nur  in  und  durch  sich  selbst  ist 
und  im  Gewissen  des  Menschen  sich  offen- 
bart;  aber  verwegen  wtlrde  es  sein,  wenn 
ich  mit  dem,  was  er  mir  von  sich  an  meinem 
Denken  offenbart  hat,  sein  Wesen  Uberhaupt 
ergrilndet  zu  haben  glaubte. 

Bardili's  and  Reinhold's  Briefweehsel  iibor  das 
Wesen  dor  PhiloHophio  und  das  I  In  wesen 
der  Speculation,  hcrauspegebon  von  L.  Rein- 
hold.  1804. 

liniiiebraetis,  siche  Gregorius. 
Hartlioloniaeiis  d  e  G  1  a  n  v  i  1 1  a  (in 

England),  ein  Franziskanermfinch  des  13.Jahr- 
hnndcrts,  verfasste  um  1260 — 1260  ein  Werk 
,,de  proprietaiibus  rerurn"  (gedruckt  1488 
in  Strassburg,  1492  in  NUrnberg),  worin  er 
Bekanntschaft  rait  den  Schriften  des  Aristo- 
teles  ans  griechisch-lateinischen  Uebersetzun- 
gen  zeigt.  Dassclbe  besteht  aus  19  Bflchern, 
worin  der  Verfasser  MHimmcl  nnd  Erde  und 
Alles  was  darinnen  ist*  in  AuszUgen  aus 
Kirchenvatern  und  Philosophen  benandelt, 
ohne  eigene  Gedanken  und  Untersuchungcn. 


Basedow.  Johann  Bern  hard,  war 
1723  in  Hamburg  geboren  und  auf  dem 
dortigen  Johanneum  gebildet,  studirte  1744 
bis  1746  in  Leipzig  Theologie.  beschaftigte 
sich  jedoch  mehr  mit  den  Schriften  von 
Crusius  und  Wolff,  und  lebte  1749  —  52  als 
Hauslehrer  in  Holstein,  wobei  er  eine  neue 
Methode  des  Unterrichts  im  Lateinischen  mit 
Gltick  versuchte.  Im  Jahre  1752  kam  er 
als  Professor  der  Moral  und  der  schdnen 
Wissenschaften  an  die  danische  Ritterakade- 
mie  nach  Soroe,  wo  er  einige  philosophische 
Aufsatze  verfasste,  worin  viele  Anschauungen 
und  Grundsatze  ausgesprocfien  sind,  die  sich 
schon  vor  dem  Erscheinen  (1762)  von 
Rousseau's  Emil  mit  Rousseau'schen  Ideen 
beruhren.  Im  Jahre  1758  erschien  seine 
..praktische  Philosophie  fur  alle  Standeu. 
Wahrend  er  1761  —  1771  als  Professor  in 
Altona  wirkte,  kampfte  er  gegen  die  theo- 
logische  Orthodoxie  im  Interesse  der  Auf- 
klarung  durch  mehrere  Schriften,  die  in 
Hamburg  und  Ltlbeck  verboten  wurden.  Seine 
„Philalethie ,  neue  Aussichten  in  die  Wahr- 
heiten  der  Religion  und  Vernunft"  erschien 
1764.  In  der  Schrift  „Theoretisches  System 
der  gesunden  Vernunft4*  (1765)  erklarte  er 
die  Lehre  vom  Menschen  und  seincm  Ver- 
haltniss  zu  Gott'  (Anthropologic  nnd  nattlr- 
liche  Theologie)  als  die  beiden  Angelpunkte 
der  Philosophie,  deren  einziger  Zweck  dieser 
sei,  die  ftlr  Alle  nQtzlichen  und  unscre  Glflck- 
seligkeit  fdrdernden  Kenntnisse  vorzutragen. 
Darum  gebe  es  auch  kein  anderes  Kriterinm 
der  Wahrheit  ftlr  einen  Gedanken,  als  dass 
wir  ihm  Beifall  schenken  mtlsaen,  um  unserer 
GlUckseligkeit  gemass  zu  denken.  Alle  dahin 
einschlagenden  Satze  ist  der  Mensch  anxn- 
nehmen  verbunden,  sie  sind  ftlr  ihn  „Glaa- 
benspflicht4*.  In  diesem  Sinne  war  anch  „die 
ganze  natflrliche  Weislieit  im  Privatstande 
der  gesitteten  Burger*4  (1768)  abgefasst. 
Unsere  Natur  ist,  nach  Basedow,  vor  dem 
Unterrichte  weit  entfernt  von  aller  Erkennt- 
niss  der  Religion;  wir  haben  keinen  an- 
gebornen  Gewissenstrieb ,  kein  angebornes 
moralisches  Geftlhl,  und  es  ist  mancherlei 
Erkenntniss  vorauszusetzen,  deren  Sammlung 
und  Vergleichung  die  Beweise  der  Schluss- 
folgen  sind,  in  welchen  wir  die  Existenz  und 
Eigen8chaften  einerGottheit  ohne  Offenbarung 
stark  vermuthen  lernen  und  bei  gehauften 
Vermuthungsgrllnden  endlich  ftlr  wahr  an- 
nehmen.  Die  erste  dieser  vorauszusetzenden 
Erkenntnisse  ist  der  Satz,  dass  was  einen 
Anfang  hat,  durch  eine  vorgangige  Ursache 
zur  Wirklichkeit  gekommen  ist  Die  zweite 
Vorbereitung  ist  der  Hauptsatz  von  der  ver- 
standigen  Ursache,  dass  die  mannichfaltige 
Uebereinstimmnng  der  Dinge  mit  eincr  er- 
denklichen  Absiclit  auch  nicht  ohne  wirk- 
liche  Absicht  da  sei  nnd  fortdauere,  sondern 
durch  solche  Absicht  gewirkt  werde.  Die 
drittc  Vorbereitung  besteht  in  dem  Haupt- 
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aatze  von  der  zweckmissigen  Beachaifenheit 
der  Welt,  indem  diese  das  Ansehen  hat,  ein 
ana  vielen  Qbereinstimmendeo  Dingen  zu- 
sammengeaetztea  Mittcl  der  allgemeinen 
GlUckaeligkeit  zu  8ein.  Die  vierte  Vorberei- 
tung  der  natttriichen  Religion  iat  der  Haupt- 
8atz  vom  Zuaamraenhange  dea  BOsen  mit 
dem  Guten  und  von  dem  Uebergewichte  dea 
letztern.  Die  ftinfte  Vorbereitung  iat  der 
Hanptzweck  der  einzigen  Ursaebe,  welcber 
den  Inhalt  hat,  daaa  jede  Reihe  von  Uraachen 
und  Wirkungen  nicht  in'8  Unendlicbe  znrllck- 
gehe,  Bondern  8ich  in  einer  ersten  und  ewigen 
L' reach  e  grflnde  und  daaa  tlberhaupt  nur  eine 
einzige  erste  Uraacbe  aller  Ubrigen  Dinge 
da  aei.  Ansserdem  muaa  nocb  vorausgesetzt 
werden,  dass  der  Menscli  einen  freien  Willen 
habe,  und  es  aind  die  Ungetlbten  zu  belehren, 
daaa  aowohl  die  Freiheit,  als  die  ganze  Mo- 
ralitat  der  menachlichen  Handlungen  sehr 
wohl  beatebe  mit  der  Lebre,  dasa  es  keine 
andern  Wirkungen  giebt,  aJs  solche,  die  von 
entscheidenden  und  einfttrmigen  Uraachen  ge- 
wirkt  werden.  Ausaerdem  muss  ein  zur  Re- 
ligion vorzubereitender  Mensch  aein  inncr- 
liches  Icb  oder  seine  Seele  durch  wieder- 
holtes  Nachdenken  als  etwaa  erkennen,  was 
von  seinem  groben  8ichtbaren  Kflrper  unter- 
achieden  iat;  er  muaa  ferner  einaehen,  daaa 
der  Untergang  seiner  Seele  mit  keiner  Wahr- 
acheinlicbkeit  aus  dem  leiblichen  Tode  ge- 
achlossen  werden  dttrfe,  dass  also  daa  Lebeu 
der  menachlichen  Seele  nach  dem  Tode  des 
Menschen  nicht  flir  unmdghch  zu  halten  ist, 
und  zwar  aus  folgenden  Grfinden:  Eratlich, 
da  die  klcinaten  Korpcrchen  ungeachtet  aller 
Veranderungen,  die  aie  erleiden,  dennoch 
nicht  auf hdren  zu  aein,  ao  iat  ea  nicht  glaub- 
lich,  dasa  die  andere  Art  der  fur  sich  be- 
steheuden  Hanptdinge,  namlich  die  Seelen, 
vernichtet  werden.  Zweitena,  nur  der  Geister, 
der  Seelen  willen  schuf  Gott  die  Welt  una 
wird  aie  in  Ewigkeit  er  halten;  in  aller  Ewig- 
keit  wird  die  Welt  niemala  ohne  lebendige 
Bewohner  8ein  kdnnen;  aus  der  GUte  und 
Macht  Gottea  iat  zu  vermuthen,  dass  sich 
die  Zahl  derselben  nicht  vermindere,  sondern 
vermehre;  die  starkste  Art  der  Vermehrung 
aber  ist,  wenn  auch  diejenigen  Seelen,  die 
einmal  da  sind,  im  Lebcn  bleiben.  Drittena, 
die  Erfahrung  von  der  menachlichen  Geburt 

S'ebt  uns  einen  Begriff,  daaa  eine  Art  des 
jbens  auf  die  andere  folgen  kdnne,  ohne 
dass  die  Seele  im  frllheren  Leben  sich. die 
Beschaffenheit  dea  apateren  vorstellen  kann. 
Viertens,  die  menschliche  Seele  bat 
eine  merkwurdige  Aehnlichkeit  mit  Gott, 
ihrem  Schopfer  und  Erhalter.  Ist  es  nicht 
von  der  Gflte  des  allmachtigen  Gottes  zu 
vermuthen ,  daaa  er  solche  zu  seiner  Nach- 
ahmnng  geachicktc  Wesen  ewig  im  Leben 
und  in  Wirksamkeit  erhalte  und  nach  und 
nach  durch  die  nOthige  Abanderung  zur  Voll- 
kommenheit  bringe?  Funftens,  dieser  Glaube, 


daaa  die  menachlichen  Seelen  unaterblich  8ind, 
ist  fdr  Jeden  inabeaundere,  filr  daa  geaell- 
8chaftliche  Leben  und  fllr  daa  ganze  uieuach- 
liche  Geachleclit  von  unauaaprechlicliem 
Nutzen,  inaofern  der  weiae  Gott  und  Vatcr 
die  in  dieaem  Leben  unbelohnten  Tugenden 
irgend  einmal  herrlich  belohnen  und  die  in 
dieaem  Leben  unbeatraften  Laater  furchthar 
beatrafen  wird.  Durch  dieaen  (Slauben  ent- 
ateht  die  vollkommen8te  Uebereinatimmung 
dea  Trieba  zur  Geuieinndtzigkeit  und  dea 
Trieba  zur  eignen  Wohlfahrt  Seehstens,  es 
ist  also  der  Glaube  an  die  I'naterblichkeit 
der  Seelen  ao  wahracheinlich,  so  wunachena- 
wdrdig  und  vor  alien  Einwendungen  ao  aicher, 
da88  wir  schon  wahrend  einigea  Zweifeii 
vollkommen  ao  handebi  mtiaaen,  ala  wenn 
die  Sache  gewisa  ware. 

Nachdem  Basedow  von  der  dilnischen 
Regierung  in  Ruhestand  veraetzt  wofden, 
wirkte  er  in  weiteren  Schrifteu  fUr  eine 
Reform  dea  gesammten  Unterrichtaweaena  uud 
aammeltc  zur  DurchfUhrung  aeiner  darauf 
bezilglichen  1'lilnevouaufgeklartenMenachen- 
freunden  und  fUratlichen  Gdnneru  nicht 
weniger  als  150CX)  Thaler.  Er  ging,  mit 
Beibehaltung  seiner  daniachen  Penaion,  1771 
nach  Dessau ,  wo  ihm  der  FUrst  zur  Aua- 
ftlhrung  seines  Wcakea  freie  Hand  lieaa.  So 
lieas  er  1774  aein  grosses  „Elcmentarwerk'' 
in  vier  Banden,  mit  100  Kunfertafeln  er- 
scheinen,  welches  den  Beifall  der  damaligcn 
Fulirer  der  Aufklarung,  sogar  dea  preuaaiachen 
Ministera  von  Zedlitz,  Lesaing'a  und  Kant'a 
erntete.  Gleichzeitig  eroffnete  er  1774  in 
Dessau  aeiu  „Phiianthrophnun"  ala  eine 
Schule  der  Menachenfreundachaft  fur  Lernende 
und  junge  Lehrer ,  von  welcber  Austalt  er 
aich  Jedoch  nach  einigen  Jahren  aus  Mangel 
an  wirthachaftlichem  Geschick  wieder  zurllck- 
zog.  Er  starb  1790  auf  einer  Reise  in 
Magdeburg. 

Meier,  Job.  dir.,  Basedow's  Lebcn,  C'baraktcr 

und  Scbriften,  unpurtbeiiscb  dargcstcllt.  I. 

II.  1791-92. 

Basileides,  der  Gnnstiker,  atammte  aua 
Antiochia  in  Syrien,  blUhte  zur  Zeit  dea 
Kaisers  Hadrian  und  brachte,  nachdem  er 
verschiedene  Gegenden  von  Aegypten  durch- 
wandcrt  hatte,  seine  spatern  Lebenajahre 
seit  125  — 130  nach  Chr.  G.  in  Alexandria 
zu,  von  wo  er  auch  nach  Persien  gerciat  seiu 
soli,  urn  seine  Lehre  zu  verbreiten.  Die 
Lehren  der  griechischen  Philoaophen  gering- 
schatzend,  wie  man  ihm  vcrwarf,  holte  er 
sich  aeine  Weisheit  von  den  „Barbaren", 
d.  h.  aua  dem  Orient.  Sein  Hauptwerk  waren 
24  Bttcher  nAuslegungen  znm  Evan- 
gel iumu.  Aus  seinen  und  seines  Sohnea 
1 8 id6roa  Scbriften  sind  uns  nicht  unerheb- 
liche  Bruchsttlcke  durch  die  Kirchenvater  er- 
halten  worden.  Besonders  ausfUhrliehe 
Mittheilungen  fiber  seine  Lehre  verdankeu 
wir  den  Kirchenvatern  Clemena  aus  Alexan- 
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drien  nnd  Eirenaios.  Hiernach  leitete 
Basileides,  wie  die  meisten  Gnostiker,  seine 
Lehre  aus  mtindlichen  Ueberliefernngen  des 
Apostels  Pctrua  ab,  welche  durcb  einen 
gewisaen  Glaukias  vermittelt  sein  sollen.  An 
der  Spitze  seines  gnostischen  Lehrgebftudes 
steht  der  unaussprechliche ,  namenlose  Gott 
als  ungewordener  Vater  nnd  diesera  gegen- 
Uber  das  Chaos  als  die  Wurzel  des  rebels. 
Der  Urvatcr  liess  aus  sich  selber  eine  ab- 
steigende  Stufenreihe  von  Geisterreichen  oder 
Himmelsspharen  hervorgehen.  Den  ersten 
dieser  Himmel  hildet  der  ans  dem  Vater 
hervorgehende  Nus,  dann  folgt  der  ans 
diesera  hervorgegangene  oder  ausgeflossene 
Logos  und  danach  als  weitere  Emanationen 
die  Phronesis,  die  Sophia,  die  Dynamis,  die 
Dikaiosyne  und  die  Eirene  (d.  h.  die  Be- 
sonnenheit,  Weisheit,  Macht,  Gereehtigkeit, 
der  Friede).  Aus  diesen  obersten  Engeln 
des  ersten  Himmels  gingen  andere  Emanationen 
hervor,  welche  den  zweiten  Himmel  als 
Nachbild  des  ersten  ausmachen  und  sofort 
bis  zu  365  Himmeln  oder  Engelordnungen 
des  Lichtreiches,  durch  deren  unterste  Reihe, 
mit  dem  zwar  nicht  bdsen,  aber  beschr&nkten 
Jndengotte  an  der  Spitze,  in  der  von  uns 
wahrnehmbaren  Sphare  die  irdische  Welt 
aus  dem  Chaos  gehildet*wurde.  Denn  wie 
weit  auch  das  Chaos  vom  Reiche  des  Liehtes 
und  seinem  gfittlichen  Herrscher  getrennt  ist, 
so  sind  doch  einzelne  Strahlen  daraus  in  die 
dunkle  Tiefe  gedrungen,  aus  deren  Mischung 
eben  die  Sinnenwelt  von  Weltbildner  hervor- 
gebracht  wird.  Die  hdchste  Vorsehung  greift 
aber  die  Herrschaft  des  Judengottea  fiber, 
und  a  lie  Schiclcsalswendungen  der  irdischen 
Welt  sind  ihre  Anordnungen.  Die  vernttnftige 
Seele  tritt  mit  einer  Schuld,  einer  durch  die 
Milchte  der  Finsterniss  ihr  anhaftenden  Be- 
fleckung  belastet  in  das  irdische  Leben  ein 
und  muss  diese  Schuld  durch  Leiden  und 
Furcht  in  verschiedenen  Stufen  des  Lebens 
abbussen.  Urn  nun  den  in  der  Materie  ge- 
fangenen  Geist  zu  befreien  und  die  zu 
Guusten  des  vom  Judengotte  auserw&hlten 
Volkes  vorgesehene  Erlosnng  in's  Werk  zu 
setzen,  liess  der  ungewordene  Vater  seinen 
erstgebornen  Nus  ausgehen,  welcher  als 
Christus  bei  der  Taufe  Jesu  in  menschlieher 
Gestalt  erschien,  bei  der  Krenzigung  aber  statt 
seiner  den  Simon  von  Kyrene  eintreten  lieas. 
Wer  bios  an  den  Gekreuzigten  glaubt,  steht 
noch  unter  der  Herrschaft  des  irdischen  Herrn; 
erst  der  Glaube  an  den  gOttlichen  Nus  selber 
wirkt  die  rechte  Erkenntniss  nnd  dieErldsung 
der  Seele,  die  beim  Vergehen  des  Leibes  fortlebt. 

Dieses  uns  hauptsachlich  durch  den  Kir- 
chenvater  Irenacus  ttberlieferte,  vom  Gegen- 
aatz  der  beiden  Heiche  durchzogene  gnostische 
Lehrgebaude  ist  die  altera  Gestalt,  in  welcher 
Basileides  seine  Lehre  in  seiner  syrischen 
Heimath  ausgebildet  haben  mag.  In  der  seit 
den  vierziger  Jahrcn  dieses  Jahrhunderts 


zuerst  unter  dem  Namen  der  „Philosoph&- 
mena"  des  Origenes  bekannt  gewordeneu 
Schrift  des  rflmisehen  Presbyters  Hippolytoa 
„Widerlegung  aller  Ketzereien"  tritt  una  die 
Lehre  des  Basileides  in  einer  wesentlich  ab- 
weichenden,  den  philosophisohen  Vorstel- 
lungen  der  Griechen  sieh  annahernden  Gestalt 
entgegen,  welche  Basileides  in  Alexandrien, 
dem  damaligen  Mittelpunkte  griechiacher 
Wissenschaft,  namentlich  unter  stoischcnEin- 
flllssen,  seiner  nrsprttnglichen  Lehre  gegebeii 
haben  mag,  wenn  wir  darin  nicht  vieUeicht 
die  Form  zu  erbUcken  haben,  welche  die 
Lehre  in  seiner  Schule  erhalten  hat.  Geist 
und  Materie  sind  jetzt  einander  nieht  mdir 
schlechthin  bios  entgegengesetzt ,  sondern 
in  der  ursprQnglichen  panspermia"  (Samen- 
mischung)  Anfangs  in  einer  noch  ungeschie- 
denen  Einheit.  aus  welcher  sich  der  geistige 
und  der  stoffUche  Same  erst  allmalig  onter- 
schiedhch  herausarbeiteten ,  wlhrend  fiber 
dieser  ursprflnglichen  chaotUchen  Gahrung 
(Samenmisehung)  der  ^nichtwissende  Gott"* 
in  reiner  Geistigkeit  von  Ewigkeit  her  er- 
haben  schwebt  In  dieser  Samenmisehung 
waren  drei  „  Sohnschaften u  verborgen,  von 
welchen  die  erste  sich  sofort  zum  nnicht- 
seienden  Gott"  erhob;  wlhrend  die  zweite, 
weniger  feine  und  reine  Sohnschaft,  durch 
den  heiligen  Geist  beflfigelt,  gleichfaJls  im 
tiberweltlichen  Raume  v<  rharrte,  die  dritte 
Sohnschaft  aber  bei  der  ursprfingliclten  Masse 
verharrte  und  deshalb  der  Keinigung  bedarf. 
Indem  der  heilige  Geist  in  der  mittleren 
Welt  schwebte,  wohnt  in  ihr  zugleich  der 
Weltherrscher,  welcher  sieh  in  seiner  Be- 
schrfinktheit  fur  den  hdchsten  Gott  hielt  und 
wieder  den  bios  gesetzgebenden  Gott  unter 
sich  hat.  Jener  herrsehte  im  atherischen 
Keiche  von  Adam  bis  Moses,  der  andere  in 
der  Welt  unter m  Monde  von  Motea  bis 
Christus.  Durch  Vermittelung  des  heiligen 
Geistes  empfing  der  Sohn  des  Weltschdpfers 
die  Erleuchtung  der  tiberweltlichen  Sohn- 
schaft; dadurch  erhielt  der  Weltherrscher 
selbst  erst  Kunde  vom  hochsten  Gott  und 
wurde  durch  die  Furcht  vor  demselben  zur 
Bene  Uber  seine  frfihere  EThebung  und  zur 
WeisheitgefUhrt;  ebenso  auch  der  ihin  unter- 
geordnete  gesetzgebende  (J  uden- )  G  ott  Darch 
das  von  der  tiberweltiiohen  Sohnschaft  aus- 
gehende  Licht  wurde  auch  Jesus  erleuohtet, 
und  durch  Verkilndigung  des  Evangeliuma 
in  der  Welt  wurde  die  dritte  Sohnschaft  der 
Reinigung  theilhaftig,  so  daas  sie  sieh  zum 
Orte  der  ersten  seligen  Sohnschaft  nnd  zum 
nnichtseienden  Gotte"  erheben  und  alsdann 
die  grosse  Scheidung  der  Erwahlten  von  den 
Weltkindern  eintreten  konnte. 

Uhlhorn,  da*  Uasilidiauitiche  System.  1862. 
Hilgenfeld,  dan  System  des  Onustikers  Bnailides 

(Theologiwhe  Jahrbttcher,  1866,  8.  86  ff.). 
Baur,    ,!us  System   des  Gnostikers  Rasilides 

(ebeiidaselbst  1866,  S.  128  ff.). 
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Basileiti^s.  Epikuraer,  war  zu  Ende 
de*  dritten  vorchristlichen  Jahrhnnderts 
Nachfolger  des  Dionysios  ana  Heraklea  in 
der  Lei  rung  der  Schule. 

HasileidoS,  Stoiker  aus  Skythopolis  an 
Paltstina)  wird  als  Lehrer  der  Kaiser  Lucius 
Verus  und  Mamis  Aureliua  bezeichnet. 

fiassiis,  A  i.  fid  ins,  Epikuraer  zur  Zeit 
dt-s  rOmischen  Stoikers  Seneca,  der  ilin  in 
einem  seiner  Briefe  erw&hnt 

Batteux,  Charles,  war  1713  geboren, 
hatte  ala  Kanonikus  zu  Rheims  zwanzig 
Jahre  lang  und  dann  in  Paris  Rhetorik  ge- 
lehrt  und  war  zuletzt  Professor  der  griechisch- 
romischen  Philosophic  am  College  in  Paris, 
Beit  1761  auch  Mitglied  der  franzdsischen 
Akademie  und  starh  daselbst  1780.  Abge- 
sehen  von  seinen  8ehriftcn  zur  Rhetorik 
nnd  schonen  Literatur  hat  der  Abbe  Batteux 
auch  einige  philosophisehe  Arbeitcn  ver- 
ftffentlioht.  In  der  Schrift  „Les  beaux  arts 
reduits  a  un  mane  principe"  (Paris,  1746), 
flbersetzt  von  P.  C.  Bertram)  1751  und  von 
J.  A.  8chlegel  (1752.  setzt  er  die  Aufgabe 
der  Kunst  in  die  Nachahmung  der  schflnen 
Katur  nnd  giebt  schliehte  und  klare  Aus- 
einandersetznngen.  Seine  Abhandlung  „La 
Morale  d'Epicure  tiree  de  ses  propres 
ecrits"  (Paris,  1758),  flbersetzt  von  J.  Gfd. 
Bremer  (1774,  2.  A.  1792)  trog  zur  Be- 
rkhtigung  der  landlaufigcn  falschen  Urtheile 
flber  Epikur  wesentlieh  bei.  Die  philosophic- 
geschichtlicbe  Arbeit  „ffistoire  des  causes 
premieres,  expose  sommaire  des  pensies 
des  philosophes  stir  le  principe  des  etres" 
(Paris,  1769^  flbersetzt  von  J.  J.  Engel  (1773) 
zengt  von  eindringendem  Verstflndniss  nnd 
gesundem  LJrtheil. 

Baiimeiater,  Friedrich  Christian, 
geb.  1709  zu  Groaskflrnern  (im  Gothaischen), 
wnrde  1734  Adjunct  der  philosophischen 
FaeultAt  zu  Wittenberg  und  1736  Rector 
am  Gymnasium  zu  GOrlitz  (in  der  Ober- 
lansttz),  wo  er  1785  start*.  Er  war  ein  An- 
hilnger  der  Leibniz'schen  Idee  der  „vorher- 
bestiramten  Harmonieu  und  der  WolfTschen 
Philosophic,  in  deTen  Weise  seine  8chriften 
gehalten  sind:  I*hilosophia  definitiva  i.  e. 
defmitiones  philosophicae  ex  systemate  libri 
bar  on  is  a  Wolf  in  ttnutn  collatae  (1735  und 
1762),  Institutiones  philosophiae  rational  is 
(1736),  Institutiones  metaphysicae  methodo 
Wolfii  adomatae  (1738,  1749,  1754)  nnd 
Historia  doctrinae  de  mundo  optimo  (1741). 
Seine  Lehrbfleher  haben  zur  Verbreitung 
der  WolfTschen  Philosophic  zweckmftssig 
gewiTkt  nnd  sind  auch  von  Kant  lftngere 
Zeit  seinen  Vorlesungen  zu  Grunde  gelegt 
worden. 

Hnnnigarten,  Alexander  Gottlieb, 
war  1714  in  Berlin  geboren,  als  jflngerer 
H  nuler  von  Jacob  Siegmuml  Banmgarten, 
nnd  liatte  nach  seines  Vaters  Tode  als  Mit- 
glied des  Waisenhauses  und  ala  Tischgenosse 


A.  H.  Francke's  in  Halle  das  Gymnasium 
besncht  und  Theologie  stndirt.  Durch  die 
Bekanntschaft  mit  den  Sehriftcn  WolfTs,  da 
der  Besuch  der  Vorlesnngen  desselben  da- 
mals  verboten  war,  ftlr  dessen  Philosophic 
gewonnen,  lehrte  er  diese  1735 — 1740  als 
Privatdocent  in  Halle  nnd  nachher  als  Pro- 
fessor der  Philosophic  zu  Frankfurt  a.  d.  Oder, 
wo  er  nach  langer  Kriinklichkeit  1762  starb. 
Seine  meisten  Schriftcn  sind  ans  Dictaten 
zu  seinen  Vorlesungen  hervorgcgangcn.  Er 
gab  1740  Ethica  philosophica,  1750  und  58 
in  zwei  Band en  Aesthetica,  1760  Initio 
philosophiae  practicae  primae  und  1761 
Acroasis  logica  in  Christianum  Wo//*hcraus. 
Nach  seinem  Tode  ersehien  1769  Sciagraphia 
encyclopaediae  philosophicae,  ferner  I'hi/o- 
sophia  generalis.  Seine  Lehrbfleher  warden 
viel  gebraucht  und  auch  von  Kant  lange 
Zeit  seinen  Vorlesungen  zu  Grunde  gelegt. 
Manche  von  ihm  vorgenommenc  Veranderung 
in  der  seither  gangbaren  scholastischen 
Terminologie  wnrde  von  Kant  adoptirt,  so- 
wohl  lateiniache  wie  dcutscheKunstausdrllcke, 
welche  letztere  er  unter  dem  Text  seiner 
Lehrbfleher  zur  Erlftuterung  gab.  In  den 
Augen  Kant's,  wShrend  seiner  vor-kritischen 
Periode,  gait  Baumgarten  als  der  Khoryphae 
nnter  den  damaligen  Metaphysikern.  Er  hat 
die  Wolff'sche  Lchrc  in  die  steife,  schul- 
massige  Form  eines  Systems,  mit  scharf 
ausgepragter  philosophischer  Terminologie, 
gebracht  und  insbesondere  die  Aesthetik  im 
Geist  der  WolfTschen  Philosophic  ausfuhrlich 
behandelt,  wodurch  er  in  Deutschland  der 
Begrflnder  der  Aesthetik  als  besonderer 
Wissenschaft  geworden  ist.  Philosophic  ist 
ihm  die  Wissenschaft  von  den  Eigcnschaften 
der  Dinge,  soweit  sich  diese  durch  blossc 
Vernunft  erkennen  lassen,  und  gilt  ihm  ala 
ihr  allgemeinstes  Princip  der  „Satz  des 
Widerspruches**,  ans  welchem  auch  der  „Satz 
des  zureichenden  Grandes"  abznleiten  ist, 
sozwar  dass  Alles  ebensowohl  als  Grnnd, 
wie  als  Folge  mit  Andenn  zusammenhfingt. 
Er  lasst  die  Lehre  vom  Erkennen  ( Gnoseologia) 
vor  der  die  Metaphysik  (nebst  der  rationalen 
Psychologie)  und  die  Physik  befassenden 
theoretischen  Philosophic  vorausgehen  und 
anf  diese  die  praktische  Philosophic  folgen, 
welche  die  Ethik,  die  Rechtsphilosophie  mit 
der  Lehre  vom  Anstand  {I'repologia)  nnd 
vom  Ausdruck  {Emphaseologia)  umfasst.  Die 
Aesthetik  bHdet,  als  Lehre  vom  sinnlichen 
Erkennen,  den  ersten,  die  Logik  als  Lehre 
von  der  intellectuellen  Erkenntniss  den  zweiten 
Theil  der  Gnoseologie.  Das  Wesentliche  in 
den  Dingen  sind  die  Krifte,  die  aber  ein- 
fache  Wesen  oder  Monaden  sein  mtlssen, 
deren  jede  die  ganze  Welt  in  sich  abspiegelt 
und  somit  vorstellt,  sei  es  in  durchaus 
dunkeln  oder  theilweise  klaren  Bildern  (bei 
vernunftlosen  Seelen)  oder  ganz  deutlich  (hei 
den  Gcisterii).    Alle  Wesen  atehen  durch 
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Vermittelung  der  allgemein  vorherbestimmten 
Ilamionie  untereinandcr  in  einer  bios  idealen, 
nieht  zugleich  physischen  Wecliselwirkung. 
Die  von  Baumgarten  bei  der  Daratellung  der 
natilrlichen  Theologie  gegebene  ontologische 
BeweiafUhrung  fllr  das  Dasein  Gottes  wurde 
von  Kant  seiner  Kritik  zum  Grand  gelegt. 
Neben  der  nattlrlichen  Gotteaerkenntniss  be- 
halt  in  seinem  System  audi  die  Offenbarung, 
neben  deni  Naturlaufe  aucb  die  Moglichkeit 
de8  Wundera  noch  einen  Platz.  Princip  des 
menschlicben  Uandelns  ist  das  Streben  nach 
Vollkommenheit,  m it  welchem  das  natur- 
geuiasse  Leben  zusamrnenf&llt  In  der  Etbik 
werden  nicbt  bios  die  Pflichten  gegeu  Gott, 
gegen  uns  selbat  nnd  gegen  alles  Uebrige 
(nntermcuscbliche,  wie  ttbermenachliche  We- 
sen),  sondern  audi  die  Philanthropic  ein- 
pfohlen ,  zu  wclcher  auch  Verbrcitung  der 
Erkenntniss  durch  Erleuchtung  {Uluminatio) 
gehdrte.  Als  die  Aufgabe  der  Aeathetik  be- 
zeichnet  er  die  Vervollkommnung  der  sinn- 
lichen  Erkenntniss,  welche  alle  nicht  zur 
Deutlichkeit  erhobenen  Vorstellnngen  nmfasat 
(d.  h.  Empiindungen  wie  Phantasiebilder). 
Die  Vollkoramenheit  dieser  Erkenntniss  be- 
steht  in  der  Schonheit.  nnd  daram  ist  Aeathetik 
nicht  bloa  Wissenschaft  vom  niederen  Er- 
kennen,  sondern  auch  philosophia  poetica 
oder  Wissenachaft  dea  Schonen.  Baumgartens 
Aeathetik  ist  jedoch  eine  bloaae  Satmnlung 
von  zum  Theil  feinen  Bemerkungen  una 
Regeln,  racist  au8  dem  Gebiete  der  Rhetorik 
nnd  PoCtik,  ohne  tieferes  wiaaenachaftliches 
Eindringen  in  die  Sache.  Naturanlage  und 
Llebung  aind  ilun  die  unerlfisslichen  For- 
derungen  fllr  jede  k(lnstlerische>  Leistung. 
Abbt,  Th..  Alexander  Gottlieb  Buumgarten's 
Leben  und  Charakter.  1765. 

Baiuiigartt'ii.  Jacob  Sicgmund,  war 
17()4  in  Wollmirstedt  lira  Uegierung8bczirk 
Magdeburg)  ala  aJterer  Bruder  von  Alexander 
Gottlieb  Baumgarten,  geboren  und  seit  1732 
Privatdocent,  aeit  1734  Profeaaor  der  Theo- 
logie in  Halle,  wo  er  1757  atarb.  In  kirch- 
licher  Glaubigkeit  und  Achtung  vor  dem 
Ansehen  der  Kirchenlehre  aufgewachaen,  hat 
er  gleichwohl  durch  8eine  Zeitschriften  (Nach- 
richtcn  von  einer  Hallischen  Bibliothek,  seit 
1748  in  8  Bilnden,  und  Nachrichten  von 
merkwtirdigen  Btlchern,  seit  1752  in  12 
Bilnden)  die  Einwirkung  dea  engliacheu 
Deiamua  auf  die  religiose  Aufkl&rang  in  ihrer 
Verbindung  mit  der  Wolff'achen  Philosophic 
in  Deutachland  eingcleitet,  indem  er  durch 
auaftlhrliche  AuszUge  und  Besprechungen  die 
Lehren  der  englischen  nnd  franzdsiachen 
Deisten  und  Aufklfirer  auch  in  Deutachland 
zu  allgemeiner  Kenntnisa  zu  bringen  auchte. 
Dadurch  hat  er  die  jUngere  Generation  an 
den  Gedanken  gewflhnt,  daaa  die  christlichc 
Religion  neben  ihrem  eigentlichen  Kerne,  den 
Moralvorachrifteu ,  eigentlich  nur  einen  ein- 
zigen  Olaubensartikel  babe,  Je8ua  sei  der 


Mesaias  oder  Chriatus.  Ebenso  hat  er  durch 
seinen  „Unterricht  von  Auslegung  der  heiligen 
Schrift"  (1142)  einer  vcrat&ndigen  historischen 
Schrifterklarung  Balm  gebrochen,  die  sich 
sehr  bald  von  gro"  aster  Tragweite  zeigte. 
Aus  seiner  Schule  gingen  die  Theologen 
Johann  David  Michaefis  und  Johann  Sa- 
lomon Semler  hervor,  welche  iUr  die  Ent- 
wicklung  der  neuern  Theologie  bedeutsaui 
wurden. 

Bautain,  Louis  (Eugene  Marie), 
war  179C  zu  Paris  geboren  und  seit  1813  in 
der  dortigen  Normalachule  gebildet,  wo  er 
neben  Jouffroy  und  Damiron  bchtller  des  nur 
vier  Jahre  itlteren  Victor  Cousin  war.  Schon 
181G,  in  seinem  zwanzigaten  Lebensjahre, 
wurde  er  Profeaaor  am  Coll  ege  zu  Stra88burg 
und  zugleich  bei  der  dortigen  philosophischen 
Facultat  und  verflffentliehte  1818  „Lepotis 
dictees  de  philosophic  morale",  worin  er  sich 
dem  Fichte'schen  Moralaysteme  anschloas. 
Die  moraliache  <  Kite  einer  Handlung  wird 
von  der  Unabhangigkeit  dea  Willens  bestimmt; 
unabhangig  aber  ist  ein  Wille,  der  von 
auaacrn  Eintitlasen  der  physiachen  und  geiatigen 
Bedtlrfnisse  frei  und  ledig  ist    Die  reine 
Freiheit  ist  das  Ziel  des  menschlicben  Lebens, 
ein  von  der  Vernunft  geoflfenbartes  Ideal, 
eine  transscendentale  Idee,  die  ihren  Typus 
in  der  aichtbaren  Welt  nicht  hat   Die  Ver- 
nunft aber  bedeutet  ihm  nicht  die  Vereinigung 
der  intellectuellen  KrAfte,  auch  nicht  das 
Vermdgen  der  Deduction  und  Induction,  son- 
dern sie  gilt  ihm  ala  daa  Vermdgen,  durch 
welches  der  menschliche  Geist  mit  denyenigen 
Scin,  welches  durch  aich  aelbst  ist,  in  Ver- 
bindung ate  lit    Nachdem  der  jugendliche 
Anhanger  Fichte'a  1822  8einer  beiden  Aemter 
in  Strassburg  entsetzt  und  nicht  mehr  vom 
Beifall  der  atudirenden  Jugend  umrauscht 
war,  befand  er  aich  allein  mit  seinem  System 
und  suchte  sich  in  der  Kant'achen  Kritik  zu 
orientiren.   In  seinem  „Courrier  Utteraire" 
wiea  er  1823  auf  Kant  ala  auf  denjenigen 
kin ,  welcher  die  Grenzen  der  Vernunft  be- 
zeichnet  und  daajenige  geoffenbart  babe,  was 
sie  nicht  vermoge,  aofern  aie  in  aich  keine 
Kraft  habe,  in  das  metaphysiache  Gebiet  zu 
gdangen.   So  grllndete  Bautain  jetzt  seine 
Philosophic  auf  die  Offenbarung,  seine  Moral 
auf  die  Demuth;  die  Vernunft  ist  ilun  das 
Schlachtofer,  welches  auf  dem  Altare  des 
Glaubens  darzubringen  ist   Er  trat  1825  in 
Strassburg  in  seine  frttheren  philosophischen 
Aemter  wieder  ein,  die  Kirche  wethte  ihn 
zum  Priester,  damit  der  Abbe  Bautain  nun 
im  Philosophenmantel  die  kirchlich  -  christ- 
liche  Lehre  verkflndige.    In  seinem  1827 
vcrfiffentlichten  „Discours  sur  la  morale  de 
I'evangile  comparee  a  celle  des  philosophes" 
begegnct  uns  die  offene  Erklftrung,  die  Bibel 
habe  ihn  von  der  Anmaassung  der  Philo- 
sophen  gerettet;  man  mttsse  flberall  mit  dem 
Gkuben  beginnen,  welcher  die  Bedingung 
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aller  Erkenntniss,  aller  Wissenschaft,  aller 
Mural  sci.  In  der  Schrift  De  f  enseignement 
de  la  philosophie  en  France  au  19.  Steele 

(1833)  wird  der  Vernunft  des  Einzelnen  die 
Fahigkeit  abgesprochen,  zur  Gewissheit  (lber 
religiose  und  sittliche  Wahrheiten  zu  ge- 
langen;  das  Princip  der  Gewissheit  liegt 
vielmehr  in  der  dnrch  daa  Christenthum  flber- 
lieferten  gfittlichen  Offenbarung.  Das  Un- 
gltlck  des  Jahrhunderts  hat  darin  seinen 
Grand,  dass  man  den  Glanben  von  der  Wissen- 
schaft getrennt  und  beide  fur  unvereinbar 
gehalten  habe.  Der  Philosoph  mttsse  darum 
jetzt  die  Principien  des  Cluristenthunis  als 
Grundlage  der  Wissenschaft  darstellen,  una 
die  Menschen  zu  einera  durcb  Naturerkennt- 
niss  und  Wissenschaft  begrdndeten  Glauben 
zu  ftlhren.  Aber  auch  dieser  wissenschaft- 
liche  Glaube  und  dieae  gtanbensvolle  Wissen- 
schaft des  Abbe*  Bautain  gefiel  der  Kirche 
nil-lit.    Der  Bischof  von  Strassburg  richtete 

(1834)  einen  warnenden  Hirtenbrief  gegen 
den  Pri  ester  und  Professor  Bautain,  und  dieser 
verdffentlichte  (1835)  mit  seinern  Schuler, 
dem  Abbe*  Henri  de  Bonnechose,  der  am 
Gerichtshofe  zu  Besancon  Generalanwalt  war 
und  Bautain's  Schrift  „Philosophie  du  chri- 
stianisme"  (1835,  in  2  Banden)  herausgegeben 
hatte,  eine  Art  von  Widerruf  und  Unter- 
werfung  unter  die  Autoritat  der  Kirche. 
Unter  dem  Einflusse  der  Schriften  der  Re- 
staurations-Philosophen  de  Maistre,  de  Bouald 
und  de  Lamennais  wandte  sich  Bautain  ganz 
zur  Religions  -  Philosophic  der  Kirche.  In 
seiner  „ Philosophie  morale"  (1842,  in  zwei 
Banden)  sucht  er  mit  dem  Scholastiker  Anselm 
von  Canterbury  den  zur  Einsicht  strebenden 
Kirchenglauben.  Das  gflttliche  Wort  muss 
der  wahren  Philosophie  die  Principien  und 
grundlegenden  Wahrheiten  der  Weisheit  und 
Wissenschaft  gewahren,  die  der  Philosoph 
an's  Licht  zu  bringen  hat  So  wnrde  der 
bekehrte  Sohn  der  Kirche  1849  Generalvicar 
von  Paris  und  Prediger,  dann  Professor  der 
Moral  bei  der  theologischen  Facultat  in  Paris. 
Ilier  gab  er  seine  im  Jahr  1839  zuerst  ver- 
flffentlichte  Schrift  „La  psychologie  expe"ri- 
mentale"  unter  anderm  Titel:  „L'esprit  hu- 
main  et  ses  facultis"  (1859,  in  2  Banden) 
heraus.  Ebenso  trat  die  „Moral  de  fevan- 
gile"  vom  Jahre  1827  nunmehr  in  Paris 
unteT  dem  Titel  „La  morale  de  Fevangile, 
comparee  aux  divers  systemes  de  morale" 

1 1855)  hervor  und  ea  folgten  noch  die  weiteren 
Schriften:  „La  conscience  ou  la  regie  des 
actions  htunaines"  (1860),  sodann  „La  philo- 
sophie des  lois  au  point  de  vue  Chretien" 
(1860)  und  endlich  „Manuel  de  Philosophie 
morale"  (1866).   Er  starb  in  Paris  1867. 

Hayer,  Johannes,  war  in  der  ersten 
Halfte  des  17.  Jahrhunderts  zu  Eperies  (in 
Ungarn)  geboren,  hatte  1650  in  W  ittenberg 
8tudirt,  wo  er  auch  eine  Zeit  lang  Adjunct 
der  philosophischen  Facultat  war,  und  wurde 

Imc*,  Hta4«trUTbich. 


I  dann  Rector  zu  Eperies  und  Prediger  zu 
Neuhausl  in  seiner  Ileimath.  Er  verflffent- 
lichte  eine  Physik  unter  dem  Titel:  „ Ostium 
vel  atrium  naturae  iconographice  delineation 
i.  e.  fundamenta  interpretationis  et  admini- 
strationis  generalia  ex  mundo ,  mente  et 
scripturis  Jacta  (Cassoviae,  1662)  und  eine 
Logik  unter  dem  Titel  „Filum  labyrinlhi 
vel  Cynosura  seu  lux  mentium  universalis 
cognoscendis,  expendendis  et  communicandis 
universis  rebus  accensa  (1663).  Als  Geguer 
der  Aristotelischen  Philosophie  wollte  er  auf 
die  drei  Principien:  Materie,  Geist  und  Licht 
eine  Naturphilosophie  begrunden,  wobei  er 
erste  und  zweite  Schdpfung  unterschied  und 
in  verworrener  Darstellung  oluie  Ordnuug 
in  werthlosen  Subtilitaten  als  ein  lateinischer 
Jacob  Bdhme  sich  zeigt. 

Bayle,  Pierre,  war  1647  zu  Carla 
oder  Carlat  in  der  Grafschaft  Foix  in  Frank- 
reich  geboren,  wo  sein  Vater  reformirter 
Prediger  war,  und  erst  ,durch  dieseu,  seit 
1666  in  der  reformirten  Schule  zu  Puylaurens 
und  1668  auf  der  Akademie  zu  Soverdnn 
gebildet  Sein  Eifer  im  Studiren  zog  ihm 
mehrmals  gefahrliche  Krankheiteu  zu.  Nebeu 
seinen  eigentlichen  wissenschaftlicheu  Studieu 
lernte  er  die  Schriften  der  Skeptiker  Montaigne 
und  Le  Vayer  kennen  und  las  namcntlich 
gern  katholische  Streitschriften,  um  die  GrOode 
der  Katholiken  gegen  die  reformirte  Lehre 
aus  ihren  eignen  Bachem  kennen  zu  lcruen. 
Als  der  Zweiundzwanzigjahrigc  1669  nach 
Toulouse  ging,  um  in  der  dortigen  Leliranstalt 
der  Jesuiten  scholastische  Philosophie  zu 
studiren,  empfahl  ihm  ein  dortiger  katho- 
lischer  Prieater,  bei  welchem  er  wohnte,  dit; 
Autoritat  der  Kirche  als  das  beste  Mittel,  um 
seine  Zweifel  los  zu  werden.  Und  so  hielt 
sich  der  junge  Zweifler  (wie  er  sich  sclber 
aussert)  in  seinern  Gewissen  verpflichtet,  sich 
mit  dem  Stamme  des  Baumes,  als  dessen  ab- 
geschnittene  Zweige  er  die  protestantischeu 
Secten  anaah,  wiedemm  zu  vereinigen;  er 
trat  1669  zur  katholischen  Kirche  liber  und 
wurde  wahrend  der  Zeit  seiner  weitern 
Studien  zu  Toulouse  durch  den  Bischof  von 
Rieux,  in  dessen  Sprengel  Bayle's  Ileimath 
lag,  untersttltzt,  da  er  von  Hause  nichts  mehr 
erhielt.  Er  blieb  jedoch  nur  wenig  langer 
als  ein  Jahr  im  Schoosse  der  katholischen 
Kirche;  die  Eindrilcke  seiner  protestantischeu 
Erziehung  gewannen  wieder  die  Oberhand  in 
seinern  Geiste,  und  sein  aitester  Bruder  brachte 
es  endlich  daliin,  dass  Bayle  im  August  167< ) 
zum  reformirten  Bekenntniss  zurtlckkehrte 
und  in  Genf  eine  Hauslehrerstelle  annahm. 
Um  mehr  Zeit  fur  das  Studium  der  Carte- 
sianiachen  Philosophie  zu  gewinnen,  dem  er 
sich  mit  Eifer  ergab,  brachte  er  seit  Mai 
1674  einige  Zeit  bei  seinern  gelehrten  Freunde 
Basnage  in  Rouen  (in  der  Normandie)  zu, 
von  wo  er  sich  iedoch  1675  als  Hauslehrer 
nach  Paris  begab.   Durch  Basnage  an  den 
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reformirten  Theologen  Jurieu  zn  Sedan  em- 
pfohlen,  erhielt  er  auf  dessen  Verwendung 
1676  daselbst  eine  Professur  deT  Philosophie, 
die  er  mit  Beifall  und  Erfolg  bis  zur  Auf- 
hebung  dieser  Akademie  im  Jahr  1681  be- 
kleidete.  Durcb  Vermittelung  eines  ange- 
sehenen Jnngen  Hollanders,  welcher  in  Sedan 
Bayle's  Zuhorer  war,  erhielt  derselbe  zu  Ende 
des  Jahres  1681  eine  philosophische  Professur 
zu  Rotterdam  mit  ansehnlichem  Gehalt. 

Schon  zu  Sedan  hatte  Bayle  (1680)  bei 
Gelegenheit  der  Erseheinung  des  grossen 
Cometen  eine  kleine  Schrift  ausgearbeitet,  die 
er  jedoch  erst  1682  in  Holland  anonym  unter 
dem  Titel  „  Pensees  diver ses  ecrites  a  un 
Docteur  de  Sorbonne"  dnicken  liess,  mit  dem 
weitern  Zusatze,  dass  darin  aus  philosophischen 
und  theologi8chen  Grdnden  dargethan  werde, 
dass  die  Cometen  keine  Vorboten  von  Unglflck 
seien,  ncbst  moralischen  und  politischen  Bc- 
trachtungen,  verscbiedenen  historiscben  An- 
merkungen  und  Widcrlegungcinigerallgemei- 
ner  Irrthtlmer.  Er  sprach  darin  das  berUhmte 
Wort  aus,  dass  Unglaube  und  selbst  offene 
Gottesleugnung  besser  sei,  als  Aberglaube, 
welcher  stets  aus  innerer  Nothwendigkeit  mit 
gehassiger  Unduldsamkeit  und  Verdammungs- 
sucbt  verbunden  sei,  und  dass  darum  der 
Staat  selbst  den  Atheisten  unbeschrankte 
Duldung  zu  gewahren  habe.  In  demselben 
Jabre  zeigte  er  in  der  gleichfalls  anonymen 
Schrift  „Critique  generate  de  I'histoire  du 
Calvinisme  de  Mr.  Maimbourg".  worin  er 
den  Angriffen  dieses  Jesuiten  auf  die  Refor- 
mirten entgegentrat ,  sein  gianzendes  pole- 
misches  Talent  von  einer  neuen  Seite,  gab 
jedoch,  da  der  Name  des  Verfassers  durch 
Zufall  verrathen  wurde,  zugleich  Veranlassung 
zur  Entzweiung  mit  Jurieu.  Mehr  noch,  als 
durch  einzelne  treffliche  Flugschriften,  die 
er  weiterhin  gelegentlich  der  franzdsischen 
Protestanten  -  Verfolgungen  verdffentlichte. 
wirkte  Bayle  durch  seine  in  den  Jahren  1684 
bis  1687  in  Rotterdam  herausgegebene  kri- 
tische  Monatsschrift  „Nouvelles  de  la  repu- 
blique  des  lettres",  worin  namentlich  die  fur 
und  wider  die  pwtestantische  Lehre  neu  er- 
schienenen  Schriften  kurz  und  scharf  be- 
sprochen  wurden.  Nachdem  er  diese  Zeit- 
schrift  seit  1687  wegen  Kranklichkeit  wieder 
aufgegeben  hatte,  oereitete  er  die  Heraus- 
gabe  seines  Haupt-  und  eigentlichen  Lebens- 
werkea  vor,  welches  im  Jahre  1692  zuerst 
angckUndigt  und  seit  1695  unter  dem  Titel 
„Dictionnaire  historique  et  critique"  in  zwei 
Banden  ersehien,  nachdem  er  1693  in  Folge 
der  gehassigen  Angriffe  und  Beschuldigungen 
seines  frllheren  Freundes  Jurieu  seine  Pro- 
fessur in  Rotterdam  verloren  hatte.  Mit 
staunenswerther  Polyhistorie  verbreitet  er 
sich  in  geistreich  lebhafter,  immer  klarer 
und  fess cinder  Darstellungsweise  prflfend  und 
zergliedernd  fiber  alle  Gebiete  aes  mensch- 
lichenGeisteslebens  und  zieht  Staat,  Religion, 


Sittc,  Erziehung^  Wissenschaft  und  Kunst  in 
den  Bereich  seiner  Erorterung,  indem  er 
zugleich  Alles  auf  allgemeine  Gedanken  und 
Gesichtspunkte  zurtlckzuftihren  verstand  und 
dabei  immer  wieder  auf  die  Grundsatze  un- 
bedingter  Glaubensfreiheit  und  allgemeiner 
Duldung  auch  der  Juden  und  Tttrken  und 
selbst  der  offenenGottesleugner  zurtlckkommt. 
Das  Bayle'sche  Wdrterbuch  hat  durch  die 
nachhaltigsten  Wirkungen  die  franzdaische, 
englische  und  deutsche  Geistesbewegung  des 

fanzen  achtzehntcn  Jahrhunderts  beherrscht. 
elbst  Friedrich  der  Grosse  hatte  dasselbe 
als  Kronprinz  eifrig  studirt  und  kurz  nach 
dem  Schlusse  des  siebenjfthrigen  Erieges  aus 
den  philosophischen  Abhandlungen  desselben 
einen  Auszug  gemacht  In  den  Jahren  1704 
und  1705  verdffentlichte  Bayle  noch  ein  drei- 
bandiges  Werk  unter  dem  Titel:  „Reponse 
aux  questions  d'un  Provincial",  welches 
Aufsfttze  Ober  mancherlei  historische,  litera- 
rische  und  philosoplusche  Gegenstande  ent- 
hielt.  Die  letzten  Jahre  seines  eingezogenen 
mftssigen  und  arbeitsamen  Lebens  brachte 
er  unter  mancherlei  kdrperlichen  Leiden  zu, 
die  ihn  jedoch  von  seiner  unausgesetzten 
Thatigkeit  so  wenig  abzuziehen  vermochten, 
dass  er  noch  bis  wenige  Stunden  vor  seinem 
Tode  mit  der  Feder  arbeitete.  Man  traf  ihn 
in  seinem  59.  Lebensjahre  am  28.  December 
1760  ganz  angekleidet  todt  im  Bette. 

Die  philosophischen  Vortrage,  die  Bayle 
in  Sedan  und  Rotterdam  gehalten  hatte, 
wurden  1737  aus  seinem  Nachlasse  unter 
dem  Titel  „Systeme  de  la  philosophie"  heraus- 
gegeben.  Sie  enthalten  eine  tlbersichtliche 
Darstellung  der  wescntlichen  Grundgedanken 
des  Cartesianismus ,  zu  welchem  sich  Bayle 
in  der  Hauptsache  sein  ganzes  Leber i  hln- 
durch  bekannte,  obwohl  er  gelegentlich  im 
Dictdonnaire  wie  an  anderen  Orten  seiner 
Schriften  auch  an  der  cartesischen  Philosophie 
seine  Kritik  fibt  und  manche  Punkte  der- 
selben  bestreitet,  z.  B.  die  Behauptung,  dass 
wir  deshalb,  weil  Gott  uns  nicht  betrOgen 
kdnne,  nothwendig  die  Existenz  an  Dingen 
ausser  uns  annehmen  mttssten,  ferner  die 
Behauptung,  dass  die  Thiere  blosse  Maschinen 
seien,  ebenso  die  von  Descartes  fur  die  Frei- 
heit  aes  Willens  vorgebrachten  Grtlnde.  Und 
wahrend  Descartes  selbst,  wenn  er  nicht  aus- 
drtlcklich  sein  Denken  dem  Urtheil  der  Kirche 
unterwirft,  die  ihn  als  Philosophen  vom 
Kirchenglauben  trennende  Kluft  vorsichtig 
verhllllt  oder  umgeht,  tritt  bei  Bayle  der 
Widerspruch  zwischen  Wissen  und  Glauben, 
Vernunn  und  Offenbarung,  wie  sich  derselbe 
eben  so  sehr  auf  dogmatischem  wie  auf 
cthischem  Gebiete  kundgiebt,  geradezu  in 
den  Vordergrund  aller  seiner  ErOrterungen. 
Die  Wege  des  Glaubens  und  des  Unglaubens 
kreuzen  sich  bei  ihm  bestandig.  Erscheint 
er  im  Text  seiner  Darstellungen  meistens 
glaubig  und  ruhmt  er  sich  sogar  gelegentlich 
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seiner  protestantischen  Rechtglaubigkeit;  so 
Snssert  sich  dagegen  in  den  Anmerkungen 
wieder  der  schneidendste  Zweifel  und  Un- 
glaube,  so  dass  Voltaire  in  einem  seiner 
„Briefe  fiber  RabelaiBu  treffend  sagen  konnte, 
bei  Bayle  finde  sich  zwar  keine  Zeile  offenen 
Angrifn*  gegen  das  Christenthura,  aber  auch 
keine,  die  nicht  zura  Zweifel  ffihre,  und  wenn 
anch  Bayle  selber  nicht  unglanbig  sei,  so 
mache  er  doch  seine  Leser  unglaubig.  Doch 
ist  er  nicht  eigentlich  ein  folgcrichtiger  Skep- 
tiker  vom  reinsten  Waaser  zu  nennen.  Er 
bekainpft  ausdrticklich  den  reinen,  systema- 
tischen  Skepticismns ,  wie  derselbe  in  der 
alten  Philosophie  als  Pyrrhonismus  auftrat, 
als  eine  abscheuliche  Krankheit  der  Philo- 
sophie und  stellt  die  Gcfahren  und  Wider- 
sprtlche  an's  Licht,  in  die  sich  der  Skepticis- 
mus  stttrze.  Indent  sich  Bayle  in  seincm 
„Dictionnaire*  darait  beschaftigt,  fremde 
Geisteserzeugniase  und  Lehrsysteme  mit  schar- 
fem  Verstande  prttfend  zu  zcrsetzen,  bcwahrt 
er  sich  als  einen  kritischen  Kopf  ersten  Ranges, 
welcher  alle  Sfinden  und  Schwachheiten  der 
Philosophen  eben  so  unerbittlich  geisselt,  wie 
er  die  Schilden  und  Widersprflche  der  kirch- 
lichen  Dogmatik  aufdeckt,  ohne  selbst  in 
positiver  und  aufbauender  Weise  auf  grund- 
legende  pbilosophische  Untersuchungen  sich 
einzulassen.  Was  er  von  der  menschlichen 
Vernunft  flberhaupt  behauptete,  dass  sie  im 
Aufdecken  von  Irrthiimern  stark,  im  Erringen 
positiver  Erkenntniss  dagegen  schwach  sei, 
war  ganz  eigentlich  die  Eigenthttmlichkeit 
seiner  eigenen  Vernunft.  Und  doch  ist  er 
wiedernm  der  eifrigstc  Lobredner  der  Selbst- 
stilndigkeit  und  Unabhangigkeit  der  Vernunft, 
gegenflber  den  kirchlichen  Ueberlieferungen 
und  der  Glaubenslehre. 

Die  Vernunft  (so  verkflndigt  Bayle)  hat 
es  den  alten  Weisen  geoffenbart,  dass  man 
das  Gute  thun  mfisse  aus  Liebe  zum  Gnten 
selbst,  dass  die  Tugend  selber  die  Stelle  des 
Lohnes  vertreten  mfisse  und  dass  es  nur 
einem  bosen  Menschen  zukomme,  aus  Purcht 
vor  Strafe  sich  des  Bosen  zu  enthalten.  Es 
giebt  Gesetze  der  Vernunft  unabhangig  vom 
VVillen  des  Menschen.  Giebt  es  aber  gewiase 
unveranderliche  Gesetze  ffir  die  Thatigkeit 
des  Verstandes,  so  giebt  es  deren  auch  ffir 
die  Handlungen  des  Willens,  Gesetze  die 
aus  der  Nothwendigkeit  der  Natur  fliessen 
und  eine  bindende  Verpflichtung  auferlegen. 
Und  wie  es  ein  Fehler  ist,  gegen  die  Regeln 
der  Logik  Schlfisse  zu  Ziehen,  ebenso  ist  es 
ein  Fehler,  etwas  zu  wollen.  was  den  Ge- 
setzen  des  Willens  widerspncht.  Das  all- 
gemeinste  dieser  Gesetze  ist  aber,  dass  der 
Mensch  wollen  mUsae.  was  der  wahren  Ver- 
nunft gemass  ist  Es  giebt  keine  augen- 
scheinlichere  Wahrheit,  als  dass  es  eines 
vernUnftigen  Wesens  wflrdig  ist,  mit  der 
Vernunft  sich  in  Einklang  zu  setzen,  un- 
wtirdig  dagegen,  ihr  zu  widersprechen.  Es 


giebt  Satzc,  die  von  vornherein  so  sicher 
sind,  dass  dagegen  die  ausdrflcklichsten  Worte 
der  Schrift  Nichts  ausrichten  wfiTden.  Und 
trotz  ihres  Interesses,  nns  alle  Grnndsatze 
des  gesunden  Menschenverstandes  verdachtig 
zu  machen,  erkennt  selbst  die  katholische 
Kirche  an,  dass  weder  die  Bibel,  noch  die 
Kirche,  noch  die  Wunder  wider  die  evidenten 
Lichtblicke  der  Vernunft  etwas  vermogen. 
Es  ist  aber  die  Art  aller  Theologen,  dass 
sie  zuerst  die  Offenbarang,  das  Verdienst  des 
Glaubens,  die  Tiefen  der  Mysterien  mdglichst 
erheben,  dann  aber  mit  allem  diesem  nur 
dem  Throne  der  Vernunft  ihre  Huldigungen 
darbringcn  und  wenn  auch  nicht  mit  ne- 
stimmten  Worten,   doch  thatsachlich  an- 
erkennen,  dass  das  hdchste  Tribunal,  welches 
in  letzter  Instanz  und  ohne  Appellation  fiber 
alles  Vorkommende  urtheilt,  die  nach  den 
Axiomen  des  natfirlichen  Lichts  oder  der 
Metaphysik  rechtaprechende  Vernunft  seL 
Man  mdge  also  doch  nicht  mehr  behaupten, 
dass  die  Theologie  die  Kdnigin,  die  Philo- 
sophic deren  Magd  sei;  durch  ihr  Verfahren 
bezengen  die  Theologen  selbst,  dass  sie  die 
Philosophie  ffir  die  Rdnigin,  die  Theologie 
ffir  die  Dienerin  halten.   Aus  dem  Dasein 
dieses  lebendigen  und  klaren  Lichtes,  das 
alle  Menschen  erleuchtet,  sobald  sie  nur  auf- 
merksam  ihre  Augen  dffnen,  sind  wir  zu 
schliessen  gendthigt,  dass  uns  Gott  als  die 
wescnhafte  Wahrheit  unmittelbar  selber  er- 
leuchtet und  uns  in  seiner  Wesenheit  die 
Ideen  der  ewigen  Wahrheiten  schauen  lasst, 
die  in  den  Principien  oder  Allgemeinbegrififen 
der  Metaphysik  liegen.   Daraus  folgt,  dass 
wir  der  Wahrheit  einer  Sache  nur  insoweit 
versichert  sein  kdnnen,  als  sie  sich  in  Ueber- 
einstimmung  zeigt  mit  diesem  ursprOnglichen, 
allgemeinen  Lichte,  welches  Gott  in  die  Seelen 
aller  Menschen  ausgiesst  und  das  untrttglich 
und  unwiderstehlich  ihre  Ueberzeugung  nach 
sich  zieht.    Die  Katholiken  streiten  wider 
den  Weg  der  Vernunft  und  ffir  die  Autoritat 
der  Kirche,  ohne  zu  bedenken,  dass  sie  einen 
grossen  Umwcg  machen,  urn  schliesslich  doch 
auf  denselben  Punkt  zurfickzukommen,  auf 
welchen  die  Andern  direct  losgehen.  Wer 
das  Urtheil  der  Kirche  seinem  eigenen  vor- 
zieht,  kann  er  dies  anders  thun.  als  auf 
Grund  einea  Vernunftschlusses ,  aer  dahin 
geht.  dass  die  Kirche  mehr  Erkenntniss  hat, 
als  ich  selber.  und  dass  ich  ihr  also  mehr 
traucn  muss,  als  mir?  Somit  ist  es  das  eigene 
Licht,  in  Folge  dessen  sich  Jeder  bestimmt; 
und  auch  wenn  er  eine  Sache  ffir  geoffenbart 
halt,  so  geschieht  dies  nur,  weil  sein  ge- 
sunder  Sinn,  sein  natttrliches  Licht,  seine 
Vernunft  ihm  sagen,  dass  die  Grfinde  ffir  ihr 
Geoffenbartsf  i  11  gute  und  triftigc  Grfinde  sind. 
Selbst  also,  dass  etwas  wahr  sei,  was  uns 
Gott  offenbart,  beruht  auf  einem  Urtheil  der 
Vernunft,  auf  der  Erkenntniss,  dass  Gott  als 
das  allervollkommenste  Wesen  weder  ge- 
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tiluscht  werden,  noch  selbst  tauschen  kSnne. 
Es  ist  sonach  durchaus  anzunehmen ,  dass 
jedes  Dogma,  mSge  es  angeblich  in  der  hei- 
ligen  Schrift  cntlialten  oder  sonst  woher  auf- 
gestellt  sein,  falsch  Ut,  wenn  es  darch  die 
klaren  und  bestimmten  Bcgriffe  des  nattlr- 
lichen  Lichtes  der  Vernunft  widerlegt  wird. 

Von  diesen  Grundsatzen  geleitct,  setzt 
Bayle  wiederholt  und  weitlaufig  mit  grossem 
Scharfsinn  auseinander,  wie  die  kirchlicben 
Lehren  vom  Stlndenfall  und  von  der  Erb- 
sllnde,  von  einer  Schdpfung  aus  Nichts,  von 
der  Dreieinigkeit  Gottes,  von  der  Mensch- 
werdung  Christi,  von  der  Verwandlung  des 
Brudes  und  Weines  im  Abendmahle  mit  den 
klarsten  und  unabwcisbaren  Forderungen  der 
Vernunft  in  Widerspruch  steben  und  dass 
man  nothwendig  wahlen  mfisse  zwischen  der 
Philosophic  und  dem  Evangelium.  Wollt  ihr 
isagt  er,  nur  glauben,  was  evident  ist  und 
mit  den  allgemeinen  Begriffen  im  Einklang 
steht,  so  ergreift  die  Philoeophie  und  lasst 
dan  Christenthum;  wollt  ihr  aber  die  un- 
begreiflichen  Mysterien  der  Religion  glauben, 
so  ergreift  das  Christenthum  und  lasst  die 
Philosophic;  denn  es  ist  eben  so  unmoglich, 
Evidenz  und  Unbegreiflichkeit  mit  einander 
zu  verbinden,  als  es  unmdglich  ist.  die  Vor- 
theile  eines  runden  und  eincs  viereckigen 
Tisches  zu  vereinigen. 

Diesen  Auslassungen  Bayle's  zu  Gunsten 
der  gesunden  Vernunft  stehen  jedoch  in  zahl- 
reichen  Stcllen  seines  Dictionnaire's  wieder 
andere  Aeusserungen  gegentlber,  worin  er  die 
Vernunft  von  ihrem  Throne  wieder  herab- 
stdsst  zu  Gunsten  des  Glaubens  und  die  Ver- 
nunft ohnc  den  gcittlichen  Beiatand  als  eine 
verfdhrerische  Vvegweiserin  bezeichnet,  die 
Plulosophie  mit  den  atzenden  Pulvern  ver- 
gleicht,  welche  nach  Wegzehrung  des  wilden 
Fleisches  einer  Wunde  auch  das  gesunde 
Fleisch  angreifen  und  die  Knochen  bis  auf  s 
Mark  zernagen.  Man  wurde  sich  sehr  tau- 
schen isagt  er,  wenn  man  glaubte,  dass 
unsere  Vernunft  immer  mit  sich  selbst  tlber- 
einstimmt.  Die  zahllosen  Schulziinkereien 
fiber  alle  moglichen  Gegenstande  beweisen 
offenbar  das  Gegentheil.  Es  folgt  also  aus 
jenem  Widersprucb.  dass  es  nicht  mehr  mog- 
lich  ist,  sich  auf  die  Vernunft  zu  verlassen. 
Es  ist  ein  grosser  Unterschied  zwischen  der 
Behauptung,  die  rcligioseu  Geheimnisse  schei- 
nen  der  Vernunft  entgegen  zu  sein,  und  der 
Meinung,  dass  es  Diuge  gebe.  die  der  Ver- 
nunft entgegen  zu  sein  scheinen,  obgleich 
sie  wahr  sind.  Die  religiosen  Geheimnisse 
widersprechcn  nur  der  kleinen  und  klaglichen 
Vernunft  des  Menschen,  nicht  der  Vernunft 
an  sich.  Ich  behaupte  nicht,  man  musse 
die  Vernunft  aufgeben,  um  zu  glauben:  son- 
dern  man  fiUchtet  8ich  im  Gegentheil  zum 
Glauben  nur  unter  der  Flihrung  und  auf 
Geheiss  der  evidentesten  Grundaatze  der  Ver- 
nunft.  Ileisst  dies  etwa,  die  Vernunft  ver- 


lassen, wenn  man  sie  zur  Fflhrerin  nimmt? 
Ohne  das  Licht  der  OfTenbarung  ist  es  der 
Philosophie  nicht  moglich,  sich  aus  den 
Zweifeln  herauszuwickeln,  die  nicht  nur  aus 
der  Geschichte  der  Natur,  sondern  auch  aus 
der  Menschengeschichte  entnommen  werden 
kdnnen.  Die  Krafte  der  Vernunft  reichen 
nur  so  writ,  um  una,  wir  mdgen  nuu  bejaben 
oder  verneinen,  in  der  Furcht  des  Irrthums 
zu  erhalten  und  uns  die  uns  umgebende 
Finsterniss,  unsere  Ohnmacht  und  die  Noth- 
wendigkeit  einer  andern  OfTenbarung  erkennen 
zu  lassen.  Darum  will  Bayle  keinen  Wider- 
sprucb darin  fiiiden,  wenn  man  zugestebt, 
das  Licht  der  Vernunft  zeige  uns,  dass  dies 
und  jenes  falsch  sei,  und  wenn  man  dasselbe 
nichts  desto  weniger  glaubt,  weil  man  daa 
Licht  der  Vernunft  nicht  ftir  untrflglich  bait 
und  licber  den  Forderungen  des  Geflihls  und 
den  Eindrtlcken  des  Gewiasens,  kurz  dem 
Worte  Gottes,  als  einer  Beweisfflhrung 
folgen  will. 

Will  man  hiernach  bei  Bayle  nicht  eine 
gcwisse  Verstocktheit  des  Charakters  und 
einen  Mangel  an  Aufrichtigkeit  und  Ehrlich- 
kcit  in  seinem  Denken  annehmen  und  nicht 
zugestehen,  dass  er  niemals  ohne  Maske 
philosophirt  und  diese  Maske  zu  seinem  Cha- 
rakter  gehdrt;  so  wird  man  sagen  mttascn, 
dass  in  seinen  Schriften  gewissermaassen  eine 
doppelte  Vernunft  zum  Vorschein  kommt: 
einmal  eine  klare;  selbstgewisse  und  untrug- 
liche  und  dann  wieder  eine  dunkle,  unsichere 
und  zwcifelhafte  Vernunft,  so  dass  er  immer 
wieder  gegen  seine  eignen  Zweifel  und  Be- 
denken  zweifelhaft  und  bedenklich  wird.  Mit 
der  einen  bekampft  er  unerbittlich  die  Lehr- 
siitze  der  Kirche  und  die  Meinungen  der 
Theologen,  mit  der  andern  erhebt  er  Zweifel 
gegen  die  Philosophen  und  neigt  sich  selbst 
zum  Skepticismus,  den  er  sonst  in  seiner 
Bldsse  bingestellt  hatte.  Er  ist  als  Denker 
selbstder  eingefleischte  Widerspruch  zwischen 
Glauben  und  Wissen,  Religion  und  Philo- 
sophie, OfTenbarung  und  Vernunft,  aber  zu- 
gleich  auch  der  unaufgeldste  Widerspruch 
der  Vernunft  mit  sich  selbst. 

Bayle,  P.,  dictionnaire  hUtorique  et  critique. 
Kottcrdam,  1687.  In  vierter  verbeaserter  und 
vermehrter  Auflage,  avec  la  vie  de  l'anteur 
par  Dob  Maizeaux,  in  4  Bandcu  Folio,  Amster- 
dam, 1740. 
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Dictionnaire,  a  la  Haye,  1727—31,  in  vier 
Banden,  und  in  vermehrter  Ausgabe  mit 
150  Briefeu  Uayle's,  1737,  4  vols. 
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Biyte'S  pbilosophisches  und  kritisches  Wiirter- 
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sched,  in  4  Banden,  1741-44.  Ein  nur  die 
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Lettrea  choiaies  de  P.  Bayle,  avec  de  remarquea 
par  Marchand.  Rotterdam,  1714,  3  vols; 
desgleichen  Lettrea  publices  sur  lea  originaux 
avecdc«remarquea  par  Des  Maizeaux.  Amster- 
dam, 1729  ,  3  vols. 

Feuerbach,  L.,  Pierre  Bayle  nach  seinen  filr 
die  Qeschichte  der  Philosophic  und  Mensch- 
heit  interessanteaten  Moinenten  dargestellt 
und  gewiirdigt.  1838. 

Beattie.  James,  war  1735  zu  Lawrence- 
kirk  in  der  Grafschaft  Kinkardine  in  Schott- 
land  geboren  nnd  besuchte  als  Inhaber  einer 
Freistelle  dag  Mareschall-College  in  Aberdeen, 
wo  er  sich  spftter  als  Lehrer  an  der  latei- 
niscben  Schule  durcb  poetischc  Arbeiten  be- 
kannt  machte.  Als  ilim  1764,  nacb  dem 
Weggang  von  Tbomas  Reid  nacb  Glasgow, 
dessen  Professur  filr  Philosophie  am  Kings- 
College  in  Aberdeen  angeboten  wnrde,  mnsste 
er  sich  erst  in  dieses  Lchrgebiet  hincin- 
arbeiten  und  sich  Anfangs  bei  seinen  Vor- 
lesungen  der  Hefte  seines  Vorgangers  be- 
dienen.  Aber  bald  ftlllte  er  seinen  Platz 
■nit  Ehren  aus,  und  sein  1770  verflfFentlichtes 
Werk  „  Essay  on  the  nature  and  immuta- 
bility of  truth  in  opposition  to  sophistry 
and  scepticism"  (Edinburg,  1770)  machte 
groaseres  Aufsehen,  als  das  im  Jahre  1764 
erschienene  Werk  von  Reid  „Untersuchungen 
tlber  den  menschlichen  Geist  und  die  Prin- 
cipien  des  Gemeinsinnes",  worin  dieselbcn 
Grundgedanken  frtlher  und  grundlicher  er- 
drtert  sind,  als  bei  Beattie.  Seinen  Ruf  als 
Philosoph  tlber  Verdienst  zu  vermehren,  trug 
hauptsachlich  der  allgemeine  Beifall  bei, 
welchen  das  von  Beattie  1771  verflffentlichte 
grSsaere  Gedicht  „The  minstrel"  fand,  wel- 
ches ihm  die  Gunst  angesehener  Kreise  ver- 
schaffte,  und  so  gab  er  das  genannte  Werk 
fiber  die  Wahrheit  zugleich  mit  zwei  frtlher 
verOffentlichten  Schriften  asthetischen  In  halts 
unter  dem  Titel  „ Essays"  (17761  von  Neuem 
heraus.  Er  erklart  darin  die  nur  durch 
Beobachtung  unserer  selbst  und  Anderer  zu 
gewinnende  Erkenntniss  des  eignen  Geistes 
fur  die  Hanptaufgabe  der  Philosophie  und 
sucht  dann  nach  dem  Kriterium  der  Wahr- 
heit, das  er  in  dem  Satze  findet,  dass  das- 
jenige  wahr  sei,  was  nnscre  Natur  uns  zu 
glauben  zwingt  Einige  Wahrheiten  erkennen 
wir  auf  dem  Wege  des  Beweises,  Andere 
auf  unmittelbare  Weise  durch  den  „common 
sense"  (Gemeinsinn  oder  gesunden  Slenschcn- 
veretand),  welcher  die  Wahrheit  instinctartig 
vernimmt  und  unter  dessen  Urtheil  sich  auch 
alle  Beweisfdhrung  ftigen  muss.  Alles  mensch- 
lichc  Wissen  bernht  auf  unbewiesenen  und 
uubeweisbarcn  Axiomen,  zu  welchen  auch 
die  durch  Ucbereinstimmung  Aller  verbtirgte 
Thatsache  gehort,  dass  der  Empfindung  ein 
Gegenstand  eutspricht  und  dass  der  Causal- 
begriff  (der  Zusammenhang  zwischen  Ursache 
una  Wirknng)  im  gesunden  Menschenverstande  I 


liegt.  Auf  der  Voraussetznng  der  Richtigkeit 
des  Gemeinsinnes  beruht  alles  Wissen,  alle 
Wahrheit,  alle  Tugend.  Neben  diesen  Er- 
firterungen  Beattie's  lauft  eine  in  gereiztem 
und  eifernden  Tone  gehaltene  Polemik  gegen 
den  allgcmcinen  Skepticismus  Hume's  her, 
sowie  gegen  den  spiritualistischen  Skepticis- 
mus Berkeley's  und  gegen  Descartes,  welehcm 
Reid  die  Sucht,  Alles  beweisen  zu  wollen, 
zum  Vorwurf  macht  Unter  dem  Titel  „Disser 
lotions  moral  and  critical"  verOffeutlichte 
Beattie  1783  vermischte  Aufsatze  fiber  Ge- 
dachtniss  und  Einbildungskraft,  fiber  Traume, 
fiber  die  Theorie  der  Sprache  (Versueh  einer 
allgeraeinen  Grammatik),  fiber  Familien-Ge- 
fflhle,  fiber  die  Beispiele  des  Erhabenen. 
Von  besonderer  Bedeutung  ist  darin  die  Er- 
Orterung  fiber  Gedachtniss  und  Einbildungs- 
kraft.  Er  hebt  mit  Reid  hervor,  dass  die 
Erinnerung  das  Bewusstsein  eines  wirklich 
Gewesenen  enthalte  nnd  unterscheidet  mit 
Aristoteles  das  passive  und  active  Gedacht- 
niss [remembrance  und  recollection).  Die 
Einbildungskraft  fasst  er  einestheils  als  ein 
VermSgen  der  reinen  Apprehension ,  ohne 
Rficksicht  auf  das  wirklicne  Sein  oder  Nicht- 
sein  des  Gegen standes ,  anderntheils  als  ein 
VermOgen,  Vorstellungen  mit  einander  zu 
verkntlpfen  (Ideenassociation) ,  wobei  er  ge- 
wisse  Gesetze  aufzustellen  sucht.  Im  Jahre 
1786  erschien  von  ihm  die  Schrift  „  Evi- 
dences of  the  christian  religion",  in  zwei 
Banden,  und  1790  die  Schrift  „  Elements  of 
moral  science",  in  zwei  Banden,  welche 
letztere  aus  seinen  Lehrvortragen  entstanden 
war.  Nachdem  sich  Beattie  wegen  Krank- 
lichkeit  1788  —  89  in  seinem  Lchramte  durch 
seinen  Sohn  hatte  vcrtreten  lassen,  starb 
dieser  Sohn  1789  und  ein  zweiter  1796.  In 
Polge  dieser  hauslichen  Leiden  verfiel  er  in 
eine  Schwermuth,  die  ihn  veranlasste,  sich 
einen  Stellvertreter  geben  zu  lassen  und  in 
die  Einsarakcit  zu  vergraben.  Er  starb  18<>3. 
Beattie's  Versuch  iibcr  die  Natur  und  Unvcr- 

andcrlichkeit  der  Waiirlieit  im  Qegcnsatz  der 

Kliigelei  und  Zwoifclsucht.    Aus  dem  Eng- 

lischen.  1772. 
Beattie's  neue  pbilosophischu  Versuche.  Aus  dem 

Englischeu  von  Meiiiers.    1779,  2  Biinde. 
Forbes,  W. ,  account  of  the  life  and  writings 

of  James  Beattie.    3  Baitde,  1806,  7  und  24. 
Mallet,  sar  la  vie  et  lea  e'erita  de  James  Beattie. 

(Coinptes  rendus  de  l'academie  de  sciences 

morales  et  politiques.  Vol.  66,  1863.) 

Beauregard,  siehe  Berigard. 

Beausobre,  Isaac  de,  auch  Belle- 
sob  ri us  genauut,  war  1659  zu  Xiort  < in 
Poitoin  aus  einer  alten  reformirten  Adels- 
familie  geboren,  auf  der  reformirten  Akademic 
zu  Saumur  zum  Theologcn  gebildet,  wurde 
1683  Pfarrer  zu  Chatillon  sur  Indre  (in 
Tonraine),  fltlchtete  nach  Anfhebung  des 
Edicts  von  Nantes  nach  Rotterdam,  ging 
dann  als  Kaplan  der  Fflrstin  von  Anhalt 
nach  Dessau  und  wurde  1694  als  franzSsischcr 
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Prcdiger  In  Berlin  angestellt,  wo  er  als  In- 
spector der  franzdaischcn  Kirchen  nnd  Schulcn 
1738  starb.  In  der  Geschichte  der  Philo- 
sophic verdient  er  wegen  seiner  Uistoire 
critique  de  Manichee  el  du  Manicheisme  (in 
2  Banden,  1734)  Erwahnung. 

Beausobre,  Louis  de,  Sohn  des  Vo- 
rigen,  war  1730  in  Berlin  geboren,  im 
70.  Lebensjahre  seines  Vaters,  und  in  Berlin 
auf  Kosten  dcs  Kronprinzen  Friedrich  II. 
gebildet,  worauf  er  in  Frankfort  a.  d.  0. 
stndirte.  Er  starb  als  Mitglied  der  Akademie 
der  Wissenschaften  und  Cabinetsrath  des 
Kdnigs  im  Jahre  1783  in  Berlin.  Er  hat  in 
popular  -  philosophischen  Schriften  die  skep- 
tiachen  und  acnaualistischen  Ideen  des  18.  Jahr- 
hunderts  verbreitet  Dare  Titel  sind:  Disser- 
tations philosophiques  sur  la  nature  du 
feu  et  les  differentes  parties  de  la  philo- 
sophic, 1753.  Le  Pyrrhonisme  du  sage, 
1754.  Songe  d' Epicure,  1756.  Essai  du 
bonheur,  introduction  a  la  statistique,  deux 
vola,  1765. 

Beauvais.  siehe:  Armand  von  Beau- 
voir,  und:  Vincenz  von  Beauvais. 

Beck,  Jacob  Siegmund,  war  1761 
zu  Marienburg  (in  Weatpreuasen)  geboren  und 
studirte  in  Kdnigsberg,  wo  er  Kant's  Vor- 
lesungen  hSrte,  worauf  er  1791  in  Halle 
Lehrer  am  lutherischen  Gymnasium  und 
Privatdocent  wurde.  Als  eifriger  Anhanger 
und  grttndlicher  Vertreter  der  Kant'schen 
Philosophic  gab  er  in  seiner  auf  Ermunterung 
Kant's  verSffentlicbten  Schrift  „Erlauternder 
Auszug  aus  den  kritischen  Schriften  des  Herrn 
Professors  Kant*  1793—96,  in  drei  Banden 
einen  Commentar  zu  dessen  drei  kritischen 
Hanptwerken  heraus,  dessen  dritter  Band 
auch  den  besondern  Titel  ftlhrt:  „Einzig 
mSglicher  Standpunkt,  aus  welchem  die  kri- 
tiache  Philosophic  beurtheilt  werden  muss". 
Gleichzeitig  legte  er  seine  Anachauungen, 
die  er  als  die  richtige  Consequenz  der  Kant'- 
schen Kritiken  und  zugleich  als  dessen  eigne 
Meinung  hinstcllte,  in  gedrangter  Form  in 
seinem  „Grundriss  der  kritischen  Philosophie" 
(1796)  dar  und  veroffentlichte  1798  einen 
„  Commentar  fiber  Kant's  Metaphvsik  der 
Sitten".  Er  geht  bei  der  Untersuchung  des 
Vorstellens  darauf  aus,  die  Grenze  zwischen 
Berkeley's  empirischcm  und  Kant's  kritischem 
Idealismus  zu  Ziehen.  Vom  „Dinp  an  sich" 
will  er  ganz  abstrahirt  wissen  una  verlangt, 
dass  die  Erscheinungen  nicht  aus  dem  Ding 
an  sich  und  den  Yorstellungsgesetzen ,  son- 
dern  nur  aus  der  letztern  erkiart  werden. 
Von  Gegenst&nden  ausser  uns  kdnnen  wir 
Nichts  wissen,  eben  so  wenig  von  der  Existenz 
solcher  Gegenatandc,  da  wir  ausser  Stand 
sind,  unsere  Vorstellungen  mit  den  angeb- 
lichen  Gegenatanden  vergleicken  und  dadurch 
dieExistenz  der  letztern  featstellcn  zu  kdnnen. 
Bei  einem  Ding  an  sich,  welches  dem  Stoff 
unserer  Vorstellungen  entsprccheu  soli,  lasse 


sich  schlechterdinga  Nichts  denken.  Nicht 
der  Gegenstand  ausser  uns,  sondern  unsere 
Vorstellungsfahigkeit  selbst  verknilpft  unsere 
Empfindungcn  zur  Einheit  Wir  bringen 
durch  unsere  Vorstellungen  Nichts  als  Er- 
scheinungen hervor  und  haben  darin  Alles 
selbst  erzeugt.  Zur  Erklarung  unserer  Vor- 
stellungen bedarf  es  weiter  Nichts,  als  auf 
die  ursprttnglichen  Gcsetze  unseres  Vorstel- 
lens, d.  h.  auf  das  ursprtlngliche  Vorstellen, 
als  die  erfahrungsmftssige  Grundthatsache 
misers  Bewusstseins  zurttckzugehen ,  welche 
der  einzig  richtige  Anfang  der  Philosophie 
ist  Durch  dieses  ursprttngliche  Vorstellen 
wird  zunachst  ein  verbundenes  Mannich- 
faltiges  gesetzt  und  darin  zugleich  Raum 
und  Zeit  nnd  das  Reale  der  Dinge  gegeben. 
Erst  nachtraglich  setzen  wir  durch  einen 
zweiten  Act,  die  „  ursprttngliche  Anerken- 
nung  u,  den  Vorstellungsinhalt  uns  als  Gegen- 
stand gegentiber.  Die  „Kategorienw  sind  die 
ursprttnglichen  Voratellungsarten  selbst.  Im 
urspriinglichen  Verstandea-Gebrauche  fallen 
sie  allc  zusammen,  die  Philosophie  zergliedert 
denselben  und  so  erscheint  er  gleichaam  in 
vielen  Vorstellungsarten,  welche  eben  die 
Kategorien  sind.  Der  Raum  an  sich  ist  ganz 
und  gar  Nichts;  er  besteht  bios  in  jenem 
ursprttnglichen  Verfahren,  der  ursprttnglichen 
Zusammcnsetzung  des  Gleichartigen,  die  von 
den  Theilen  zum  Ganzen  geht.  Ebenso  wie 
der  Raum  fallt  auch  die  Zeit  mit  der  Kate- 
gorie  der  Grdssc  zusammen;  beide  sind  ex- 
tensive Griissen.  Die  Zeit  selbst  ist  nichts 
anders,  als  ein  ursprungliches  Darstellen. 
Auf  dieses  werden  nun  weiter  auch  alle  natur- 
wissenschaftlichen  BegrifFe  zurfickgefQhrt  Zur 
Erklarung  des  sittlichen  Wollens  miias  ein 
ursprungliches  Sollen  angenommen  werden, 
dessen  Zweck  nur  die  Menschheit  oder  das 
der  Zwecke  fahige  Wesen  sein  kann.  Die 
Forderung,  die  Menschheit  als  Zweck,  nie 
als  blosses  Mittel  zu  betrachten,  ist  Inhalt 
des  Sittengcsetzes ,  und  die  Verwirklichung 
dieser  Forderung  das  hdchste  Gut  Als  er- 
reichbar  denken  wir  una  letzteres  durch  den 
Glauben  an  die  Unsterblichkeitund  an  Gott  — 
Spater  hat  Beck  diesen  Standpunkt  wieder 
verlassen.  Nachdem  er  namlich  1799  einem 
Rufe  als  Professor  der  Philosophie  nach 
Rostock  gefolgt  war,  erschien  seine  „Pro- 
padeutik  zu  jedem  wissenschaftlichen  Studio  * 
(1799),  worin  er  ala  die  wahre  Philosophie 
nicht  mehr  die  kritiache,  sondern  diejenige 
bezeichnct,  welche  keines  Mannes  Namen 
ftthren  dflrfe.  Spater  gab  er  auch  ein  „  Lehr- 
buch  der  Logik*  (1820)  und  ein  „Lehrbuch 
des  Naturrechtsu  (1820)  heraus.  Er  starb 
zu  Rostock  1842. 

Beda ,  mit  den  Beinamen  Vencrabilis 
(der  Ehrwttrdige)  war  647  zu  Sunderland 
(im  nordlichen  England)  geboren,  seit  seinem 
siebenten  Jahre  bei  den  Monchen  im  Kloster 
Jarrow  (auf  dem  rechten  Tyne-Ufer)  erzogen 
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und  dann  ttber  50  Jahre  lang  Monch  in 
diesein  Kloster,  wo  er  735  starb.  Er  wurde 
darch  seine  zahlreichen  und  mannichfaltigen 
Schriften  der  Lebrer  seiner  Zeit  und  der 
folgenden  Jahrhunderte,  indem  er  seine  um- 
fassenden  gelehrten  Kenntnisse  dazu  benutzte, 
um  einzelne  Tbeile  der  heUigen  Schrift  in 
die  silchsische  Volkssprache  zu  ttbersetzen, 
und  daneben  auch  durcb  Homilien  (Predigten) 
und  Auslegnngen  der  hciligen  Schriften  den 
Lesern  der  letztern  zu  Illllfe  zu  kommen 
suchte.  Aus8crdem  scbrieb  Beda  eineKirchen- 
geschichte  der  Angelsacbsen  und  ein  Werk 
„de  rerum  natura"  (Uber  die  Natur  der 
Dinge),  welches  jedoch  ohne  eigentlich  philo- 
sophischen Gelialt  im  Wesentlichen  nur  ein 
Auszug  aus  der  ahnlichen  Schrift  des  im 
7.  Jahrhundert  lebenden  Isidor  von  Sevilla 
ist ,  wie  es  denn  Uberhaupt  im  Sinne  der 
damaligen  Zeit  war,  durch  neue  AuszUge  aus 
frtlhern  AuszQgen  die  damalige  Summo  der 
ttberlieferten  Kenntnisse  weltlicher  Wisaen- 
schaft  immer  knapper  zusammen  zu  fassen. 
Doch  ist  von  Beda  zu  rllhmen,  dass  er  sich 
vomKirchcnvater  Augustinus,  dcssen  Schritfen 
er  benutzte ,  den  philosophischen  Blick  auf 
das  Ganze  der  Wissenschaften  anzueignen 
verstand. 

Bedae  opera  sind  zu  Paris  1521  und  1544,  zu 
Basel  1573  und  zu  Kiiln  1612  und  1688 
gedruckt,  ncuerdings  abcr  herausgegeben 
worden  von 

A.  Giles,  tin-  complet  works  of  venerable  Beda 
in  the  original  latin,  in  12  Bauden,  London 
1843.  44. 

Bedae  cannina  edidlt  H.  Meyer.  1835. 
Werner,  K.,  Beda  der  Ehrwiirdige  und  seine 
Zeit  1875. 

Beguelin,  Nicolas  de,  (Wegelin)  war 
geboren  1714  zu  Couxtclari  (in  der  Schweiz) 
und  Burger  zu  Biel,  studirte  in  Basel  die 
Rechtswissenschaft,  kam  1735  nach  Wetzlar. 
um  den  Reichsprocess  kennen  zu  lerncn,  una 
wurde  1746  von  Friedrich  dem  Grossen  aLs 
Lchrcr  des  nachmaligen  K8nigs  Friedrich 
Wilhelm  nach  Berlin  berufen,  wo  er  sp&ter 
Mitglied  der  Akademie  der  Wissenschaften 
und  1786  Director  der  philosophischen  Kiasse 
wurde,  als  welcher  er  1789  starb.  In  den 
Memoires  de  I'academie  de  Berlin  sind 
ausser  naturhistorischen  und  mathematischen 
auch  philosophische  Abliandlungen  von  ihm 
enthalten,  worin  er  einen  Eklekticismus  aus 
den  verschiedenen  philosophischen  Systemen 
emnfiehlt,  in  der  Psychologie  Locke  mit 
Leibniz  zu  vcreinigen  sucht  und  in  Betreff 
der  ersten  Principicn  der  Metaphysik  sich 
dem  Standpunkt  Kant's  nahert.  Besonders 
beachtenswerth  sind  seine  in  den  Berliner 
Manoires  1870  und  1872  verOffentlichten 
Denkschriften  zur  „  Philosophic  der  Ge- 
schichte", auf  welche  Karl  Kosenkranz 
(das  Verdienst  der  Deutschen  um  die  Philo- 
sophie der  Geschichte,  1835,  S.  10  und 
30—60)  mit  einem  deutschen  Auszuge  daraus 


wiederam  aufmerksam  gemacht  hat.  Er  fasst 
darin  die  Geschichte  mit  vorwaltender  KUck- 
sichr  auf  die  Bildungsgesetze  der  Staats- 
verfassungenauf  und  will,  in  Uebereinstimmung 
mit  dem  damals  herrschenden  Systeme  des 
Gleichgewichts,  Alles  aus  dem  Gegcnsatz  von 
todten  und  lebendigen  Krftften  erklaren. 

BehmciijAr  (ben  el-Mar zuban)  ein 
persischer  Aristoteliker,  Schtiler  des  Ibn  Sina 
(Avicenna),  lebte  im  11.  Jahrhundert  und 
verfasste  mehrerc  Abhandlungen,  von  welchen 
die  eine  „(lber  den  Gegenstand  der  Meta- 
physik** und  eine  andcre  n fiber  die  Ah 
stufungen   des  seienden  Wesens"  betitelt 
arabisch  und  deutsch  mit  Anmerkungen  von 
S.  Popcr,  1851,  herausgegeben  wurden.  Der 
wcsentliche  Inhalt  beider  Abhandlungen  ist 
dieser.   Gegenstand  der  Metaphysik  ist  das 
Seiende  als  solches,  und  die  ihm  unbedingt 
anhaftenden  Neben-  und  Folgebestimmungen 
(Accidenzen).   Das  Seinsprincip  als  solches 
ist  nur  fttr  einen  Theil  des  Seins,  namlich 
filr  das  verursachte  Sein,  und  desshalb  forscht 
man  nach  der  ersten  Ursache,  aus  der  jedes 
verursachte  Sein  hervorgeht.   Nur  in  drei 
Punkten  ist  das  Sein  als  solches  verschieden :  in 
Bezug  auf  das  Frtlher  und  Spater,  das  Selb8^ 
genUgen  und  Bedtirftigsein,  die  Isothwendig- 
keit   und   Mdglichkeii     Die  wesentliche 
Seinsnothwendigkeit  schlechthin  ist  nichts 
Verursachtes ,  sondern  nur  sein  eignes  un- 
bedingtes  Gesetzsein,  das  ursachlose  Seiende, 
welches  nur  Eins  ist    Es  giebt  vier  Ab- 
stufungen  von  immateriellen  Wesen:  das 
Eine,  ursachlose  Seiende,   die  wirkenden 
Intelligenzen ,  die  himmliscben  Seelen,  die 
mcnschlichen  Seelen.    Sie  alle  haben  vier 
gemeinsdiaftliche  Eigenschaften ,  sie  sind 
namlich  unkdrperlich ,  unsterblich  und  nn- 
zerstdrbar,  sie  erkenncn  ihr  eignes  Wesen, 
sie  haben  jede  ihre  eigenthumliche  Seligkeit 
und  ihr   eigenthUmliches  Leben  und  ihr 
8elbstandiges  Wesen.   Die  Beweise  zur  Er- 
hartung  der  Wirklichkeit  dieser  immateriellen 
Wesen  bilden  den  Hauptinhalt  der  zweiten 
Abl i an dlung.     Die  der  Seele  ahi  solcher 
zukommende  BefHhigung  zur  Aufnahme  der 
intellectuellcn  Anschauungen  ist  verschieden 
von  ihrer  Befahigung  zur  Erlangung  der 
Vollkommenheit  und  zur  Vollendung  Hires 
Wesens.   Hire  zeitlich  bedingte  Befahigung, 
diese  Vollkommenheit  in  sich  anfzunchmen 
und  dadurch  thatsachlich  cntwickelte  In- 
telligenz  zu  werden,  liegt  in  der  Materie  und 
fallt  erfahrungsmassig  zusammen  mit  dem 
Eintretcn  der  Abbilder  der  aussern  Dinge 
in   die   reproducirende   und  producirenae 
Einbildungsk  rat  t.  Zur  Erlangung  der  actuellen 
Intelligenz  hat  also  die  Seele  unumganglich 
den  Kdrper  nOthig. 

Bekker,  Balthaser,  war  1634  zu 
Mctslawier  (in  Friesland)  geboren  und  hatte 
sich  als  begeisterten  Cartesianer  in  seiner 
Schrift  „de philosophia  Cartesiana  admonitio 
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Candida  et  sincera"  (1668),  so  wie  als  Doctor 
der  Theologie  nnd  reformirter  Prediger  in 
Amsterdam  dnrch  eine  frcisinnige  Auslegung 
dea  Heidelbergcr  Katechismns  nnd  eine  liber 
den  Komcton  vom  Jahr  1680 — 81  verOffent- 
lichte  Sclirift  (1083)  bekannt  geinacht,  worauf 
er  1001  —  93  mit  den  vier  Biinden  seines 
weltberilbmt  gewoTdnen  Werkes  „Betoverden 
ff'ereld"  (bezauberte  Welt),  welches  gleich- 
zeitigaus  dem  Hollandiachcn  in's  Franzdsischc, 
Deutsche  und  Lateinische  ilberaetzt  wurde, 
mit  der  Abaicht  „dem  Teufel  seine  Macht  zn 
rauben  und  ihn  von  der  Erde  in  die  Ildlle 
zu  verbannen",  ala  furchtloser  Kampfer  gegen 
den  Aberglanben  hervortrat.  Er  wnrde  in 
Folgc  desacn  aus  dem  Kirchenverbande  aus- 
geschlossen  und  trat  zur  franzosisch  -  rcfor- 
rairten  Gemeinde  tlber.  Den  grausamen 
VeTfolgungen ,  die  er  durch  den  fanatischen 
Haas  der  Rechtglaubigen  zu  erdulden  hatte, 
erlag  er  im  Jabr  1698,  wfihrend  sein  Werk 
ein  Grand  -  und  Eckstein  des  spatern 
protcstantischen  liationalismus  und  fur  Chri- 
stian Thomasins  der  Anstoss  zur  Verbannung 
der  Hexenprocesse  aus  dem  deutschen  Ge- 
richtswesen  wurde  und  1781,  im  Jahre  des 
Erscheinens  von  Kant's  Kritik  der  reinen 
Vernunft,  eine  durch  J.  8.  Sender  ver- 
anstaltete  neue  deutsche  Ueberaetzung  und 
Umarbeitung  erlebte. 

IN  lliilus.  Bonaventura,  war  zu  An- 
faug  des  17.  Jahrhunderts  zu  Catana  in 
Sicilicn  geboren  und  als  gelehrter  Prancia- 
kanerein  eifriger  A nh anger  des  scholastiachen 
Schulhauptes  Duns  Scotua.  Im  Collegium 
des  heiligen  Bonaventura  in  Rom  lehrte  er 
gemeinsam  mit  aeinem  Freunde  Barthjolomaeus 
Mastrius  die  scotistische  Philosophic,  welche 
sie  in  einer  Sdirift  „Disputationes  in  organum 
Arislotelis,  r/uibus  Scott  Logica  vindicatur" 
gemeinsam  vertheidigten.  Er  starb  als 
Provincial  seines  Ordena  1076  zu  Catana. 
Ausfier  vcrschiedenen  Commentarcn  tlber 
Aristoteliache  Schriften  verfasste  Bellutus 
einen  „Cursus  philosophiaeadmentemScoti". 
Bena,  sielie  Amalrich  von  Bena. 
BenbennMe,  Samuel,  ein  Spanier, 
der  urn's  Jahr  13W)  blflhte,  Ubersetzte  das 
Werk  des  Boetius  „de  consolatione  philo- 
sophiac"  in'8  Hcbrftiache,  wovon  sich  Hand- 
schriften  in  der  Vatikanischen  und  Mttnchner 
Bibliothek  befinden. 

Bendavid,  Lazarus,  war  1764  in 
Berlin  geboren,  stndirte  zuerat  in  Gottingen 
Mathcmatik  und  wandte  aich  dann  zum 
Stndium  der  Kant'schen  Philosophic,  deren 
eifriger  Anhanger  er  wurde.  Nachdem  er 
in  Berlin  1790  dffentliche  Vorlesungcn  Ubcr 
die  Kritik  der  reinen  Vernunft  gehalten  hatte, 
trug  er  mchrere  Jahre  lang  zuerat  in  einem 
Hrtrsaale  der  Univeraitat,  dann  im  Hauae  de8 
Grafen  von  Harrach  vor  einem  gliinzenden 
Publikum  aein  ganzes  System  der  kritischen 
Philosophic  vor.   Seine  Schriften  sind:  Ver- 


auch  tlber  das  Vergnflgen  1794  (in  2  Theilen), 
Vorlesungcn  Ober  die  Kritik  der  reinen 
Vernunft  (1795  und  1802),  desgleichen  tlber 
die  praktische  Vernunft  (1796)  nnd  eben8o 
tlber  die  Kritik  der  Urtheilakraft  (1796), 
fcrner:  Ueber  den  Zweck  der  kritischen 
Philosophic  (1796),  Vorlesungcn  tlber  die 
metaphysischen  Anfangsgrunde  der  Natur- 
wi88enschaft  (1798)  und  Verauch  einer  Rechts- 
lehre  (1802).  Gegen  alle  nachkantiBche 
Gei8tesbewegnng  sicli  abschliessend  starb  er 
als  reiner  Kantianer  1832  in  Berlin. 
Bend  avid,  L.,  Selbstbiopraphie.  1804. 
Bene,  Leone  del,  ge8torben  im  Jahr 
1677,  war  Verfasser  eines  religionB  -  philo- 
sophischen  Werkes  in  hebraischer  Sprache: 
„Kisdth  le-bcth  David"  (Verona,  1646), 
worin  er  tlber  Erschaffung  der  Welt,  tlber 
die  Firmamente,  die  Himmelskdrper ,  die 
Eleraentc,  das  Dasein  Gottes  und  seine 
Eigenschaften,  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
una  Auferatehung  der  Todten  handelt. 

Beneke,  Eduard,  war  1798  in  Berlin 
geboren  und  auf  dem  dortigen  Friedrichs- 
gymnasiiun  gebildet  Seit  1816  stndirte  er 
in  Halle  und  seit  1817  in  Berlin  ursprting- 
lich  Theologie  und  war  in  seiner  Vaterstadt 
ein  fleissiger  Zuhtirer  der  Predigten  Schleier- 
macher8.  Aber  die  Anregung,  die  er  in 
Halle  durch  die  dortigen  Veteranen  des 
Kantianismus,  Hoffbauer  und  Jakob,  und  in 
Berlin  durch  Kiesewetter  ftlr  die  Erfahrungs- 
scelenlehre  erhalten  hatte,  lenkte  ihn  schon 
wahrend  seiner  Studienzeit  auf  die  Bnhn 
psychologischer  Forachuhg,  in  der  er  seinen 
Lebensberuf  erkannte.  Seine  Studien  wandten 
sich  der  sensualistischen  Richtung  in  der 
Philosophie  zu,  wie  sie  in  England  dnrch 
Locke,  Hume,  Priestley,  Hartley  und  durch 
die  schottische  Schule,  insbesondere  durch 
Reid  und  Stewart,  vertreten  war.  Daneben 
begeguen  wir  bei  ihm  Anregungen  durch  die 
Schriften  von  Kant,  Jacobi,  Fries,  Schelling 
und  Herbart,  wihrend  sich  seine  Geistes- 
richtung  gegen  die  durch  Fichte,  Schelling 
und  Hegel  eingeleitete  philosophischc  Ent- 
wicklung  der  beiden  ersten  Jahrzehnte  unsers 
Jahrhunderts  ablehnend  und  verneinend  ver- 
hiclt.  Die  noch  nnreife  und  iltlchtige 
Erstlingsschrift  des  22jilhrigen  Jtinglings 
„Erfahrung8seelenlehre  ala  Grundlage 
alles  WiBsens  in  ihren  HauptzQgen 
dargestellt**  (1820)  wollte  nur  zeigen,  wie 
und  wo  in  dieser  Grnndwissenschaft  alle 
menschlichen  Erkcnntnisse  ihre  Wurzeln 
treiben,  enthalt  aber  bcreits  in  ihren  Haupt- 
ztlgen  die  keimkraftigen  Gedanken,  welche 
den  Kern  seiner  wissenschaftlichen  An- 
schauungen  bilden  und  deren  fortschreitender 
Ausbildung  seine  geiatige  Lebensarbcit  ferner- 
hin  gewidmet  war.  Eine  zweite  kleine  Schrift: 
„Erkenntni8slehre  nach  dem  Bewnsst- 
sein  der  reinen  Vernunft  in  ihren 
Grundzugen   dargelegt"   (1820)  suchte 
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durch  den  Nachweis,  dass  die  von  Kant  fur 
apriorisch  (vor  der  Erfahrnng  gegeben)  an- 
gesehenen  Formen  der  Erkenntniss  eben- 
sowohl,  wie  das  Material  derselben  aus  der 
Erfahrnng  stammen,  das  logiache  Fnndamcnt 
seines  philosophischen  Standpunkta  zn  ent- 
wickeln.  Mit  der  Schrift  „De  verts  philo- 
sophiae  initiis"  (1820)  habilitirte  sich  der 
Verfasser  am  9.  Angust  als  Privatdocent  fOr 
Philosophic  an  der  Berliner  Universitat,  wo 
sett  zwei  Jahren  Hegel  die  „Philosophie  des 
Absoluten41  als  prenssische  Staatsphilosophie 
einzubtlrgern  bemliht  Mar.  Dagegen  setzt 
der  junge  Docent  auseinander,  dags  das  Ziel 
der  Philosophic  von  der  Erfahrung  aus 
erreicht  werden  mUsse  und  vergleicht  das 
entgegengesetzte  Verfahren,  welches  aus 
eineni  einzigen  obcrsten  Princip  ohne  IKllfe 
der  Erfahrnng  Alios  ableiten  wolle,  mit  dem 
thOrichten  Versnche,  ein  Haus  vom  Dach 
aus  zn  banen.  Er  erkl&rt  die  sogcnannte 
..dialektische  Methode44  (Hegel's),  welche  auf 
der  Voranssetzung  einer  vom  Allgemeinen 
zum  Besondern  fortschreitenden  Selbstbe- 
wegung  des  Begriffs  beruht,  fflr  unmSglich 
nnd  stellt  zugleich  im  Widersproch  mit  Kant 
den  Satz  auf,  dass  wir  unsere  psychischen 
Functionen  mit  voller  Wahrheit,  wie  sie 
wirklich  an  sich  sind,  erkennen.  Mit  diesem 
philosophischen  Progamme  begann  Beneke 
im  Herbst  1820  seine  Vorlesungen  an  der 
Universitat.  Nachdem  im  Jahr  1821  Hegel's 
Rechtsphilosophie  erschienen  war,  maclite 
der  junge  Erfahningsphilosoph  dagegen  eine, 
wenn  auch  nicht  namentliche,  docli  sachlich 
deutlich  genng  hervortretende  Opposition  in 
seiner  Schrift  „Grundlcgung  zur  Plivsik 
der  Sitten44  (1822),  die  er  als  Gegensttlck 
zu  Kant's  Metaphysik  der  Sitten  hinstellte. 
Indem  er  die  Sittenlehre  an  die  Erfahrungs- 
seelenlehre  (Physik  der  Seele)  anknfipft, 
sucht  er  im  Gegensatz  zu  Kant's  kategorischem 
Imperativ  nnd  zu  dem  „  Despotismus  der 
Kegel-  das  Sittliche  mit  Fr.  H.  Jacobi  auf 
das  Gefflhl  zn  grtlnden  und  erklflrt  die 
sittlichen  Urtheile  als  Geftlhlsbegriffe,  Zwecke 
von  absolutem  Werthe  gebe  es  fur  den 
Menschen  nicht,  alle  Werthe  seien  vielraehr 
einzelne  und  subjectiv  bestimmte,  d.  h.  was 
jedcm  Einzelncn  Lust  nnd  in  welchem  Maasse 
es  dies  sei,  bcstimme  seine  Werthgebung 
oder  sei n en  „Lustranmu  und  die  in  der  Seele 
zurtlckbleibende  sittliche  Anlage.  Als  Pro- 
gTamm  zu  seinen  fttr  den  Sommer  1822  in 
Anssichtgenommenen  Vorlesungen  UberLogik 
und  Metaphvsik  verdffentlichte  Beneke  gleich- 
zeitig  die  kleine  Schrift  „Nene  Grund- 
legnng  zur  Metaphysik44,  worunter  er 
die  Bestimmnng  des  Verhaltnisses  zwischcn 
Vorstellen  nnd  Sein  versteht.  Jede  Erkenntniss 
unserer  Seelenthfttigkeiten  gilt  ihm  als  die 
Erkenntniss  eines  Seins  an  sich  d.  h.  so  wie 
es  unabbangig  von  seineni  Vorgestelltwerden 
ist.  Durch  die  Walurnehmungen  von  unserm 


Leibe  haben  wir  die  vermittelte  Erkenntniss 
eines  Seins,  welches  wir  als  nnser  psychisches 
Sein  unmittelbar.  wie  cs  an  sich  ist,  vorstellen. 
Bei  der  Wahrnehmung  eines  fremden  Leibes, 
d.  h.  auf  Anlaas  solcher  Sinneswahmehmungen, 
die  der  Wahrnehmung  von  unserm  cignen 
Leibe  analog  sind,  stellen  wir  una  eine  der 
unsrigen  ahnliche  Seele  als  ein  fremdes  Sein 
vor,  welches  wir  insoweit,  als  es  mit  unserm 
eignen  psychischen  Sein  ubereinstimmt,  eben- 
falls  so,  wie  es  an  sich  ist,  denken.  L'nd 
von  dem  uns  ahnlichsten  menschlichen  Sein 
aus  geht  dann  unsere  Vorstellungsfiihigkcit 
in  ununterbrochener  Stufeureihe  abwarts, 
indem  zugleich  mit  jeder  Stufe,  die  wir  in 
der  Vollkommenheit  des  Seins  hinabsteigen, 
auch  die  Vollkommenheit  der  Vorstellung 
abnimmt 

Auf  Hegel's  Betrieb  wurden  unerwartet 
dem  jungen  Privatdocenten  fflr  das  Sommcr- 
semester  1822  vom  Ministerinm  Altenstein 
die  Vorlesungen  untersagt,  weil  sich  in  seiner 
„Grundlegnng  zur  Physik  der  Sitten 44  eine 
Einseitigkeit  der  Bctrachtung  zeige,  die  auf 
JUnglinge  leicht  sehr  nachtheilig  wirken 
kdnne.  Da  sich  in  Folge  dieses  Urtlieils 
eine  von  Weimar  aus  beabsichtigte  Berufung 
Beneke's  an  die  Universitat  Jena  zerschlup, 
so  habilitirte  sich  dieser  auf  Ostern  1824  als 
Privatdocent  in  Gdttingcn.  Nachdem  in 
demselben  Jahre  seine  „Beitrflge  zur 
Bea rbeit ung  der  Seelenkrankh eits- 
kunde,  ncbst  einem  vorgedrnckten  Send- 
schreiben  an  Herbart:  Soli  die  Psychologie  me- 
taphysisch  oder  physisch  begrtlndet  werden?*4 
(1824)  erschienen  waren,  verSffentlichte 
Beneke  1825  — 1827  sein  erstes  grosseres 
Werk:  „Psychologische  Skizzen44, 
und  zwar  den  ersten  Band  nnter  dem  be- 
sondern Xitel :  Skizzen  zur  Naturlehre  der 
Geftlhle,  in  Verbindung  mit  einer  erlftuternden 
Abhandlung  liber  die  Bewnastwcrdung  der 
Seelenthatigkeiten(1825),  worauf  er  die  kleine 
Schrift  „ Verhaltniss  der  Seele  zum 
Leibe44  (1836)  folgen  liess,  wahrend  der 
zweite  Band  der  „psychologischen  Skizzen44 
unter  dem  besondern  Xitel  erschien:  Ueber 
die  Vermogen  der  menschlichen  Seele  und 
deren  allmahliche  Ausbildnng  (1827).  In 
diescn  zusammengehdrenden  Schriften  giebt 
Beneke  zuerst  eine  zusammenhttngende  Durch- 
fllhrungseinerpsychologischenAnschaunngen, 
indem  er  den  seitherigen  Weg  einer  Er- 
klarunp:  der  seclischen  Vor^uge  aus  den 
sogcnannten  Seelenvermflgen  als  nichts- 
sagende  blosse  Worterklftrungen  verschmaht 
und  klare,  bestimmte  Unterscheidungen  der 
psychischen  Zustande  und  Vorgftnge  zn  {?e- 
winnen  und  dadurch  zugleich  ihre  Ent- 
stehungsweise  aufzuklaren  sucht  In  ge- 
rauscliloser  Lchrthatigkeit  und  wissenschaft- 
licher  Arbeitsseligkeit  verflossen  ihm  die 
nachsten  Jahre  nachdem  es  ihm  gelungen 
war,  seine  Rehabilitirang  als  Privatdocent 
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in  Berlin  im  Jahr  1827  n  erreichen.  Im 
Jahr  1830  verOffentlichte  er:  „Grund- 
satzederCivil-undCriminalgesctz- 
gebung,  aus  dea  Handschriften  aes  eng- 
lischen  Rechtsgelehrten  Jercmias  Bcntham 
herauagegebcn  von  Etienne  Dumoot,  nach 
der  zweiten  Auflage  bearbcitet  und  mit 
Anmerkungen  versehen  von  F.  E.  Benekeu 
(in  zwei  Banden).  Nach  dem  Urtheile,  das 
Warnkdnig  in  seiner  Rechtsphilosophie  aus- 
sprach,  hat  erst  darch  Bcneke'a  Bearbeitung 
die  Theorie  Bentliams  eine  festere  Grund- 
lage,  richtige  llaltung  nnd  die  ihr  fehlende 
Genauigkeit  erhalten.  Seine  eignen  An- 
sichten,  die  mit  der  Lehre  Benthams  selbst 
nieht  verwechselt  werdcn  dlirfen,  hat  Beneke 
in  der  Vorrede  dargelegt  Im  Jahr  1832 
crschicn  von  Beneke  cine  nene  Schrift: 
„Kant  nnd  die  philosophische  Aufgabe 
unserer  Zeit;  eine  Jubeldenkschrift  auf 
die  Kritik  der  reinen  Vernunft*.  Sie  war 
fur  das  Jahr  1831  bestimmt,  als  dem  50. 
Jahre  nach  dem  Erscheinen  von  Kant's 
Werk,  aber  in  Polge  einer  Verzogerung  des 
Drucks  erst  1822  ausgegeben.  Beneke  nahm 
darin  feste  Stellung  als  Gegner  der  die 
Erfahrung  uberfliegenden  Speculation  Uber 
das  Absolute  und  als  Erneuerer  der  Kant'- 
schen  Tendenz  zur  Erfahrungsphilosophie 
und  sucht  das  im  Wesentlichen  auf  psycho- 
logischer  Grundlage  ruhende  Unternelimen 
Kant's  von  den  Missverstandnissen  und  ab- 
sichtlichen  Verdrehungen  zu  reinigen,  die 
sich  wahrend  der  vorausgegangenen  funfzig 
Jahre  bei  den  nachkant'schcn  Philosophcn 
uber  Kant  eingeschlichen  hatten.  Kant 
wollte  (so  heisst  es  darin)  dem  Weclisel  der 
Systeme  fUr  immer  ein  Ende  machen;  aber 
nie  si  ml  dieselben  schneller  und  mit  einer 
solchen  Schwindel  erregenden  Eile  aufeinander 
gefolgt,  als  gerade  in  den  letzten  vier  Jahr- 
zehnten.  Kant  wollte  die  Schranken  des 
menschlichen  Erkennens  fur  alle  Zukunft 
unvertnderUch  feststellen,  und  wann  sind 
diese  nach  alien  Seiten  hin  und  leichtsinniger 
von  den  Philosophcn  tlbcrschritten  worden, 
als  seit  dem  Erscheinen  der  Kritik  der 
reinen  VernunftV  Und  alle  diese,  im  vollsten 
Gegensatze  zur  Grundtendenz  Kant's  stehenden 
Systeme  haben  sich  ftlr  dessen  wahre  und 
achte  Nachfolger  ausgegeben,  haben  nichte 
writer  thun  wollen,  als  auf  dem  Grunde 
fortbauen,  der  von  Kant  gelegt  war!  Es  ist 
hohe  Zeit,  dass  wir  zur  Selbsterkenntniss 
kommen  litter  das  Unwesen,  dass  wir  in  der 
Kant'schen  Philosophic  die  Grundwnrzel  des 
Uebels  zu  entdecken  und  den  Strom,  welcher 
Deutschland  mit  einer  intellectuellen  Barbarei 
zu  Uberschwemmen  droht,  an  der  Quelle  zu 
verstopfen  suchen!  Die  Grundtendenz  des 
Kant'schen  Unternehmens  war  die  Durch- 
fuhrung  des  Satzes,  dass  aus  blossen  Be- 
griffen  koine  Erkenntniss  des  Seiendcn,  keine 
BegTundung  des  in  diesen  Begriffen  Gedachten 


mflglich  sei,  dass  die  Erkenntniss ,  wiefern 
sie  eine  Existenz  behauptet,  nur  durch  die 
Wahrnehmung  des  Existirenden  gegeben 
werden  kann.  Auf  die  Feststellung  dieses 
Satzes  geht  Kant's  ganze  Theorie  der  Er- 
fahrungskenntniss  hinaus.  indem  sie  auf  das 
Entschiedenste  daran  festhalt,  dass  die 
menschliche  Vernunft  auf  keine  Weise  das 
Uebersinnliche  zu  erreichen  im  Stand e  sei. 
Bei  der  Aufstellnng  dieses  wichtigen  Satzes 
war  Kant's  Absicht  zunachst  daraur  gerichtet, 
die  menschlichen  Erkenntnisskraftc  fortan 
auf  die  Erfahrung  ,zu  concentriren ,  sodann 
aber  durch  Aufhebung  des  Wissena  zum 
Glauben  Platz  zu  gewinnen  durch  den  Nach- 
weis,  dass  vom  Uebersinnlichen  gar  kein 
Wi8sen  fttr  una  mOglich  sei,  weder  dafur, 
noch  dagegen.  Indem  damit  Kant,  nach 
Beneke'a  Ansicht,  dass  Geheimniss  der  ganzen 
Welt  ausgesprochen  hatte,  kommt  nun  Beneke 
auf  den  der  Kant'schen  Kritik  angeblich 
anklebenden  Mangel  zu  sprechen.  Nach  Kant's 
Grundsatzen  (so  mhrt  er  fort)  sind  die  ein- 
facben  Krafte  oder  Formen  des  menschlichen 
Geistcs  in  keiner  Art  erkennbar,  weder  mi- 
mittelbar  aus  der  Erfahrung,  noch  unabhangig 
von  der  Erfahrung,  noch  endlich  durch  eine 
Vermittelung  zwischen  bciden.  In  dieser 
Hinsicht  ist  die  Kant'sche  Erkenntnisstheorie 
in  einem  unldabarcn  Widerspruche  mit  sich 
selber  befangen.  Er  trieb  die  Specidation 
aus  blossen  Begriffen  zur  Vordcrthtir  hinaus, 
um  sie  zur  Hinterthtlr  wieder  einzulassen. 
An  die  Stelle  der  objectiven  Dichtungen  in 
Bezng  auf  Welt  und  Gott  setzte  er  subjective 
Dichtungen.  Und  Fichte,  Schelling  und  dessen 
Nachfolger  hatten,  Kant  gcgenuber  voll- 
kommen  Recht,  wenn  sie  zum  alten  Dichten 
uber  Gott  und  Welt  zurflckkehrten.  Erklart 
weiterhin  Kant  den  Verstand  fUr  das  Maass 
und  erzeugende  Princip  der  objectiven  Wahr- 
heit  und  begrtlndet  er  also  die  Objectivitat 
unserer  Erkenntnisse  rein  subjectiv,  sofern 
die  ursftchliche  Verbindung  und  alle  ubrigen 
Verbindungen  dieser  Art  rein  aus  dem  Verstand 
in  unsere  Erkenntnisse  hereingebracht  wer- 
den; so  gerieth  er  damit  in  einen  zweiten 
Selbstwiderspruch ,  denn  da  er  ausdrUcklich 
die  Moglichkeit  leugnet,  aus  blossen  Begriffen 
der  Existenz  des  in  diesen  Begriffen  Vor- 
gestellten  gewiss  zu  werden,  so  durfte  er 
sich  iene  subjective  Ableitung  der  Realitat 
auf  keine  Weiae  gestatten.  Der  lrrthum 
aber,  in  den  er  damit  gerieth,  wirktc  bei 
Fichte,  Schelling.  Hegel  in  verderblicher 
Weise  fort.  Noch  tiefer  greift  ein  dritter 
Mangel  der  Kant'schen  Theorie.  Kant  be- 
zeichnet  geistige  Krafte,  Erfolge  und  Processe 
durch  von  der  Aussenwelt  entlehnte  Bilder, 
anstatt  die  Sache  selber  und  den  eigentlichen 
Erfolg  aufzufassen.  Auch  hierin  folgten  ihm 
alle  spatern  deutschen  Syateme,  die  sich  nur 
als  Durchgangspunkte  werthvoll  zeigen,  als 
Kriscn,  die  selbst  Krankheitcn  sind  und 
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vorubergehen  mllssen,  wenn  die  Gesundhcit 
deB  Philosophirens  wiederkehren  soil.  Das 
Philosophiren  ana  Einem  Stuck  ist  ein  Lfeber- 
bleibsel  des  Scholasticismus ,  nnd  ein  neuer 
Tag  wird  in  Dentachland  fUr  die  Philosophic 
anbrechen,  wcnn  wir  una  erst  entschlossen 
haben,  auf  dem  Wege  besonnencr  Selbst- 
bcobachtung  die  Philosophic  zu  auchen.  Schon 
seit  Bacon  von  Verulam  strebt  die  ganze 
neuere  intellectuelle  Cnltur  unanfhalt8am 
zwei  erhabenen  Zielpunkten  zn.  Zuerst 
Antiquirnng  der  (biaherigen  falschen)  meta- 
pbysischen  Methode,  d.  h.  der  Mcthodc, 
welche  aus  bios  abstractem  Denken  oder 
aus  selbstgebildeten  Dichtungen  eine  Er- 
kenntniss  des  Wirklichen  crkltigeln  will. 
Erfahrung,  innere  nnd  aussere,  sind  die 
einzig  gtiltigen  Grundlagen  jeder  wahren 
Wissenschaft,  nnd  selbst  die  Wissenschaft 
von  den  Grunden  der  Natur,  die  Metaphysik 
(wenn  sie  nicht  mit  Hirngespinnsten  traumen, 
8ondern  wahre  Wissenschaft  scin  will)  kann 
keine  andere  Grundlage  crhalten,  als  die 
innere  Erfahrung.  Nach  Wahrheit,  d.  h.  nach 
Uebereinstimmung  (des  Denkens)  mit  dem 
wirklich  Gegebenen,  muss  vor  Allem  gefragt 
werden  und  kein  vermittelnder  Vertrag  ist 
znl&ssig  mit  der  sogenannten  philosophischen 
Speculation;  dieselbe  muss  ganz  und  gar 
ausgetrieben  werden,  wo  cs  wahre  Wissen- 
schaft gilt.  Allerdings  wird  cs  hicrzu  in 
Dentachland  noch  eines  schweren  Kampfes 
bedurfen;  aber  gewiss  wird  zuletzt  die  jetzt 
unterdrtlckte  Erfahrungsphilosophie  den  Sieg 
davontragen.  Kant's  Philosophic  war,  ihrem 
tiefsten  Grande  nach,  ein  kr&ftigcr  Anlauf 
hierzu;  der  Kantianismus  in  seiner  vollen 
Keinheit  wird  tiber  die  metaphysische  Methode 
triumphiren.  Nur  die  wahre  Kant'sche  Lehre 
also  ist  cs,  was  una  die  Zukunft  bringen 
wird,  gelautert  von  ihren  Schlacken  und 
befreit  von  ihren  entstellenden  HUllcn.  Der 
zweite  Zielpunkt,  zu  welchem  die  ganze 
neuere  Philosophie  unveranderlich  hinstrebte, 
ist  die  P  s  y  c  h  o  1  o  g  i  e ,  rein  auf  unser  Selbst- 
bewusstsein  begrllndet,  als  Mittelpunkt  der 
gesammten  Philosophie ,  als  die  Sonne  von 
welcher  alle  Ubrigen  philosophischen  Wissen- 
schaftcn  ihr  Licht  empfangen.  Alle  philo- 
sophischen Begriife  sind  ja  Erzeugnisse  der 
menschlichen  Seele:  das  logisch.  Richtige 
und  Unrichtige,  das  asthetisch  Schdne  und 
Hiissliche,  das  Sittliche  und  das  Unsittliche, 
das  Kecht  und  das  Unrecht,  und  was  sonst 
noch  Problem  der  Philosophie  werden  kann, 
sind  nur  verschiedene  psychische  Bildungs- 
formen;  ja  selbst  die  innern  Krafte  und 
Grllnde  der  Aussendinge,  soweit  wir  dieselben 
ilbcrhaupt  zu  erkennen  im  Stande  sind,  ver- 
mdgen  wir  nur  in  Analogie  mit  unserm 
eignen  Seelensein  zu  erkennen,  als  dem 
einzigen  Sein,  welches  wir  uberhaupt  in 
seiner  vollen  Wahrheit  und  Innerlichkeit 
aufzufassen  im  Stande  sind.   Die  gesammte 


ilbrige  Philosophie  ist  also  nichts  anders  als 
angewandte  Psychologic  Was  sich  aber 
als  bleibender  Gewinn  von  Kant's  kritischem 
Unternehmen  stets  von  Neuem  bestHtigen 
wird,  ist  dies,  dass  das  Uebersinnliche  fur 
das  raenschliche  Erkennen  unerreichbar  ist. 
Nur  im  Glauben  und  Ahnen  vermogen  wir 
OBI  dcmsclben  zu  nahern,  und  in  Bezug 
darauf  also  ist  keine  allgemein  gultige  nnd 
allgemein  geltende  Theorie,  keine  voile  Ein- 
stimmung  der  Ansichten  zu  erwarten.  Die 
religioseu  Ideen  werden  den  subjectiven  Be- 
diirfnissen  gem&ss  in  alle  Zukunft  bin  auf 
raannichfaltige  Weise  begrQndet  werden 
kdnnen,  und  die  Keligionsphilosophie  als 
Wissenschaft  kann  weniger  Philosophie  fiber 
die  Gegenstande  der  Religion  sein,  als  Philo- 
sophie iiber  das  unabh&ngig  von  der  Philo- 
sophie cntwickeltc  religiose  Bewusstsein.  Da- 
gegen  alio  Gegenstande  der  innern  Erfahrung 
sind  einer  allgemein  -  gUltigen  Erkenntniss 
ftihig.  Dasjenige  freilich,  was  man  bisher 
als  empirische  Psychologic  gegeben  hat,  ist 
nicht  von  dieser  Art,  und  wir  werden  dazu 
cincrneuen  psychologischen  Methode  bcdUrfcn, 
bei  welcher  jedoch  die  BemUhungen  frllherer 
besonnener  Denker  nicht  umsonst  gewesen 
sein  werden;  nur  aber,  dass  wir  nicht  die 
Hande  in  den  Schoos  legen,  Bondern  alio 
Krafte  anspannen,  um  das  begonncne  Werk 
auf  die  rechte  Weise  zu  Ende  zu  flihren. 

Diesc  neue  Psychologie  war  nun  das 
eigentiiche  LebensweTk  Beneke's;  auf  ihre 
immer  grtlndlichere  wissenschaftliche  Bewal- 
tigung  und  umfassendere  Behandlung  war 
fortwabrend  sein  Hauptaugenmerk  gerichtet 
Er  hat  damit,  gleichzeitig  mit  seinem  Rivalen 
Herbart,  die  Arbeit  von  Fries  grttnd- 
licher  wieder  aufgenommen  und  von  dessen 
Ge*danken  von  der  anregbaren  Selbstthatig- 
keit  des  Ich  oder  der  sinnlichen  Vernunft 
ausgehend,  die  sogenannten  Seelenvermogen 
aLs  blosse  Wirkungsweisen  des  Seelenseins  ge- 
fasst.  Von  wesentlichem  Einiluss  auf  Beneke's 
psychologischeGrundanschauungen  waren  zu- 
gleich  die  im  Jahrc  1820  erachicnenen  nVor- 
lesungen  Uber  die  Philosophie  dcs  mensch- 
lichen Geistcs"  von  Thomas  Brown,  einem 
Edinburger  Schiller  und  Collegen  Stewart's, 
ein  Werk,  welches  sich  in  England  eines 
solchen  Beifalls  crrreute,  dass  cs  in  40  Jahren 
20  Auflagen  crlebte.  Brown's  Princip  der 
Suggestion,  auf  die  er  das  ganze  Vor8tellungs- 
undBegehrungsleben  zurtlckfuhrtc,  seine  Auf- 
fassung  der  Aufmerksamkeit  als  eines  Zu- 
sammenseins  von  Begehren  mit  Sinneswahr- 
nehinung,  seine  Reduction  der  Gedachtniss- 
kraft  auf  eine  den  Vorstellungen  uberhaupt 
zukommendc  Eigenschaft,  seine  Gesetze  der 
Suggestion  (Dauer,  Lebhaftigkeit ,  Frische, 
Wiederholung,  Gewohnheit,  ausschliessende 
Verbindung,  Verschiedenhcit  der  ursprilng- 
lichen  Constitution,  Veranderung  der  leib- 
lichen  und  psychischen  Stimmung),  dieae  und 
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ahnliche  Gedanken  und  Gesichtspunkte  des 
schottischen  Psychologen  hat  Beneke  f(lr  sein 
psyehologisches  System  gltlcklich  zu  ver- 
werthen  gewusst. 

Hegel  hatte  Beneke's  Zulassung  zu  einer 
ausserordentlichcn  Professur  in  Berlin  hart- 
nackig  bekampft.  Nachdem  er  die  Augen 
geschlossen,  wurde  dem  znrtlckgesetztcn  Er- 
fahrungsphilosophen  im  34.Lcbensjahre(1832) 
die  wohlvcrdientc  Professur,  wicwohl  ohne 
Gehalt,  zu  Theil.  Er  verSffcntlichte  ausser 
seinem  1832  erschienenen  „Lehrbuch  der 
Logik  al8  Kunstlehre  des  Denkensu 
und  einer  kleinen  Schrift  fiber  „die  Philo- 
sophic in  ihrem  Vcrhfiltniss  zur  Er- 
fahrnng,  zur  Speculation  und  zum 
Leben*  (1833),  in  demselben  Jahre  sein 
„Lehrbuch  der  Psychologie  alsNatur- 
wisscnschaft",  an  welches  sich  die  „Er- 
lauterungen  tlber  die  Natur  und  Bedeutung 
meiner  psychologischen  Grundhypothesen* 
(1836)  anschlossen.  Znglcich  suchte  er  seine 
psychologischen  Anschanungen  auch  prak- 
tisch  zu  machen  und  zunftchst  zur  wissen- 
schaftlichen  Begrtlndnng  eines  praktischen 
padagogischen  Systems  anznwenden  in  der 
„Erziehungs-  und  Unterrichtslehre" 
(1835  und  36,  in  zwei  Banden),  sodann  in 
Bezng  auf  die  Ethik  in  den  „Grundlinien 
des  nattirlichen  Systems  der  prak- 
tischen Philosophic",  Band  I.:  allgemeine 
Sittenlehre  (1837),  Band  II.:  specielle  Sitten- 
lehre  (1840)  und  Band  III.:  Grundlinien  des 
Naturrechts,  der  Politik  und  des  philosophi- 
schen  Criminalrechts,  allgemeine  Begrlindung 
(1838).  Die  Sittenlehre  wurde  von  Beneke 
selbst  fUr  sein  gelungenstes  Werk  erklart, 
das  ilui  am  Meistcn  befriedige.  Dagegen 
war  es  zunachst  die  „Erziehungs-  und  Unter- 
richtslehre ",  welche  ausserlich  die  meisten 
Erfolge  hatte,  indem  sie  1842  eine  zweite 
Auflage  erlebte  und  1861  in  dritter  Auflage 
(durch  J.  G.  Dressier)  herausgegeben  wurde. 
Dieses  Werk  war  es  auch,  welches  zuerst 
den  psychologischen  Anschauungcn  Beneke's, 
und  zwar  nicht  unter  den  Philosophen  vom 
Fache,  sondcrn  in  den  Kreisen  der  Schul- 
manner  Beifall  und  Eingang  verschaffte. 
Wahrend  er  bis  zu  Ende  der  dreissiger  Jahre 
mit  seinen  psychologischen  Loliren  ganz  allein 
stand,  traten  seitdem  melirere  Schulmanner 
hervor,  welche  dieselben  durch  popul&re  Dar- 
stellungen,  Erlautemngen  und  specielle  An- 
wendungen  den  mit  der  Erzienungs-  und 
Unterrichts  -  Praxis  Beschaftigtcn  naher  zu 
bringcn  suchten.  In  diesem  Sinne  gab  J.  R. 
Wurst  sein  Buch  „die  zwei  ersten  Schul- 
jahre"  (1839 )  heraus;  der  Gymnasiallehrer 
Kammel  in  Zittau  und  der  Seminardirector 
Dressier  in  Bautzen  vcrdfTentlichtcn  in 
der  „ Padagogischen  Real  -  Encyclopadie" 
mehrere,  nach  Beneke's  Grundsatzen  ge- 
arbeiteteArtikel,  und  Dressier  insbesondere, 
welcher  seit  1840  mit  Beneke  in  schriftlichen 


Verkehr  trat,  crdflfnete  der  neuen  „  Psycho- 
logie44 durch  seine  Schrift  „  Beneke  oder 
die  Seelenlehre  als  Naturwissenschaft ,  eino 
freimtlthigc  Belenchtung  der  von  ihm  ent- 
deckten  Naturgesetze,  welche  in  der  mensch- 
lichen  Seele  walten  und  deren  Entwickelung 
beherrschen"  (1845  und  46,  in  2  Banden) 
ein  ergiebiges  Feld  praktischer  Anwendung, 
nachdem  er  schon  vorher  in  gleicher  Absicht 
das  Schriftchen:  „Ein  Wort  tlber  Beneke's 
Seelenlehre  und  ihre  Einfdhrung  in  den  Schul- 
lehreraemiuarien"  (1842)  herausgegeben  hatte. 
Den  Genannten  schloss  sich  der  Schullehrer 
G.  Kane  in  Burka  bei  Bischofswerda  an, 
mit  der  Schrift:  „Die  neue  Seelenlehre  Be- 
neke's, nach  methodischen  Grundsatzen  in 
einfach  entwickelnder  Weise  fttr  Lehrer  bc- 
arbeitet"  (1847).  Beneke's  „Lehrbuch  der 
Psychologie"  erschien  (1845)  in  einer  neuen 
Bearbeitung,  zu  welcher  der  Verfasser  zu- 
gleich  in  der  Schrift:  „Die  neue  Psycho- 
logie" eine  Reihe  erlauternder  Aufsatze 
herausgab,  wahrend  er  denjonigen  Abschnitt 
des  Lehrbucha,  welcher  die  charakteristischen 
Unterschiede  der  individuellen  Ausbildung 
behandelte,  zum  Gegenstand  einer  besondern 
Schrift:  „Pragmati sche  Psychologie" 
(1850,  in  zwei  Banden)  machte. 

Auf  dem  Katheder  hatte  Beneke,  obgleich 
ihn  ein  klarer  und  fliessender  Vortrag  em- 
pfahl,  der  sich  fort  und  fort  zu  immer 
grosserer  Eindringlichkeit  ausbildete,  nur  eine 
kleine  Zahl  von  Zuhdrern.  Die  ..Philosophic 
des  Absolutcn"  war  in  der  preussischen  Haupt- 
stadt  in  den  dreissiger  und  vierziger  Jahren 
so  sehr  Modesache  geworden,  dass  mancher 
Znhorer,  der  sich  in  Beneke's  Vorlesungen 
verirrt  hatte,  dieselbeii  bald  wieder  mit  dem 
Bedauern  vcrlicss,  dorther  nur  gesunden 
Meuschenverstand  schwarz  auf  weiss  mit  heim 
zu  bringen.  Indessen  hatte  derselbe  von 
der  preussischen  Regierung  seit  1839  eiue 
jahrliche  widerrnfliche  Remuneration  von 
2<)0  Thalern  erhalten.  Bei  einem  zur  Grfln- 
dung  einer  Familie  unzureichendem  Ein- 
kommen  blieb  er  ehelus  und  ftlhrte  mit  seinem, 
gleichfalls  unverheiratheten  jflngern  Brndcr, 
dem  Prediger  und  Consistorialrathe  Beneke, 
ein  gemeinsames  Junggesellenlcben.  Schon 
in  seinem  44.  Lebensjanre  (1842)  klagte  er 
in  Briefcn  an  den  Seminardirector  Dressier 
Uber  die  ausnehmende  Reizbarkeit  seines 
Unterleibes  und  eine  Neigung  zu  Schwindel, 
was  ihn  in  hohem  Grade  missmuthig  machte. 
Seine  aussere  Stellung  blieb  dieaelbe,  und 
eine  im  Sommcr  1848  durch  Dressier  nach 
Berlin  gesandte  Petition  der  Mitglieder  der 
Dresdener  Lehrerversatumlung  um  Ueber- 
tragung  einer  ordentlichen  Profeasur  an  Be- 
neke blieb  erfolglos.  Dagegen  wuchs  die 
Zahl  seiner  Anhfinger  una  Vcrehrer  unter 
dem  Lehrerstande,  mit  deren  BemUhungen, 
die  Forschungen  und  Ergebnisse  der  „ueuen 
Psychologic  bekannter  zu  machen,  sich  die 
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Liberalit&t  eincs  wohlhabenden  frliheren  Zu- 
kdrers  von  Beneke,  Namena  Schwarzloae, 
verband,  indem  dieaer  mehrere  Jabre  lang 
Preiae  von  50  und  30  Thalern  ftlr  psycho- 
logiache  Abhandlnngen  auaaetzte,  welche 
nach  Beneke'a  Grundafttzen  gearbeitet  waren. 
Ala  solche  Preiaachriften  erachienen  mehrere 
padagogiache  Abhandlungen  fiber  die  Ent- 
wickelung  des  menachlichen  Bewuastaeins  von 
Fr.  Ditte8,  0.  BSrner  und  Pr.  Ueber- 
weg  im  Oruck.  Den  Bericbt  Uber  aolche 
psychologisch-padagogische  Preiaachriften  er- 
atattete  Beneke  aelbat  in  einer  Vierteljahra- 
schrift,  die  er  aeit  1851  ala  „Archiv  fUr 
pragmatiache  Paychologie  oder  die  Seelen- 
lehre  in  ihrer  Anwendung  auf  daa  Leben" 
(in  3  Banden,  1851—53)  herauagab.  Obwohl 
der  Verleger  die  Fortaetzung  die8ea  Unter- 
nehmena  gern  geaehen  hatte,  muaBte  aich 
doch  Beneke  entschlieaaen ,  dasaelbe  aufzu- 
geben,  da  er  aich  kdrperlich  zu  achwach  zur 
Fortaetzung  deaaelben  ftiklte.  Gegen  den 
Winter  1853  nahm  8eine  Schlafloaigkeit  zu, 
obwohl  8ein  Befinden  im  Ganzen  ertraglich 
genug  war,  um  aeine  VorleBungen,  in  welchen 
mehrere  Lehrer  aua  Kronstadt  in  Sieben- 
borgen,  Neugeboren,  Corrodi  und  Kammer 
aeine  eifrigen  Zuhdrer  waren,  bia  gegen  den 
Schluaa  dea  Winter  -  Semeatera  fortzuaetzen. 
Schon  war  er  am  1.  Marz  1854  zwiachen 
4 — 5  Uhr  fur  aeine  Abend  vorlesung  gertlatet; 
er  empfing  noch  einen  aeiner  Zuhdrer  zum 
Beaucn  und  verliea8  dann  Beine  Wohnung 
mit  dem  Voraatze,  zur  Univeraitat  zu  gehen, 
ohne  jedoch  dort  zur  Stunde  der  Vorleaung 
zu  erscheinen.  Um  5  Uhr  war  er  am  Pots- 
damer  Thor,  gegen  G  Uhr  am  Kauai  in  der 
Gcgend  dea  zoologischen  Gartena  und  in 
der  Richtung  nach  Charlottenburg  geaehen 
worden.  Er  war  und  blieb  verachwunden, 
und  ein  Theil  aeiner  Kleider  fand  aich  apater 
bei  zwei  Arbeitern  in  Charlottenburg,  die 
aic  auf  einer  Bank  am  Kanal  gefunden  haben 
wollten.  Daa  Dunkel,  daa  Uber  dem  rathael- 
liaften  Verschwinden  dea  Mannea  lag,  iat 
niemals  gelichtet  worden.  Angeaichte  der 
Ungunat  dea  Zeitalter8  und  der  schwierigcn 
Verhaltnisse,  mit  dencn  Beneke  zu  kampfen 
hatte,  iat  der  Fleiss,  die  Kraft  und  die 
Resignation,  mit  welchen  derBelbe  aeinen 
Weg  verfolgte.  ohne  aich  irre  machen  zu 
laaaen,  bewundernswurdig.  Indeaaen  iat  er 
aelbat  nicht  ganz  freizuaprcchen  von  Scbuld 
an  dem  geringen  Eriolge,  den  aeine  reiche 
und  fruchtbare  schrifstelleriache  Thatigkeit 
bei  aeinen  philosopliischen  Zeit-  und  Fach- 
genossen  hatte.  Bei  allem  unverkennbaren 
Streben  nach  Klarheit  und  Durchaichtigkeit 
leidet  aeine  Darstellung  an  einer  gewissen 
Breite  und  Schwcrfalligkeit;  Bie  iat  trocken, 
nuchtern,  phantaaieloa  und  entbehrt  den 
Hauch  lebendiger  Friache  und  sinnlicher 
FUlle,  aowie  jede  Spur  von  Eleganz  und 
Glatte  dea  Style,  womit  weit  weniger  begabte 


Kdpfe  und  selbat  oberfltchliche  Denker 
groaaere  Erfolge  errungen  haben.  Indeaaen 
kann  dieaer  Mangel  die  wisaenachaftliche  Be- 
deutung  nicht  schm&Icrn,  die  unstreitig  der 
„neuen  Paycbologie*4  Beneke'a  zukommt  uud 
ihm  einen  ehrenvollen  Platz  in  der  Ent- 
wickelunga  -  Geachichte  der  nachkant'achen 
Philoaophie  sichert  Wir  atellen  seine  pay- 
chologiachen  Lehren  unter  folgende  Gesichta- 
punkte: 

[Leib  und  Seele.]  Ihrem  Grundweaen 
nach  iat  die  Seele  keine  fe8te,  sondern  eine 
flieaaende  Grdaae.  ein  die  EindrUcke  ver- 
arbeitende8  und  dadurch  aich  bildende8  atre- 
bendea  Weaen,  welchea  mittelat  aeiner  an- 
gebornen  Urvermogen  beatAndig  neue  Grund- 
vermdgen  anbildet  und  entwickelt.  Alles  ist 
im  Menachen  Kraft,  d.  h.  allea  in  ihm  Exiati- 
rende  atrebt  zur  Bethatigung  auf ;  Allea  wirkt 
zugleich.  Ueberall  aber  entwickelt  sich  der 
Mensch  nicht  aua  einem  Ganzen  heraua, 
aondern  in  der  menachlichen  Seele  bildet 
si cli  Allea  uraprtlnglich  einzeln,  d.  h.  durch 
einzelne  Emptindungen  hindurch.  und  an 
und  fUr  aich  hindert  Eina  daa  Andere  nicht, 
aondern  Allea,  was  von  Acten  und,  indem 
dicae  innerlich  fortexiatiren,  von  Kraften  in 
una  gebildet  wird,  bat  unmittelbar  neben 
Allem  Platz.  Die  Ver8chiedenheit  zwiachen 
der  Seele  und  dem  Leibe  iat  keine  apecihache, 
aondern  eine  bloaae  Gradverschiedenheit.  Ihrer 
Natur  nach  iat  die  Seele  zugleich  ein  durchaua 
immateriellea  und  ein  ainnliches,  der  An- 
regung  von  ausaen  fahigea  Weaen,  und  ea 
gicbt  keine  Gattung  von  leiblichen  Ent- 
wickelungen,  die  nicht  unter  gewiaaen  Um- 
st&nden  benutzt  werden  kdnnten.  Der  Gegen- 
aatz  zwischen  Geutigem  und  Sinnlichem  in 
Bezug  auf  die  Seele  iat  ein  gemachter,  in 
der  Wirklichkeit  nicht  vorhandener,  dabei 
in  seiner  Faaaung  schiefer.  (ieiatigea  und 
SinnlicheB  haben  denaelben  Ursprung;  allea 
Geistige  in  una  stammt  zugleich  aua  dem- 
jenigen,  was  man  sinnlich  oder  ungeistig 
genannt  hat,  welchea  letztere  seiner  Grund- 
natur  nach  ebenfalls  geiatig  iat  Daa  Geiatige 
entatcht  durch  die  Kraft  des  inneren  Be- 
harrens  der  von  den  Sinneaeiudrilcken  zurtlck- 
bleibenden  Spuren  und  durch  bloaae  Ver- 
achmelzungen  oder  Aneinanderreihungen  und 
Zuaammenbildungen  dessen,  was  wir  ungeiatig 
nennen.  Denn  ea  ist  ein  allgemeines  Geaetz 
der  menschUchen  Seelenentwickelung,  daaa 
Allea,  was  vom  er8ten  Lebenaaugenblicke  an 
als  Act  in  ihr  erzeugt  wird,  auch  wenn  es 
aus  dem  Bewuasteein  entschwindet,  doch 
innerlich  fortexistirt  und  in  spatere  gleich- 
artige  Acte  als  Unterlage  hineingegeben  wird, 
so  dass  sich  schon  in  den  sinnlichen  Em- 
pfindungen  und  Wahrnehmungen  die  ur- 
sprilnglichen  Acte  verhundert-  und  vertauaend- 
fachen.  Diese  Vervielfachung  erhalt  sich 
dann  in  den  Erinnerungen  una  Einbildungs- 
vorstellungen  und  ateigert  sich  in  den  Be- 
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griffen,  fflr  deren  Bildung  die  frflheren  Ver- 
schmelzungen  vieler  elementarischer  Acte 
wieder  vielfach  verschmelzen.  Durch  solche 
Vertauscndfach  ngwirdcbenderCharakterdes 
Oeiatigcn  gebhdet,  der  Anfangs  nur  schwach 
vorhanden  war,  so  dass  also  daa  Geistige 
nichts  specifisch  Neues  ist,  sondern  nur  das 
gleichsam  durch  ein  Vergrdsserangsglas  ver- 
starkte  Fruhere  und  Ursprtlngliche.  Die  Kraft 
des  innern  Beharrens  des  einmal  in  der  Seele 
Erregten  ist  die  Grundbedingung  der  Geistig- 
keit.  Alles,  was  in  der  ausgebildeten  Seele 
zu  unserer ]  Renntniss  kommt,  ist  durchgehends 
ein  in  hohem  Grade  Abgeleitetes  und  Zn- 
sammengesetztes  ira  Vergleich  zum  Ursprflng- 
lichen.  Alle  Formen.  die  sich  an  Ent- 
wickelungen  der  ausgebildeten  Seele  finden, 
werden  erst  dnrch  eine  lftngere  Reihe  von 
dazwischen  liegenden  Processen  erzeugt,  nnd 
diese  sind  nebst  den  Elementen,  durch  welche 
diese  Umbildungen  vor  sich  gehen,  vor  Allem 
aufzuzeigen.  Aus  immer  reicherer  Ansamm- 
lung  von  Spur en,  und  aus  den  Massen-, 
Gruppen-  una  Reihenbildungen,  welche  theils 
durch  das  von  aussen  her  Einwirkende,  theils 
durch  die  Grundprocesse  der  psychischen 
Entwickelung  bedingt  werden,  lftsst  sich  die 
ganze  erfahrungsmassig  vorliegende  Ent- 
wickelung der  Seele  erklilren.  Die  Krafte, 
sofern  wir  durch  sie  gewisse  Entwickelungen 
heTvorzubringen  vennOgen,  sind  im  Innern 
der  Seele  in  eben  demselben  Maasse  wirk- 
lich,  wie  die  durch  sie  ermdglichten  Ent- 
wickelungen. Angeboren  ist  aber  dem  Men- 
schen  nichts  von  Kraften,  als  die  geistig- 
sinnlichen  Urvermflgen  una  die  Vital-  und 
Muskelkrfifte ;  alles  Uebrige  muss  in  der 
Seele  erst  werden  in  Folge  der  ihr  eigen- 
thtlmlichen  Lebensentwickelung.  Die  Ur- 
vermogen  sind  an  sich  leer  und  indifferent, 
nnd  alles  Gegenstandliche  muss  zuletzt  aus 
aussern  Eindrlicken  stammen.  Aber  vor  alien 
Eindracken  sind  die  UrvermOgen  schon 
grundwesentlich  nut  einer  Spannung,  einem 
Aufstreben  behaftet;  esgeht  alien  Anregungen 
von  Seiten  der  Aussenwelt  eine  Selbstthatig- 
keit  von  inncn  her  voraus,  welche  durch 
die  Ausfttllung  der  UrvermOgen  mit  Reizen 
befriedigt  wird. 

(Die  Grundprocesse  der  Seelenent- 
wickelung.]  Kraft  ist  das  Wirkende  im 
Process  oder  Geschehen,  und  zu  einem  be- 
stimmten  Erfolge  wirken  stets  mehrfache 
Krafte  zusammen;  alle  Entwickelungen  und 
Gebilde,  Acte  oder  Thatigkeiten  der  Seele 
sind  Producte  der  Krafte  und  Processe;  eine 
Zusammenfassung  oder  ein  allgemeiner  Aus- 
druck  mehrerer  Processe  heisst  ein  Natur- 
gesetz;  dasjenige  Geschehen  aber,  welches 
sich  fur  andere  Entwickelungen  als  das  ihnen 
gemeinsam  zu  Grande  liegende  Geschehen 
ergiebt,  ist  ein  Grundgesetz  oder  Grand- 
process.  In  der  bei  alien  Menschen  gemein- 
samen,  wenn  audi  nicht  in  gleichem  Maasse 


ausgebildeten  psychischen  Entwickelung  tre- 
teu  folgende  Grundprocesse  hervor.  Zunachst 
das  Gesetz  der  Reizaneignung.  In  Folge 
der  von  aussen  kommenden  Eindrilcke  oder 
Reize  werden  von  der  Seele  sinnliche  Em- 
pfindungen  oderWahrnehmungen  ausgebildet, 
wobei  indessen  die  Erregungen  der  leiblichen 
Organe  nur  parallel  gegebene  Erfolge  sind, 
die  in  keinem  ursachuchen  Zusammenhange 
mit  dem  Seelenvorgange  der  Empfindung 
stehen.  Filr  die  Erzeugung  sinnlichcr  Em- 
pfindnngen  und  Wahraehmungen  werden  ein- 
mal gewisse  iussere  Elemente  vorausgesetzt, 
die  in  unserer  Seele  aufgenommen  und  an- 
geeignet,  dadurch  aber  zu  psychischen  Ele- 
menten werden;  sodann  gewisse  innere  Krafte 
oder  VermOgen,  sinnliche  Ur krafte  oder  nicht 
weiter  abzuleitende  UrvermSgen,  durch 
welche  die  Aufnahme  und  Aneignung  der 
Reize  geschieht  Die  ursprttnglichen  Be- 
stimmtheiten  oder  Grandeigenschaften  der 
sinnlich  -  geistigen  Urvermfigen  sind:  Reiz- 
empfilnglichkeit  in  Bezug  auf  die  Leichtig- 
keit  des  Erregtwerdens  von  innen  her,  Krftftig- 
keit  in  Bezug  auf  die  Aufnahme  des  von 
ausseu  Anfgenommenen ,  und  Lebendigkeit 
in  Bezug  auf  den  grdssern  oder  geringern 
Grad  von  Schnelligkeit  der  Aufnahme  und 
Aneignung  des  Dargebotenen.  Ein  zweiter 
Grundprocess  ist  das  Gesetz  der  gegen- 
seitigen  Anziehung  des  Gleichartigen. 
Der  menschlichen  Seele  bilden  sich  tort- 
wilhrend  durch  den  innersten  Lebensprocess 
neue  gleichartige  UrvermOgen  an,  obwohl 
wir  von  dieser  Anbildung  kein  Bewusstsein 
haben.  Sie  gehen  vermSge  einer  eigenthum- 
lichen  Umbildung  aus  den  von  unsern  Sinnen 
aufgenommenen  Reizen  hervor  und  sind  durch 
die  von  Zeit  zu  Zeit  eintretende  Erschopfung 
der  Urvermogen  bedingt,  die  nach  jedem 
Verbrauche  wieder  ersetzt  wird.  Im  Schlafe 
stellt  sich  das  Gleichgewicht  zwischen  den 
geistigen  und  leiblichen  Systemen  her.  Der 
llerd  dieses  Anbildungsprocesses  neuer  Ur- 
vermdgen  sind  die  neuerzeugten  sinnlichen 
Gebilde,  die  von  den  Sinnen  aufgenommenen 
Reize,  mit  welchen  iedoeh  andere,  uns  bis 
jetzt  unbekannte  una  tiefer  liegende  Krafte 
zusammenwirken  mcigen.  Indem  im  hohern 
Alter  die  Concentrirang  der  Entwiekelung 
auf  das  Innere  mehr  und  mehr  gesteigert 
wird,  muss  ein  Zeitpnnkt  eintreten,  wo  die 
Ausbildung  neuer  Urverm5gen  entweder  ganz 
aufhSrt  oder  doch  so  gering  wird,  dass  die- 
selben  oder  die  durch  sie  aufgenommenen 
Reize  zur  Erhaltung  des  Bewusstseins  oder 
der  Erregtheit  des  Seelenlebens  nicht  mehr 
hinreichen,  d.  h.  der  nattlrliche  nothwendige 
Tod  eintritt,  dessen  Wesen  lediglich  in  der 
Vernichtung  des  Zusammenhangs  zwischen 
dem  innern  Seelensein  und  der  Aussenwelt 
besteht.  Ein  dritter  Grundprocess  ist  das 
Gesetz  der  Ausgleichung  beweg- 
licher  Elemente.   Alle  Entwickelungen 
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unsers  Seins  sind  namlich  in  jedem  Augen- 
blick  misers  Lebens  bestrebt,  die  in  ihnen 
gegebenen  beweglichen  Elemente  (d.  h.  Reize 
und  Urvermdgen)  dorch  Steigerungen  und 
Herabstimmungen  gegen  einander  ttberfliessen 
zu  lassen,  d.  h.  auszugleichen,  so  dass  diese 
beiden  Elemente  bald  in  festerer,  bald  in 
weniger  fester  Verbinduag  und  Durchdringung 
aind.  Was  sich  in  der  Seele  noch  unbewusst 
forterhalt,  heisst  eine  Spur,  sofern  es  sich 
auf  das  innerliche  Fortexistiren  einer  voraus- 
gegangenen  Erregung  bezieht,  oder  eine 
Angelegtheit,  sofern  es  auf  die  ktlnf- 
tigen  Entwickelungen  sich  bezieht,  die  auf 
dieser  Grundlage  ausgebildet  werden.  In 
der  ..Spur"  erbalt  sich  jede  sinnliche  Em- 
pfindung  in  eben  derselben  Verbindung  von 
Keiz  und  Vermdgen  fort,  dnrch  welche  die 
Empfindung  ursprflnglich  entstanden  ist,  und 
die  Reproduction  dessen,  was  zur  blossen 
Spur  herabgestiinmt  war,  erfolgt  in  genauer 
Uebereinstimmung  oder  Angemessenheit  zu 
den  frflheren  Bildungen.  Aber  ein  Wo?  giebt 
es  fUr  diese  Spuren  nicht;  vielmehr  sind 
alle  ihre  Tbeile  nirgend  und  auch  an  kein 
leibliches  Organ  geknttpft;  nichtsdesto  weniger 
aber  sind  die  Spuren  qualitativ  oder  gegen- 
standlich  und  quantitativ  oder  dem  Umfange 
nach  ganz  individueil  bestimmt,  und  ihre 
Vollkommenheit  ist  abhangig  von  der  Voll- 
kommenheit,  in  welcher  die  Entwickelungen 
ur8prtlnglichgebildetworden  sind.  Die  Spuren 
der  frtlher  erregten  Entwickelungen  bilden 
die  Krafte  oder  Vermdgen  der  ausgebildeten 
Seele.  Durch  die  Ansammlung  und  Verviel- 
faltigung  von  Spuren  bilden  sich  die  sinn- 
lichen  Auffassungskrftfte  a  us.  Alle  Thatig- 
kelten  der  ausgebildeten  Seele,  alle  Talente 
und  Gemtithsstimmnngen  bestehen  aus  einer 
grossen  Anzahl  solcher  Spuren  oder  Angelegt- 
heiten  von  sinnlichen  Empfindungen,  welche 
zu  den  angebornen  sinnlichen  Urvermdgen 
von  aussen  ninzukommen,  und  im  Zusammen- 
wirken  beider,  des  Aeussern  und  Innern, 
bilden  sich  nach  den  Grundgesetzen  der 
psychischen  Entwickelung  eigenthtlmliche 
Formen  als  Bildungaformen  des  Vorstellens, 
Begehrens,  Fnhlens.  welche  aber  theils  durch 
Verbindung  ungleichartiger  Gebilde  zu  Grup- 
pen  und  Reihen,  theils  durch  Anziehung  im 
Verhaltniss  der  Gleichartigkeit  so  innig  ver- 
schmolzen  sind,  dass  sie  sich  durcbgehends 
als  Ein  Ganzes  zur  Erregtheit  ausbilden  und 
in  dieser  bewussten  Gestalt  wirksam  erweisen. 

iDieAusfttllung  der  Urvermdgen 
das  Bewusstsein.]  Die  Urvermdgen 
bilden  uberall  die  Grundlagen  fttr  die  fort- 
schreitende  Eutwicklung  der  Seele,  und  jedes 
Urvermdgen  kann  unter  angemessenen  Um- 
standen  ebensowohl  zum  Bestandtheil  eines 
Empfindens,  Vorstellens,  Erkennens  u.  s.  w. 
ausgebildet  werden.  An  sich  enthalten  sie 
noch  Nichts  von  einer  Sonderung  des  Vor- 
stellens, Begehrens  und  Ftthlena,  und  jedes 


Urvermdgen  kann  ebensowohl  zum  Voratelleu. 
als  zum  Ftthlen,  wie  zum  Begehren  una 
Wollen  ausgebildet  werden;  ob  es  aber  zu 
dem  einen  oder  dem  andern  ausgebildet  wird, 
das  bestimmt  sich  erst  durch  die  Bildungs- 
verhaltnisse.   Nach  der  Verschiedenheit  der 
ursprtlnglichen  Ausfullung  der  Urvermdgen 
durch  die  von  aussen  kommenden  Elemente 
entateht  eine  Scala  von  Reizungsverhaltnissen. 
Die  gewdbnlichsten  Ausfullungen  reichen 
gerade  aus  zur  Befriedigung  des  den  Ur- 
vermdgen inwohnenden  Bedurfnisses;  dadurch 
wird    die    den    Urvermdgen  inwohnende 
Spannung  aufgehoben,  das  in  ihnen  vor- 
handene  BedUrfniss  oder  Streben  befriedigt: 
so  enteteht  ein  Vorstellen,  als  Vollreizung. 
Oder  aber  die  Fassungskraft  der  Urvermdgen 
ist  irgendwie  weniger  angemessen  fllr  die 
von  aussen  kommende  lieizfdlle,  namlich 
entweder  dahinter  zuruckbleibena  und  zu 
gering,  sodass  eine  unbefriedigende  Reiz- 
ausftlllung  stattfindet:  so  entsteht  Unlust- 
8timmung.    Oder  die  Urvermdgen  werden 
durch  den  in  Uberfliesseuder  Fdlle  andringen- 
den  Reiz  tlberwaltigt,  und  zwar  ist  in  diesem 
Falle  die  Ausfullung  der  Urvermdgen  ent- 
weder bis  zur  Schwelle  der  Ueberwtltigung 
spannend  d.  h.  Lostempfindung;  oder  wirklich 
schon  ubermasaige  Ausfullung,  Ueberreizung 
d.  h.  Schmerzempfindung ;  oder  endlich  all- 
mahliche  Ueberladung  mit  dem  Reiz  d.  h. 
Ueberdrussempfindung.  Durch  Uebertragung 
der  aufgenommenen  Reizfillle  werden  die 
Spuren  oder  Angelegenheiten  in  bewusste 
Acte  verwandelt,  d.  h.  sie  gelangen  zur 
Wiedererregtheit  zum  Bewusstsein.  Der  den 
Grundgebilden  aurch   weitere  Fort-  und 
Ausbildung  zuwachsende  Gewinn  sind  die 
Ausbildungen.  Ein  theilweises  Entschwinden 
der  aufgenommenen  Reize  verwandelt  die 
bewussten  Empfindungen  wieder  in  unbewusste 
Spuren,  die  aber  mit  dem  Streben  nach  Wieder- 
erfilllung  behaftet  sind.   Der  Ersatz  filr  das 
bei  ihrem  Unbewusstwerden  Verlorne  kommt 
ihnen  durch  Aufnahme  von  Ausgleichungs- 
elcmenten,  welche  von  schon  erregten  Seelen- 
gebilden  zu  den  nnerregtcn  hinzulliessen  und 
deren  Steigerung  zur  Bewusstheit  bewirken. 
Die  Aufmerksamkeit  ist  keine  besondere 
Kraft  neben  andern  Kraften,  sondern  wenig- 
stens  was  die  einzelnen  Vorstellungen  betrifft, 
mit  dem  Auffassungsvermdgen  einerlei  Ver- 
mdge  der  Spuren  oder  innern  Auffassungs- 
krftfte  wird  die  ausgebildete  Seele  in  den 
Stand  gesetzt,  einer  ihr  aufgegebenen  Auf- 
fassung  die  rechte  Aufmerksamkeit  zuzn- 
wenden,  welche  niehts  anders  ist.  als  das 
Verhaltniss  oder  Maass  der  in  jedem  Falle 
hinzuiliesscnden    Elemente     oder  erregt 
werdenden  Spuren  zu  den  llberhaupt  schon 
vorhandenen.   Was  die  RJchtung  betrifft,  in 
welcher  die  Uebertretnng  der  Erregtheit  oder 
die  Steigerung  zum  Bewusstsein  stattfindet, 
so  ist  es  ein  durch  die  Erfahrung  bestatigtes 
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Grundgesetz,  dass  von  jeder  erregten  Ent- 
wicklung  der  Secle  aus  die  beweglichen 
Elements  stets  auf  dasjenige  Ubertragen 
wcrden,  was  am  st&rkstcn  mit  derselbeu  ver- 
bunden  oder  eins  ist,  Demgemass  ist  die 
Verkntlpfnng  durch  das  Zugleichgegebensein 
stiirker,  aLs  die  Verkniipfung  durcb  das 
Vorhcr  und  Nachher.  Was  die  innere  Be- 
gcbaffenheit  des  zu  Erregenden  betrifft,  so 
erfolgt  die  Aufnahme  der  zur  Uebertragung 
vorhandenen  Ausgleichungselemente  in  nm  so 
grdsserer  Fillle,  je  gleichartiger  mit  den  zu 
erregenden  Spuren  die  aufzunehmenden  Aus- 
gleichungselemente Bind.  Der  Act  des  Er- 
regtwerdens  ist  schw&cher  oder  krfiftiger, 
jenachdem  die  Anzabl  der  zusammenge- 
schmolzenen  Spuren  grdsser  oder  geringer 
ist  Die  Starke  eines  Aggregate  von  Spuren, 
d.  h.  eines  GesammtbUdes  in  der  Seelen- 
entwicklung,  liegt  in  seiner  Vielrfiumigkeit, 
d.  h.  in  dem  Umfange,  in  welchem  dasselbe 
die  Erregungselemente,  mdgen  sie  nun  gleich- 
artig  oder  ungleicbartig  sein,  fur  sich  in 
Beschlag  nimmt  und  festhftlt.  Der  Process 
der  Steigerang  der  Spuren  zu  bewussten 
psychischen  Entwicklungen  ist  keineswegs 
ganz  vortlbergehend.  sondern  es  bleibt  bei 
der  innern  Angelegtheit  ein  Theil  der  auf- 
genommenen  Ausgleichungselemente  zurllck, 
sodass  nunmehr  die  zur  Erregtheit  gesteigerte 
Angelegenheit  um  einen  neuen  Zuwachs  ver- 
starkt  zum  Unbewusstsein  zurUckkehrt  und 
die  Angelegenheiten  spater  weniger  Aus- 
gleichungselemente aufzunehmen  haben,  um 
bewusst  zu  werden. 

[Reproductive  Bildungsformen 
der  Vorstellungsentwicklung.]  Eine 
allgemeine  Gedflchtnisskraft  giebt  es  eben- 
sowenig,  als  eine  allgemeine  Auffassungskraft; 
es  giebt  kein  Gedachtniss  ausser  und  neben 
den  innerlich  fortexistirenden  Vorstellungen, 
sondern  das  Gedacbtniss  ist  eben  die  Kraft 
ihres  allgemeinen  Beharrens  im  psychischen 
Sein,  nachdem  sie  aus  der  Erregtheit  der 
Seele  verschwunden  sind,  und  im  Grand  hat 
jede  psychische  Entwicklung  ihr  besonderes 
Gedachtniss,  und  dieses  ist  abhangig  theils 
von  der  Starke  der  ursprflnglichen  Bildung, 
d.  h.  von  der  Kr&ftigung  und  Reizempf&ng- 
lichkeit  der  Urverradgen,  theils  von  der  Un- 
geschwachtheit  der  davon  zurtlckgebliebenen 
Spuren,  theils  endlich  von  den  durch  Wieder- 
holung  oder  Erneuerung  erhaltenen  Ver- 
starkungen.  Die  Erinnerung  ist  fortgeaetzte 
Reproduction  oder  reproducirte  Spannung 
der  Spuren  und  abhangig  sowohl  von  der 
Starke  derselben,  als  auch  von  der  Starke 
der  weckenden  Ausgleichungselemente.  Ein- 
bildungsvorstellungen  oder  innerlich  gebildete 
Vorstellungen  sind  alle  aus  Angclegtbeiten 
wiederhergestellte  Vorstellungen,  deren  Reize 
nicht  unmittelbar  aus  der  Aussenwelt  auf- 
genommenj  sondern  durch  eine  Uebertragung 
gegeben  sind.   Alle  Spuren  sind  als  solche 


wesentb'ch  Strebungen  und  als  solche  noth- 
wendig  Bewegung  setzend  und  darum  auch 
Raum  setzend.  Aus  diesem  Aufstreben  freier, 
unerfllllter  und  unverbrauchter  Urvermfigen 
und  ihrer  Spannung  auf  weitere  Beiriedigung 
cntstehen  die  Begenrangen  und  ihre  negative 
Form,  die  Widerstrebungen.  Wfihrend  bei 
der  Lusterinnerung  der  Lusteindruck  durch 
die  Ged&chtnisskraft  der  Lustempfindungen 
in  grdsserer  Fulle  von  den  UrvermSgen  an- 
geeignet  wnrde,  ist  beim  Begehren  der  Ver- 
lust  grosser  und  entweder  kein  oder  nnr 
ungentlgender  Ersatz  eingetreten.  Den  Be- 
gehrungen  liegt  Reizmangel  zum  Grande, 
entschwundencr  Reiz  ohne  eingetretenen  Er- 
satz. Zwischen  Vorstellungen  undBegehrungen 
findet  nur  ein  G^gensatz  liinsichtlich  der 
Bildungsformen,  statt;  beide  stammen  aus 
gleichen  Urvermdgen,  und  aus  jedem  Ur- 
vermSgen kann  sowohl  ein  Vorstellen.  als 
ein  Begehren  hcrvorgehen.  In  iedem  Gebilde 
findet  sich  soviel  Streben,  als  Reize  ent- 
schwunden  und  die  Urvermdgen  wieder  frei 

geworden  sind.  Und  wie  sich  an  alien 
puren  von  Vorstellungen  ein  gewisses  Streben 
findet,  so  sind  alle  Begehrungen  selbst 
wesentlich  Vorstellungen.  Durch  gcgenseitige 
Anziehung  von  Vorstellungs  - ,  Stimmungs- 
und  Begehrungsacten  entstehen  die  Com- 
binationsverh&ltnisse  dieser  Gebilde,  welche 
bei  Anziehungen  zwischen  gleichartigen  Ge- 
bilden  und  Acten  ah)  Verschmelzungen,  beim 
Zusammenfallcn  von  ungleichartigen  oder 
entgcgengesetzten  Gebilden  und  Acten  als 
Gruppen-  und  Reihenverbindungen  erscheinen. 
Die  aus  der  Vielfachheit  des  gleichen  Ver- 
schmolzenen  entstehende  grdssere  Starke  ist 
bei  gleichartig  verscbmolzenen  Vorstellungen 
Klarheit,  bei  gleichartig  verscbmolzenen  Lm- 
pfindungen  Innigkeit,  bei  gleichartig  ver- 
scbmolzenen Strebungen  und  Widerstrebungen 
Stilrke  der  Spannung  oder  des  Verlangens. 
Das  Verstehen  und  BegTeifen  bildet  sich 
erst  aus,  indera  fthnliche  Vorstellungen  ein- 
ander  im  Verhaltniss  der  Gleichartigkeit 
anziehcn  und  mit  einander  verschmelzen, 
d.  h.  indem  ein  Begriff  als  bewnaster  Act 
gebildet  wird.  Ebenso  kann  sich  das  Wollen 
nicht  anders  bilden,  als  im  bewussten  Seelen- 
sein,  indem  Begehren  mit  einer  Vorstellungs- 
reihe  zusammentritt,  in  welcher  wir  das 
Begehrte  als  vom  Begehren  aus  erreicht  oder 
verwirklicht  vorstellen.  Die  durch  Vereinigung 
der  gleichen  Bestandtheile  zu  Einem  Act 
erzengten  Vorstellungen  sind  die  Begrifie. 
Durchdringen  sich  Gruppen  und  Reihen  von 
Vorstellungen,  welche  gewisse  gemeinsame 
Glieder  haben,  so  entstehen  Gruppen-  und 
Reihenbegrjffe.  Die  im  Begriff  enthaltene 
Beziehung  auf  das  Besondere  ist  ein  UrtheiL 
Unter  begleitenden  Urtlieilen  entstehen 
Schl(ls8e  dadurch,  dass  die  einzelnen  Glieder 
einer  verkntlpften  Vorstellungs- Gruppe  oder 
Reihe  in  das  Verhaltniss  nothwendig  ver- 
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bun doner  Lrtheile  treten.  So  findet  in  unserer 
gesanimten  Vorstellungsentwicklnng,  von  den 
sinnlichen  Empfindungen  bis  zu  den  hOcbBten 
Begriffen,  eine  stetige  Abatufung  und  Steige- 
rnng  statt,  in  welcher  bios  dnrch  Vermehrung 
der  gleichartig  verschmelzenden  Gebilde  die 
Bewusstseinsklarheit  immer  mehr  gesteigert 
wird.  Alie  Grundfactoren  unsercr  Seelen- 
bildnng  bieten  keine  andern  Verschieden- 
heiten  dar,  als  Gradverscbiedenbeiten.  Die 
Vorstellnng  von  ans  selbst  bildet  sich  als 
ein  Aggregat  von  Vorstellnngen  in  Folge 
der  Verknujpfung  des  Einzelnen,  welches  wir 
in  nnserm  Bewnsstsein  nicht  bios  zusammen 
oder  ein8  nach  dem  andern,  sondern  in 
einander  und  eins  dnrch  das  andere  gewirkt 
wahrnehmen.  Das  dnrch  diese  Vorstellnng 
von  uns  selbst  Vorgestellte  nennen  wir  nnser 
Ich,  sofern  sich  uns  beim  Vorstellen  desselben 
die  Identit&t  des  Vorstellenden  mit  dem 
Vorgestellten  kundgiebt.  Die  Vorstellnng 
des  Ich  ist  nicht  einfach  und  angeboren, 
sondern  als  Eigengmppe  von  grosser  Zu- 
sammengesetztheit,  eine  Vorstellungsgruppe, 
die  sich  erst  sehr  allmihlich  durch  Ver- 
schmelzungen  bilden  muss  und  flberdies  durch 
Verschmelznng  von  Acten,  die  znm  Theil 
einzeln  schon  sehT  znsammengesetzt  sind. 
Die  Selbstvoretellung  oder  Ichgruppe  wird 
allmfihlich  znm  Mittelpunkt  fflr  all  unser 
flbriges  Vorstellen,  Empfinden  und  Streben. 
Durch  Gruppen-  und  Heihenbildungen  von 
Vorstellnngen  und  ihren  Reprodnctionen 
werden  nicht  bios  Kenntnisse  gegrflndet, 
sondern  es  treten  anch  die  Bewegungskrftfte 
des  productiven  Fortwirkens  hinzu,  welche 
selbstthfitige  Entwicklnngen  in  unserm  Seelen- 
sein  hervorrufen. 

[Strebungen  und  Geftthle  mit  ihren 
Reprodnctionen.]  Das  Begehren  geht  her- 
vor  ans  dem  Reizentschwinden  bei  der  Lust- 
empfindnng;  der  Grad ,  in  welchem  die  Ur- 
vermOgen  vom  Reiz  frei  geworden  sind  und 
wieder  nach  Ausgleichung  oder  Erfallung 
streben,  ist  die  Strebungshahe.  Den  Ver- 
schmelzungen  und  Verbindungen  von  Vor- 
stellnngen sind  die  Verschmelznngen  und 
Verbindungen  von  Strebungen  analog;  jene 
entstehen  aus  gleichartigen ,  diese  aus  un- 
gleichartigen  Strebungsacten  und  Zusammen- 
bildungen.  Durch  Verschmelznng  gleich- 
artigeT  Strebungen  oder  durch  vielfache  An- 
sammlung  von  Spuren,  die  von  gleichartigen 
Lnstcmpnndungen  zurtickgeblieben  sind,  ent- 
stehen Neigungen  (im  weitern  Sinne  des 
Wortes),  d.  h.  Gesammtgebilde  von  Angelegt- 
heiten  ftlr  Lustempfindungenund  Begehrungen* 
Sie  stufen  sich  ab  als  Neigung  (im  engern 
Sinne),  Hang,  Leidenschaft ,  Laster.  Auch 
die  Widerstrebungen.  als  negative  Form  von 
Begehrungen,  verscnmelzen  theils  mit  ein- 
ander, theibi  mit  affectiven  Gebilden  zu 
Neigungen  d.  h.  Abneigungen.  Unlustaflfecte 
sind  eine  durch  die  Ausgleichung  von  Lust 
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und  Unlust  entstandene  Mischung  von  Widcr- 
strcbcn  und  Schmerz.  Indem  das  Unlust- 
gebilde  den  Reiz  des  Lustgebildes  zu  sich 
hinUberzieht  und  denselben  dadurch  jenem 
entzieht,  bildet  sich  das  Lustgcbilde  zum 
Widerstreben  gegen  das  Unlustgebilde. 
Treten  zu  Begehrungen  die  ihnen  ent- 
sprechenden.  durch  den  Abstractionsprocess 
gebildeten  Begriffe  hinzu,  so  bilden  sich 
praktische  Grundsfttze,  d.  h.  Sfitze  oder 
Urtheilsformen  fflr  das  Ilandeln.  Die  be- 
stUndige  von  ftussern  Umst&nden  ungestOrte 
Richtung  des  Strebens  und  der  Thatigkeit 
auf  Einen  Zweck  ist  Charakter.  Wir  sch&tzen 
den  Werth  der  Dinge  nach  den  vorllber- 
gehenden  oder  bleibenden  Steigerungen  oder 
Herabstimmungt  n ,  welche  durch  dieselben 
filr  unsere  psychische  Entwicklung  bedingt 
werden;  diese  Reizungshdhe  selbst  wird  aber 
bedingt  durch  die  Natur  der  UrvermCgen, 
der  Reize  oder  Anregungen  und  durch  die 
Aneinanderbildungen  der  aus  Verbindung 
von  Reiz  und  UrvermOgen  hervorgehenden 
Acte.  Jene  Steigerungen  und  Herab- 
stimmungen  aber  kOnnen  sich  in  dreifacher 
Weise  tur  unser  Bewusstsein  ankUudigen: 
einmal  in  ihrem  unmittelbaren  Gewirktwerden, 
dann  in  ihren  Reprodnctionen  als  Einbildungs- 
vorstellungen,  wodurch  die  Werthschfttzung 
der  I>inge  oder  die  praktische  Weltansicht 
begrflndet  wird,  und  endlich  in  ihren  Re- 
prodnctionen als  Begehrnngen,  welche  die 
Gesinnung  des  Menschen  und  die  Grundlage 
seines  Handelns  bilden.  Wir  messen  dadurch 
auch  das  Wohl  und  Wehe  anderer  Menschen, 
indem  wir  die  dadurch  bedingten  Steigerungen 
und  Herabstimmungen  in  uns  nachbilden. 
Dies  kann  entweder  eigenntitzig  oder  un- 
eigennfitzig  gescheben.  je  nacndem  diese 
Steigerungen  und  Herabstimmungen  in  Ver- 
bindung mit  der  Eigen  -  oder  Ichgruppe  oder 
aber  in  VeTbindung  mit  den  auf  Andere  sich 
beziehenden  Vorstellungsgmppen  empfunden 
werden.  Ist  eine  Steigerung  als  eine  hShere 
bedingt,  so  ist  auch  der  durch  sie  vorgestellte 
Werth  allgemeingtlltig  ein  hOherer.  Hier- 
durch  wird  die  Abstufung  der  Gflter  und 
Uebel  in  unserm  Urtheil  bedingt  und  daranf- 
hin  eine,  in  der  menschlichen  Natur  be- 
gTtindete,  ftlr  Alle  gllltige  praktische  Norm 
gegeben;  was  nach  dieser  als  das  Habere 
empfunden  und  begehrt  wird,  ist  auch  das 
morulisch  Geforderte:  man  soil  in  jedem  Falle 
dasjenige  thun,  was  nach  der  objectiv  und 
Bubjectiv  wahren  Werthschfttzung  als  das 
Beste  oder  nattlrlich  Hdchste  sicn  ergiebt. 
Diese  Werthschfltzung  kann  jedoch  durch 
ilberm&ssig  vielfache  Ansammlungen  von 
Lust-  una  Unlustempfindungen  niederer  Art 
ge8tart  werden,  und  ebenao  das  dieser 
hah  ern  Werthschatzunggemflsse  Wollen  durch 
ttberm&ssig  vielfache  Ansammlung  von  Be- 
gehrungen und  Widerstrebungen  niederer 
Art,  wodurch  das  Niedere  einen  tlbermassigen 
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Scbatzungs-  und  Strebungsraum  gewinnt. 
Im  Gegen8atze  zu  der  abweichenden  Werth- 
schatzung  kfindigt  sicb  die  richtige  mit  dem 
Gefflhle  der  Pflicht  oder  des  Sollens  an, 
welches  im  innersten  Grundwesen  der  mensch- 
Hchen  Seele  wurzelt.  Indem  sittliche  Ge- 
filhle  von  gleicher  Form,  mit  einander  zu- 
sammenfliessen,  bilden  sich  daraus  sittliche 
Begriffe,  und  wenn  diese  als  Predicate  zu 
den  Schatzungen  und  Strebungen  hinzutreten, 
ao  ergeben  sich  sittliche  Urtheile.  Erst  aus 
specielleren  sittlichen  Urtheilen,  welche  sich 
auf  die  Vergleichung  einzelner  Werthe  be- 
ziehen,  entsteht  bei  fortgeschrittener  Ent- 
wicklung  ein  allgemeines  moralisches  Gesetz. 
Die  Gcsammtheit  der  hdchsten  und  zugleich 
tadellos  gebildeten  Producte  der  mensch- 
lichen  Seele  in  alien  Fonnen  ist  in  der  Ver- 
nunft  begriffen,  welche  somit  in  alien  ihren 
Bcstandtbeilen  ein  erst  durch  eine  groese 
Reihe  von  Entwicklungen  Gewordenes  ist. 
Im  Fortschritte  des  Lebens  nimmt  die  Seele 
stetig  zu  an  innern  Angelegtheiten,  an  Starke 
derselben,  an  Ausdehnung  ihrer  gleichartigen 
und  ungleichartigen  Verbindungen,  und  desto 
selbatandiger  wird  sie  der  Aussenwelt 
gegendber.  Beim  ausgebildeten  Menschen 
sind  die  meisten  fiussern  Heizungen  inner- 
lich  vermittelt,  und  (lberdies  werden  die 
aufgenommenen  Keize  sogleich  mehr  nach 
innen  hintibergetragen  und  verbraucht  In 
dem  Maasse  jedoch,  wie  sich  eine  grosse 
Anzahl  von  Angelegtheiten  ansaramelt,  geht 
die  Entwicklung  des  Bewusstseins  langsamer 
von  Statten  una  verliert  an  Strcbungs-  und 
Reizungshdhe:  die  Gluth  der  Gefuhle,  Affecte 
und  Leidenschaften  wird  schwacher.  Ein 
Forterben  individueller  Eigenthtimlichkeiten 
in  Betreff  des  Moralischen  in  gewissen 
Familien,  Standen,  Corporationen,  Vdlkern 
und  Zeiten  beruht  nicht  auf  einer  Fort- 
pflanzung  durch  die  Geburt,  sondern  auf  dem 
Zusammenleben ,  welches  in  den  mannich- 
faltigsten  Formen,  durch  Beispiel,  Auf- 
forderungen,  dargebotene  Gelegenheiten, 
zunachst  wiederholte  Uebertragungen  von 
gewissen  Acten  und  dann  erst  durch  diese 
hindurch,  d.  h.  vermoge  ihrer  innern  Fort- 
existenz,  eine  Uebertragung  der  entsprechen- 
den  Eigenschaften  vermittelt 

Dressier,  J.  G.,  kurze  Charakteristik  dor  sftmrat- 
lichen  Schriften  Benekes  (1881),  sugleich  als 
Anhang  ea  der  (von  Dressier  besorgten) 
3.  Auflage  des  Bcneke'schen  Lekrbnchs  der 
Psychologie. 

Noack,  L.,  Beneke  und  seino  psycbologischen 
Forechungen  (in  deBsen  Zeiteclirift  „Psycbe", 
II  (1859)  8.  129—160.  Ferner:  Ehrenriiuber 
und  Ehrenretter  Benekes  (ebendaselbst,  V, 
1863,  8.  126—137. 

Ben  Mai  moil,  siehe  Moses  ben 
Maimon  (Maimonides). 

Ben  MeHchiilam,  Abigador  Abra- 
ham, lebte  in  der  zweiten  Halfte  des 


14.  Jahrhunderts  und  verfasste  in  seinem 
17.  Lebensjahre  (13G7)  in  hebrilischer  Sprache 
ein  aus  Prosa  und  Vereen  gemischtes  Com- 
pendium der  Logik,  welches  unter  dem  Titel: 
„Segulath  melachim"  in  Paris  handschrift- 
lich  vorhanden  ist. 

Bentham,  Jeremy,  der  Begrtinder  der 
Nutzlichkeitsphilosophie  (des  Utilitarismus), 
war  1748  in  London  geboren  and  hatte  seit 
seinem  13.  Jahr  in  Oxford  studirt,  wo  er 
1764  als  Baccalaureus  promovirte.  Dem 
An  fan  erw&hlten  Advokatenstande  entsagte 
er  bald,  um  unabhangig  seinen  Studien  zu 
leben.  Nach  einer  mehrj&hrigen  Reise 
widmete  er  seine  Musse  der  Aufgabe  seines 
Lebens,  die  Theorie  einer  vernunftgemassen 
Gesetzgebung  aufzustellen,  und  veroflfentlichte 
in  diesem  Sinne  im  Jahr  1789  die  Schrift 
„  Introduction  to  the  principles  of  morai 
and  legislation.1'  Er  starb  in  London  1832. 
Da  er  mit  seinem  Systeme  der  Gesetzgebung 
nicht  zum  Abscblusse  gelangte,  so  Ubernahm 
es  sein  Schfller  und  Freund.  der  Genfer 
EtJenne  Dumont,  aus  Bentham's  hinterlassenen 
Manuscripten  und  gedruckten  Schriften  seine 
Lehre  im  Zusammenhange  darzustellen  und 
gab  dieses  Werk  in  franzdsischer  Sprache 
neraus,  unter  dem  Titel:  „  Traitede  legislation 
civile  et  penale  price" de  des  principes  gene- 
raux  de  legislation  "  (18()1 ,  in  2.  Auflage  1820), 
welches  unter  dem  Titel:  „Grunds&tze  der 
Civil-  und  Criminalgesetzgebung ,  aus  den 
Handschriften  des  englischen  Rechtsgelehrten 
Jeremias  Bentham  franztfsisch  bearbcitet  und 
herausgegeben  von  Etienne  Dumont",  nach 
der  2.  Auflage  bearbeitet  und  mit  Anmerkungen 
vcrsehen  wurde  von  Fr.  Ed.  Beneke,  1830?  in 
zwei  Hiinden.  Nach  Bentham's  Tode  erschien 
dessen  Werk  „  Deontology  or  the  science  of 
morality,  edited  by  John  Bowring"  (1834), 
in  2.  Bfinden,  wovon  eine  deutsche  Ueber- 
setzung  1834  uud  1835,  in  2  Biinden,  unter 
dem  Titel  erschien :  „ J.  Bentham's  Deontologie 
oder  die  Wissenschaft  der  Moral,  aus  den 
Manuscripten  von  Bentham  geordnet  und 
herausgegeben  von  John  Bowring;  aus  dem 
Englischen  ttbertragen."  Eine  franzdsische 
Uebersetzung  von  B.  Laroche  erschien  in 
BrUssel  (1834).  In  u<t  Schule  der  englischen 
und  franzdsischen  Sensualisten  und  Empiriker 
gebildet,  hielt  Bentham  alle  Untersuchungen 
fiber  den  allgemeinen  BegTiff  der  Tugend  fflr 
ebenso  fiberflilssig,  wie  die  so  oft  wieder- 
kehrende  Behauptung,  dass  der  Schmerz 
kein  Uebel  und  das  Glfick  etwas  Unwesent- 
liches  sei,  weil  dergleichen  menials  zu  den 
gegebenen  Verhaltnissen  des  Lebens  passe, 
da  in  der  Wirklichkeit  Alles  nach  dem  ent- 
gegenge8etzten  Maasstabe  beurtheilt  werde 
und  eben  thatsftchlich  Jeder  nach  Wohlsein 
von  mdglichster  Dauer  und  Vielseitigkeit 
strcbe.  Der  Zweck  aller  gesellschaftlichen 
Einrichtungen  konne  darum  kein  anderer 
sein,  als  die  „Maximation  des  Wohlseins" 
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und  die  nMinimation  dee  Uebela."  Dieses 
Ziel  verfolgt  er  durch  die  ganze  Geaetz- 
gebung.  Rechtapflege  and  Staatseinrichtung 
bind  area  and  grundet  aaf  den  Grundsatz 
dea  Nutzens  {utility),  welcber  Jeden  bewusst 
oder  unbewosst  leite  and  der  mfichtigste 
Hebel  aller  Handluugen  in  der  Gesellschaft 
gei,  seine  Moral  and  Politik  (Deontologie  und 
Gesetzgebungswissenschaft) ,  welche  beide 
Wissenschaften  dieselbe  Grundlage,  dasselbe 
Ziel,  demaelben  Mittelpunkt,  nar  aber  eine 
verBchiedene  Peripherie  haben.  Man  muss 
zunachst  mit  dem  Worte  wNutzen**  einen 
Maren  uud  bestimmten  Begriff  verbinden, 
sodann  dieses  Princip  als  einzigea.  Alles 
entscheidendes  durebfuhren  and  enalion  durch 
eine  Art  von  raoraliacher  Arithmetik  das  in 
jedem  Verhaltnisse  erreichbare  NUtzliche 
genau  feststellen.  Der  Begriff  Nutzen  be- 
zeichnet  die  Eigenschaft  einer  Sache,  una 
vor  irgend  einem  Uebel  zu  bewahren  oder 
una  irgend  ein  Gut  zu  verschaffen.  Unter 
„  Uebel"  ist  Unlust,  Schmerz  oder  Uraache 
von  Schmerz,  unter  „Gut**  iat  Luat  oder 
Ursache  von  Luat  zu  veratehen.  Luat  und 
Unluat  aber  heisst,  was  ein  Jeder  als  solche 
fuhlt  Das  moralisch  Gate  oder  die  Tagend 
ist  wahrhaftes  Gut  nur  durch  seine  Eigen- 
schaft, physiache  Guter  hervorzubringen. 
Daa  moraliach  Schlechte  oder  Laater  wird 
nur  darum  zum  Uebel,  weil  es  nothwendig 
von  phyaiacher  Unluat  begleitet  iat  Unter 
phyaischer  Luat  und  Unlust  iat  aber  ebenaogut 
die  geiatige  wie  die  ainnliche  zu  begreifen, 
da  der  Menach  im  ganzen  Umfange  seiner 
Natur  in's  Auge  zu  fassen  iat  Leber  die 
Frage,  was  sein  wahres  Wohl  und  sein 
wahreB  Uebel  aci,  ist  der  Menach  beatandigen 
Tauschungen  ausgeaetzt,  indem  er  aus  Un- 
wissenheit,  Schwache  des  Urtheila  oder  aus 
Leidenacbaft  Dingen  oder  Ilandlungen  einen 
bohern  Werth  beilegt,  ala  aie  verdienen, 
andern  dagegen  einen  geringern,  ala  ihnen 
zukommt  Man  hat  darum  nur  Jeden  liber 
das  wahrhaft  NUtzliche  vollatandig  und 
richtig  aufzuklaren,  80  wird  er  von  selbst 
danach  streben.  Das  eigne  Interesse  oder 
die  personliche  Klugheit  schreibt  vor,  bei 
alien  Lustbestrebungen  im  „moralischen 
Budget**  genau  den  Gewinn  und  den  Verlust 
zu  berechnen,  und  nur  dann  der  Lust  aich 
zu  Uberlasaen,  wenn  iener  aich  grosser  ergiebt, 
ala  dieaer.  Deahalb  ist  der  Lgoiamus  durch 
sich  selbst  unhaltbar,  weil  die  egoistischen 
Handlungen  gegen  ihren  eignen  Urheber 
auaachlagen.  So  wird  die  persflnliche  Klug- 
heit den  Egoismua  bemeiatern  und  dem 
naturlichen  Wohlwollen  Raum  laaaen,  so  ge- 
wias  ea  Qbrigena  auch  iat,  daas  mein  eignea 
Wohl  mich  lebhaiter  interessirt,  als  das  des 
Andern.  Die  erste  Tugend  ist  darum  die 
perafluliche  Klugheit,  aus  welcher  ala  weitere 
Tugenden  die  Maaaigung  und  die  Selbst- 
beherrachung  entapringen.    Die  Klugheit 


cratreckt  sich  zagleich  auf  den  Andern  und 
nimmt  auf  ihn  und  seinen  Zuatund  Rttcksicht 
Dabei  macht  aber  die  Sympathie  ihren  Ein- 
fluss  gelteud.  Beziehen  sich  ihre  Aeusserungen 
zunachst  nur  auf  einzelne  Personen  oder 
Handlungen,  so  lernt  man  allmiihlich  daa 
Wohlwollen  auf  da8  ganze  mcnschliche  Ge- 
schlecht  und  auf  sein  allgemcincs  Wohl  aus- 
dehnen,  wodurch  erst  die  „au8serper8ouliche** 
Klagheit  vollatandig  verwirklicht  ist,  aofem 
man  aich  Uberzeugt,  daas  man  dea  fremden 
Wohla  bedUrfe,  am  daa  eigue  vollatandig  zu 
erreichen.  Indem  sich  daa  thatige  Wohl- 
wollen nur  enthalt,  Andern  B(ise8  zuzuftlgen, 
ist  es  nur  ein  negatives;  das  positive  Wohl- 
wollen geht  darauf  aus,  daa  Wohlsein  des 
Andern  zu  vermehren,  ist  jedoch  in  seiner 
Wirksamkeit  beschrankter,  als  das  bloa 
negative  Wohlwollen;  darum  mu88  man  das- 
selbe durch  Kunst  und  moralischen  Calcul 
erweitern.  Wohlwollen  und  Wohlthun  sind 
gesteigert,  wenn  es  una  gelingt,  mit  dem 
wenigsten  Aufwand  fur  una  selbst  die  grdaate 
Summe  fremden  Wohlaeins  zu  bewirken. 
Freilich  dabei  8ein  eignea  Wohlsein  auf- 
zugeben,  wiire  nicht  Tugend,  sondern  Thor- 
heit,  da  jenea  einen  ebenao  grossen  Theil 
dea  allgemeinen  Wohl8  au8macht,  als  das 
Wohlsein  irgend  eines  Andern.  Jeder  8ucht 
von  Natur  daa  Wohbiein  hauahalterisch  zu 
behandeln;  wenn  er  daher  das  eigne  Wohl 
dem  fremden  aufopfert,  so  kann  ea  nur  im 
Interesse  einer  solchen  Oekonomie  geachehen, 
indem  er  in  solchem  Falle  berechnet,  dasa 
die  Freuden  der  Sympathie  den  eignen  Ge- 
nuaa  tlber^  icgen,  wodurch  eben  aeine  Schale 
auf  die  Seite  dea  Andern  neigt.  Je  mehr  nun 
die  Deontologie  die  Menschen  Uber  die  wahre 
Natur  ihrer  Freuden,  sowie  Uber  deren 
Dauer  und  Gehalt  aufklart,  desto  starker 
wird  aie  dieselben  Uberzeugeu,  daas  alle  die- 
jenigen  Handlungen,  wodurch  wir  das  mdg- 
lichst  grdsste  Wohl  Aller  befdrdern,  auch 
una  selber  den  dauerndaten  und  reinsten  Ge- 
nuss  gewahren.  Daa  allgemeine  Wohlsein, 
die  Maximation  dea  Wohlseina  Aller  durch 
Alle,  wird  aicher  den  Sieg  davontragen. 

Bentham':,  Works  edited  by  John  Bowring 
(London,  1843),  in  11  Bitnden,  deren  beide 
letzte  Bentliam's  Biographic  and  Correapon- 
denz  enthalten,  sowie  cine  von  J.  Hill 
Burton  vcrfassto  Einlcitung  in  das  Studium 
von  Bcnthani*s  Werkcu. 

Birks,  the  modern  utilitarism  or  the  systems  of 
Palcy,  Bentham  and  Mill.  London,  1874. 
Der  Moralist  Bentham  und  die  Gold- 
aristokratie  unBcrer  Zeit.  1836. 

Berg,  Franz,  war  1753  zu  Fricken- 
hausen  geboren  und  Anfangs  durch  Jesuiten 

Sebildet,  snater  aber  durch  die  Schriften 
er  engliscnen  Deiaten,  der  franzdsiachen 
Freigeister  und  der  deutschen  ltationalisten. 
namentlich  aber  durch  den  Einfluss  David 
Hume's  dem  Christenthume  innerlich  ent- 
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firemdet  Gleichwohl  erhielt  er  1777  die 
Priestcrweihe  and  eine  Kaplanstelle  bei  der 
Dorapfarrci  zu  Wttrzburg  und  1786  die 
dorttge  Professur  der  Kirchengeschichte, 
spaterhin  der  Universalgeschichte,  und  starb 
1821  in  Wttrzburg.  Seine  freien  rationa- 
listischen  Anschauungen  sacbte  er  in  seinen 
Vorlesungen  zu  verschleiern  und  (wie  er 
sich  selbst  ausdrflckt)  zu  verkleistern.  An 
der  pkilogophischen  Bewegung  zu  Anfang 
dieses  Jahrkundert8  betheifigte  er  sich  vom 
Standpunkt  des  gesunden  Menschenverstandes 
und  der  sogenannten  Aufkl&rungspbilosophie 
zun&chst  in  der  anonym  erschienenen  kleinen 
Schrift  „Lob  der  allerneuest en  Philo- 
sophic** (1802),  worin  er  nicht  ohne  per- 
sflnliche  Gereiztheiten  und  Bitterkeit  die 
satyrische  Geissel  gegen  die  Schelling'sche 
Naturphilosophie  schwingt.  Dagegen  liessen 
aber  richellings  Wlirzburger  Freunde  ein  in 
ptfbelhaftem  Tone  gehaltenea  ironisches  „Lob 
der  Kranioskopie**  (1802)  ausgchen,  welches 
auf  Berg  gemtlnzt  war  und  worin  bedauert 
wurde,  dass  man  nicht  denskelettirtenSchadel 
des  Mannes  vor  sich  habe,  urn  damit  nach 
den  Grundsfttzen  der  damals  aufgetauchten 
Gall'schen  Schadellehre  zu  verfahren.  In  der 
leichfalls  anonymen  Schrift:  „Sextus  oder 
ie  absolute  Erkenntniss  von  Schel- 
ling;  ein  Gespr&ch**  (1804)  kampft  er  mit 
logischer  Scharfe  und  kaustischem  Witz  gegen 
das  Schelling'sche  Phantasiedenken  und  (lessen 
„intellectuelle  Anschauung**.  Endlich  suchte 
er  in  der  „Epikritik  der  Philosophie*4 
(1805)  das  Kant'sche  Problem  der  Moglieh- 
keit  deT  Erfahrung  mit  einer  Kritik  des 
ScheUing'schen  Identit&ts  -  Systems  in  einer 
neuen  Weise  zu  ldsen. 

Schwab,  J.  B.,  Franz  Berg.  Ein  Beitrpg  zur 
Charakteristik  des  katholischen  Deutsch  lands, 
zunachst  des  FUrstbUthunis  Wtirzburg  im 
ZciUlter  der  Aufklarung.  1869. 

Berger,  Johann  Erich  von,  war 
1772  zu  Faaborg  auf  der  Insel  Fttnen  ge- 
boren,  hatte  zueret  in  Kopenhagen  Rechts- 
wissenschaft  studirt  und  wurde  dann  in 
GOttingen  durch  Reinhold's  „Briefe  fiber  die 
Kant'sche  Philosophie**  zu  philosophischcn 
Studien  angeregt,  welche  er  in  Kiel  fort- 
setzte.  Der  Anhanger  Kant's  wurde  1793 
in  Jena  Fichte's  una  Schellings  ZuhOrer  und 
brachte  1796  und  1797  mit  dem  Branden- 
burger  Httlsen  und  dem  Bremer  Smidt  in 
der  Schweiz  zu.  In  sein  Vaterland  zurfick- 
gekehrt,  lebte  er  zehn  Jahre  lang  auf  seinem 
Gute  in  Seekamp  bei  Kiel  verheirathet  als 
Landwirth,  wo  er  zugleich  lebhaftes  Interesse 
an  Schelling's,  Steffens',  Schubert's,  Oken's 
und  Troxler's  Schriften  nahm  una  einige 
Zcit  seinen  danischen  Landsmann  Steffens 
als  Gast  bei  8ich  hatte.  Ilier  verOffentlichte 
er  seine  „Philosophische  Darstellung 
der  Harmonie  des  Weltalls  (1808), 
worin  er  in  ftlnf  Abschnitten  hauptsachlich 


an  Schelling  sich  anschliessend  1)  fiber  die 
gottliche  Selbstanschauung  in  der  Natur, 
2)  fiber  das  freie  Leben  des  Geistes  im 
Universum,  3)  allgemeine  Betrachtung  der 
Sphare  und  ihrer  Erscheinungen,  4)  fiber 
das  bildende  Princip,  5)  fiber  die  Groase  der 
Dinge  im  Unend  lichen  und  fiber  das  Wesen 
der  Zahlen  und  Gestalten  in  einer  Weise 
sich  aussprach,  von  welcher  er  spater  be- 
kannte,  dass  aie  mehr  nur  das  verworrene 
Rauschen  der  Weltharmonie  in  einem  leben- 
digen  Gemfithe  sei.  Er  betrachtete  Natur 
und  Geist  als  Wesen  und  Form  der  Einen 

Sdttlichen  Vernunft  und  bezeichnete  ea  als 
ie  Aufgabe  des  anschauenden  Geistee,  in 
den  Naturgesetzen  seine  Autonomie  zu  er- 
kennen.  Natur  gilt  ihm  als  das  Abbild  oder 
die  Erscheinungssphare  der  Geister,  die  in 
ihr  Eins  werden,  damit  in  ihnen  aich  die 
Gottbeit  anschaue.  Den  Dingen,  als  bloesen 
Formen  des  Ewigen,  spricht  er  das  Werden 
ab  und  fasst  die  Zahlen  eben  sowohl  als 
Denkformen  wie  als  Weltverhaltnisse.  Nach- 
dem  Berger  in  G5ttingen  unter  Gauss  Aatro- 
nomie  studirt  hatte,  ging  er  1814  als  Pro- 
fessor der  Aatronomie  nach  Kiel  und  fiber- 
nahm  dort  nach  Reinhold's  Tode  (1823)  dessen 
Professor  der  Philosophie.  Gelegentlich  des 
sogenannten  Thesenstreites  erbob  er  in  der 
Schrift  ^Ueber  den  scheinbaren  Streit  der 
Vernunft  wider  aich  selbst**  (1818)  seine 
Stimme  gegen  die  Partei  von  Glaus  Harms. 
Sein  philosophisches  Hauptwerk  verOffent- 
lichte Berger  in  den  Jahren  1817  —  1827 
unter  dem  Titel  „Allgemeine  Grundifige 
zur  Wissenschaft**  in  vier  Bftnden.  Er 
sucht  darin  zwischen  den  Standpunkten 
Fichte's  und  Schelling's  xu  vermitteln  und 
zeigt  zugleich  den  Einfluss,  den  das  Stadium 
der  Phanomenologie  and  Logik  Hegel's  auf 
seine  philosophise  hen  Anschauugen  gewonnen 
hatte,  indem  er  die  Hegel 'sche  Bestimmung 
aufnimmt,  dass  der  Geist  zaerst  denkend 
nor  in  sich  selber  sei,  dann  sich  als  Natur- 
wesen  von  sich  selbst  gleichsam  entfremde, 
um  endlich  Bestimmung  der  Natur  in  sich 
selber  zu  sich  zurfickzukehren.  Der  erste 
Theil  lieses  Werkes  erschien  unter  dem  be- 
sondern  Titel  ^Analyse  des  Erkennt- 
niss -  Vermdgens  oder  die  erschei- 
nende  Erkenntniss  imAllgemeinen*4 
(1817).  Er  betrachtet  darin  nach  Art  der 
Hegel'schen  Phanomenologie  das  Erkennen  in 
seiner  fortachreitenden  Entwickelung  zur  Ver- 
nunft, so  zwar,  dass  das  Princip  der  Ent- 
wickelung und  des  Zusammenhanges  in  unsern 
Gedanken  dasselbe  sei,  wie  bei  der  Ent- 
wickelung der  Dinge.  Das  zeitlich  erste 
Moment  der  Erkenntniss  ist  das  sinnliche. 
Unmittelbar  und  zuerst  wird  die  chaotisch 
einwirkende  Allmacht  des  Seins  als  das  eigne 
und  dunkle  Leiden  empfunden.  Aber  mit 
der  Empfindung  dammert  auch  zugleich  der 
sondernde  und  bestimmende  Sinn  und  durch 
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fortgesetztes  and  erhdhtes  Unterscheiden  das 
erste  und  leise  Bewuastsein.   Dieses  Est  nun 
unmittelbar  ein  er  -  innerndes,  und  die  hdhere 
Wahrheit  der  Sinnlichkeit  ist  die  ursprttng- 
lieh  freie  oder  schftpferische  Einbildungskraft. 
So  regt  Bich  in  der  Seele  das  unendliche  Spiel 
der  vergeistigten  sinnlichen  Anschannngen 
oder  der  Bilder  und  unbestimmten  Voretel- 
lungen.    Wie  nun  diese  Vor  -  stellungen  un- 
mittelbar aucb  als  Darstellungen  zu  begreifen 
sind  und  wie  aus  der  Ursprunglichkeit  dieser 
Handlung  der  Seele  die  Sprache  nothwendig 
hervorgeht,  so  bildet  diese  den  Uebergang 
sum  Verstande,  als  dem  ordnenden  Princip 
der  Erkenntniss  durch  Begriffsbildung,  Ur- 
theil  und  Schluss.    Aus  der  Einsicht  in  die 
Unzulanglichkeit  der  abstracten  oder  bios 
fonnalen  Erkenntniss  weise  entsteh t  die  hdhere 
Frage  nach  dem  Inhalt  oder  der  Realitat 
der  veretandesbegriffe,  und  indem  der  Ver- 
stand  die  Wahrheit  seines  Begriffs  in  der 
eignen  Tiefe  unmittelbar  vernimmt,  ist  der- 
selbe  als  erkennender  Verstand  die  Vernnnft 
selbst.   Nur  aber  dflrfen  Verstand  und  Ver- 
nunft  oder  Begriff  und  Idee  nicht  etwa  ein- 
ander  als  zweierlei  Erkenntnissweisen  cut 
gegengesetzt  werden,  sondern  wie  die  Phan- 
tasie  dadurch,  dasa  sie  ihre  Vorstellungen 
ordnet  und  stehend  macht,  eben  Verstand 
ist,  so  ist  der  Verstand  gerade  dadurch,  dass 
er  seine  Gesetze  als  Sein  und  das  Princip 
de8  Erkennens  als  das  Princip  des  Seins  er- 
fasst,  unmittelbar  Vernunft.    Die  Vernunft 
tritt  den  Zweifeln,  in  die  sich  der  Verstand 
verstrickt,  durch  die  Gewissheit  entgegen, 
daas  das  vom  Geiste  ursprunglich  Angeschaute 
oder  Erkannte  wirklich  ist,  ja  dass  es  eben 
nur  durch  das  Anschauen  und  Erkennen  ist, 
so  dass  der  Gedanke  desjenigen  Geistcs,  in 
welchem  alle  Geister  leben  und  sind,  der 
Ursprung  alles  Seins  ist.   Dadurch  wird  das 
All  der  Dinge  oder  die  Natur  ein  Complex 
geistiger  Verhaltnisse.  In  diesem  Sinne  bildet 
aie  den  Gegenstand  des  zweiten  Theils  der 
„allgemeinen  Grundzilge  zur  Wiasenschaft44, 
welcher  unter  dem  Trtel  „Zur  philoso- 
phischen    NaturerkenntnissM  1821 
verdffentlicht  wurde.    Es  giebt  nicht  zwei 
Naturen,  eine  innere  und  eine  aussere,  son- 
dern die  Eine  Natur  ist  beides  zugleich. 
und  die  aussere.  erscheinende  Natur  wira 
in  jedein  Augenblicke  in  den  Geist  auf-  und 
zurtlckgenommen  und  wird  so  wiederum  die 
innere  Natur,  die  sie  zuerst  war.   Da  die 
Natur  logiach  oder  in  Wahrheit  eine  Schflpfung 
des  Geistes  ist,  der  Geist  aber  scheinbar  aus 
der  Natur  emportaucht,  so  sind  beide  im 
Bewusstsein  scnon  geeinigt.  Aus  dem  Rampf 
des  Gegensatzes  von  Gedanke  und  formlosem 
Stoffe  and  aus  ihrcr  Durchdringung  geht  die 
Natur  als  ein  Reich  der  Formen  und  Ver- 
wandlungen  hervor.   Die  blossc  Materie  als 
solche  ist  nur  eine  Abstraction,  in  Wirklich- 
keit  sind  in  ihr,  als  kraftiger  Raumlichkeit, 


immer   schon    geistige,    ideale  Principien 
wirksam,  und  indem  diese  sich  steigcrn, 
wird  die  Naturerkenntniss  zur  Geschichte  der 
Natur  in  hoherm  Sinn,  d.  h.  einer  Geschichte 
unter  der  Gestalt  des  Ewigen.    Die  Mathe- 
matik  ist  mehr  als  eine  bios  formclle  Er- 
kenntniss und  enthfilt  den  wirklich  en  Anfang 
der  Naturerkenntniss.   Im  crsten  Buch  wird 
die  Lehre  vom  Weltganzen,  im  zweiten  das 
Leben  der  Erde  zuerst  als  anorganischc 
oder  allgemeine,  dann  als  organische  oder 
individuelle  Natur  erdrtert  und  der  Begriff 
des  Organischen  so  bestimmt,  dass  dasselbe 
seinen  Zweck  in  sich  selber  hat  und  dieser 
das   weckende  Princip.   die  Lebenskraft 
oder  Seele  ist.    Das  Leben  erhebt  sich  im 
Gegensatz  gegen  seine  untergeordnete  Grund- 
lage  an  dieser  und  auf  derselben.  Die 
Metamorphose  der  Thierreihe  ist  die  Vor- 
bedingung,  dass  der  Mensch,  das  hftchste 
Thier,  als  der  selbstbewusste  Geist  der  Erde, 
die  ganze  Natur  als  Eine  und  ganze  Offen- 
barung  des  Weltganzen  erkenne.  Der  dritte 
Theil  erschien  1824  unter  dem  Titel :  „G  r  u  n  d  - 
ztlge  der  Anthropologic  und  Psycho- 
logic, mit  besonderer  Ktlcksicht  auf  die 
Erkenntniss-  und  Denklehre*.   In  der  all- 
maligen  Stufenfolge  der  Thierreihe  bilden  die 
vollkommenern  Affen  vielleicht  den  wilden 
Staram,  aus  welchem  durch  Veredlung  die 
Mcnschengattung  hervorgegangen  ist  Wissen- 
schaftliuhen  Werth  hat  weder  die  Ansicht 
(Schelling's),    dass    dem    Menschen  ein 
vollkommeneres  Geiste rgeschlecht  vorausge- 
gangen,  noch  die  Ansicht  (von  Steffens), 
dass  das  von  c'mera  einzigen  Paare  ent- 
sprosseneMenschengeschlecht  durch  die  SQnde 
entartet  sei.  Der  ursprUngliche  Mensch  wird 
ebenso,  wie  der  Affe,  in  der  Wildniss  der 
Urwftlder  entstanden  sein.    Der  ursprUng- 
liche Zustand  des  Menschen   ist  als  ein 
kindlicher,  milder  zu  denken  und  die  Ver- 
wilderung,  wie  der  Hochmuth  der  Erkenntniss 
war  ein  unvermeidliches  Naturereigniss.  Das 
ganze  Seelenwesen  des  Menschen  ist  Gegen- 
stand der  Psychologic,  deren  weitcre  Ent- 
wicklungen  Logik,  Ethik  und  Kcligionslehre 
sind.  Der  vierte  Theil  des  Werkes  erschieu 
1827  unter  dem  Titel:  „Grundzllge  der 
Sittenlehre,    der  philosophischen 
Rechts-  und  Staatslehre  und  der 
Religionsphilosophie**.   Bei  der  Be- 
trachtung  der  Freiheit  als  eines  psycholo- 
gischen  Problems  wird  diese  nicht  in  die 
Wahl  des  Guten  oder  des  Bdsen,  sondern  in 
die  Vernunft  gesetzt.    Weil  der  Mensch  aus 
dem  dunklern  Leben  der  Natur  und  ihrer 
zuerst  blinden  Triebe  zu  dem  hdhern  Leben 
des  geistigen  Selbstbewusstseins  erst  hinan- 
strebt,  so  muss  ein  Katnpf  entstehen,  in 
welchem  ebensowohl  Uebermaass  und  Wild- 
heit  der  Begierden,  als  Irrthum  des  Verstandcs 
den  Menschen  dahin  brachten,  dassergesUndigt 
hatte,  ehe  er's  wusste,  wahrend  erst  hinter- 
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her  ira  Gcwissen  die  Sttnde  ideell  gcsetzt  und 
zugercchnet  wird.  Es  giebt  genau  genommen 
nur  Eine  Tngeud,  die  Tugend  der  Freiheit; 
wird  aber  mchr  die  innere  Vollkommenheit 
des  Subjects  hervorgehoben ,  so  tritt  sie  als 
Streben  nach  Wciaheit  auf;  tritt  wieder  mehr 
die  Beziehung  zur  Aussenwelt  bervor,  so  ist 
die  Tugend  Gerechtigkeit  und  Liebe;  macbt 
sich  tnebr  die  Beziebung  auf  Gott  geltcnd, 
so  aussert  sie  sich  als  vollendcte  Erkcnntniss. 
Kechte  bat  der  Menscb  nur  in  Beziebung 
auf  Menscben;  Privat-  und  fiffentliches  Recht 
sind  nur  zwei  verschiedene  Ausdrucksweisen 
eincs  und  desselben   Rechts.    Eine  nach 
Naturgesetzen  sicb  entwickelnde  Autonomic, 
Gleichheit  und  Milde  des  Recbts  im  Leben 
der  Familie,  miiglichste  Freiheit  auch  der 
abhangigen  und  dienenden  Mitglieder  der 
Gesellschaft,  Sicherheit  und  Unverletzbarkeit 
der  lebenden  Personlichkeit,  freier  Gebrauch 
der  Krftfte,  der  die  Freiheit  Anderer  nicht 
stort,  Sicherstcllung  des  guten  Ruft  und 
Namens,  allgcmeine  Walirhaftigkeit,  Freiheit 
der  Gedanken  und  ihrer  wohlerwogenen  und 
sittlichen  Aeusserung:  diess  sind  die  ur- 
sprtlnglichen  Rechte  des  Menscben,  die  nur 
durch  Unrecht  verwirkt  weTden  kdnnen.  Im 
Anstrebcn  einea  allgemeinen  Fricdens  und 
einerallgemeinen  Volkcrrcpublik  vcrwirklicht 
sich  der  wahre  Kosmopolitismus.  Dem  Reiche 
des  Geiates,  der  Wissenschaft  und  der  Kunst 
gehdren  Alle  an,  und  die  Verktindigung  und 
Leure  der  Wahrheit  ist  das  hochste  vom 
Staate  zu  schtttzende  Institute  Die  Vernunft 
ist  das  innere  Wort  Gottes.  das  nie  verfalscht 
werden  kann.   Das  Finden  des  Gottlichen 
in  sich  selbst  ist  der  Grand,  warum  Bich  der 
Menscb  als  unsterblich  denkt  und  die  Un- 
sterblichkeit  wird  darum  wahrscheinlich,  weil 
ein  ewiges  L'niversum  ein  ewiges  Erkannt- 
scin  postulirt.  Die  gewdhnlichen  Vorstellungen 
von  einer  Jenseitigkeit  Gottes  und  einer 
Schdpfung  aus  Nichts  sind  ebenso  aufzu- 
geben,  wie  Alles,  was  Gott  als  eine  endliche, 
leidende  Personlichkeit  fasst.   Man  wird  die 
Innerweltlichkeit  Gottes  festhalten  und  das 
Sein  Gottes  als  ein  durch  sein  Erkanntwerden 
bedingtes  betrachten  mUssen.    Der  unter 
dem  Naturgesetze  stehende  Mensch  kommt, 
sich  sittlicb  ermannend,  dazn  sich  aber  die 
Naturnothwendigkeit  zu  erheben  und  gelangt 
endlich  zum  Gedanken  einer  absoluten  Ilar- 
monie,  die  er  in  Gott  sieht  und  Liebt,  als  in 
dem  Gcistc,  der  sich  in  einer  Harmonie  von 
Geistcrn  unendlich  wiederstrahlen  und  spiegcln 
wollte.  In  ihm  begegncn  sich  die  verkliirten 
Geister  wieder,  dieser  Einklang  der  Liebe 
und  Seligkeit  ist  sein  Wesen;  er  ist  und 
erkennt  sich  selbst,  wenn  dieser  Tag  des 
Geisterlebens  anbricbt. 

Die  Vollendung  seines  Werkes  hat  Berger 
nur  wenige  Jahre  erlebt.  Er  starb  als 
Professor  in  Kiel  1831,  wiihrend  seines 
Rectorats. 


Ratjen,  H.,  Johann  Erich  von  Berger's  Leben. 
A 1  tuna,  1835. 

Berigard  (auch  Beauregard),  Claude 
Guillermet  de  (oder  Claudius  Berigar- 
dus)  war  nach  einigen  Angaben  1578, 
wahrscheinlich  aber  erst  1592  zu  Moulins, 
im  Gebiete  von  Lyon,  geboren,  wo  sein 
Vater  als  Arzt  lebte.  Wachdem  er  zu  Aix 
in  der  Provence  Mathematik,  Philosophic 
und  Medicin  studirt  hattc  und  Doctor  der 
Mcdicin  und  Philosophic  geworden  war, 
lebte  er  einige  Zeit  in  Paris,  Lyon  nnd 
Avignon,  wurde  1628  als  Secretar  der 
Ilerzogin  nach  Florenz  berafen,  von  wo  er 
bald  darauf  cine  Lehrstelle  fur  Philosophic 
in  Pisa  und  seit  1640  in  Padua  erhielt,  wo 
er  1663  oder  einige  Jahre  spfiter  starb.  Seine 
im  Jahr  1643  veroffentlichte  und  1661  wieder 
abgedrackte  Schrift  Circuit  Pisani  snt  de 
veteri  et  Peripatetica  philosophia  dialogi 
enth&lt  in  dialogischerForm  eine  vcrglcichende 
kritisclie  Darstcllung  der  altera  griechischen 
Philosonheme  mit  der  Aristotclischen  Physik, 
indem  aer  Mitunterredner  Charilaos  die  Lehr- 
meinungen  derPeripatetiker  vortragt,  wfthrend 
der  Anderc,  Aristaens,  in  dessen  Person  der 
Verfasser  selbst  verborgen  ist,  die  Lehren 
der  altera  jonischen  Naturphilosophen  und 
der  Atomenlebrer  vertritt,  auf  deren  Wieder- 
belebung  im  Gegensatz  gegen  den  scho- 
lastischen  Aristotelismus  es  abgesehen  ist. 
Damit  sollte  jedoch  der  alten  jonischen 
Lchre  keineswegs  unbedingt  der  Vorzug 
gegeben  werden,  da  nur  die  christliche 
Wahrheit  unerschQtterlich  feststehe  und  wir 
uns  schliesslich  zu  dem  Bekenntniss  be- 
quemen  mtlssen,  dass  wir  vom  Wesen  und 
den  Grtlnden  der  Dinge  nichts  wissen  kOnnen, 
solange  wir  in  dieser  Sterblichkeit  einge- 
schlossen  seien. 

Berkeley,  George,  war  (nicht  1684, 
8ondera)  1685  zu  Killerin  in  der  irischen 
Grafschaft  Kilkenny  geboren  nnd  studirte 
seit  scinem  15.  Lebcnsjahrc  Theologie  in 
dem  Trinity -Colleg  e  zu  Dublin,  welchem  er 
seit  1707  als  Fellow  (d.  h.  als  Stipendiat 
nach  bestandenem  Examen)  bis  zum  Jahr 
1713  angehorte.  Schon  in  dieser  Zeit  ver- 
offentlichte er  zwi8chcn  seincm  25.  bis 
29.  Lebensjahre  die  drei  Werke,  durch  welche 
er  sich  in  der  Geschichte  der  Philosophie 
einen  ebrenvollen  Platz  gesichert  hat.  Zu- 
nfichst  erschien  sein  Essay  towards  a  nen> 
theory  of  vision  (Versuch  fflr  eine  neue 
Theorie  des  Sehens)  1709,  welche  als  eine 
der  fruchtbarsten  Entdcckungen  in  der 
Psychologie  auch  von  Helmholtz  (in  seinem 
^Ilandbuch  der  physiologischen  Optik,"  1867) 
im  Wesentlichen  angenommen  wurde.  Er 
suchte  darin  zu  zeigen,  dasa  wir  durch  den 
Gesichtssinn  keineswegs  die  Entfernung,  Lage 
und  Crosse  der  Gegenstande  sehen,  worflber 
wir  vielmehr  nur  durch  eine  Verbindung  der 
Ge8icht8cmpfindung  mit  den  Empfindungcn 
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anderer  8inne  untenichtet  werden,  Bondern 
dass  wir  beim  Sehen  nur  Farben,  Licht  und 
Schattcn  wahraehmen,  wclche  Eigenschaft 
nicht  an  den  Dingen  selbst,  sondern  nur  in 
unserer  Empfindung  und  Vorstellung  exiatiren, 
sodass  also  die  Gegenstande  des  Sehens  nichta 
weniger  als  Abbilder  fiusserer  Dinge  sind 
und  gar  nicht  ausserhalb  unsers  Geistes 
existiren.   Darauf  folgte  Berkeley's  Haupt- 
werk  Treatise  on  the  principles  of  human 
Knowledge  (Principien  der  menschlichen  Er- 
kenntniss)  1710,  welche  in  der  Geschichte 
der  Metaphysik  Epoche  machten.  Daran 
schlossen  sich  an :  Three  Dialogues  between 
Hylas  and  Philonous  (Gespr&che  zwischen 
Hylas  und  Philonous)  1713,  darin  er  die  in 
den  „ Principien"   in  systematischem  Zu- 
sammenhange  vorgebrachten  Lehren  in  der 
Person  des  Philonous  im  Kampf  mit  seinem 
skeptischen  Mitunterredner  Hylas  gespr&chs- 
weise  entwickelt.   In  alien  diesen  Arbeiten 
beurkundet  Berkeley  eine  ebenso  grundliche 
Bekanntschaft  mit  dem  damaligcn  Stande  der 
mathematischen  undNaturwissenschaften,  wie 
er  sich  zugleich  in  den  Schriflten  ftlterer  und 
neuerer  Philosophien  bewandert  zeigt,  indem 
er  unter  den  Griechen  besonders  Platon  ver- 
ehrt  und  unter  den  philosnphischen  Lehrern 
seiner  Zeit  vorzugsweise  von  Locke  und 
Descartes  angeregt  wird.    Im  Jalire  1713 
machte  er  in  London  mit  Addison,  Steele, 
Swift  und  Pope  Bekanntschaft  una  wurde 
durch  sie  in  die  grosse  Welt  eingefUhrt  Als 
Kaplan  und  Secretftr  des  Grafen  Peterborough 
begleitete  er  diesen  von  November  1713  bis 
August  1714  auf  der  Gesandtschaftsreise  des- 
selben  durch  Frankreich  nach  Italien.  Nach 
seiner  Wiedcrherstellung  von  einer  Krank- 
heit,  die  ihn  nach  seiner  Rtickkehr  in  London 
befallen  hatte,  machte  er  als  Begleiter  des 
Sohnes  des  Bischofis  Ashe  von  Clogher  eine 
zweite  Keise  nach  Frankreich,  wo  er  1715 
in  Paris  den  Philosophen  Malebranche  kennen 
lernte,  mit  welchem  er  wenige  Tage  vor 
dessen  Tode  eine  lebhafte  ErOrterung  uber 
die  Theorie  der  Ideen  hatte,  und  von  da 
ging  die  Keise  nach  Italien.  wo  er  bis  1720 
lebte.   Nachdem  er  daraut  einige  Jahre  in 
London  zngebracht  hatte,  wurde  er  1724 
Dechant  (Dekan)  von  Deny  mit  einer  be- 
deutenden  Jahreseinnahme.   Im  Jahre  1728 
wurde  ihm  vom  Minister  Walpole  eine  be- 
deutende  Summe  znr  Grtlndung  eines,  nach 
dem  Muster  des  Trinity  -  College  zu  Dublin 
einznrichtenden  Collegiums  zur  Verbreitnng 
chrhrtlicher  Bildung  auf  den  Bermudas-Inseln 
und  in  Amerika  uberhaupt,  in  Aussicht  ge- 
stellt.   Er  gab  seine  Pfrtlnde  auf  und  reiste 
im  September  1728  in  Begleitung  seiner 
jnngen  Frau  und  einiger  juugen  Geistlichen 
als  Gehtllfen  seines  Werkes  nach  Amerika. 
Nachdem  er  jedoch  cinen  grossen  Theil  seines 
Verm5gens  fur  sein  hochnerzig  -  abentheuer- 
liches  Unternehmen  aufgewandthatte,  erkl&rte 


ihm  1731  Walpole.  dass  er  auf  die  zuge- 
sicherte  Summe  nicht  rechnen  kdnne.  Nach 
London  zurtlckgekehrt  verOffentlichte  er  1732 
zunaehat  eine  in  Amerika  vollendete  Ab- 
handlung  zur  Rechtfertigung  seiner  „ Theorie 
des  Sehens"  unter  dem  iTtel:  The  theory 
of  vision  or  visual  language,  shewing  the 
immediate  presence  and  providence  of  Deity 
vindicated  and  explained,  und  dann  eine  in 
Gesprachsform  ahgefaaste  Schrift  unter  dem 
Titel:  Alciphron  or  the  minute  philosopher 
(die  kleinen  Philosophen)  gegen  die  englischen 
Freidenker,  insbesondere  gegen  Shaftesbury, 
Mandcville  (den  Verfasser  der  Bienenfabel) 
und  Collins,  die  er  jedoch  nicht  namentlich 
nennt,  sondern  mit  Namen  aus  dem  Alter - 
thume  kennzeiclmet  Sie  erschien  in  deutscher 
Uebersetzung  von  W.  Kahler  (1737).  In 
Folge  dieser,   der  Gemahlin  des  Kdnigs 
Georg  U.  bekannt  gewordenen  Schrift  wurde 
Berkeley  1734  zum  Bischof  von  Cloyne  in 
Irland  ernannt,  wo  er  als  eifriger  Prediger 
in  seinem  Amte  wirkte,  daneben  aber  auch 
Schriften  (iber  politische  und  sociale,  mathe- 
matische,  medicinische  und  philosophische 
Fragen  verdffentlichte.   Seit  1752  lebte  er, 
unter  Fortbezug  seines  bischfiflichen  Gehaltes, 
znruckgezogen  in  Oxford,  wo  sein  zweiter 
Sohn  studirte  und  starb  dort  1753  plStzlich 
an  einem  Uerzschlage.  der  ihn  beim  Lesen 
ergriff.  Seine  sUmmtlicnen  Werke  erschienen, 
ncbst  einer  Biographie  von  Arbuthnot,  zu 
London  1784  in  zwei  BUnden,  wieder  ab- 
gedruckt  1820  in  drei,  und  1843  in  zwei 
Banden.    Seine  im  Jahr  1732  vereffentlichte 
Kechtfertigung8schrift  seiner  Theorie  des 
Sehens  war  ganz  in  Vergessenheit  gerathen 
und  in  die  Sammlungen  seiner  Werke  nicht 
aufgenommen  worden;  sie  wurde  deshalb 
18G0  durch  Cowell  neu  herausgegeben.  Eine 
deutsche  Uebersetzung  der  „Gesprache  zwi- 
schen Ilylaa  und  Philonous"  bilden  den 
ersten  (und  einzigen)  Theil  der  ^Philosophi- 
schen  Werke  Berkeley's,  aus  dem  Englischen 
Ubersetzt"  (1781).   Als  zwOlfter  Band  der 
„Philosophischcn  Bibliothek"  erschien  1869 
^Berkeley's  Abhandlung  Uber  die  Principien 
des  menschlichen  Erkennens,  deutsch  mit 
Anmerkungen  von  Fr.  Ueberweg". 

The  works  of  G.  Berkeley,  including  many 
of  his  writings  hitherto  unpublished,  with 
preface,  annotations,  life  and  letters  and  an 
account  of  his  philosophy,  by  Alex.  Campbell 
Frailer.    Oxford,  1871,  4  vols. 

Ausser  Professor  Frazer  in  Edinburg  ist 
noch  Collyns-Simon  als  Anhiinger  der  Lehre 
Berkeley's  hervorgetreten ,  welche  sich  in 
folgenden  S&tzen  zusammenfassen  lasst,  die 
seinen  philosophischen  Standpunkt  als  einen 
universellen  Immaterialismus  oder  Idealismus 
oder  Phiinomenalismus  kennzcichnen,  wonach 
die  Existenz  einer  ansichseienden ,  von  den 
vorstellenden  Wesen  (Geistern)  unabhUngigen 
Kdrperwelt  eine  irrige  Annahme  ist.  Damit 
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soil  jedoch,  wie  Berkeley  ausdrticklich  be- 
merkt,  die  Wirklichkeit  der  Weltdinge  keines- 
wegs  geleugnet  werden,  vielmehr  die  ganze 
Natur  der  Dinge,  Alles  was  wir  sinnlich 
wahrnehmen ,  unangefochten  stehen  bleiben. 
Nur  aber  existiren  keine  materiellen  oder 
kOrperlichcn  Wesenheiten  ausser  h  alb  des 
Geistes,  sondern  solche  sind  nur  Erzeugnisse 
einea  hflhern  and  m&chtigern  Geistes  and 
werden  darcb  diesen  nach  bestimmten  Regeln 
(Natnrgesetzen)  unsern  Sinnen  eingepragt 
uad  in  uns  hervorgerufen.  Und  solche 
sinaliche  oder  wirkliche  Erscheinuagen  (Ideen) 
existiren  aach  als  Ideen  Gottes  fort,  ohne 
dass  wir  sie  zu  habeD  oder  wahrzunehmen 
brauchen,  und  haben  ausserhalbunsers  Geistes 
wenigstens  im  Geiste  Gottes  ein  wirkliches 
Dasein.  Aber  die  wirkliche  Welt  flberhaupt 
bilden  ebeo  nor  die  geistigen  Wesen,  und 
was  man  die  sinnliche  Erscheinung  der  Dinge 
nennt,  sind  in  Wahrheit  die  Dinge  selbst. 

Berkeley  streitet  zunfichst  gegen  die  ab- 
stract en  Allgemeiubegriffe  oder  allgemeinen 
Ideen  (z.  B.  den  Begriff  einea  Dreiecks 
flberhaupt,  als  ob  ein  solches  abgesehen  von 
einzelnen  wirklichen  Dreiecken  existire), 
welche  nur  ein  Machwerk  des  Menschen 
und  nicbt  einmal  seines  Verstandes,  sondern 
bios  sprachlich  abkurzende  Ausdrucksweisen 
seien,  die  lediglich  als  Gedankenhfllfsmittel 
dienen  sollen.  Auch  dasjenige,  was  man 
gcwdhnlich  als  ursprtlngliche  Eigenschaften 
der  KOrper  ansieht,  n&mlich  Ausdehnung, 
GrSsse,  Gestalt,  Bewegung  und  Ruhe,  Un- 
durchdringlichkeit,  mitsammt  dem  BegTiff 
ciner  angeblichen  Sabstanz  oder  materiellen 
Unterlage  und  verborgenen  Tragerin  jener 
Eigenschaften,  haben  keine  gegenstandliche 
Wirklichkeit  ausser  uns,  sondern  dies  Alles 
sind  nar  ansere  Sinnesempfindungen,  Wahr- 
nehmungen,  Vorstellungen,  und  alles  Sein 
sinnlicher  Dinge  ist  nur  ihr  Wahrgenommen- 
sein.  Was  wir  sinnliche  Substanzen  nennen, 
sind  nur  Verbindungen  von  Eigenschaften, 
die  wir  durch  ansere  Sinne  erkannt  haben. 
Jeder  Sinn  hat  seine  besonderen  Empfindungen 
und  bringt  eine  Mannichfaltigkeit  ihm  eigen- 
thUmlicher  Vorstellungen  in  ansere  Seele. 
Diese  Vorstellungen  konnen  unter  einander 
in  Verbindnng  treten  und  die  eine  kann  an 
die  andere  erinnern;  aber  keine  kann  die 
andere  hervorbringen ,  da  sie  nur  unthiltig 
in  unserer  Seele  sind,  ohne  irgend  etwas  zu 
bewirken.  Wenn  wir  gleichzeitig  mehrere 
soldier  sinnlicher  Erscheinungen  haben  und 
sich  eine  solche  Verbind  ung  von  Erscheinungen 
(Aggregat  von  Ideen)  immer  zusammenfinaet, 
so  nennen  wir  es  ein  wirkliches  Ding,  dflrfen 
aber  dabei  nicht  vergessen,  dass  alle  diese 
sinnlichen  Erscheinungen,  die  wir  Dinge 
nennen,  schlechthin  nur  in  unserer  Seele 
Bind  und  ihr  Sein  eben  nur  ihr  Wahr- 
genommenwerden  ist  Unabh&ngig  von  unserer 
eignen  Seele  kdnnen  sie  allerdings  sein,  dann 


aber  nur  in  einer  andern  Seele,  nicht  aber 
Qberhaupt  ausserhalb  einer  Seele  oder  ausser 
dem  Geiste,  weil  nur  einem  Geist  etwas  er- 
scheinen  kann.  Man  muss  desswegen  nicht 
zweierlei  Wesen  annehmen,  geistige  und 
materielle,  sondern  es  existiren  nur  Geister, 
d.  h.  denkende  Wesen,  dercn  Natur  im  Vor- 
stellen  und  Wollen  besteht  Sie  sind  als 
wahrnehmende  Wesen  dieeinzigen  Substanzen, 
die  einzigen  wirklich  activen  Wesen.  Nur 
durch  ein  thfttiges  Wesen,  einen  Geist,  kOnnen 
sinnliche  Erscheinungen  hervorgebracht  wer- 
den. Es  muss  also  ausser  mir  einen  Geist 
geben,  der  dieselben  (oder  die  Idee)  hat  und 
in  mir  hervorbringt  Dieser  Geist  ist  Gott: 
jede  sinnliche  Erscheinung  (Idee)  ist  ein 
Wort,  das  Gott  zn  nns  redet  Man  kann 
diese  Ideen  in  Gott  „  Archetype4*,  die  Ideen 
in  uns  „Ektype"  nennen.  Unter  „NaturM 
ist  desshalb  nur  die  Folge  und  der  Zusammen- 
hang  von  Ideen  zu  verstehen  und  unter 
Naturgesetzen  die  beharrliche  Ordnung,  in 
welcher  sich  dieselben  begleiten  oder  anf- 
einander  folgen.  Gott  ist  der  Urheber  des 
zweckmassigen  Zusammenhanges. 

Ueberweg,  Ist  Berkeler's  Lehre  wiasenschaftlich 
unwiderleeba-?  Ein  8end8chrciben  an  Coll  jds- 
Bimon.  In  der  „Zeitschrift  far  Philoeoplde 
und  philosophische  Kritik",  Bd.  56,  1869.) 
8imon's  Antwort  (ebendaselbst  Bd.  57,  1870.) 
Ueberweg's  8cblnsswort  (ebendauelbst  Bd. 
59,  1871.) 

Hoppe,  H.,  eu  ITcberweg's  Kritik  der  Berkeley'- 
schen  Lehre  (Philosophische  Monatshefte.  Bd. 
7,  8.  386—392.) 

Fred  eric  hs,  P.,  flber  Berkeley's  Idealismus. 
Berlin (Realschulprogramm)  1870.  Derselbe, 
der  phKnomenale  Idealismus  Berkeley's  und 
Kant's.    Berlin  (ReaiBchulpropranun)  1871. 

Bernadinus  Tomitanus,  siehe  To- 
mitanns. 

Bernardus.  Silvestris,  siehe  Bern - 
hard  von  Chartres. 

Bernhard  von  Auvergne(Bernardus 
a  Gannaco),  ein  Anhftnger  des  Thomas 
von  Aquino,  blflhte  urn's  Jahr  1300  und  ver- 
theidigte  die  thomistisehe  Lehre  von  den 
Allgemeinbegriffen  (Universalia)  namentlich 
gegen  Heinrich  von  Gent  und  Gottfried  von 
Fontaines. 

Bernhard  von  Chartres  (Bernardus 
Carnotensis)  war  in  der  Zeit  von  1070 
bis  1080  geboren  und  lehrte  in  der  ersten 
Halfte  des  12.  Jahrhunderts  zu  Chartres, 
wo  namentlich  Gilbert  de  la  Poirre*  (Gil- 
berts Porretanus)  und  Wilhelm  von  Conches 
seine  Schfller  waren.  Der  gelehrte  SchoU- 
stiker  Johannes  von  Salisbury  (Sarisberiensis) 
hat  in  seiner  Schrift  „Mctalogicus"  flber 
diesen  Bernhard,  den  er  als  den  vollkom- 
mensten  Platoniker  seines  Jahrhunderts  be- 
zeichnet,  und  Ubcr  seine  Lehre  berichtet 
Derselbe  suchte  zugleich  das  Studium  der 
alten  Literatur  in  seiner  Heimath  neu  zu 
beleben,  indem  er  s.  B.  eine  allegorische 
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Auslegung  der  Aeneis  des  Vergilius  gab,  in 
welcher  alle  Lehren  der  platonischcn  Philo- 
sophic zu  finden  waren.  Einiges  daraus  ist 
im  Anbang  zu  den  von  Victor  Cousin  heraus- 
gegebenen  Oeuvres  inedits  d'Abelard  (Seite 
640  bis  644)  abgedrnckt.  Joannes  Sares- 
beTiensis  legt  demselben  zwei  Werke  bei,  in 
deren  einem  er  den  Platon  mit  Aristotcles 
zu  vereinigen  gesucht  babe,  wahrend  er  in 
dera  andern  die  Ewigkeit  der  Ideen  zu  be- 
weiseu  und  die  Vorsehang  zu  rechtfertigen 
bemUht  gewesen  sei.  Beide  Werke  sind  ver- 
loren,  aber  in  einigen  Bibliotbeken  ist  nocb 
handscbriftlich  unter  dem  Namen  des  „Ber- 
nardus  Sylvestris4*  ein  Werk  vorhanden,  bc- 
titelt:  „De  mundi  universitaie  libri  II,  sive 
megacosmos  et  microcosmos" ,  welches  in  Form 
einer  AUegorie,  halb  in  Prosa,  halb  in  Versen, 
im  Anschluss  an  den  Platonischen  Dialog  Ti- 
maeus,  nach  der  Uebersetzung  des  Chalci- 
dius,  und  an  Augustin's  Berichte  (Iber  den 
Nenplatonismus  eine  Kosmologie  in  Verbin- 
dnng  mit  der  Lehre  vom  Menscben  giebt. 
Nachdem  Victor  Cousin  (1836)  im  Anhange 
seiner  „ Fragments  de  philosophie  du  moyen 
dge"  aus  der  in  der  Pariser  Nationalbiblio- 
thek  vorhandenen  Handschrift  dieses  Werkes 
Ausztlge  verOffentlicht  hatte,  wurde  dasselbc 
von  Barach  und  Wrobel  im  ersten  Bande 
der  „Bibliotheca  philosophorwn  mediae 
aetatis"  (Innsbruck,  1867)  herausgegeben. 
Seine  Lehre  ist  im  Wesentiichen  in  folgenden 
Satzen  befasst:  Aus  dem  ungeordneten  Chaos 
der  von  Gott  geschaffenen ,  aber  noch  be- 
stimmungslosen  Materie  ist  durch  die  g5tt- 
liche  Vernunft  oder  Vorsehung  die  Welt 
gebildet  und  durch  die  Weltseele  oder  Ende- 
lychia  (die  Entelecheia  des  Aristoteles) ,  als 
einen  Ausfluss  der  gflttlichen  Vernunft,  belebt 
worden.  Natur  ist  Etna  mit  Gott  und  von 
ihm,  der  Substanz  nach,  nicht  getrennt,  d.  h. 
der  Logos  der  Neuplatoniker,  welcher  die 
zwar  ewigen,  aber  doch  mit  Gott  nicht  gleich 
ewigen  Ideen  in  sich  enthalt,  deren  Vielheit 
die  intelligible  Welt  ausmacht  In  diesen 
Dreien:  Gott  dem  Vater,  der  gSttlichen  Ver- 
nunft (dem  Logos)  und  der  Weltseele  liegt 
das  begTeifliche  Geheimniss  der  gOttlichen 
Dreiheit.  Aus  der  Materie,  in  welcher  das 
Unvollkommene,  das  Uebel  und  das  Bflse 
liegt,  treten  als  Unterlage  der  sinnlichen 
Welt  die  vier  Elemente  hervor.  Anch  die 
sinnliche  Welt  ist  ewig  und  unverganglich, 
weil  sie  aus  dem  ewigen  Vorbild  in  Gott 
stammt  und  in  sich  Alles  enthalt,  was  in 
der  ewigen  ubersinnlichen  Welt  ist,  nur  aber 
in  zeitlicher  Aufeinanderfolge.  Alles  ist  in 
ihr  nach  Gattung,  Art  und  Besonderheit  der 
Dinge  vorherbestimmt,  am  im  Laufe  der  Zeit 
nach  unverbruchlicher  Ordnung  von  der  Welt- 
seele, als  der  Spenderin  alles  Lebens,  ge- 
bildet zu  werden.  in  welcher  sich  alle  Gegen- 
satze  der  himmhschen  und  irdischen  Natur 
in  geheimnisavollem  Einklange  befinden.  Im 


Kreislaufe  der  Schdpfung  bildet  der  Mensch 
als  Mikrokosmos  das  letzte  Glied,  in  welchem 
der  Kreis  zu  Gott  zurtlckkehrt  Die  ewigen 
Ideen,  die  der  fldchtigen  Erscheinung  gegen- 
tlber  das  Bleibende  und  Beharrliche  sind, 
erkennen  wir  in  den  allgemeinen  Begriffen, 
welche  sich  weder  vermehren,  noch  ver- 
miudern.  Zu  ihnen  gehdren  auch  die  Aristo- 
telischen  Kategorien  und  alle  unkdrperlichen 
Eigenschaften  der  Dinge,  die  ein  hdheres 
Sem  als  die  Kflrper  haben. 

Bernhard  von  Clairvauz  (Clare- 
vallensis)  war  1091  zu  Fontaines  unweit 
Dnon  in  Burgund  geboren,  im  23.  Lebens- 
jahre  MOnch  in  Citeaux  geworden,  wo  er 
drei  Jahre  lebte,  und  seit  1115  Abt  des  neu- 
gegrltudeten  Klosters  Clairvaux  im  Bisthume 
Langres.  Seit  1130  in  die  durch  das  pftpst- 
liche  Schisma  zwischen  Innocenz  II.  und 
Anacletus  II.  bervorgerufenen  kirchlichen 
Wirren  th&tig  eingreifend,  bewirkte  er  die 
Entsagung  des  Gegcnpapstes  Anaklet  Seit 
1140  trat  er  als  Gegner  Abalard's  auf  den 
Schanplatz  und  starb  1153  in  seiuem  Kloster 
Clairvaux.  Bei  seinen  Zeitgenossen  und 
Freunden  Doctor  melli/luus  (der  honig- 
triefende  Lehrer)  genannt,  ist  Bernhard  der 
eigentliche  Vater  der  Mystik  des  mittelalter- 
lichen  Kirchenglaubens  geworden  und  ver- 
tritt  deren  erste  Eutwickelungsstufe,  indem 
er  in  der  Schrift  de  contemtu  mundi  (von 
der  Verachtung  der  Welt)  die  Grundvoraus- 
setzung  des  hfthern  geistlichen  Lebens  schil- 
dert,  in  der  Schrift  de  gradibus  humilitalis 
(von  den  Stufen  der  Demuth)  das  Verhalt- 
niss  des  Eigenwillens  zur  Demuth  darlegt, 
in  der  Abhandlung  de  deligendo  deo  (von 
der  Liebe  Gottes)  die  GrOnde  und  das  Ziel 
der  Mystik  darstellt  und  endlich  in  seinem 
spatesten,  seinem  ehemaligen  SchUler  und 
Freunde,  dem  Papste  Eugen  IIL  gewidmeten 
Werke  de  considerations  (von  der  Betrach- 
tung)  eine  fdrmliche  Theorie  der  Mystik  gab, 
um  den  Uberlieferten  Inhalt  des  Kirchen- 
glaubens als  einen  zugleich  innerlich  er- 
fahrenen  LebenHiuhalt  zum  Gegcnstand  des 
Verstandnisses  und  Erkennens  zu  machen. 
Indem  Bernhard  die  scholastische  Dialektik 
zur  Vermittelung  des  Glaubens  mit  dem 
Wissen  verschmaht,  das  Streben  nach  Wissen 
um  des  Wissens  willcn  ftlr  heidnisch  erklftrt 
und  das  Wissen  nur  insofcrn  schfttzt,  als  cs 
der  Erbauung  dient,  ist  er  auch  zu  einer 
methodischen  oder  systematischen  Entwicke- 
lung  seiner  Lehre  ausser  Stande.  In  seiner 
Theorie  der  Mystik  bildet  den  Ausganga- 
punkt  die  menschliche  Freiheit,  welche  sich 
mit  der  gOttlichen  Gnade  erfullt  und  voll- 
endet;  aLs  hdchster  Lebensweg  zum  Ziele 
der  Vereinigung  mit  Gott  gilt  ihm  die  Be- 
trachtung  und  Anschauung,  das  Ziel  des 
christlichen  Lebens  selber  ist  die  Liebe  Gottes. 

Der  Urheber  der  ErlSsung  (so  lehrt  Bern- 
hard)  ist  Gott;  aber  ohne  die  Freiheit  des 
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Menschen  fehlt  der  Gegenstand  der  Erliteung, 
ohne  die  Gnade  das  Mittel  derselbcn.  Was 
der  Znstimroung  der  Freiheit  ermangelt,  iflt 
ohne  Vcrdienst.  Leben,  Sinn,  Begehren, 
Gedachtniss,  Verstand  und  alle  librigen  Eigen- 
schaften  dea  Menschen  sind,  sofern  sie  dem 
Willen  nicht  dnrchaus  nnterthan  sind,  eben 
dadurch  der  Nothwendigkeit  unterworfen; 
der  Wille  aber  kann  unmdglich  seiner  Frei- 
heit beraubt  werden,  nur  ein  anderer  Wille 
kann  er  werden.  Je  nach  der  Stellung  von 
Vernunft  und  Wiile  zu  einander  ist  die  Frei- 
heit eine  dreifache:  eine  Freiheit  von  der 
Sflnde,  als  Freiheit  derNatur;  eine  Freiheit 
vom  Elend ,  als  Freiheit  der  Gnade ,  und 
eine  Freiheit  der  Nothwendigkeit,  als  Frei- 
heit des  Lebens  und  der  Ilerrlichkeit.  Die 
erste  Freiheit  giebt  uns  den  Vorzug  vor  der 
librigen  Schdpmng,  durch  die  zweite  machen 
wir  uns  das  Fleisch ,  durch  die  dritte  den 
Tod  nnterthan.  In  Christus  zur  Freiheit 
des  Willens  geschaffen,  werden  wir  durch 
Christus  erneuert  zum  Geiste  der  Freiheit 
und  sollen  vollendet  werden  roit  ihra  zum 
ewigen  Leben.  Zum  Ueberweltlichen  ist  nicht 
Handeln,  sondem  Anscbauen  erforderlich. 
Die  Betrachtung  ist  schauend  (spcculativ), 
sofern  sie  sich  in  sich  sammelt  und  unter 
gdfctlicher  Unterstfltzung  dem  ZeitUchen  ent- 
eilt,  um  Gott  zu  schauen.  Gott  ist  in  Be- 
ziehung  auf  das  All  die  Endursache,  in  Be- 
ziehung  auf  die  Erwahlung  das  Heil,  in 
Beziehung  auf  sich  selbst  der  sich  selbst 
Kennende.  Vierfach  ist  die  Betrachtung 
Gottes:  erstlich  die  Bewunderung  Gottes, 
zweitens  die  Betrachtung  seiner  Gerichte, 
dritten8  die  Erinnerung  der  gdttlichen  Wohl- 
thaten,  viertens  die  Erwartung  der  gflttlichen 
Verheissungen.  Im  geistlichen  Kampfe  des 
Menschen  mit  sich  selbst  vollendet  sich  die 
Liebe  Gottes.  Zuerst  liebt  sich  der  Mensch 
um  seiner  selbst  willen;  allmalig  fangt  er 
an,  um  seiner  selbst  willen  auch  Gott  zu 
lieben,  weil  er  erfahrt,  daas  er  in  Gott  Alles 
vermag;  die  einmal  geschmeckte  Lieblich- 
keit  des  Herrn  zieht  aber  unwiderstehlich 
zur  lautem  Liebe  Gottes  liin;  aber  selig  ist, 
wer  bis  zum  vierten  Grade  aufzusteigen  ge- 
wtlrdigt  wird,  wo  der  Mensch  sich  selbst 
nur  um  Gottes  willen  liebt  und  die  Seele, 
ihrer  selbst  vergessend,  ganz  in  Gott  ein- 
gehen  und  ihm  anhangen  kann.  Vollkommen 
aber  kann  die  Liebe  Gottes  erst  dann  werden, 
wenn  das  Herz  nicht  mehr  gezwungen  ist, 
an  den  Leib  zu  denken:  erst  im  geistlichen, 
unsterblichen,  unverwesiickcn  Leibe  kann  die 
Seele  hoffen,  von  der  hochsten  Liebe  er- 
griffen  und  zum  Becher  zugelassen  zu  werden. 

Bernhard  von  Trilia  war  1240  zu 
Nimes  geborcn  und  starb  1292  in  Avignon. 
Ein  Schiller  des  Thomas  von  Aquino  be- 
kampfte  er  als  Lehrer  in  Paris  die  Francis- 
kaner.  Seine  verlorenen  Werke  waren 
hauptaaclilich  psychologischen  Inhaltes.  Nur 


seine  „  Quaestiones  de  cognitione  ammae 
coniunctae  corpori  disptUatae  et  exccllenter 
determinatae  a  fratre  Bernardo  de  Trilia" 
sind  handschriftlich  in  der  Nationalbibiiothek 
zu  Paris  enthalten.  Es  werden  darin  folgende 
Fragen  erdrtert:  1)  ob  die  mit  dem  Kcrper 
verbundene  Seele  die  Wahrheit  durch  an- 
geborne  oder  erworbene  Ideen  erkennt; 
2)  ob  sie  das  Zuktluftige  ohne  gdttliche 
Offenbarung  erkennen  kann;  3)  ob  sie  die 
sinnlichen  Dinge  durch  Formen,  die  von  den 
Dingen  abgezogen  sind,  oder  durch  erworbene 
Formen  {species)  erkennt;  4)  ob  sie  selbst 
durch  ihre  Wesenheit  unmittelbar  erkennt; 
5)  ob  sie  die  Beschaffenheiten  der  Krafte 
durch  das  Wesen  der  Beschaffenheiten  oder 
durch  etwas  ihnen  Aehnliches  erkennt;  6)  ob 
sie  die  nattirlich  gesonderten  Substanzen  oder 
Engel  nach  ihrer  Wesenheit  schauen  kann; 
7)  ob  sie  die  erste  Wahrheit,  welche  Gott 
ist,  schon  in  diesem  Leben  durch  naturliche 
Erkenntniss  verstehen  kann ;  8)  ob  die  erste 
Wahrheit  (Gott)  auch  das  erste  Intelligible 
ist,  welches  von  der  Seele  zuerst  erkannt 
wird;  9)  ob  sie  im  Traum  etwas  verstehen 
kann ;  10)  ob  sie  sich  wachend  im  Erkennen 
tauschen  kann;  11)  ob  sie  durch  magische 
Kunst  Wunderbares  zeigen  oder  bewirken 
kann;  12)  ob  sie  ans  eigner  Kraft,  ohne 
Offenbarung,  eine  Wahrheit  einsehen  kann; 
13)  ob  sie  sachlich  Verbundenes  richtig  nach 
Seiten  des  Gegenstandes  und  des  Erkennens 
trennen  kann;  14)  ob  sie  ihre  Erkenntnisse  durch 
ein  (inneres)  Gesprach  der  Vernunft  gewinnt; 

15)  ob  sie  von  Engeln  belehrt  werden  kann ; 

16)  ob  sie  bei  der  Erkenntniss  des  Gdttlichen 
Sinne  und  Einbildungskraft  dahintenlassen 
muss;  17)  ob  die  Seele  Adams  im  Stande 
der  Un8chuld  in  der  Erkenntniss  fortschreiten 
konnte;  18)  ob  die  Seele  durch  Gnade  bereits 
im  gegenwartigen  Leben  zur  wesenhaften 
Anschanung  Gottes  erhoben  werden  kann. 
Bei  der  Erdrterung  dieser  scholastisch  aus- 
gespitzten  Fragen  bekampft  Bernhard  in 
Bezug  auf  die  allgemeinen  Begriffe  die  Lehre 
Platen's  vom  Angeborensein  der  Ideen  und 
folgt  dem  Aristoteles  und  der  damit  flber- 
einstimmenden  Lehre  des  Thomas  von  Aquino. 

Bernier,  Francois,  war  1620  in  Joue" 
bei  Angers  geboren  und  in  Montpellier  1652 
Doctor  der  Medicin  geworden.  Als  SchQler 
und  eifriger  Anhanger  des  Philosophen 
Gasscndi,  vertheidigte  er  diesen  gegen  die 
Angriffe  des  Astrologen  J.  B.  Morin  und  dea 
Jesuiten  Valcsius  und  pflegte  seinen  Lehrer 
und  Freund  bis  zu  dessen  Tode  (1656). 
Dann  brachte  er  als  naturforschender  Reisen- 
der  mehrere  Jahre  im  Orient,  namentlich 
in  Indien  zu,  besuchte  Palastina,  Egypten, 
Persien  und  die  TUrkei,  und  vereffentlichte 
nach  seiner  Rflckkehr  in  die  Ueimath  (1669) 
seine  fQr  die  damalige  Zeit  sehr  scliatzbaren 
Beisebeschreibungen.  Spater  gab  er  seine 
Maift„Abreg6de  laphilosophiede  Gassendi" 
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(1678)  in  8  Biinden  und  nachher  vermehrt 
mit  Zweifeln  Qbcr  einigc  wichtige  Kapitel 
seines  Abrisses  in  7  Biinden  (1684)  heTaus, 
worauf  im  Jahr  1685  noch  eine  Abhandlnng 
„  Traitc  du  libre  et  du  volontaire"  folgtc.  Er 
starb  1688  in  Paris. 

BeaKariAn  war  1395  in  Trapezunt  ge- 
boren,  dann  als  Monch  im  Orden  des  heiligen 
Basilius  ein  Schiller  des  gelehrtcn  Griechen 
Georgios  Gemistos  Plethon  nnd  gleich  diesem 
ein  Vork&mpfer  fflr  die  Wiedcrerwecknng 
der  Platoniachen  Philosophic,  dcm  untcr  den 
Scholastikern  herrschenden  Aristotelismus 
gcgcnllbcr.  Als  Patriarch  von  Konstantinopel 
schloss  er  sich  anf  dem  Concil  zn  Florenz 
an  die  rSmische  Kirche  an,  wnrde  Kardinal 
und  vom  Papst  mit  hohen  Aemtcrn  in  Rom 
betrant,  wo  er  1472  atarb.  Auaaer  andern 
8chriften,  meistens  Uebersetzungen  in's  La- 
teinische,  verfasste  er  auch  eine  Streitachrift 
gegen  Georg  von  Trapezunt  unter  dem  Titel : 
„In  cahcmniatorem  flatonis  libri  VI."  (1518 
in  Venedig  gedrnckt),  welche  ursprflnglich 
priechisch  abgefasst,  aber  gleichzcitig  in'a 
Lateinische  flbcrsetzt  wtirde,  da  sic  gerade 
auf  die  Belehrung  der  lateiniachen  Kirche 
berechnet  war,  urn  diese  in  daa  VerstJlndniaa 
der  Platoniachen  Philosophie  einzufllhren. 
War  namlich  der  damals  mit  grosser  Er- 
bittcrnng  unter  den  Gelehrtcn  gcftlhrtc  Streit 
tlber  den  Vorzug  der  Platoniachen  oder  der 
Aristoteli8chen  Philosophie  inabesonderc  von 
Seiten  Georg's  von  Trapezunt  mit  leiden- 
8chaftlicher  Heftigkeit  geflthrt  worden;  so 
hatte  der  Kardinal  BessaTion  das  Verdicnst, 
denselben  in  eine  ruhigere  nnd  versOhnlichere 
Bahn  gelenkt  zu  habcn.  Ohne  den  in  seiner 
eignen  Ueberzeugung  featstehenden  Vorrang 
der  Platonischen  Philosophie  vor  der  Ari- 
atotelischen  aufzugcben,  ging  doch  sein'Srreben 
auf  eine  Versdhnung  beider  philosophischen 
Richtungen  aus.  Hatte  namlich  nach  Plethon's 
Tode  Georg  von  Trapezunt  der  Aristotelischen 
Philosophie  nicht  bios,  als  einer  mit  der 
christlichen  Religion  besser  vertrftglichen,  den 
Vorzug  vor  der  Platonischen  zngcaprochcn, 
■  sondcrn  auch  dcm  Platon  ITnwisaenheit  in 
der  Grammatik,  Rhetorik,  Mathcmatik  und 
Philosophie  vorgeworfen  und  den  sittlichen 
Charakter  dessen  bem&ngelt;  so  stellte  sich 
Bessarion  in  der  genannten  Schrift  die  Auf- 
gabe,  in  schoriender  Weisc  die  Ehre  Platon's 
zu  rettcn,  ohne  den  Aristotelcs  herabzusctzen. 
Er  lcgt  dar,  wie  beide  in  manchen  Ptmktcn, 
gegenliber  der  christlichen  Lehre,  die  gleichen 
Irrthtlmer  theilen,  dass  jedoch  Platon  der 
christlichen  Wahrheit  naher  stehe,  als  Ari- 
atotele8,  indem  er  in  Bczug  auf  die  Drei- 
cinigkcitGottes,  die  Vorsehung,  die  SchOpfung 
nnd  die  Unaterblichkeit  der  Seele  ausdrtlck- 
lich  oder  mit  vorahnenden  Geiate  das  Richtige 
treffe  und  sclbat  durch  seine  Irrthtlmer  bis- 
weilen  auf  den  Weg  zur  Wahrheit  filhre. 
Darum  will  jedoch  Bessarion  keineswegs 


Platon's  Lehren  von  einem  vorzeitlichen 
Daaein  der  Seelcn,  von  einer  Vielheit  der 
Gfltter,  von  der  Weltseele  und  von  den 
Seelcn  der  Gestirne  billigen.  Ebensowenig 
freilich  die  Ansichtcn  des  Aristoteles  von  der 
Ewigkeit  der  Welt  und  von  einer  tkeilweisen 
und  beachrankten  Vorsehung  Gottes.  Aber 
selbst  da,  wo  der  schon  von  den  Kirchcn- 
vatern  anerkannte  Vorzug  Platon's  vor  Ari- 
stoteles offen  hervortrete,  sollc  man  darum 
den  letztern  nicht  sofort  des  Irrthuma  zeihen, 
da  dcrsclbc  oft  nur  als  Physiker  apreche 
nnd  von  der  Erfahrnng  auagehe,  wsihrcud 
Platon  den  umgekehrten  Weg  einschlagc. 
In  aolcher  besonnenen  Weise  verfahrend  ge- 
lang  es  dem  Bessarion,  den  zwischen  den 
Anliangern  beider  Systeme  heftig  cntbranntcn 
Streit  vorlfiufig  niederzuschlagen,  was  jedoch 
nicht  hinderte,  dass  sich  dieselben  zu  neucn 
Schulen  von  Platonikern  und  Aristotelikcrn 
consolidirten,  indem  sich  auf  jencr  Scite  vor- 
zugaweise  Thcologen  befanden,  wahrend 
Aristoteles  besondcrs  unter  Philosophen  und 
Aerzten  seine  Anhilnger  behielt 

Beiirhiis  (Beurhuaius^,  Friedrich, 
lebte  als  Schulrector  zu  Dortmund  in  West- 
phaten  in  den  letzten  Jahrzchnten  des  16. 
und  zu  Anfang  des  17.  Jahrhunderts  und 
zeigte  sich  in  mehrcren  Schriften  als  eifriger 
Anhiingcr  der  Lehre  des  Petni8  Ramus.  So 
in  seiner  ,,/nlroditetio  ad  P.  Itami  dialeclicac 
praxin  genernlem"  (1581  und  after  gedruckt) 
und  in  seiner  „Defensio  dinlecticae  Bameae" 
(1598),  indem  er  dabci  znglcich  in  der  Schrift' 
Comparatin  diulecticae  Rameae  et  Melanch- 
thonis  dinlecticae  (1586)  eine  Vereinbarung 
von  Melanchthon's  und  Ramus'  Logik  ver- 
8iichte  und  dadnrch  die  Partci  der  „Scmi- 
Ramisten14  (halbcn  Ramisten)  stiftcte,  zu 
welcher  auch  Alstedius  (J.  H.  Alstcdt) 
gehdrte. 

Bias,  Sohn  des  Teutamos,  aus  Prienfi 
(einer  Seestadt  in  Ionien),  ein  Zeitgenosse 
des  lydischen  KQnigs  Halyattes  und  seines 
Sohnes  Kroisos,  soli  sich  bei  der  Einnahme 
seiner  Vatcrstadt  mit  den  Worten:  „AU'  das 
Meinige  rrag'  ich  bci  mir*4  geweigert  haben, 
seine  Ilabe  zu  rettcn.  Er  wird  unter  den 
sogenannteu  „sieben  Weiscnu,  und  zwar  in 
alien  verschiedenen  Aufzahlungen  dcreelben 
genannt.  Polgende  Sprttche  werden  ihm  bei- 
gelegt:  Die  meisten  Mcnachen  aiud  schlecht. 
Wcnn  du  in  den  Spiegel  geschaut  und  dich 
schon  erblickt  hast,  musst  du  auch  anstandig 
handeln;  hast  du  dich  hasslich  gefunden, 
die  Fehler  der  Natur  durch  Guthandcln  ver- 
bessern.  Grcife  langsam  an;  was  du  aber 
angefangen  hast,  ftthre  standhaft  zu  Ende. 
Vcrmeide  schnelles  Reden,  damit  du  nicht 
fehlst  und  die  Rene  folge.  Sei  kein  Thor, 
noch  Uebelgesinnter.  Unbesonncnheit  lass 
nicht  zu.  Licbe  die  Bcsonncnhcit.  Von  den 
GOttern  sprich  anerkennend.  Erkcnne,  was 
zu  thun  ist.  HOre  Vieles.  Rede  Gehdriges. 
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Bist  du  arm,  so  schmfile  nicht  auf  die  Reichen, 
wenn  es  dir  nichts  mitzt.  Einen  Unwurdigen 
lobe  nicht  um  Reichthums  willen.  Mit  Ueber- 
redung  fessele,  nicht  mit  Gewalt  Thust  da 
etwas  Gutes.  so  recbne  es  den  Gattern  zu, 
nicht  dir  selber.  In  der  Jugend  erwirb  dir 
leichtes  Leben,  im  Alter  Weisheit  FUr's 
Handeln  habe  Gedftchtniss,  fUr  die  rechte 
Zeit  Vorsicht,  far  das  Leben  Edelsinn,  fur 
die  Arbeit  Ausdauer,  fur  die  Furcht  Gott- 
vertrauen,  ftlr  den  Reichthum  Freundschaft, 
fur  die  Rede  Ueberredung,  far  das  8chweigen 
Anmuth,  ttir  das  Urtheil  Gerechtigkeit,  fUr 
Unternehmungen  Mannhaftigkeit ,  fur  das 
Wirken  Macht,  fUr  den  Rnhm  Herrschaft, 
filr  die  Natur  Adel. 

Bibago  (oder  Bivago),  Abraham 
ben  Jdmtob,  ein  Jude  aus  Arragonien, 
verfasste  1446  zu  Huesca  einen  Gommentar 
zuin  „letzten  Analytischenu  (d.  h.  zur  spatern 
Analytik)  des  Aristoteles,  welcher  sich  hand- 
schriftlich  in  der  Vaticanischen  Bibliothek 
zu  Rom  und  in  der  Pariser  Nationalbibliothek 
befindet.  Der  Verfasser  nahm  sich  darin 
den  Averroes  (Ibn  Roschd)  zum  Wegweiser 
und  nimmt  denselben  gegen  die  Angriffe  des 
Levi  ben  Gerson  in  Schutz.  Spater,  urn's 
Jahr  1470  in  Saragossa  wohnhaft,  machte 
er  sich  durch  sein  Werk  Derech  em&nah 
(Weg  des  Glaubens),  welches  1592  in  Kon- 
stantinopel  gedruckt  wurde,  als  Religions- 
philosoph  bekannt. 

Biel  (oder  Byel).  Gabriel,  aus  Speyer 
-geburtig,  war  seit  1442  bei  der  philosophi- 
schen  Facultat  zu  Erfurt  als  SchUler  auf- 
genommen,  dann  Prediger  in  Mainz.  Zu 
Anfang  der  sechziger  Jahre  des  15.  Jahr- 
hunderts  muss  sich  Biel  den  Priestern  vom 
emeinsamen  Leben  angeschlossen  haben  und 
aid  darauf  Probst  des  St  Marcusstifts  in 
Butzbach  gcworden  sein.  Im  Jahre  1477 
wurde  er  vom  Grafen  Eberhard  im  Bart  an 
das  neugegrUndete  Chorherrnstift  in  Urach 
(Wurtemberg)  berufen  und  von  dort  1484 
als  Professor  der  Philosophic  und  Theologie 
an  die  Universitat  Tubingen  versetzt  und 
1492  zum  Probst  des  Chorherrnstifts  Sanct 
Peter  auf  dem  Einsiedel  in  SchOnbuch,  dem 
Lieblingsaufenthalt  des  Grafen,  ernannt,  wo- 
hin  auch  nach  seinera  zu  Tubingen  1495 
erfolgten  Tode  seine  Leiche  gebracht  wurde. 
Biel  gilt  insgemein  als  „letzter  Scholastiker" 
und  hat  den  Standpunkt  des  mittelalterlichea 
„Nominalismusu  zu  vollstandiger  systema- 
tischer  Entwickelung  gefuhrt  und  durch  den- 
selben auch  auf  Luther  und  Melanchthon 
Einflusa  geUbt  Sein  Collectorium  sive  epi- 
toma  in  magistri  sententiarum  libros  IV., 
zu  Tubingen  1501  gedruckt,  enthalt  seine 
Vorlesungen  und  Erkliirungen  von  Occam's 
Werk  Uber  die  vier  Bttcher  der  Sentenzen 
des  Lombarden.  Auf  nominalistischer  Grund- 
lage  hat  er  sein  System  der  Theologie  auf- 
gebaut,  dessen  Rechtglaubigkeit  von  katho- 


lischen  Theologen  niemals  angefochten  worden 
ist  Alles  Erkennen  hat  seinen  Ursprung  in 
der  sinnlichen  oder  geistigen  Wahrnehmung 
oder  Anschauung,  von  welcher  alle  Erfahrungs- 
wissenschaft  ausgeht  Zunachst  ist  sie  Er- 
kenntniss  des  Einzelnen.  Aber  auch  von  der 
intelligibeln  Welt  giebt  es  wenigstens  theil- 
weise  eine  unmittelbare  Anschauung,  namlich 
bei  den  innern  Vorgftngen  und  Zustanden 
des  Seelenlebens.  Ausserdem  ist  jede  weitere 
innere  Wahrnehmung  cine  zuerst  durch  den 
Gegenstand,  dann  durch  den  ftussern  Sinn, 
endlich  durch  den  innern  Sinn  oder  die  Phan- 
tasie,  also  dreifach  vermittelte.  Nur  aber 
eine  anschauende  Gotteserkenntniss  ist  fUr 
den  Menschen  in  diesem  Leben  nicht  mdg- 
lich.  Unsere  Wahrnehmungserkenntniss  er- 
weitert  und  befestigt  sich,  indem  sie  nach 
Entfernung  des  Erkenntnissgegenstandes  zu- 
rUckbleibt,  durch  Abstraction  vom  Sein  des 
Gegenstandes  oder  von  dessen  ver&nderlichen 
und  verschwindenden  zufalligen  Eigenschaften 
oder  von  der  Vielheit  des  Einzelnen,  um  am 
Gemeinsamen  oder  Allgemeinen  festzuhalten. 
Die  durch  Anschauung  und  Abstraction  ge- 
bildeten  einfachen  Begriffe  werden  dann  durch 
die  Vernunft  entweder  von  einander  getrennt 
(als  verneinende  Satze)  oder  mit  einander 
verbunden  (hejahende  S4tze),  worin  das  dis- 
cursive Denken  besteht  Die  Begriffe  sind 
nicht  etwa  kUnstliche  und  conventionelle, 
sondern  vielmehr  natllrliche  Zeichen  der 
Dinge;  aus  ihrer  Zusammensetzung  entstehen 
Satze,  Urtheile  und  Schlusse  und  dadurch 
erst  wahres  Wissen.  Dieses  selber  geht  muf 
Evidenz  (Gewissheit)  aus,  und  wo  Evidens 
ist,  da  ist  Wissen.  Evident  ist  aber,  was 
entweder  an  sich  bekannt  ist  oder  aus  an 
sich  bekannten  Voraussetzungen  erschlossen 
oder  durch  Erfahrung  mittelst  der  An- 
schauung erkannt  wird.    Eine  Schlussfol- 

Serung  kann  jedoch  keine  g^Ossere  Evidenz 
eanspruchen,  als  die  Principien,  aus  denen 
sie  abgeleitet  ist  Die  Allgemeinbegriffe  sind 
nichts  fur  sich  Bestehendes,  sondern  an  sich 
ein  Einzelnes,  aber  in  allgemeiner  Weise 
vorgestellt.  Das  Einzelne  kann  nicht  nur 
vor  dem  Allgemeinen,  sondern  auch  ohne 
dasselbe  deutlich  erkannt  werden,  und  die 
Erkenntniss  des  Einzelnen  ist  vollkommener, 
als  die  Erkenntniss  des  Allgemeinen.  Der 
Materie  als  solcher  muss  ein  wirksames  Sein 
beigelegt  werden,  welches  von  demjenigen 
bestimmten  Sein  verschieden  ist,  das  lhr  von 
der  Form  zukommt  Die  verschiedenen  Krafto 
der  Seele  bezeichnen  nichts  Anderes,  als  die 
Socle  selbst,  sofern  sie  in  verschiedener 
Weise  th&tig  sein  kann.  Der  Wille  des 
Menschen  ist  wesentlich  frei,  und  ist  zur 
Bethatigung  dieser  Freiheit  der  Verstand  nur 
insofern  erforderlich,  als  er  dem  Willen  den 
Gegenstand  vorhalt,  fur  oder  gegen  welchen 
sich  derselbe  entscheidet  Die  Gewissheit 
die  una  der  Glaube  giebt,  ruht  auf  zwei 
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nnnmattJsslichen  Voraussetzungen ,  auf  der 
Wahihaftigkeit  des  aich  offenbarenden  Gottea 
und  auf  der  Autoritftt  der  Kirche.  —  Man 
hat  apater  in  Bid's  Schriflen  manche  Kenn- 
zeichen  antipapistischer  Gesinnung  entdecken 
and  denseiben  fQr  den  Protestantismus  in 
Beschlag  nehmen  wollen,  nnd  in  dieser  RUck- 
sicht  sind  im  16.  nnd  17.  Jahrbnndert  einige 
kleine  Schriflen  liber  ihn  erschienen.  Aber 
selbst  wenn  die  beigebrachten  Grande  stich- 
haltig  waren.  kOnnten  sie  seine  kirchliohe 
Rechtgllubigkeit  nicht  in  Frage  stellen. 
Liltsemann,  Gabriel  Mel.  der  letzte  8choU»tiker, 
und  der  Nominaliamus.    (In  der  Tubinger 
QnarUlwhrift,  Bd.  47  [1866],  8.  196  -  226; 
449  —  481;  601—676.) 

Bilflnger,  (auch  Bilf finger,  Bttlf- 
finger,  Bielfinger  geschrieben),  Georg 
Bernhard,  war  1693  zn  Cannstadt  (in 
Wurtemberg)  geboren,  stndirte  seit  1709  in 
Tubingen  Theologie  und  Mathematik,  daneben 
die  Scnriften  von  Leibniz  und  Wolff.  Nach- 
dem  er  zuerst  Repetent  im  Ttlbinger  theo- 
logischen  Stift  gewesen  war,  verkehrte  er  in 
Halle  ala  Privatgelehrter  mit  Wolff,  kehrte 
dann  nach  Ttlbingen  zartlck,  wo  er  1720 
Schlossprediger,  1721  ausserordentlicher  Pro- 
fessor der  Philosophie,  1724  ordentlicher 
Professor  der  Moral  und  der  Mathematik 
am  Adelscollegium  wurde.  Im  Jahr  1725 
wurde  er  nach  Petersburg  berufen,  wo  er 
neben  seiner  Professur  der  Moral  und  Philo- 
sophie als  Mitglied  der  kaiserlichen  Akademie 
und  zugleich  als  Ingenieur  ftlr  Festungsbau 
thatig  war.  Im  Jalir  1731  wurde  er  als 
Professor  der  Theologie  nach  Tubingen  zu- 
rtlckgerufen,  1735  als  Geheimrath  nnd  Con- 
siatorialprasident  nach  Stuttgart  versetzt  und 
stand  1737  nach  des  Herzogs  pldtzlichem 
Tode  an  der  Spitze  der  Vormundschafts- 
behOrde.  Er  starb  1750  in  Stuttgart  als 
Junggeselle.  Unter  den  zahlreichen  Schriften, 
die  Bilfinger  fast  Uber  alle  Facher  des 
Wiasens  verfasst  hat,  befinden  sich  auch  eine 
Reihe  philosophise  h  er  Arbeiten,  die  er  wahrend 
der  Jahre  1721—1725  in  Tabingen  liber  die 
Torherbestimmte  Harmon ie,  Uber  die  dreifache 
Erkenntniss  der  Dinge,  Uber  die  philosophi- 
schen  Axiome,  Uber  die  vorherbestimmte 
Harmonic  der  Seele  und  des  Kdrpers,  Uber 
Ureprung  and  Zalassung  des  Bosen  verOffent- 
lichte.  Seine  bedeutendste  Arbeit  erschien 
unter  dem  Titel:  Dilucidationes  de  Deo, 
a  nun  a  Humana,  mundo  et  generalioribus 
return  affectibus  (1725)  welche  viele  Auf- 
lagen  erlebt  hat,  von  Andern  ausgezogen, 
Ubersetzt,  in  Fragen  und  Antworten  bearbeitet 
worden  ist  und  namentlich  bei  den  Franzosen 
Eingang  gefunden  hat  Er  hat  sich  darin 
(lurch  Vertheidigung  der  „prastabilirten  Har- 
monic" von  Leib  und  Seele  und  der  Leibniz'- 
schen  Theodicee  ebensosehr  als  Leibnizianer, 
wie  als  Wolffianer  gezeigt  und  eigentlich  die 
von  Wolff  selbst  nicht  gebilligte  „Leibniz- 


Wolff'sche  Philosophie"  aufgebracht,  sich 
aber  dabei  als  scharfen  und  selbststHndigen 
Denker  bewfthrt  Er  erflrtert  in  dieaen 
„Erlauterangen"  die  Grundlehren  des  Wolff'- 
schen  Systems  mit  logischer  Klarheit,  sucht 
aber  dabei  den  der  Theologie  anstdssigen 
Determinismus  zu  beseitigen,  obwohl  er  sich 
doch  8chliesslich  den  gOttlichen,  wie  den 
menschlichen  Willen  stets  dnrch  zureichende 
GrUnde  bestimmt  denkt  Einfache  Wesen 
sind  ihm  die  Grundbestandtheile  alles  Zu- 
sammengesetzten,  nur  aber  soil  nicht  alien 
diesen  Wesen  auch  Vorstellungskraft  zu- 
kommen,  sondern  die  ursprUngliche  Natur 
der  elementaren  Grundbestandtheile  der  K6r- 
per  in  der  Bewegungskraft  bestehen.  Die 
Uebereinstimmung  zwischen  korperlicher  und 
geistiger  Welt  soil  darin  beruhen,  dass  sich 
dieinnern  Ver&nderungen  in  den  vorstellenden 
und  nicht  vorstellenden  Wesen  entsprechen. 
Jede  Monade  soil  nur  eine  bestimmte  Sphftre 
ihrer  VorstelluDgsthatigkeit  haben,  nicht  also 
jede  ein  Spiegel  des  Alls  sein.  Eine  phyaische 
Einwirkung  der  Monaden  aufeinander  l&ugnet 
Bilfinger  als  tinbegreiflich  und  nimmt  da- 
gegen  eine  vorherbestimmte  Harmonie  der- 
8elben  an.  Vorstellen  nnd  Begehren  sind 
Grundthatigkeiten  der  Seele  und  beide  in 
bestandiger  Wechselwirkung  mit  einander, 
so  dass  immer  nur  eine  Vorstellung  aus 
einer  Begehrung  oder  eine  Begehrung  aus 
einer  Vorstellung  hervorgeht  EigenthUmlich 
ist  Bilfingern  die  Forderung,  dass  die  Psy- 
chologic die  bisherige  Weise  der  Selbst- 
beobachtung  aufgeben  und  die  naturwissen- 
schaftliche  Methode  einfUhren  mttsse.  Ebenso 
glUcklich  hat  er  auf  die  Nothwendigkeit  einer 
nLogik  der  EinbildungskrafV*  hingewieaen, 
die  den  Dichtern  aehr  nUtzlich  werden  kOnne, 
eine  Forderung,  die  Bp&ter  Alex.  Gottl. 
Baumgarten  aufgriff  und  in  seiner  „ Aes- 
thetics" (1750  und  58)  verwirklichte. 

Billroth,  Johann  Gustav  Friedrich, 
war  1808  zu  Lubeck  geboren,  seit  1830 
Privatdocent  in  Leipzig,  dann  ausserordent- 
licher Professor  der  Philosophie  in  Halle, 
wo  er  1836  an  der  Schwindsucht  starb.  Er 
schlosa  sich  an  Chr.  Herm.  Weiase's  religiona- 
philosophischen  Standpunkt  an  und  legte  den 
Widerspruch  des  Hegel'schen  Systems  mit 
dem  Chriatenthume  dar.  In  diesem  Sinne 
veriJffentlichte  er  seine  „Beitrage  zur  herr- 
schenden  Theologie"  (1831),  wMhrend  nach 
seinem  Tode  seine  ^Vorlesungen  Uber  He- 
ligion8philosophieu  von  Joh.  Ed.  Erdmann 
1837  (in  2.  Auflage  1844)  herauagegeben 
wurden. 

Bi6n  ana  Boryathenes.  einer  griechischen 
Stadt  am  gleichnamigen  Flusse  (Dniepr),  war 
der  Sohn  einea  Freigelassenen  am  Hofe  des 
Antigonos  Gonatas,  bei  welchem  er  in  Gunst 
stand.  Spater  wurde  er  mit  seiner  Familie 
als  Sklave  verkauft  und  fiel  in  die  Hande 
eines  Redners,  dessen  Gunst  er  sich  erwarb, 
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so  dass  ihu  dieser  zu  seinem  Erben  einsetzte. 
Nach  dem  Tode  desselben  ging  Bion  nach 
Athen,  wo  er  zuerst  die  Akademie  besuchte, 
dann  sich  dcr  Scbule  des  Kynikers  Krates 
anschloss  und  aach  den  Kyrenaiker  Theodoros, 
den  Atheisten,  horte.  Aus  seinen  zahlreichen 
Schriften  sind  durcb  den  Sammler  Stobaios 
einige  Bruchstucke  aufbewabrt  worden,  worin 
er  leichtfertige  gittlicbe  Grundsatze  mit  Frei- 
geisterei  verbunden  zeigt  und  ebenso,  wie 
sein  Mitschtller  Euemeros,  den  G<Jtterglauben 
aus  der  Verehruug  ausgezeichneter  ver- 
storbener  Menschen  ablcitet 

Bion  aus  Abdera,  wird  als  Verwandter 
und  Anhanger  des  Philosophen  Demokritos, 
daneben  aucb  als  Mathematiker  genannt. 

Blran,  Maine  de,  siehe  Maine  de 
Biran. 

Bivago,  siehe  Bib  ago. 

Blanche,  Bernhard  Heinrich,  war 
17 7G  in  Jena  geboren,  eine  Zeitlang  Lehrer 
in  Schnepfenthal  und  starb  1832  zu  Walters- 
hausen  als  SehwarzburgischerEducationarath. 
Er  verflffentlichtc  in  seinen  letzten  Lebens- 
jabren  folgende  pbilosopbische  Schriften:  Das 
BOse  hn  Einklang  mit  der  Weltordnung  dar- 
gestellt;  ein  neuer  Versucb  liber  den  Ursprung, 
die  Bedeutung,  die  Gesetze  und  Verwandt- 
scbaften  des  Lebels,  mit  kritiscben  Blicken 
in  die  Gebiete  der  neuern  Tbeologie  und 
Padagogik  in  philosophischer  Hinsiclit  (1827); 
Philosophic  der  Oflenbarung  als  Grundlage 
und  Bediugung  einer  htthern  Ausbildung  der 
Tbeologie  dargestellt  (1829);  Kritik  des 
moderncn  Geistcrglaubens,  aucb  Uber  die 
Frage:  warum  spukcn  Geister  jetzt  vor- 
zugsweise  in  der  gclehrten  Welt?  3-830); 
die  gtittlichen  Eigenscbaften  in  ihrer  Einbeit 
und  als  Principien  der  Weltrcgierung  dar- 
gestellt, als  Einleitung  in  eine  pbilosopbische 
Dogmatik  (1831/;  Philosophische  I  n  terblich- 
keitslehre  oder  wie  offenbart  sich  ein  ewiges 
Leben  V  (1831).  Blasche  hat  in  diescn  Schriften 
den  pantheistischen  Standpunkt  des  Schel- 
ling'schen  Identitatasystenis  zu  popularisiren 
gesucht,  wobei  er  uberall  den  Gedanken  vom 
L'niversum  festhalt,  welches  nach  Seiteu 
seiner  Einbeit  betrachtet  aU  Gott  und  nach 
Seiten  seiner  wechsclnden  Mannichfaltigkeit 
als  Welt  bezeichnet  wird.  Sofern  darin  A  lies 
einer  strengen  Gesetzmassigkeit  folgt,  giebt 
es  darin  BOses  und  Uebel  nur  fllr  das  blode 
Auge,  welches  nicht  das  Ganze  tlbcrschaut. 
In  dem  ewigen  Krcislaufe  des  Stofiwechsels 
kommt  jedcr  Beatandtheil  irgendeinmal  dazu, 
als  vollkommcnstes  Atom  im  Gehirn  wirksam 
und  dadurch  unverganglich  und  unsterblich 
zu  sein. 

BlasiiiB,  Cajus  (auch  Blossius  ge- 
nannt), aus  Cumae  (in  Campanien)  geblirtig, 
war  ein  Schuler  des  Stoikers  Antipatros  aus 
Tar  80s  und  Freund  des  Tiberius  Gracchus 
und  lluchtete  sich  nach  des  Letztern  Tode 


nach  Asien  zu  dem  Tyrannen  Aristoneikoa 
von  Pergamos,  und  gab  sich,  als  dieser  von 
den  Romern  besiegt  und  gefangen  genommen 
worden  war,  selbst  den  Tod. 

Bleainiyd6a,8iehe  NikephorosBlem- 
mydes. 

Blount,  Charles,  war  1C54  zu  Upper 
llolloway  in  der  englischen  Grafschaft  Midd- 
lesex geboren,  bereits  im  18.  Jahre  verheirathet 
und  friih  als  Schriftsteller  im  Interesse  der 
Deisten  und  Freidcnker  thatig.  Als  er  nach 
dem  Tode  seiner  Frau  deren  Schwester  zu 
heirathen  wunachte,  diese  aber  wegen  der 
nahen  Verwandtschaft  Bedenklichkeiten  hatte 
und  der  Erzbischof  von  Canterbury  sich  gegen 
die  Ehe  erklarte,  die  Sckwagerin  aber  dieser 
Entscheidung  zu  folgcn  sich  entschlossen 
zeigte,  erschoss  sich  Blount  im  Jaltr  1693. 
In  seiner  ersten  grSssern  Schrift  De  anima 
mundi  (von  der  Weltseele)  1679  war  er 
darauf  ausgegangen,  der  poaitiven  Religion 
gegenuber  die  „naturliche  Religion4'  geltend 
zu  machen.   Spater  verdffentlichte  er  „Die 
zwei  ersten  Btlcher  von  Philostra- 
tus'  Leben  des  Apollonius  von  Tyana" 
in  englischer  Uebersetzung  (1680),  mit  An- 
merkungen  begleitet,  die  sich  zwar  nicht 
direct  als  Angriffe  auf  die  christliche  Religion 
kundgaben,  aber  doch  nicht  hindern  konnten, 
daas  das  Buch  als  ein  gefahrlicher  Angriff 
gegen  die  geoffenbarte  Religion  sogleich  bei 
seinem  Erscheinen  unterdrackt  wurde.  Seine 
gleiebzeitig  erschienene  Flugschrift  n Gross 
ist  die  Diana  der  Epheser*  (1680) 
erklarte  die  heidnische  Religion  mit  ihren 
Opfern  fur  eine  Erfindung  schlauer  und 
selbstsuchtiger  Priester.   Nach  seinem  Tode 
wurden  viele  seiner  gelehrten  Briefe  .lurch 
einen   seiner  Freunde  unter  dem  Titel: 
„Orakel  der  Vernunft"  (1693)  heraus- 
gegeben,  worin  die  ilauptatucke  der  natur- 
Uchen  Religion  auf  folgende  Satze  zurttck- 
geftlhrt  werden :  1)  es  giebt  einen  unendlichen 
ewigen  Gott.  welcher  Schopfer  aller  Dinge 
ist ;  2)  derselbe  regiert  die  Welt  durch  seine 
Vorsehung;  3i  diesen  Gott  als  Schopfer  und 
Herrn  zu  verehren,  ist  des  Menschen  Ptlicht; 
4)  die  Verehruug  Gottes  besteht  in  Gebet 
und  Danksagung;  5)  unser  Gehorsam  gegen 
Gott  besteht  im  Befolgen  der  Vorschriften 
einer  gesunden  Vernuntt,  deren  Beobachtung 
die  sittUche  Tugend  ausmacht;  6)  die  mensch- 
liche  Seele  ist  unsterblich,  und  wir  habeu 
nach  unserm  Tode  Lohu  oder  Strafe  nach 
Massgabe  unserer  llandlungen  zu  erwarten; 
7)  die  Abweichungen  von  unserer  Pilicht 
mllssen  wir  bereuen  und  durfen  dann  von 
der  Gnade  Gottes  Vergebung  erwarten.  Deu 
Kern  der  von  Blount  in  seinen  Schriften  vor- 

Sjtragenen  Lehren  bilden  die  von  Herbert  von 
her  bury  und  Thomas  Hobbes  entwickelten 
Gedanken,  so  daas  Blount  in  der  Entwicklungs- 
geschichte  des  englischen  Deismus  keine 
selbststandige  Steilung  einnimmt 
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Borkshamnier,  Gustav  Ferdinand, 
war  1784  zn  Buttenhausen  (  in  Wurttemberg) 
geboren,  aeit  1810  Repetent  in  Tubingen 
und  bald  daranf  Nachiolger  seines  Vaters 
in  der  Pfarrei  zu  Bnttenbansen ,  wo  er 
schon  1822  starb.  Seine  Schriften  „Die 
Freiheit  des  menschlichen  Willens"  (1821) 
und  „Offenbarung  und  Theologie;  ein  wissen- 
schaftlicher  Versuch*  (1822)  zeigen  ihn  unter 
dem  Einflusse  der  Schelling'schen  Philosophie 
stehend.  Letztere  Schrift  ist  ein  religions- 
philosophiacher  Vermittlungsversnch  zwischen 
Rationalismus  und  Supranaturalismus  im  Sinne 
eines  philosophischen  Tbeismus. 

Bodt'UKteiii,  Adam,  war  1558  (als 
Sohn  des  Reformat  rs  Andreas  Bodenstein, 
genannnt  Carlstadt)  geboren  und  hat  als 
eifriger  Anhftnger  des  Theophrastns  Para- 
celsus und  ein  eben  so  unstetes  Leben  wie 
dieser  ftthrend,  nicht  bios  einige  Btlcher  seines 
Meisters  deutsch  und  lateiuiscb  berausgegeben, 
sondern  auch  unter  dem  Titel  Onomasticon 
(1574)  ein  WSrterbuch  der  in  den  Schriften 
des  Paracelsus  vorkommenden  Ausdrtlcke 
verflffentlicht  und  ist  im  Jahre  1577  an  der 
Pest  gestorben. 

Bodin,  Jean  (Joannes  Bodinus),  war 
1530  zu  Angers  geboren  und  hatte  die  Rechts- 
wissenschatt  in  Toulouse  studirt,  wo  er  die- 
selbe  selbst  einige  Jahre  lehrte,  um  dann 
zur  juris tisc hen  Praxis  Uberzugehen.  Er  war 
einige  Zeit  als  Advocat  am  Parlament  zu 
Pans  thatig  und  kam  1576  als  Rath  an  das 
Prasidial  nach  Laon,  wo  er  sich  verheirathete. 
Als  Abgeordneter  der  Provinz  Vermandois 
zur  St&ndeversammlung  zu  Blois  wurde  er 
durch  seinen  Freimuth  in  der  Forderung 
religioser  Duldung  und  voller  staatlicher 
Gleichberechtigung  der  Confessionea,  sowie 
durch  seine  eifrige  Vertretung  der  Rechte 
des  Yolks  der  „Meister  des  Reichstags u. 
Dabei  theilte  er  den  astrologischen  und  da- 
monologischen  Aberglauben  seiner  Zeit,  hatte 
sogar  Antheil  an  der  Verurtheilung  einer 
als  Hexe  angeklagten  Fran  und  verfasste 
gegen  den  aufgeklarten  Arzt  Johann  Weyer, 
welcher  die  Zauberer  als  Kranke  auffasste, 
sein  in  viele  Sprachen  (ibersetztes  Werk 
„Demonomanie".  Nach  seiner  ROckkehr  nach 
Laon  verOffentlichte  er  sein  bertthmt  ge- 
wordenes  rechtsphilosophisches  Werk  „vom 
Staate*  (Six  livres  de  la  republique,  Paris 
1577),  in  lateinischer  Sprache  1584,  worin 
er  a.ls  Vorliinfer  Montesquieu's  aus  einer  ver- 
gleichcndcn  Prllfung  der  verschiedenen ,  in 
der  Geschichte  hervorgotretenen  Staate-Ver- 
fassungen  zu  dem  Ergebniss  gelangte,  dass 
eine  durch  Gesetze  eingeschrankte  Monarchic 
die  beste  Verfassung  sei.  Nachdem  er  den 
Herzog  von  Alencon,  den  Bruder  des  KSnigs 
Heinrich  III.,  nach  England  und  den  Nieder- 
landen  begleitet  und  die  Freude  erlebt  hatte, 
dass  ttber  sein  lateinisches  Buch  „de  civitate" 
in  Cambridge  (Jffentliche  Vorlesungen  gehalten 


wurden,  kehrte  er  als  kOniglicher  Procurator 
1584  nach  Laon  zurflck  und  starb  daselbst 
1596  oder  97  im  67.  Lebensjahre  an  der 
Pest.  Sein  in  lateinischer  Sprache  hinter- 
lassenes  Werk  „Colloquium  heptaplomeres" 
d.  h.  „Siebengesprach  ttber  die  verborgenen 
Geheimnisse  erhabencr  Dingc44  (in  6  Bttchern) 
begrttndete  scinen  Ruf  als  religiiteer  Frei- 
denker  und  zog  ihm  den  Vorwurf  des  Atheis- 
mus  zr.  Er  zeigt  sich  darin  als  einen  ge- 
wandten  philosophischen  Kopf  und  eben  so 
gelehrten  wie  geistvollen  Vertreter  der  schon 
damals  sich  ausbreitenden  Betrachtungsweisc, 
welche  sich  gegen  die  positive  Religion  >ve- 
sentlich  kritisch  und  verneinend  verhielt 
Dieses  merkwttrdige  Werk  war  bis  ttber  die 
Mitte  unsers  Jahrhunderts  nur  handschriftlich 
und  seit  1841  durch  Auszttge  von  Guhrauer 
seinem  Inhalte  nach  etwas  genauer  bekannt, 
bis  es  1857  aus  dem  zu  Giessen  befindlichen, 
von  Senkenberg  vorbereiteten  handschrift- 
lichen  Apparate  von  L.  Noack  im  Drnck 
verdffentlicht  wurde.  Den  Namen  „Sieben- 
gesprach"  ftthrt  das  Werk  darum,  weil  die 
sechs  Gesprache,  aus  welchen  dasselbe  be- 
steht,  von  sieben  zu  verschiedenen  Religions- 
parteien  sich  bekennenden  Personen  geftthrt 
werden,  und  will  der  Verfasser  nach  der 
Voirede  diese  sieben  Gesprache  in  Venedig 
bei  dem  Katholiken  Paul  Coronaus,  wo 
sich  die  sechs  Mitunterredner  taglich  als 
Gaste  eingefunden  batten,  als  Scbnellschreiber 
zu  Papier  gebracht  haben.  Die  sechs  Gaste 
des  rdmiscn-katholischen  Wirthes  sind  nam- 
I it'll  Friedrich,  der  an  die  heilige  Schrift 
nnd  Augsburgi8che  Confession  sich  haltende 
Lutheraner,  Cnrtius  der  Reformirte,  Sa- 
lomon der  Jude,  Octavius  der  muhame- 
danische  Renegat,  Sen  an  us  der  Heide  nnd 
indifferente  Skeptiker,  und  Toralba,  wel- 
cher als  naturalistischer  Philosoph  in  seinen 
Aeusserungen  ttber  Gott  sich  als  Deist  und 
Anhanger  der  sogcnannten  natUrlichen  oder 
Vernunftreligion  kundgiebt,  wie  solche  von 
Goit  den  Menschen  zugleich  mit  der  Ver- 
nunft  eingepdanzt  worden  sei.  Man  bedtlrfc, 
sagt  Toralba,  keines  Jupiter,  noch  Moses, 
noch  Christus,  noch  Mohameds,  noch  sterb- 
licheT  Gdtter,  noch  zahlloser  RitualgesetKe 
beidnischer  und  geoffenbarter  Religionen, 
sondern  die  rechte  Vernunft  und  das  Natur- 
gesetz  reichen  hin,  um  das  Heil  zu  erlangen, 
und  wer  so  lebt,  dass  er  dem  reinen  Dienste 
Gottes  und  den  Gesetzen  der  Natur  folgt, 
geniesst  der  wahren  Glttckseligkeit 

Guhrauer,  G.  E. ,  das  Heptaplomeres  des  Jean 
Bodin.  Zur  Geschichte  der  Cultur  and  Lite- 
ratur  im  Jahrhundert  der  Reformation. 

Joannis  Bodin i  colloqainm  heptaplomeres  de 
re  rum  sublimium  arcanis  abditis,  edidit 
L.  Noack.  1857. 

Baudrillirt,  Jean  Bodin  et  son  temps.  1853. 

Bo?tius  (oder  Bo&thins),  Anicius 
Manlins  Torquatus  Severinus,  stammte 
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aua  der  vornehmen  und  scbon  lange  Zeit 
christlichen  Familie  der  Anicier  und  war 
zwischen  470  und  480  in  Rom  geboren.  Nach- 
dem  er  achon  frilh  seinen  Vater  verloren 
hatte,  exhielt  er  nnter  der  Leitung  zweier 
angesehencr  MftnneT  in  der  Stadt  (deren  einer 
wanrscheinlich  sein  nachmaliger  Schwieger- 
vater  Symmachus  war)  eine  vortTeffliche 
Ausbildung  in  den  damals  gepflegten  Zweigen 
der  Wissenschaft.  Mit  Rusticiana,  der  Tochter 
des  geweaenen  Consuls  Symmachus,  ver- 
heirathet  erlangte  er  selbst  scbon  frflh,  nach 
andern  Ehrenstellen,  auch  das  Conaulat  (510) 
und  genoss  die  Achtung  und  Gunst  des  Ost- 
gothenkdnigs  Theodorich,  welcber  des  Boetius 

C'ehrtes  Wissen  nach  verschiedenen  Seiten 
praktisch  zu  verwerthen  verstand.  Aber 
seine  freimUthige  Vertheidigung  des  Senators 
Albinus,  welcber  urn's  Jahr  520  wegen  einer 
Correspondenz  mit  dem  oBtrdmischen  Kaiser 
Jnstinus  desHochverrathesbeschuldigt  worden 
war,  brachte  den  Boetius  selber  in  den  Ver- 
dacht  der  Theilnahme  an  einem  mit  Byzanz 
(Konstantinopel)  angezettelten  Complott.  Er 
wurde  durch  untergeschobene  Briefe  der  re- 
publikaniscben  Gesinnungen  bei  Theodorich 
(der  im  Jahre  522  seinen  Sitz  nach  Rom 
verlegt  hatte)  verdachtigt,  daneben  anch  der 
Magie  und  des  Verkehrs  mit  boaen  Geistern 
beschuldigt,  in  Folge  dessen  zu  Ticinum 
(Pavia)  gefangen  gesetzt,  ungehdrt  verurtheilt, 
seines  Verinogens  beraubt  und  urn's  Jahr  525 
hingerichtet.  Seine  Gattin,  von  welcber 
Boetius  zwei  Sfthne  hatte,  erhielt  jedoch  das 
confiscirte  Vermdgen  spater  zurllck.  Sein 
Grab  wird  zu  Pavia  in  der  Kirche  des  hei- 
ligen  Augustin  gezeigt,  nachdem  ihm  sein 
Tod  durch  den  arianisch  gesinnten  Gothen- 
kdnig  zn  dem  Ruhm  eines  Martyrers  der 
rechtglanbigen  katholischen  Kirchenlehre  und 
eines  kirchlichen  Heiligen  verholfen  hatte, 
und  es  wurden  ihm  theologiscbe  Schriften 
gegen  die  kirchlichen  Secten  der  Arianer 
una  Monophysiten  beigelegt,  worin  er  die 
katholiache  Trinitatslehre  und  die  kirchliche 
Lehre  tlber  das  Verh&ltniaa  der  gflttlichen 
nnd  menschlichen  Natur  in  Christus  verthei- 
digt  hatte.  Dass  diese  ihm  beigelcgten  theo- 
logischen  Schriften,  deren  frflhester  Zeuge 
erst  Alknin  in  der  zweiten  Halfte  des  8.  Jahr- 
hunderts  ist,  nicbt  von  Boetius  herrilhren,  steht 
ausaer  ZweifeL  Ihr VerfasseriPseudo-Boethius) 
hat  die  von  Boetius  wirklich  verfassten  Schrif- 
ten gelesen  und  sich  ihm  vielfacb  accomodirt. 
Ahi  Verfasser  zahlreicher  Schriften  logischen, 
rhetorischen,  mathematischen  Inhaltes  hatte  er 
sich,  wie  er  selbst  gelegentlich  erkhtrt,  znr 
Lebensaufgabe  gemacht,  atomtliche  Werke 
des  Platon  und  Aristoteles  in's  Lateinische 
zu  (Ibersetzen  nnd  zu  erklflren,  um  darauf- 
hin  noch  die  in  den  wesentlicben  Lehrpunkten 
stattfindende  Uebereinstimmung  Beider  nach- 
zuwelsen.  Znr  Ausftthrung  ist  dieser  Plan 
nur  in  Betreff  der  logischen  Schriften  des 


Aristoteles  und  ihrer  griechischen  Commen- 
tare  gekommen,  und  seine  dessfallsigen  Ar- 
beiten  sind  fDr  die  Bchandlungsweise  der 
Logik  w&hrend  des  ganzen  Mittelalters  maas- 
gebend  geworden.  Eine  in  Form  von  zwei 
Dialogen  verfasste  Erklftrung  und  Kritik  der 
von  Victorinns  verfassten  lateinischen  Ueber- 
setzung  der  „I$agogc"  des  Porphyrios  ist 
vermuthlieh  als  literarischer  Erstlingsversnch 
des  BoCtius  anzusehen.  Daran  schloss  sich 
seine  eigne  Uebersetznng  nnd  Erkl&rung 
ebenderselben  Einleitung  des  Porphyrios, 
welches  Werk  eins  der  HauptschulbUcher  des 
Mittelalters  geworden  ist  Das  Buch  des 
Aristoteles  „de  interpretatione"  hat  Bo8tiua 
zweimal  bearbeitet,  einmal  fUr  Anfanger  und 
dann  fQr  Getlbtere.  nnd  diese  zweite  uud 
ausfUhrlichere  Bearbeitung  in  6  Bflchern  ist 
die  durch  Gelehrsamkeit  und  Scharfainn  be- 
dentendste  Schrift  des  Boetius  auf  dieaem 
Gebiete.  Ausserdem  hat  er  Uebersetzungen 
und  Commentare  zu  des  Aristoteles  Kategorien, 
Analytira  und  Topica,  znr  Schrift  fiber  die 
sophistischen  Tragschlflaae,  sowie  einen  weit- 
lfiufigen,  aber  nur  Iflckenhaft  erhaltenen 
Commentar  znr  Topik  des  Cicero,  und  endlich 
eineUebersetzung  aer  Geometric  des  Euklides 
in  zwei  Btlchern  verfasst,  welche  uns  jedoch 
nicht  in  einer  dem  Boetius  beigelegten  „Ars 
geometrica"  erhalten  zn  sein  scneint.  Ausser 
seiner  von  Cassiodor  (lberschwanglich  ge- 
priesenen  Uebersetzungstbatigkeit  hat  Boetius 
selbatst&ndige  Schriften  fiber  den  kategori- 
achen  und  hypothetischen  Schluss,  fiber  die 
Eintheilnng,  fiber  die  Begriffsbestimmung, 
fiber  die  topischen  Unterschiede,  ferner  eine 
Bearbeitung  eines  Werkes  von  Nicomachua 
in  zwei  Bflchern  unter  dem  Titel  „de  insti- 
tutione  arithmetica"  nnd  endlich  eine  Schrift 
„de  musica"  in  ffinf  Bflchern  verfasst,  deren 
Grnndzfige  von  den  Lehrern  der  Harmonik 
im  Mittelalter  fortgepflanzt  wurden.  Die 
Uebersetzungen  des  Boetius  blieben  l&ngere 
Zeit  im  Abendlande  die  einzige  Quelle  ffir 
die  Kenntnias  dea  Aristoteles,  bis  denselben 
die  Araber  dem  Abendlande  vermittelten. 
Da  Boetius  nicht  auf  eigne  Forschungen  nnd 
den  Weiterbau  der  Philosophie  ausging, 
sondern  nnr  den  Lehrzweck  verfolgte,  die 
flberlieferten  philosophischen  Lehren  in  leicht 
verst&ndlicher  Form  in  weitere  Rreise  zn 
verbreiten,  so  wnrden  seine  Arbeiten  im 
Mittelalter  fleissig  abgeschrieben  und  genoss 
er  bei  den  Scholastikern  des  11.  bis  13.  Jahr- 
hunderts  so  grosses  Ansehen,  dass  er  nur 
kurzweg  „Autor**  von  ihnen  genannt  wurde. 
Tritt  una  Boetius  in  seinen  bisher  an- 

Sftthrten  Schriften  vorzngsweise  als  ein  Ge- 
lrter  mit  seinem  ffir  die  damalige  Zeit 
bedeutendem  philosopluschen  Wissen  ent- 
gegen,  so  zeigt  sein  im  Kerker  v  erf  agates 
berfihmtestes  Werk  „de  consolatione  philo- 
sophiae"  (vom  Troate  der  PhiloBophie)  in 
ffinf  Bflchern  seine  znr  schmackhaften  Frucht 
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praktischer  Lebensweisheit  gereifte  philo- 
sophische  Weltanschauung.   Das  Werk  ist 
in  der  damals  beliebten  Form  des  Satyrikon 
geschrieben,  worin  Prosaabschnitte  regel- 
massig  mit  Gedichten  in  verschiedenen  Vers- 
niaas8en  abwechseln,  und  zeigt  eine  gewandte 
Handhabungder  manniehfaltigsten  metTischen 
Fonnen ,  wie  sie  aus  dem  Alterthume  tlber- 
liefert  waren.    Das  erste  Bnch  wird  mit 
einem  ergreifenden  Gedicht  in  elegiachen 
Distichen  (IlexameteTn  nnd  Pentameteru)  er- 
Offnet,  worin  der  Verfasser  seinen  Fall  von 
der  Hfthe  anasern  Glllckes  beklagt,  wobei 
nur  noch  die  Musen  sein  Trost  seien,  die  ihn 
in  den  Kerker  begleiten.    Da  erscheint  ihm 
in  einer  hohen  und  ehrwiirdigen  Franen- 
Gestalt  die  Philosophic,  welche  die  leicht- 
fertigen  Musen  vom  Lager  des  Kranken 
verjagt  und  sich  diesem  als  diejenige  zu 
erkennen  giebt,  die  ihn  einst  mit  ihrer  Milch 
genahrt  habe  und  die  nun  gekommen  sei, 
die  Last,  die  er  ihretwegen  trage,  mit  ihm  zu 
theilen  und  gleich  einem  Arzto  durch  einige 
Fragen  den  geistigen  Zustand  des  Leidenden 
zu  erforschen.   Nachdem  Boetius  in  seinen 
Antwortcn  eine  verntlnftige  Leitnng  Gottes 
in  der  Welt  mit  der  Einschrankung  zu- 
gestanden  hat,  dass  sich  dieselbe  nicht  auf 
den  Menschen  ersrrecke,  stellt  die  Philosophic 
dnrch  weitere  Fragen  fest,  dass  Boetius  weder 
sich  selbst  noch  das  Ziel  der  Dinge  kenne 
und  hier  die  Ursachc  seiner  Krankheit  liege, 
der  Lebensfunke  der  Gesundheit  aber  in 
seiner  wahren  Ansicht  von  der  gOttlichen 
Weltregiemng.   Im  zweiten  Bnch  wird  er 
belehrt,  dass  er  durch  die  Sehnsucht  nach 
dem  frOhern  Glflcke  leide,  weil  ihm  die 
Einsicht  fehle,  darin  in  Wahrheit  nichts 
Gutes  besessen  noch  verloren  zu  haben, 
zumal  ihm  das  Beste  unter  den  ihm  zu- 
gefallenen  GlflcksgUtern,  sein  Schwiegervater, 
sein  Weib  und  seine  Sflhne  geblieben  seien. 
Wie  viel  er  darnm  auch  von  den  Zierden 
des  Lebens  eingebllsst  habe,  so  Uege  doch 
das  wahre  Gltick  nicht  in  irdischen  Dingen, 
Reichthum,  Wtirden  und  Macht,  nebst  Ehr- 
geiz,  sondem  nur  im  Innern  des  Mensclien, 
und  gerade  dadurch  mache  sich  Fortnna  urn 
den  Menschen  verdient,  dass  sie  ihr  falsches 
Antlitz  euthullt  und  denselbcn  zu  den  wahren 
Gfltern  zurflckfuhrt   Mit  einem  poetischcn 
Preise  der  Liebe  aus  dem  Munde  der  Philo- 
sophic schliesst  das  zweite  Buch.  Im  dritten 
verlangt  der  beTeits  Geatarkte  begierig  nach 
scharfern  Heilmitteln.  Die  Philosophic  weist 
nun  methodisch  nach,  wie  alles  Ringen  des 
Menschen  auf  die  wahre  Gltlckseligkeit  gehe, 
nach  welcher  jedoch  die  Menschen  auf  ver- 
schiedenen  Wegen   streben,   wahrend  in 
Wahrheit  nur  Gott  selbst,  als  das  hdchste 
Gut,  auch  die  vollkommene  Gltlekseligkeit 
sei,  welcher  unbewusst  Alles  nachstrebe. 
Gott  ist  allein  das  Ziel  aller  Dinge,  und  das 
Bose  ist  Nichts.   Mogen  also  diejenigen,  die 


htichsten  Lichte  denGeist  erheben  wollen, 
nicht  (wie  in  der  Fabel  von  Orpheus  una 
Eurydice)  zur  Finsterniss  der  Hollo  zurtlek- 
blicken,  um  nicht  de.s  kostbarsteu  Gutes 
verlnstig  zu  gehen.  Wie  Uberzeugt  sich  nun 
auch  Boetius  im  vierten  Buchc  vom  Vor- 
trag  seiner  Lehrerin  erklflrt,  so  sei  dneh 
gerade   dies   die   grdsste  Irsache  seines 
Jammers,  dass  trotz  dem  guten  Lenker  der 
Dinge  das  Bose  ungestTaft  hingehe  und  die 
Tugend  nicht  bios  unbelohnt  blcibe,  sondem 
sogar  von  den  Gottlosen  mit  Fllssen  getTeten 
werde.   Das  Gegentheil  sucht  ihm  nun  die 
Philosophic  zu  beweisen.    Ist  die  Gltlck- 
seligkeit, nach  der  Alle  streben,  das  Gute, 
so  kdnnen  die  Btisen  nicht  erlangen,  was  sie 
erstreben,  und  da  das  B&se  Nichts  ist,  so 
vermdgen  sie  auch  Nichts,  wahrend  die 
Guten  eben  weil  sie  gut  sind,  auch  glflck- 
8ehg  sein  und  GOtter  werden  mtlssen .  und 
gerade  dies  sei  ihr  Lohn,  wie  fUr  die  Bdsen 
schon  ihre  Bosheit  Strafe  sei.  Jedes  Geschick 
ist  gut,  das  nach  dem  gew8linlichen  Sprach- 
gebrauch  gtlnstige,  wie  das  widrige.  Zur 
Gesundheit  der  Seelen  ist  bald  Glflck,  bald 
UnglUck  nflthig,  wie  es  ihr  Arzt,  Gott  selbst, 
ihnen  verordnet.   Dem  Weisen  aber  ziemt 
es  nicht,  unwillig  zu  werden,  wenn  er  zum 
Kampf  mit  dem  Geschicke  berufen  wird,  und 
ein  nartes  Geschick  straft  den  Menschen 
nur  dann,  wenn  es  ihn  nicht  tlbt  oder  bessert. 
Die  Frage  des  Bofitius,  ob  der  Zufall  llber- 
haupt  etwas  sei  und  was?  beantwortet  im 
fQnften  Buche  die  Philosophie  im  Sinuc 
des  Aristoteles  dahin,  dass  der  Zufall  durch 
das  unvorhergesehene  nnd  unerwartete  Zu- 
sammentreffen  von  Ursachen  bewirkt  werde, 
deren  unvermeidliche  Verknflpfung  ein  Werk 
der  Vorsehung  sei.    Bei  der  Prage,  wie 
damit  die  Freineit  des  menschlichen  Willens 
bestehe,  findet  die  Philosophie  den  Grand 
der  Schwierigkeit  darin,  dass  sich  die  Ver- 
nunft  des  Menschen  nicht  zur  Einfachheit 
der  gSttlichen  Prascienz  erheben  konne.  Die 
Zeitlosigkeit  der  gdttlichen  Natur  lilsst  die 
Intelligenz  Gottes  Alles,  Vergangenes,  Gegen- 
wartiges  und  Zukdnftiges,  in  Einem  Geistes- 
blicke  als  gegenwartig  sehen,  und  Gott  weiss 
nicht  sowohl  die  Znkunft  voraus,  als  er 
vielmehr  die  nie  aufliOrende  Gegenwart  weiss. 
So  bleibt  eine  ewige  Vergeltung  bestehen; 
auf  Gott  dllrfen  wir  unsere  Hoffnungen  setzen, 
an  ihn  unsere  Bitten  richten.   Darum  ver- 
abscheuet  die  Laster,  pflegt  die  Tugenden 
um  so  mehr,  als  ihr  vor  den  Augen  des 
Alles  schauenden  Richters  handelt!  Mit 
dieser  Mahnung  schliesstdas  Werk  des  Boetius, 
welches  sich  kurzweg  abj  eine  Theodicee 
seines  Schicksals  bezeichnen  lasst.  Die  Seele 
dieser  philosophischen  Trostschrift  ist  der 
Gedanke:  was  auch  dem  Menschen  in  diesem 
Lebcn  widerfahren  mag,  gereicht  ihm  zum 
Heil.   Obwohl  die  genosscne  christliche  Er- 
ziehung  bei  Boetius  ihre  Spur  zurUckgelassen 
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hatte,  zcigt  sich  doch  die  religiSse  Stimmung 
des  Buches  „vom  Trost  der  Philosophic* 
stets  frei  von  eigenthUmlich  christlicher  Far- 
bung.  Der  Gebrauch  eines  aus  dem  biblischen 
„"Buche  der  Weiaheit"  (8,1)  genommenen 
Spruches  macht  den  Verfaaser  noch  nicht 
zu  einem  Manne  von  specifisch  christlicher 
FrOmmigkeit  and  Glanbensstftrke.  Der  Name 
Christi  kommt  darin  cbensowenig  vor.  wie 
auch  nur  die  leiseste  Andcutung  auf  biblische 
Gcschichte  oder  christliche  Kirche  und  Lehre. 
Andererseits  gesellt  er  sich  auch  nicht  zu 
den  Neuplatonikern  seiner  Zeit,  welche  wider 
ilas  Christenthum  stritten  und  die  heidnische 
Mythologie  aufrecht  zu  erhalten  suchten, 
die  von  Boetius  vielmehr  als  Fabel  behandelt 
wird.  In  personlicher  Haltung  und  Ge- 
sinnung  ein  „letzter  RQmer"  gilt  ihm,  wie 
so  manchen  rftmischen  Philosophen  derKaiser- 
zeit,  die  Philosophic  als  Religion  und  als 
Trdsterin  im  Unglttck,  indem  die  Lehren 
der  Philosophie  auch  bei  Boetius  mit  einem 
skeptischen  und  mystischen  Anfluge  auf's 
Praktische  gewandt  und  nach  ihrer  Wirkung 
auf  den  WiUen  und  als  lebendige  Geainnung 
betrachtet  wurden.  Hatte  Boetius  in  der 
Dialektik  den  Aristotcles  als  seinen  Lehr- 
meister  erklftrt,  so  folgt  er  demselben  auch 
sonst  in  einzelnen  Pnnkten.  wfthrend  er  sich 
in  den  wichtigsten  Lehroestimmungen  an 
den  Platon  der  Neuplatoniker  anschliesst 
und  dagegen  den  Stoikern  ebenso  wie  den 
Epikurftern  sich  abgeneigt  zeigt,  indem  er 
dem  „£picureum  vuUjus  ac  Stoicum"  vor- 
wirft,  die  Erbschaft  Platens  an  sich  zu 
reissen.  Nebeuher  zeigt  er  jedoch  nichts 
desto  weniger  in  der  sittlichen  Anschauung 
auch  Verwandtschaft  mit  dem  Stoicismus. 

Die  Schrift  des  Boetius  „de  consolatione 
philosophiae"  wurde  zuerst  in  NUrnberg 
1478  gedruckt.  Eine  gute  Ausgabe  cum 
notis  variorum  erschien  in  Leiden  1777. 
Eine  althochdeutsche  Uebersetzung  wurde 
vou  Graff  (1837)  und  von  Hattemer  (Denk- 
male  des  Mittelalters,  Bd.  UL,  1849)  heraus- 
gegeben;  dieiilteste  franzdsische  Uebersetzung 
von  Jean  de  Meun  erschien  1483  in  Lyon. 
Eine  neuhochdeutsche  Uebersetzung  mit  An- 
merkungen  von  Fr.  C.  Freitag  erschien  1794. 
Eine  von  Maximus  Planudes  verfaaste  grie- 
chiache  Uebersetzung  der  poetischen  Sttlcke 
der  „Consolatio"  wurde  1832  durch  C.  F. 
Weber  in  einem  Darmst&dter  Gymnasial- 
programm  zuerst  herausgegeben ;  vollstftndig 
De  la  consolation  de  la  philosophie,  tra- 
duction yrecque  de  Maxime  Planude,  publiee 
pour  la  premiere  /bis  dans  son  entier  par 
E.  A.  Bet  ant  (1871).  Neuere  Ausgaben 
der  Consolatio  sind  von  Obbarius  (1843)  und 
von  R.  Peiper  (1871)  besorgt  worden.  Die 
sammtlichen  Werke  des  Boetius  wurden  zu- 
erst in  Venedig  (1492)  gedruckt,  dann  in 
Basel  1546  und  1570  (durch  H.  Loritius 
tilareanua),  zuletzt  in  der  von  Migne  heraus- 


gegebnen  Patrologia  (1847)  ala  63.  nnd  64. 
Band  der  lateinischen  Vftter. 

Nitztch,  Fr.,  das  8ystem  des  Boetius  und  die 
ihm  zugeschriebenen  theologischen  Schriften. 
1860. 

Jourdain,  Cb.,  de  1'origino  des  traditions  sur  le 

christianisme  de  Boece.  1861. 
Baur,  G.,  Boetius  und  Dante.  1873. 

Boh  111,  Andreas,  war  in  Darmstadt 
1820  geboren,  1737  Zuhorer  Wolff's  in  Mar- 
burg, wo  er  seit  1740  ala  Magister  der 
Philosophie  Vorleaungen  hielt.  Im  Jahr  1744 
als  ordentlicher  Professor  der  Logik  und 
Metaphysik  in  Giessen  angestellt,  tibernahm 
er  1746  auch  die  mathematische  Profeasur 
wurde  1757  Bibliothekar  und  1768  Bergrath 
(fflr  das  matbematische  Fach)  und  sterb  1790 
in  Giessen.  Wfthrend  er  als  Mathematiker 
mit  dem  Fortschritt  seiner  Zeit  ging,  blieb  er 
in  der  Philosophie  ein  strenger  Anbanger 
der  WolfFschen  Lehre  und  verflffentlicnte 
in  diesem  Sinne  eine  Logik  und  Metaphysik: 
Logica  ordine  scientiftco  in  tisum  auditorum 
conscripta  (1749);  Metaphysica  ordine 
scientifico  in  usum  auditorum  conscripta 
(1753). 

Hohme.  Christian  Friedrich.  war 
1766  zu  Kie8enberg  (in  BQhmen)  geboren 
und  erst  ala  Lehrer  am  Gymnasium  in  A  It  en  - 
berg  thatig,  dann  Pastor  zu  Luckan  (in  der 
Niederlausitz),  wo  er  1844  starb.  Wfthrend 
er  in  seinen  theologischen  Schriften  die  Sache 
des  sogenannten  „rationalen  Supranaturalis- 
musu  vertrat  und  in  aeinem  christlichen 
Henotikon*  (1827)  eine  Vereinigung  der 
theologischen  Gegena&tze  durch  daa  lebendige 
Christenthum  im  Auge  hatte.  zeigte  er  sich 
in  seinen  philosophise! mi  Schriften  ala  An- 
hftnger  Kant's,  dessen  Lehre  er  gegen  Fichte's 
Idealismus  vertheidigte.  Die  Titel  dieser 
Schriften  sind:  „Ueber  die  Mogliehkeit  syn- 
thetischer  Urtheilc  a  priori*  (1801)  nnd 
„Commentar  tlber  und  gegen  den  ersten 
Grundsatz  der  Wissenschaftslehre  *  (1802). 

Bftluue,  Jacob,  war  im  Jahr  1575  in 
dem  Marktrlecken  Alt  -  Seidenberg  bei  dem 
Stftdtchen  Seidenberg  an  der  bflhmischen 
Grenze  in  der  Oberlausitz  geboren.  Als  der 
Sohn  anncr  Bauersleute  hatte  er  in  der 
Dorfschulc  nothdUrftig  lesen  und  schreiben 
gelernt  und  den  gew5hnlichen  Religions- 
nnterricht  genossen.  Darauf  erlerntc  ef  im 
benachbarten  Stftdtchen  das  Schuhmacher- 
handwerk.  Schon  als  Knabe  und  wahrend 
seiner  Lehrjahrc  hatte  er  Visionen  und 
ekstatische  Zustftnde.  bis  viel  in  der  Bibel 
und  zeichnete  sich  durch  FrOmmigkeit  und 
Sittenreinheit  aus.  Auf  seiner  Wanderschaft 
fielen  ihm  auch  andere  religidse  und  aatro- 
logischc  Btlcher  in  die  Hftnde,  und  nach 
mancherlei  innern  Kilmpfen  ward  er  endlich 
„in  den  heiligen  Sabbath  und  Ruhetag  der 
Seclen*  erhoben  und  genoas  sieben  Tage 
bang  die  Seeligkeit  der  gOttlichen  Bescliaa- 


Digitized  by  Google 


Bohme 


U7 


Bohme 


lichkeit.  Im  Jahr  1594  Meister  geworden, 
grtlndete  sich  Bdhme  in  Gdrlitz  einen  eignen 
Herd,  indem  er  die  Tocbter  eines  dortigen 
Fleischhauers  heirathete,  und  nahrte  sich  von 
seiner  Hande  Arbeit  Daneben  las  er  (wie 
er  selber  spater  erzahlt)  vieler  hoher  Meister 
Schriften  in  der  Hoffnung,  den  Grand  und 
die  rechte  Tiefe  zu  finden.  Ira  Jahr  1GOO 
wurde  er  zum  zweiten  Male  vom  gdttlichen 
Licht  ergriffen  und  1610  zum  dritten  Male 
mit  neuem  Lichte  begnadigt.  Was  er  im 
Geiste  schaute,  sebrieo  er  auf  und  so  ent- 
stand  1612  sein  erstes  Werk:  „Die  Morgen- 
rdthe  im  Aufgange".  Ein  Edelmann,  Karl 
von  Endern,  bekam  diese  Aufzeichnungen 
zufallig  in  die  Hande  und  liess  dieselben 
abschreiben.  So  kam  das  Werk  allmahlich 
auch  in  andere  Hande;  der  Gdrlitzer  Ober- 
pfarrer  Gregorius  Richter  glaubte  darin  ge- 
fahrliche  Ketzereien  zu  finden  und  trat  auf 
der  Kanzel  gegen  den  ketzerischen  Schuster 
auf,  worauf  der  Magistrat  ihn  aus  der 
Stadt  verbannte,  am  andern  Morgen  jedoch 
wieder  zurllckrief  und  ihm  nur  das  Ver- 
sprechen  abnahm,  das  Manuscript  seiner 
„Morgenrdtheu  abzuliefern  und  sich  fernerhin 
des  Btlcherschreibens  zu  enthalten.  In  treuem 
Gehorsam  gegen  die  Obrigkeit  hemmte  Bdhme 
sieben  Jahre  lang  den  Strom  seines  Geistes, 
nicbt  ohne  schwere  innere  Kampfe,  bis  er 
endlich  auf  Zusprache  seiner  Freunde  zu  der 
Einsicht  kam,  dass  man  Gott  mehr  gehorchen 
musse,  als  den  Menschen.  Von  seinen,  durch 
das  Bekanntwerden  seines  ersten  Werkes 
gewonnenen  Freunden  untersttitzt,  gab  er 
1619  sein  Hand  werk  auf  und  verfasste  nun 
bis  zum  Jahr  1624  noch  20  andere  theo- 
sophiscbe  Schriften.  Dieselben  ftlhren  folgende 
Titel:  1)  Aurora  oder  die  MorgenrSthe  im 
Aufgange;  2)  von  den  drei  Principien  gdtt- 
licben  Wesens;  3)  vom  dreifachen  Leben  des 
Menschen;  4)  vierzig  Fragen  von  der  Seele 
nebst  dem  umgewaudten  Auge;  5)  von  der 
Menschwerdung  Christi;  6)  von  sechs  theo- 
sophischen  Punkten;  7)  von  sechs  mystischen 
Punkten ;  8)  vom  irdischen  und  himmlischen 
Mysterium;  9)  der  Weg  zu  Christo  in  acht 
Bflchern,  als  a)  von  wahrer  Busse,  b)  vom 
heiligen  Gebet,  c)  von  wahrer  Gelassenheit, 
d)  von  der  neuen  Wiedergeburt.  e)  vom 
Ubersinnlichen  Leben,  /)  von  gOttlicher  Be- 
schaulichkeit,  g)  Gesprach  einer  erleuchteten 
und  einer  unerleuchteten  Seele,  h)  von  vier 
Complexion* ■  i) ;  10;  zwei  Schutzschriften  wider 
Balthasar  Tilken ;  11)  Bedenken  Uber  Esaias 
Stiefels  Buchlein ;  12)  ^Schutzrede  wider 
Gregorius  Richter,  nebst  schriftlicher  Ver- 
antwortung  an  den  Rath  zu  Gdrlitz;  13)  Unter- 
richt  von  den  letzten  Zeiten;  14)  designatura 
rerum  oder  von  der  Geburt  und  Bezeich- 
nung  aller  Wesen;  15)  von  der  Gnadenwahl; 
16)  von  Christi  Testamenten;  17)  mysteriwn 
magnum  uber  Genesin  (d.  h.  das  erste  Buch 
Musis j;  18)  Betrachtung  gOttlicher  Offen- 


barung;  19)  Tafeln  von  den  drei  Principien 
gOttlicher  Offenbarung;  20)  Clavis  oder 
Schltlssel,  d.  h.  Erklarung  der  vornehmsten 
Punkte  und  WOrter  in  diesen  Schriften; 
21)  177  theosophische  Fragen;  wozu  noch 
74  zu  verschiedenen  Zeiten  geschriebene 
theosophische  Sendbriefe  kommen.  Zu  Ende 
des  Jalires  1623  hatte  A.  von  Franken- 
berg,  ein  Freund  Bdhme's,  ohne  dessen 
Vorwissen  mehrere  (oben  genannte)  kleinere 
Schriften  unter  dem  Titel  MDer  Weg  zu 
Christo u  drucken  lassen.  Auf  Andringen 
des  ungestQmen  Oberpfarrers  Richter  zu 
Gdrlitz  wurde  Bdhme  vom  Stadtmagistrate 
ersucht,  sich  auf  einige  Zeit  freiwillig  aus 
der  Stadt  zu  entfernen.  Er  begab  sich  im 
Mai  1624  nach  Dresden,  wo  er  sich  bei 
einem  Freunde  aufhielt  Bald  nach  seiner 
Rtlckkehr  in  die  Heimath  wurde  er  von 
einem  hitzigen  Fieber  befallen,  an  welchem 
er  am  21.  November  1624  im  49.  Lebens- 
jahre  starb.  Nur  mit  Mube  erhielt  er  ein 
christliches  Begrabniss.  Ein  hOlzernes  Kreuz 
schmtickte  sein  Grab,  worauf  ein  Lamm,  ein 
Adler  und  ein  Ldwe  stand,  nebst  den  Worten : 
veni,  vidi ,  vici  (ich  kam,  sah  und  siegte). 
Die  erste  Sammlung  von  Schriften  BOhme's 
erschien  1675  in  Amsterdam;  die  erste  voll- 
standige  Ausgabe  in  hochdeutscher  Sprache 
erschien  1682  durch  Johann  Georg  Gichtel, 
in  zehn  B&nden.  Neuerdings  erschienen 
Jacob  BOhme's  sammtliche  Werke,  heraus- 
gegeben  von  K.  W.  Schiebler,  1831—1847, 
in  sieben  Banden. 

Mit  seinem  unvertilgbaren  Wissensdrange 
hatte  sich  der  ungelehrte  GOrlitzer  Schuster 
durch  sinnige  Beobachtung  des  menschlichen 
Lebens  una  des  eigenen  Gemtlths,  sowie 
durch  Betrachtung  der  Natur  muhsam  aus 
der  innern  Gahrung  seines  Geistes  zur  Klar- 
heit  tlber  sich  selbst  heraufzuringen  gestrebt, 
ohne  es  jedoch  zu  einem  methodischen  und 
folgerichtigen  Denken  und  zur  Beherrschung 
der  Sprache  bringen  zu  kdnnen.  Seine 
Schriften  sind  durch  die  phantastische  Ver- 
mengung  deutscher  Wdrter  mit  unverdauten 
alchymistischen  AusdrQcken  und  halbver- 
dauten  Fremdwdrtern  ebenso,  wie  durch  den 
reichlichen  Gebrauch  von  hinkenden  Gleich- 
nissen  nnd  phantastischen  Bildern  kaum  ge- 
niessbar.  Trotzdem  wurden  diese  Schriften 
das  Band  einer  besondern  Gesellschaft,  die 
man  Bdhmisten  nannte.  Ausser  Bdhme's 
treuestem  Freund  und  begeistertem  Anhanger, 
Abraham  von  Frankenberg  (gest  LG52) 
huldigte  den  Ansichten  Biihme's  der  Berg- 
rath  Johann  Theodor  von  Tschech.  ein 
Schlesier,  und  der  vielgereiste  Arzt  Baltnasar 
Walter,  welcher  als  Aufseher  des  che- 
mischen  Laboratoriums  in  Dresden  mit  Bdhme 
bekannt  geworden  war  und  ihn  zuerst  als 
Philosophus  teutonicus  bezeichnete,  ferner 
die  Aente  Cornelius  Weisner  und  Friedrich 
Krause  und  der  Helmstadter  Professor  der 
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Rechte  Werdenhagen,  dessen  „I\*ycho- 
logia  vera"  (1632)  die  lateinische  Ueber- 
sctzung  von  Bohme's  vierzig  Fragen  von  der 
Seelc  Urstand  ist,  Ausserdem  wurde  Johann 
Georg  Gichtel  (gest.  1710)  in  Deutschland 
ein  rtlhriger  Apostel  der  Lehre  Bdhme's,  die 
in  England  durch  John  Pordage,  Brumlcy 
und  Jane  Leade  verbreitet  wurde,  w&hrend 
in  Fraukreich  der  Mvstiker  Pierre  Poire t 
im  17.  und  Saint  Martin  im  18.  Jahr- 
hundert  Bohme's  Schriften  studirten.  Andrer- 
seita  war  als  crater  Gegner  Bohme's  in  Utrecht 
David  Gilbert  in  der  Schrift  „Admonilio 
adversus  scripta  Doehmiana"  (1643,  hervor- 
getrcteu  und  seitdem  waren  Anhanger  und 
Gegner  in  lebhaftem  Schriftenwechsel  thatig, 
bis  seit  dem  Ausgang  des  18.  Jahrhunderts 
durch  die  Romantiker  Tieck  und  Novalis 
und  durch  die  Anhanger  der  Scbelling'schen 
Naturphilosophie,  insbesondere  aber  durch 
den  Theosophen  Altbayerns,  Franz  Baader, 
der  theosophische  Schuster  von  Neuem  zu 
Ehren  kam  und  in  die  Reihe  der  Philosophen 
aufgenommen  wurde,  worauf  man  innerhalb 
der  Schule  Hegel's  Anstalten  machte,  den 
sogenannten  „spekulativen  Gekalt"  seiner 
tiefsinnigen  Phantasieen  aus  ihrer  verschlack- 
ten  Form  herauszusehalen.  Mit  der  pan- 
tbeistiscben  Anschauung,  dass  Gott  selbst 
nicbt  scin  kOnne,  ohne  sich  in  einer  Welt 
zu  oifenbaren,  una  dass  AUes  aus  Gott  her- 
vorgegangen  sein  milsse  und  nur  an  ihm 
Bestand  babe,  gcht  bei  BOhme  Hand  in 
Hand  der  dualistische  Gedanke,  dass  mit  dem 
Grunde  der  Welt  und  des  Bdsen  Gott  selber 
scbon  in  seiner  vor-  und  tlberweltlichen 
Selbstentwickelung  ursprUnglich  einen  Gegeu- 
satz  in  sich  tragt,  ein  finsteres  negatives 
Princip,  welches  ewig  in's  Licht  verklilrt 
werde.  Eben  diesen  Grundgedanken  hat  die 
ueuere  Philosophic  des  Absoluten  wieder  auf- 
genommen. 

Wir  geben  im  Folgenden  einen  Ueber- 
blick  tiber  Bohme's  Gruudauschauungen  mOg- 
lichst  mit  scinen  eignen  Worten. 

Ich  bin  nicbt  in  den  Ilimmel  gestiegen, 
dass  ich  alle  Werke  des  Schdpfers  gesehen 
hattc,  sondern  derselbc  Himmel  ist  in  meincm 
(ieiste  oflenbart,  dass  ich  die  Dinge  erkenne, 
wie  in  Gott  AUes  und  Gott  selber  AUes  ist, 
wie  der  heilige  Geist  Alles  erfUllt  und  in 
der  Seele  creatlirlicb  wird  als  ihr  Eigenthum, 
so  sieht  sie  in  das  gdttliche  Wesen,  darin 
sie  ihren  Quell,  ihr  Herkommen  und  Leben 
hat,  gleichwie  das  Auge  des  Menschen 
das  himmlische  Gestirn  erblickt,  daraus  er 
seinenanfanglichen  Ursprunggewinnt.  Darum 
trage  ich  in  meinem  Wissen  nicht  erst  Buch- 
staben  zusammen  aus  vielen  BUchern,  sondern 
ich  babe  den  Bucbstaben  in  mir;  liegt  doch 
Himmel  und  Erde  mit  allem  Wesen,  dazu 
Gott  selber  im  Menschen.  Wie  ist  doch 
Gott  alien  Dingen  so  nahe,  und  doch  begrcift 
ihn  keines ,  es  stehe  ihm  denn  stille  und 


ergebe  ihm  den  eignen  Willen.  Dann  aber 
wirkt  er  durch  Alles,  wie  die  Sonne  die 
ganze  Welt  durchscheinet ;  dann  nimmt  der 
heilige  Geist  die  Lebensgestaltniss  ein  und 
ztindet  sie  mit  seinen  Liebesflammen  an,  und 
so  geht  nun  die  hohe  Wissenschaft  des  Cen- 
trums aller  Wesen  auf.  Aber  ohne  Um- 
wendung  des  Gemtlths  ist  alles  Forschen  ein 
nichtig  Ding;  denn  ein  unerleuehtetes  GemQth 
vermag  nicht  himmlische  Gedanken  zu  fassen 
in  das  irdische  Gefass,  weil  nur  Gleiches 
mit  Gleichem  gefasst  wird.  So  ist  auch  mir 
nach  harten  Sttlrmen  mein  Geist  durch- 
gebrochen  bis  in  die  innerste  Geburt  der 
Gottheit,  und  im  gOttlichen  Licht  ist  mit 
grosscm  Triebe  mein  Wille  gewachsen,  das 
Wesen  Gottes  zu  besclireiben.  Gott  ausser 
Natur  und  Creatur  in  sich  selber  ist  die 
ewige  Einheit,  als  das  unmassliche  einige 
Gut,  das  Nichts  hinter  noch  vor  sich  hat, 
das  ihm  moge  etwas  geben  oder  eintragen 
oder  das  ihn  m5ge  bewegen,  ohne  alle  Neig- 
lichkeiten  und  Eigenschaften ,  welches  ohne 
alien  Ursprung  der  Zeit  in  sich  selber  nur 
Eines  ist  und  nirgend  keinen  Ort  noch  Stelle 
hat  Ausser  der  Natur  ist  Gott  ein  Mysterium, 
namlich  in  dem  Nichts;  denn  ausser  der 
Natur  ist  das  Nichts,  in  der  Ewigkeit,  als 
im  Ungrunde  ausser  der  Natur,  ist  nichts 
als  eine  Stille  ohne  Wesen,  eine  Freiheit 
ohne  Qual,  es  ist  eine  ewige  Ruhe.  ein  L'n- 
grund  ohne  Anfang  und  Ende.  Er  ist  in 
sich  selber  der  Ungrund,  das  einige  Wesen, 
das  Nichts  und  das  Alles,  er  ist  weder  Licht, 
noch  Finsterniss,  weder  Liebe  noch  Zorn, 
sondern  das  ewige  Eine,  der  einige  Gott, 
welcher  sich  in  sich  selber  fasst  und  findet 
und  Gott  aus  Gott  gebiert.  Denn  das  ganze 
gottliche  Wesen  steht  in  ewiger  und  steter 
Geburt:  der  ungrUndliche  Wille,  ein  ewiges 
Sehen,  fUhrt  sich  in  eine  ewige  Beschaulich- 
keit  seiner  selbst,  und  also  filhrt  sich  der 
Ungrund  in  Grund  zu  seiner  Selbstoffen- 
barung  ein.  Im  Nichts  urstaudet  der  Wille, 
das  Nichts  in  Etwas  einzuftlhren,  damit  sich 
der  Wille  finde,  filhle  und  schaue;  denn  im 
Nichts  wilre  er  ihm  selber  nicht  offenbar. 
So  fasst  sich  der  Wille  in  sich  selbst  zu 
seinem  eignen  Grunde,  als  einer  Statte  seiner 
Ichheit,  auf  dass  er  wirke.  Der  Wille  als 
ein  Ausgang  seiner  selbst  zu  seiner  Era- 
pfindlichkeit  ist  der  ewige  Vater  des  Grundes, 
die  Emplindlichkeit  der  Liebe  ist  der  ewige 
Sohn,  welchen  der  Wille  in  sich  gebieret  zu 
einer  empfindlichen  Liebeskraft,  und  der  Aus- 
gang der  wollenden  empfindlichen  Liebe  iflt 
der  Geist  des  gdttlichcn  Lebens.  Der  Vater 
fasst  sich  in  eine  Lust  zu  seiner  Selbstoffen- 
barnng;  sie  ist  der  Sohn.  der  Abglanz  und 
das  Licht  des  Vaters  und  die  Ursache  der 
qucllendcn  Freuden  in  alien  dessen  Kraften. 
Der  Wille  spricht  durch  das  Fassen  sich 
selber  aus,  und  bo  ist  er  der  Geist,  das 
Band,  dadurch  Vater  und  Sohn  in  einander 
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be8tehen  und  einander  erkennen.  Also  ist 
die  ewige  Einheit  ein  dreifaches  nnermess- 
liches,  unanfangliches  Leben,  welches  stehet 
im  Wollen,  Empfinden,  Fassen  und  Ausgehen 
seiner  selbst.  Gott  ist  cin  Insichselberwirken, 
Gebftren  und  Finden;  er  ist  durch  Alles  und 
in  Allem,  seine  Geburt  ist  tlberall  und  sonst 
Nichts;  er  ist  Zeit  und  Ewigkeit,  Gmnd 
und  Ungrund  und  begreift  allein  sich  selbst. 
DerUngrund  ist  ein  ewiges  Nichts,  dasNichts 
ist  aber  doch  eine  Sucht  nach  Etwas,  welche 
sich  im  Nichts  selber  den  Willen  zu  Etwas 
macht,  und  dieser  Wille  ist  etwas  Anderes, 
als  die  begehrende  Sucht.  Dies  ist  die  ewige 
Zweiheit,  der  ewige  Unterschied  in  Gott. 
Den  ewigen  Willensgeist  erkennen  wir  als 
Gott,  das  rege  Leben  der  Sucht  aber  als  die 
ewige  Natur  in  Gott.  Eincs  schlechthin  hat 
Nichts  in  sich,  das  es  wollen  kanu;  auch 
kann  sich's  in  der  Einheit  nicht  empfinden, 
nur  in  der  Zweiheit  ist  solches  moglich. 
Die  ewige  Natur  ist  das  Chaos,  daraus  Licht 
und  Finsterniss  als  das  Fundament  von 
Himmel  und  Hdlle  ewig  fliessen  und  offen- 
bar  werden. 

Da  das  ewige  Wesen  hat  wollen  offenbaT 
sein,  so  hat  es  einen  begehrenden  Willen 
schopfen  mflssen;  weil  aber  nichts  zu  be- 
gehren  war,  als  nur  das  kraftige  Wort,  dieses 
aber  in  der  stillen  Ewigkeit  nicht  existirte, 
so  mussten  die  sieben  Gestalten  der 
ewigen  Natur  erkoren  werden.  Aus  diesen 
ist  dann  von  Ewigkeit  hervorgegangen  das 
kraftige  Wort,  d.  h.  die  Kraft,  das  Herz 
und  Leben  der  stillen  Ewigkeit  und  seine 
ewige  Weishcit.  Die  erste  und  siebente 
Eigenschaft  mUssen  als  eine  gerechnet  wer- 
den, die  dem  Vater  zugeeignet  wird ;  ebenso 
kommen  die  zweite  und  sechste  dem  Sonne 
zu,  die  dritte  und  ftlnfte  dem  heiligen  Geiste; 
die  vicrte  aber  ist  das  Scheideziel.  Alle 
sieben  Gcister  in  der  gflttlichen  Kraft  werden 
in  einander  geboren;  einer  gebaret  immer 
den  andereu,  es  ist  auch  keiner  der  erste 
und  ist  auch  keiner  der  letzte,  sondern  alle 
Bieben  sind  gleich  ewig.  Nur  wenn  man  in  sie 
speculirt,  kann  man  sie  nicht  alle  sieben 
auf  einmal  erfassen,  sondern  nur  nach  ein- 
ander; sic  ringen  in  einem  einigen  Liebe- 
spiele  mit  einander  und  in  Gottes  Wesen  in 
einander  aufsteigend  gebaren  sie  sich  in 
einem  Cirkcl.  Die  erste  dieser  gdttlichen 
Qualitatcn  oder  Quellgeistcr  heisst  die  Be- 
gicrde,  dcnn  das  Nichts  ursachet  den  Wiilen, 
dass  er  begehrend  wird,  und  das  Begehren 
ist  eine  Imagination.  Der  Wille  will  nicht 
finster  sein,  aber  das  Begehren  macht  ihn 
finster;  so  entsteht  mit  der  ersten  zugleich 
die  zweite  Naturgestalt,  die  Bewcgniss, 
welche  die  angezogene  Begicrde  iu  Vielhcit 
bringt  und  die  wahre  Wurzel  zum  Leben 
ist.  Die  hcrbe  Begierdc  fasst  sich  und  zieht 
sich  in  sich,  das  Ziehen  aber  ist  fliehend 
und  will  aus  sich;  da  sie  nun  aber  nicht 


von  einander  weichen  und  sich  nicht  trennen 
konnen,  werden  sie  in  sich  gleich  einem 
drehenden  Bade  und  so  ergiebt  sich  die 
gr5sste  Unruhe  oder  die  Angstqualitat  als 
dritte r  Quellgeist  In  Ruhe  gebracht  wird 
das  Geburts-  oder  Angstrad  nur  vermflge 
der  vierten  Naturjrestalt ,  namlich  durch 
den  von  der  Begierdc  der  Natur  und  vom 
Sehnen  der  Freiheit  entzUndeten  Feuerblitz. 
Vor  dem  Blitz  erschrickt  die  Angst,  wie  die 
Finsterniss  vor  demLichte;  dasFeuer  scheidet 
die  finstere  und  lichte  Welt,  den  Zorn  und 
die  Liebe;  im  Feuer  wird  die  Angst  zur 
Liebe  oder  zur  f tin f ten  Quulitat.  Als  die 
Empfindlichkeit  der  Einheit  giebt  die  Liebe 
das  Wesen  und  ist  die  Geburtsstatte  fllr 
den  Saamen  aller  Dinge.  Fflhrt  sich  die 
Liebe  der  Einheit  in  Wirken  und  Wollen, 
so  entsteht  die  sechste  Qualitat,  das  Ver- 
standniss,  der  Hall  oder  Schall.  In  der 
siebenten  Naturgestalt  erweisen  alle  andern 
sich  wirksam  und  kommt  in  ihr  Alles  zur 
Fasslichkeit ;  sie  ist  der  Leib,  der  aus  den 
andern  sechs  Qnellgeistern  geboren  wird,  in 
welchem  alle  hiramlischen  Figuren  sich  ge- 
stalten nnd  alle  Freude  aufgeht.  Diese  sieben 
Naturgestalten  stehen  in  einander  und  bilden 
das  Liebespiel  des  Lebens.  Sie  sind  alle 
zusammen  Gott  der  Vater,  und  das  Licht, 
das  sie  gebaren,  worin  ihr  Leben  besteht, 
ist  der  Sohn  Gottes,  als  das  Herz,  die  Secle 
und  das  Bewusstsein  der  sieben  Geister.  Nur 
indcm  also  die  Kraft  Gottes  in  Schiedlich- 
keit  und  Emptindlichkeit  kommt,  so  dass 
die  einzelnen  KrSfte  in  ihrem  Liebespiel  mit 
einander  ringen,  thut  sich  in  ihm  durch 
Geburt  der  heiligen  Dreifaltigkeit  das  fjrosse 
Liebefeuer  auf.  So  keiue  VViderwiirtigkeit 
im  gftttlichen  Leben  ware,  so  ware  auch 
keine  Empfindlichkeit,  noch  Wollen,  noch 
Wirken,  auch  weder  Vcrstand  noch  Wissen- 
schaft  darin.  Ohnc  Gift  und  (irimm  ist  kein 
Leben;  der  Grimm  ist  die  Wurzel  aller  Dinge; 
ohne  ihn  ware  der  Tod,  in  ihm  allein  steht 
Macht  und  Gewalt,  aus  ihm  gchen  alle  Wunder 
hervor.  In  Ja  nnd  Nein  bestehen  alle  Dinge, 
es  sci  gdttlich  oder  teuflisch  oder  irdisch. 
Das  Nein  ist  ein  Gegenwurt  dos  Ja,  auf 
dass  die  Wahrheit  offenbar  und  Etwas  sei, 
worin  ein  Gegenthcil  ist,  darin  die  ewige 
Liebe  wirkend  sei.  Also  sind  in  Gott  zwci 
Principien,  ein  Liebefeuer  und  ein  Zornfeuer. 
Das  dritte  Princip  gOttlichen  Lebens  ist  die 
sichtbare  und  gOttliche  Welt,  eine  Krweckung, 
ein  Bildniss  und  Gleichniss  des  Ewigen.  Die 
ewige  Gottheit  wurde  ihr  selbst  nicht  offen- 
bar, so  nicht  Gott  in  sich  selbst  Creaturen 
erschtlfc.  Im  Wortc  spricht  Gott  sich  selbst 
nnd  alle  Dinge  aus;  die  sichtbare  Welt  ist 
das  ausgeflossene  Wort.  Die  Welt  ist  ein 
Spiegel  der  ganzen  Gottheit  in  Liebe  und 
Zorn ;  was  in  der  ewigen  Gebarung  ist,  eben- 
dasselbe  ist  auch  in  der  Schopfung;  die 
Creatur  muss  also  das  Siegel  der  Dreieinig- 
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keit  tragen  and  die  Geburt  der  Dreizahl  in 
ihrem  Herzen  haben.  Da  sich  nnn  Gott 
creattlrlich  machte,  so  machte  er  sich  nach 
seiner  Dreiheit  creattlrlich ,  und  so  hat  er 
auch  drei  tiber  alien  stehende  FUrstenengcl 
geschaffen,  nilmlich  Michael,  Lucifer  nnd 
Uriel,  aus-ser  diesen  aber  noch  andere  Fflrstcn- 
engel,  die  in  ihrer  ewigen  Geburt  ein  immcr- 
wiihrendesLiebespiel  haben.  Durch  derEngel 
Geschftft  regiert  Gott  alle  Dinge;  Kraft  und 
Wirken  ist  Gottes,  sie  aber  sind  seine  Werk- 
zenge.  Jeder  Engel,  der  in  Gottes  Licht 
und  Kraft  leben  will,  muss  die  Selbstheit  der 
Begierde  aufgcben  und  sich  mit  seinem  Eigcn- 
thume  gauz  Gottes  Willen  ergeben,  dem 
eignen  Willen  absterben  und  daftlr  im  Lichte 
der  Liebe  ausgrtlnen.  Auch  dem  Lucifer 
stand  es  frei,  in  das  Licht  der  Liebe  zu 
imaginiren;  er  zog  sich  aber  aus  der  Liebe 
in  Gottes  Zorn,  in  den  Grimm  der  Natur, 
damit  war  er  ausser  Gott  gctreten  und  wurde 
festgehalten  in  dem  Abgrund  der  H5lle,  und 
so  wurde  er  aus  dem  lichten  Engel  ein  finsterer 
Teufel. 

HOher  als  Engel  und  Teufel  steht  der 
Mcnsch,  der  ein  Saitenspiel  ist,  aus  dem  die 
ganze  voile  Ilarmonie  der  Gottheit  hervor- 
tflnen  kann.  Der  Mensch  heisst  selbst  das 
Wesen  aller  Wesen,  es  steht  Alles  in  Beiner 
Macht;  er  mag  den  Grimmgeist  oder  den 
Licbegeist  geb&ren,  demnach  wird  er  gc- 
schieden,  wie  und  in  welche  Welt  er  gchort; 
denn  er  scheidet  sich  selbst  Also  ist  er- 
kenntlich,  was  Stlnde  sei:  der  Wille,  der 
sich  von  Gott  scheidet  in  Eignes  und  sein 
eignes  Feuer  weckt.  Aller  bdser  Wille  ist 
ein  Teufel,  als  namlich  ein  selbstgefasster 
Wille  zur  Eigenhcit,  ein  abtrflnniger  vom 
ganzen  Wesen  und  eine  Phantasie.  Zwar 
ist  Gott  auch  in  den  Gottlosen,  aber  er  ist 
in  ihnen  nicht  offenbar  nach  seinem  Liebe- 
leben  und  wird  von  ihnen  nicht  ergriffen. 
Gott  der  Herzenktlndiger  weiss  wohl,  wohin 
der  Wi\le  sich  wenden  will,  allein  er  lasst 
ihn  frei,  und  es  ist  keine  Verordnung  von 
Ewigkeit  ftir  jede  Seele,  sondern  nur  eine 
allgemeine  Gnadenvorsehnng;  Gottes  Wahl 
ist  nur  Bcstiltigung  zu  des  Menschen  Wahl. 
Das  Centrum,  daraus  Bases  und  Gutes  quillt, 
licgt  in  uns;  was  wir  erwecken,  es  sei  Feuer 
oder  Licht,  das  wird  von  seines  Gleichen 
angenommen,  entweder  von  Gottes  Zornfeuer 
oder  von  Gottes  Liebefeuer.  Gott  wird  in 
jedera  Menschen  nach  der  Eigenschaft  seines 
Lebens  offenbar;  es  ist  aber  mdglich,  aus 
dem  Zorne  wieder  auszngehen;  wenn  der 
Mensch  nur  das  Ffinklein  in  der  Liebe 
Gottes  wieder  in's  Lebenslicht  einltlsst,  welches 
immerdar  vor  ihm  steht  und  ihm  rufL  so  ist 
alsbald  in  demselben  Fllnklein  der  W&hler 
zum  Himmelreich.  Es  braucht  nur  der  Wille 
von  der  falschen  Wirkung  stillo  zu  stehen, 
so  wird  die  Gnade  wirksam.  Es  ist  Alles 
magisch:  was  der  Wille  cines  Dinges  will, 


das  empffthet  er;  wir  haben  Ilimmel  und 
Hfllle  in  uns  selber;  was  wir  aus  nns  machen, 
das  sind  wir ;  wo  wir  aus  unsrer  Selbstsucht 
herausgehen,  wird  uns  die  Erde  zum  Himmel. 
Sollte  der  Seele  des  Menschen  nach  dem 
Sttndenfalle  geholfen  werden,  so  musste  sich 
die  Gottheit  nach  dem  Lichte  des  ewigen 
Lebens  bewegen,  das  Hcrz  Gottes  mit  seinem 
Lichte  musste  in  sie  kommen.  Als  das 
gdttliche  Wort  in  Fleisch  und  Blut  der  Maria 
einging,  begann  die  Menschwerdung  Gottes. 
Christus  ist  gekommcn,  den  innern  Menschen 
aufzuwecken  und  in  seiner  Kraft  nen  zu 
gebilren.  Der  innere  Mensch  Christus  nahm 
unsere  Stlnde  auf  sich  und  liess  den  Leib, 
darauf  er  die  Stlnde  der  Menschen  gelegt 
hatte,  als  einen  Fluch  Gottes  an's  Kreuz 
hftngen;  so  vergoss  er  im  Sterben  sein  Blut 
des  heiligen  Menschen  in  da*  Wesen  des 
aussern  Menschen,  darin  der  Tod  war.  Als 
aber  dieses  heilige  Blut  mit  in  den  Tod  fiel, 
so  erschrak  der  Tod  vor  diesem  heiligen 
Leben  und  der  Zorn  vor  der  Liebe,  und 
sank  also  in  seinem  Gift  und  Grimm  wie 
ertfldtet  dahin.  So  hat  Christi  gdttliche 
lebendige  Wesenheit  den  Tod  zerbrochen 
und  die  verwundete  halbtodte  Menschheit 
durch  den  Tod  in  das  ewige  Leben  eingefuhrt. 
Denn  Keiner  mag  Gott  schauen,  es  werde 
denn  zuvor  Gott  in  ihm  Mensch.  Das  Wesen 
Christi  ist  in  alien  Menschen  gcgenw&rtig, 
nur  muss  es  der  Glaubensgeist  ergreifen, 
so  blttht  und  wachst  die  holdselige  Lilie. 
Wer  aus  des  Teufels  Willen  ausgeht  in 
Gottes  Willen,  den  erapf&ngt  Gottes  Wille 
und  er  ist  aller  Sttnden  los;  denn  sie  bleiben 
im  Feuer.  Wird  Christus  in  des  Menschen 
Leben  ein  Licht  und  wandelt  die  Nacht  in 
einen  hellen  Tag,  so  ist  die  Stlnde  vergeben. 
Der  Glaube  ist  nicht  ein  Gedanke  oder  Zu- 
lassen  der  Geschichten,  dass  Christus  filr 
unsere  Stlnden  gestorben  sei,  sondern  ein 
Nehmen  und  Essen  aus  Gottes  Wesen  und 
also  Gottes  Wesen  anziehen  als  einen  Leib 
der  Seele.  Das  heisst  Aber  alle  Vernunft 
glauben,  wenn  das  Herz  keinen  Trost  em- 
pfangt  und  doch  an  Gott  hanget  nnd  im 
Willen  sagt:  Herr,  ich  lasse  nicht  von  dir; 
wirf  mich  in  den  Himmel  oder  in  die  Holle, 
so  lasse  ich  doch  nicht,  denn  du  bist  mein 
und  ich  bin  dein.  Bist  du  in  Christus  neu- 
geboren,  so  bist  du  ein  Glicd  an  seinem 
Leibe,  und  sein  Geist  ist  dein  Geist,  der 
Himmel  und  die  Welt  sind  dein.  So  wird 
im  alten  Menschen  ein  neuer  geistlicher 
Mensch  gtittlicher  Sinne  und  gdttlichen  Willens 
geboren,  welcher  die  Lust  des  Fleisches 
Uglich  tddtet  nnd  dnrch  gdttliche  Kraft  die 
Welt  zum  Himmel  und  den  Himmel  zur 
sichtbarcn  Welt  macht,  also  dass  Gott  Mensch 
und  Mensch  Gott  wird.  Gleichwohl  ist  noch 
Streit  im  neugebornen  Menschen;  den  Anssern 
Menschen  der  Stlnde  kdnnen  wir  nicht  ganz 
in  uns  tddtcn,  sondern  ihn  nur  gefangen 
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fllhren.  1st  nun  gleich  (lie  Seele  nocb  oft 
in  Angst,  wenn  die  Hoile  auf  sie  dringt  und 
rich  in  ihr  will  offenbaren,  so  ersinkt  sie 
doch  in  die  Hoffhung  der  gOttlichen  Gnade 
und  steht  als  eine  sch5ne  Rose  mitten  unter 
Dornen,  bis  das  Reich  dieser  Welt  im  Sterben 
iks  Leibes  von  ihr  abfallk  Denn  erst,  wenn 
sie  Nichts  mehr  hindert,  wird  sie  recht  in 
Gottes  Liebe  offenbar.  Wo  der  Menseh  nicht 
wohnet,  da  hat  die  Liebe  ihren  Sitz  im 
Menschen ;  da  die  Seele  ihres  eignen  Willens 
erstirbt  und  selber  nichts  mehr  will,  als  was 
Gott  will,  da  wohnet  sie.  So  viel  der  eigne 
Wille  ihm  selber  todt  ist,  so  viel  hat  sie  die 
Statte  cingenommen;  wo  zuvor  eigner  Wille 
aass,  da  ist  sie  jetzt  Nichts,  und  wo  Nichts 
ist,  da  ist  Gottes  Liebe  allein  wirkend.  Wem 
die  Zeit  ist  wie  Ewigkeit  und  Ewigkeit  wie 
Zeit,  der  ist  befreit  von  allem  Streit.  Gott 
ist  Alles  in  Allem  und  ausser  ihm  Ut  nichts  mehr. 
Fouque,  Fr.  de  La  Motte,  Jacob  Bohme.  Bio- 

praphischcr  Denkstein.  1831. 
Umbreit,  A.  E ,  Jacob  Bohme;  eine  Gedanken- 
rcihe  iiber  das  im  Leben  der  Menecbbeit  sicb 
gcstaltende  religiose  Moment.  1835. 
Wullen,   VV.   L.,  Jacob  Bnhmes  Leben  und 

Lehre.  1836. 
Hamberger.  J.,  die  Lehre  des  deutschcn  Philo- 
sophen  Jacob  Bohme  in  einem  systematischen 
Auszug  aus  dessen   siimmtlichen  Schriften 
dargestellt  und  mit  erltiuternden  Anmerkunpon 
beKleitet.  1844. 
Fechner .  H.  A  ,  Jacob  Buhme.   Sein  Lcbon  und 
seine  Schriften,  mit  Benutzun|r  haudsehrift- 
lk-her  Qncllen  dargestellt.  1857. 
Pelp,   A.  Chr..  Jacob  Biihmc,  der  deutsche 
Philosoph,  der  Vorl&ufcr  chrhitUcher  Wissen- 
schaft.  1860. 

BoeUtius,  Daniel,  ein  schwedischer 
Philosoph,  geborcn  1751  und  gestorben  1810, 
welcher  als  Anhfinger  Kant's  zu  Upsala  lehrte 
und  in  den  Jahren  1788  bis  1800  Einiges 
liber  Geschichte  der  Philosophic  veroffent- 
licbte. 

BoethoM,  Flavius,  aus  Ptolemais,  ein 
Schiller  des  Peripatetikers  Alexandros  von 
Damaskos,  wird  von  Galenos  als  Beforderer 
der  peripatetischen  Philosophic  erwahnt  und 
starb  als  Prafect  von  Paliistina. 

BoetliM*  aus  Sidon,  Schiller  des  An- 
dronikos  aus  Rbodos,  ein  Peripatetiker  aus 
dem  ersten  Jahrhundert,  lebte  in  Athen,  wo 
der  dem  Stoicismus  huldigeude  Geograpk 
Strabon  sein  SchQler  war.  Von  seinen 
Schriften,  unter  denen  ein  Werk  iiber  das 
Wesen  der  Seele  und  ein  Commentar  zu  den 
Kategorien  des  Aristoteles  gerUhmt  wcrden, 
hat  sich  Nichts  erhalten.  Er  wird  als 
Gegner  der  stoischen  Lehre  genannt  und 
wollte,  nach  den  Berichten  SpiUerer,  das 
Studinm  des  Aristoteles,  sowie  die  philoso- 

Phische  Unterweisung  (iberhaupt  mit  der 
hysik.  und  nicht  (wie  Andronikos)  mit  der 
Logik  begonnen  wissen.  Obwohl  im  Weaent- 
lichen  Anh&nger  der  peripatetischen  Lehre, 


weicht  er  doch  in  einzelnen  Punkten  von 
den  Aristotelischen  Bestimmungen  ab,  indem 
er  z.  B.  Ifiugnete,  dass  das  Allgcmeine  von 
Natur  frQher,  nls  das  Einzelne  sei.  Ausser - 
dem  Hess  er  nicht  den  Stoff,  sondcrn  nur 
die  Form  und  theilweise  das  aus  Stofl  und 
Form  Zusammengesetzte  als  Substanz  odcr 
erste  Wesenheit  gelten,  wodurch  er  sich 
dem  Stoischen  Materialismus  annaliert.  In 
Bezug  auf  Seelenfortdauer  und  Scelen- 
wanderung  verhielt  er  sich  zweifelnd. 

Hoetbos.  ein  Epikuraer  und  Kenner 
der  Geometrie,  tritt  in  Plutarchs  Dialog  (Iber 
das  Orakel  der  Pythia  als  Mitunterreduer  auf. 

Hoi' 11 1 <>s,  ein  Platonischcr  Philosoph 
und  Grammatiker,  verfasste  ein  alphabetiscbes 
WiJrterbuch  (lber  die  bei  Platon  vorkommcn- 
den  zweifelbaften  Ausdrtlcke. 

Itoelbos.  ein  Stoiker,  wahrscheinlich 
Zeitgenosse  und  Mitschtller  des  Chrysippos, 
befasstc  sich,  nach  Cicero,  mit  Erklftrung 
der  Ahnungen  und  wird  als  Verfasser  zweier 
Schriften  „Uber  die  Natur"  und  „Uber  das 
Verhangniss"  genannt.  Er  soil  die  stoische 
Lehre  von  der  Weltvcrbrennung  aufgegeben 
und  die  Unverganglichkeit  der  Welt  ange- 
nommen  haben,  wodurch  er  sich  der  peri- 
patetischen Lehre  annahcrtc.  Von  Chrysip- 
pos wurde  er  deshalb  angegrifTen,  weil  er 
mehrere  Kriterien  oder  allgemein  -  gllltige 
Merkmale  zur  Bcurtheilung  der  Wahrheit 
angenommen  hatte,  nfimlich  Vernunft,  Wahr- 
nchmung,  Begierde  und  Wissenschaft.  Auch 
entfernte  er  sich  vom  Panthcismus  der  stoi- 
schen Schule  dadurch ,  dass  er  zwischen 
Gott  und  Welt  einen  Unterschied  annahm, 
die  Gottheit  nicht  als  Weltseele  gefasst  und 
die  Welt  nicht  als  ein  lebendiges  Wesen 
bezeichnet  wissen  wollte,  sondcrn  die  Gott- 
heit als  Stherische  Substanz  im  Fixstern- 
himmel  throncn  und  dort  auf  die  Welt 
wirken  liess. 

Billing  broke,  Graf  von,  hiess  mit 
seinem  Familiennamen  Henry  St.  John 
und  staimnte  aus  einer  alten  Adelsfamilie. 
Er  wurde  1G72  zu  Battersea  bei  London 
geboreu  und  in  der  Schule  zu  Eton,  dann 
auf  der  Universitat  Oxford  gebildct.  Nach 
einer  in  lcichtsinniger  Gcnusssucht  verlebten 
Jugend  waudte  sich  der  nahezu  Dreissig- 
jahrige  der  Bahn  des  Ehrgeizes  zu.  Sein 
Vater  sorgte  dafUr,  dass  er  filr  irgend  einen 
Wahlfleckcn  in's  Parlament  gewahlt  wurde. 
A  Is  Mitglied  des  Unterhauses  schloss  er  sich 
an  die  Torypartei  an  und  war  bald  als  der 
glanzendste  Redner  seiner  Zeit  bewundert. 
Er  wurde  1704  Secretilr  des  Kriegs-  und 
Seewesens,  nahm  jedoch  1708,  nach  dem 
Stnrze  seines  Gonners  Robert  Hartley,  seine 
Entlassung  und  widmcte  sich  zwei  Jahre 
lang  den  Studien.  Da  er  es  verstand,  Partei 
und  GrundsHtze  nach  den  Umstanden  zu 
wecliseln,  so  erhielt  er  1710  die  Leitung 
der  auswartigen  Angelegenheiten  und  wurde 
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von  der  Kdnigin  Anna  als  Viscount  Boling- 
broko  zum  Pair  erhobcn.  Nach  der  Thron- 
besteigungGeorg's  L,  gegen  dessen  Succession 
er  intriguirt  hatte,  wurde  er  mit  gerichtlicher 
Verfolgung   wegen    Hochverraths  bedroht 
und  fllichtete  1715  nacli  Frankreich.  Durcb 
gerichtliche8  Urtheil  seiner  Titel  und  Wtirden 
beraubt,  lebte  er  cinigc  Jahre  zu  Cbantcloup 
in  ciner  reizenden  Gegend  der  Touraine. 
Obwohl  er  sich  von  dem  fanatischen  und 
bigotten  Prfttendenten   Jacob  Stuart  zum 
Siegelbewahrer  hatte  ernennen  lassen,  wandte 
er  sich  doch  wieder  der  Whigspartei  zu  und 
wurde  1723  vom  Konig  Georgl.  begnadigt. 
Seine  eingezogenen  Guter  bekam  er  znrtick, 
nicht  aber  seine  Wttrden.  Seine  Herstellung 
im  Oberhause  wurde  durch  Walpole  hinter- 
trieben.     Nachdem  er  eine  Zeit  lang  auf 
seinem  Landgute  Dawley  bei  London  sich 
als  PSchter  eingerichtet  und  im  Verkelir 
mit  Swift  und  Alexander  Pope  gelebt  hatte, 
zog  er  sich  1735  nochmals  nach  der  Touraine 
zurllck,  um  sich  fern  vom  politischen  Treibcn 
seiner  Heimath   literarischen  Arbeiten  zu 
widmen.   Dort  schrieb  er  seine  „Briefe  liber 
das  Stadium  und  den  Nutzen  der  Geschichte", 
welche  er  1738  durch  seinen  Preund  Pope 
verdffentlichen    liess.     Vervollstandigt  er- 
schicnen  dieselben  1752  in  neuer  Ausgabe 
(1794  in  deutscher  Uebersetzung  von  Vetter- 
lein.)   Nach  kurzer  FTist  kehrte  er  jedoch 
in  sein  Vaterland  zurtlck,  in  welchem  er  sein 
Lcben  zu  beschliessen  wflnschte.   Die  ihm 
anfgezwungene  Musse  benutzte  er  fOr  philo- 
sophische  und  politische  Stndien  und  starb 
im  79.  Lebensjahre  1751.  Seine  literarischen 
Manuscripte  hinterliess  er  dem  schottischen 
Dichter  David  Mallet  zur  VerOffentlichung, 
welcher  die  „philosophischen  Werke"  1754 
in  fflnf  B&nden  herausgab.    Sie  enthalten 
Essay's  tlber  die  Fortpflanzung  des  Irrthums 
uud  Aberglaubens,  (Iber  die  zur  Verbesserung 
der  Vernunft  geschehenen  einseitigen  Ver- 
suche,  tlber  den  Ursprung  und  Fortgang  des 
Monothcismus  als  ersten  grossen  Gmndsatzes 
der  nattirliehen  Religion,  tlber  die  Autoritat 
in  Sachen  der  Religion  und  andre  Abhand- 
lungen.   Auch  die  im  Sinne  des  englischen 
Deismus   gehaltene    philosophische  Partie 
seiner  Schriftcn  ist  wesentlich  vom  politischen 
Standpunkt    aus    geschrieben.  Religion. 
Ohristenthum  und  Kirche  haben  ihm  an  una 
flir  sich  gaT  keinen  Werth,  sondern  nur  als 
Mittel  flir  den  Staat.    Der  vielerfahrene 
und  weltklugc  Staatsmann  war  ftlr  sich  selbst 
ein  Freigeist,  der  in  seinen  Abhandlungen 
mit  scharfer  Kritik  und  beissendem  Spotte 
die  Grundlagen  des  bestehenden  Glaubens 
nnteTgrub.  Was  er  aber  in  religiOsen  Dingen 
flir  wahr  halt,  will  er  nicht  filr  Alle  und 
namentlich  nicht  flir  die  Masse,  um  deren 
willen  die  hcrrschende  Religion  nnter  alien 
Umst&nden  aufrccht  erhalten  werden  soil. 
Darum  erklart  er  in  einem  Brief  an  Swift 


die  ^Freethinkers"  oder  „esprits  forts"  ftlr 
eine  Pest  der  Gesellschaft.  Nur  fflr  die 
Kreise  der  hdhern  Gesellschaft  die  Anwen- 
dung  der  Verstandesreflexion  auf  religiose 
Gegenst&nde  zu  vertreten,  war  das  Ziel  seiner 
schriftatellerischen  Arbeiten.  Wenige  Men- 
schen  (meint  er)  hatte  n  Lebendc  una  Todte 
eifriger  zu  Rathe  gezogen,  als  er,  und  er 
habe  dabei  gefunden,  dass  es  sicherer  sei, 
sich  selbst  und  dem  Lichte  des  eigenen  VeT- 
standes,  als  Anderen  zu  trauen  und  den  Irr- 
lichtern  der  Weltweisheit  zu  folgen.  Von 
den  Grundsfitzen  der  Vernunft  geleitet,  sei 
er  wcder  in  Gefahr,  ein  Atheist,  noch  ein 
Zweifler,  noch  ein  aberglfiubischer  Mensch 
zu  werden.  Mit  dem  Rechte,  selbst  zu 
denken  und  zu  urtheilen,  habe  der  Mensch 
auch  die  Freiheit,  seine  Gedanken  anszu- 
sprechen.  Bolinbroke's  Ansichten  und  Mci- 
nungen  lassen  sich  in  folgenden  S&tzen  zu- 
sammenfa8sen. 

Weil  jetzt  Etwas  ist,  muss  nothwendig 
von  Ewigkeit  her  Etwas  dagewesen  sein, 
und  dieses  cwige  Wesen  muss  ein  erkennen- 
des,  intelligentcs  sein,  weil  es  jetzt  Erkennt- 
niss  und  Geist  giebt  und  solche  nicht  von 
einem  Nichterkennenden  hervorgebracht  sein 
kSnnen,  So  bleibt  Gottes  Dasein  erwiesen, 
und  dagegen  streiten  zu  wollen,  ist  unge- 
harig;  ja  vom  Lftugnen  Gottes  ist  nur  Ein 
Schritt  zum  Lfiugnen  des  eignen  Daseins. 
Unserer  Wissbegier  sind  Schranken  gesetzt, 
die  zu  (iber8teigen  man  sich  scit  Platon  bis 
Malebranche  vergebens  bemtlht  hat  Wir 
kennen  die  Gesetze  nicht,  nach  welchen 
aussere  Gegcnstilnde  auf  uns  Eindruck 
machen;  wir  wissen  nicht,  wie  Kflrper  auf 
Kdrper,  Geist  auf  Geist  einwirkt  Kicht 
auf  die  Ursachen,  sondern  auf  die  Wir- 
kungen  erstreckt  sich  unscre  Einsicht  Da- 
rum haben  wir  auch  keinen  zureichenden 
Grand  zu  der  Annahme,  dass  wir  aus  einer 
kcrperlichen  und  unkorperlichen  Subst^nz 
zusammengesetzt  sind.  Zur  Sinnlichkeit,  als 
dem  bios  leidendcn  Aufnehmen  von  Ein- 
drllcken,  tritt  die  Reflexion,  welche  die 
eigentliche  Quelle  der  Ideen  ist.  Die  Sinnes- 
eindrtlcke  hfingcn  von  der  Natur  und  dem 
Zustande  des  menschlichcn  Kdrpers  ab,  aber 
sie  geben  uns  keine  Kenntniss  vom  Wesen 
und  inneren  Verhliltniss  der  Gegenstande, 
welche  diese  Eindrilcke  hervorrufen.  Um 
uns  Kenntniss  von  der  Natur  zu  verschaffen, 
mtlssen  Sinn  und  Geist  zusammenwirken. 
Der  Vcrsuch  (das  Experiment)  ist  der  Weg 
dazu.  Denn  die  Kraft  des  Geistes  far  sich 
oder  der  rcine  Intellect  reicht  nicht  zur 
Bildnng  neuer,  zusammengesetzter  Ideen  und 
Begriffe  aus.  Deshalb  sind  die  meisten 
unserer  metaphysischen  Ideen  und  theologi- 
schen  Begriffe  unsicher  und  phantastisch. 
Die  Ideen  bestehcn  nicht  getrennt  von  den 
Einzelexistenzen ,  und  es  ist  thdricht  zu 
glauben,  man  kdnne  aus  bloBser  Kraft  der 
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reinen  Intelligenz  und  des  abstracten  Nach- 
denkens  die  allgemeine  Erkenntniss  tiber 
diejenigen  Grnndlagen  hinaus  erweitern, 
welche  dnrch  die  besondere  Erkenntniss  ge- 
legt  sind.  Der  Mensch  ist  filing,  ohne  Offen- 
barung  eine  gentlgende  Kenntniss  von  Gott 
zu  erlangen,  welche  sich  freilich  nicht  tlber 
dasjenige  hinaus  erstreckt,  was  una  seine 
Werke  zeigen.  Viele  menschlichc  Systeme 
und  Einrichtnngen  siDd  als  Erzeugnisse 
menschlicber  Weisheit  hingestellt  und  sogar 
fiir  Offenbarung  ausgegeben  worden,  welche 
ursprflnglich  in  der  Leidenschaft  oder  Thor- 
heit  einzelner  Mcnschcn  wnrzelten.  Autori- 
tat  nahm  bald  den  Platz  der  Vernunft  ein; 
man  vertheidigte,  was  man  nicht  gepruft 
hatte,  und  wollte  erklilren,  was  man  nicht 
verstand.  Schon  die  griechische  Philosophic 
wollte  rich  nicht  mit  dem  Menschlichen  und 
Wirklichen  begnflgen,  und  gefiel  sich  darin, 
in  den  Raumen  des  Gottlichen  und  M5g- 
lichen  herumzuschweifcn.  Platon  war  ein 
Dichter,  und  wo  er  von  dieser  Hflhe  herab- 
stieg,  gerath  er  in  langweilige  sokratische 
Ironie,  leere  Uypothesen  und  bedentungslose 
Anspielungen,  welche  nichts  von  dcmjenigen 
eTklaren  und  beweisen,  was  zu  erkliiren  und 
zu  beweisen  war.  Er  hat  zu  alien  Zeiten 
Schwarmer  erzeugt  und  innerhalb  der  Kirche 
die  kflnstlichen  Offenbarnngstheologen  ge- 
schfltzt.  Sein  Schtller  Aristoteles  gab  einen 
Nebel  von  Begriffen,  welchcr  hinderte,  die 
Thorheit  der  Platonischen  Philosophic  frtlher 
einzusehen,  die  sich  in  mancherlci  Gestalten 
fortpflanzte.  Die  Worte,  Formen  und  Grtlbc- 
leien  der  Aristotclischcn  Philosophic  be- 
scliftftigten  die  Welt  so  sehr,  dass  man  im 
Lernen  und  wirklichen  Erkennen  keine  wahr- 
haften  Fortschritte  machte.  Bacon  war, 
wenn  nicht  der  crste,  doch  der  bedeutendste 
Mann,  welcher  die  philosophischen  Tyrannen 
zu  stflrzen  und  die  Menschen  ebenso  von 
der  Schwarmcrci  des  Einen,  wie  von  der 
Sophistik  des  Andern  abzuziehen  suchte, 
um  von  veiworrenen  und  schlecht  abstra- 
hirten  Begriffen  und  Ideen  und  von  einem 
anmaasslichen ,  wo  nicht  betrUgerischen  Ge- 
brauche  der  Worte  zur  Betrachtnng  der 
Natur  hinzufflhren.  Die  natUrliche  Theologie 
und  Sittenlehre  nimmt  unter  den  Wisscn- 
schaften  mit  Unrecht  den  ersten  Hang  ein, 
welcher  vielmehr  der  beobachtenden  Natur- 
philosophie  gebtlhrt,  als  dem  Stainme,  aus 
welchem  alles  Uebrige  hervorwachst.  Fur 
die  naturliche  Religion  sind  die  Geistlichcn 
unndthigc,  fttr  die  geoffenbarte  Religion  gc- 
fahrliche  Ftlhrer.  Die  Grundlage  der  nattlr- 
lichen  Tbeologie  ist  die  Erfahrnngsphilosophie. 
Gott  unterwarf  die  Autoritat  seiner  Offen- 
barung derjenigen  Vernunft,  welche  er  seinen 
Geschdpfen  schenkte.  Es  giebt  keine  Offen- 
barung. welche  der  Vernunft  nichts  zu  thun 
ttbrig  liesse  und  eine  Ueberzengung  zu  be- 
grtlnden  vermochte,  bei  welcher  kein  Zweifel 


tlbrig  bliebe.  Sobald  aber  eine  Offenbarung 
mit  Erfolg  durch  alle  Prtifungen  hindurch 
gegangen  ist  und  Nichts  rut  halt,  was  der 
rechten  Erkenntniss  von  einem  hochsten 
Wesen  und  der  nattirlichen  Religion  wider- 
spricht,  erat  dann  tibcrgiebt  uns  die  Vernunft 
dem  Glauben.  Nie  ist  eine  Religion  anf 
Erden  erschienen,  die  so  geeignct  war,  als 
die  christliche,  Friede  und  Gltlck  unter  den 
Menschen  zu  verbreiten.  Erst  die  Theologie 
wurde  die  Pandorabllchse ,  aus  welcher  das 
Unheil  hervorgeht  Dass  die  christliche 
Lehre  nichts  enthalte,  als  das  Gesetz  der 
Natur,  bekraftigt  durch  eine  neue  Offen- 
barung, raumt  jcdeT  Freund  des  Christen- 
thums  ein,  und  die  Srgsten  Feinde  desselben 
wagen  nicht,  es  zu  laugnen,  mdgen  sie  auch 
die  Wirklichkeit  der  Offenbarung  bestreiten. 
Das  Licht  der  Natur  kann  wohl  verdunkelt, 
aber  nicht  ausgelSscht  werden.  Die  Voll- 
kommenheit  der  menschlichen  und  giittlichen 
Gcsctze  liegt  in  der  KlaTheit,  Genauigkeit 
und  Uebereinstiramung  mit  der  Natur.  Die 
Religion  der  Natur  lchrt  Gott  im  Geist  und 
in  der  Wahrheit,  d.  h.  innerlich  und  auf- 
richtig,  verehren.  Das  Walten  der  Vor- 
sehung  bedarf  fUr  den  demtlthigen  Gottcs- 
glauben  keiner  Hypothesen  zu  ihrer  Recht- 
fertigung.  Alle  in  dieser  Beziehung  erhobenen 
Anklagen  der  Gottheit  heruhen  auf  falschen 
Vorstellungen  und  sind  Kennzeichen  eines 
niedrigen  und  klcinen  Geistes.  Die  be- 
obachtenden Naturphilosophen  haben  dem 
achten  Gottesglauben  mehr  Dienste  geleiatot, 
als  alio  metaphysischen  Raisonnements  und 
haben  ihm  mehr  geniitzt,  als  Gcistliche  und 
Atheisten  gleichermaasscn  ihm  geschadet 
haben.  Dct  Glaube  an  ein  ktlnftiges  Leben 
kann  durch  Vernunft  nicht  deraonstrirt  und  er- 
wiesen  werden;  die  Rube  des  Geintlths  grundet 
sich  anf  den  unwandclbaren  Felsen,  dass  mein 
kilnftiger  wie  jetziger  Zustand  von  einem  all- 
machtigen  und  wcisen  Schflpfer  angeordnet  ist. 
Die  ursprlingliche  Quelle  der  menschlichen 
Handlungen  ist  die  Selbstliebe,  die  zuerst 
vom  Instinct,  dann  von  der  Vernunft  geleitet 
wird  und  durch  beide  gestlltzt  nothwendig 
zur  Geselligkeit  und  zur  Gesellschaft  ftlhrt, 
in  welcher  die  Zwecke  der  Selbstliebe  und 
das  GHlck  allein  erreicht  werden  kftnnen. 
Der  Wille  des  Menschen  ist  frei  von  ausserm 
Zwange  wie  von  innerer  Nothwendigkeit 
Durch  ETfflllung  dieses  Naturgesetzes  handeln 
wir  mit  Gott  in  Uebercinstimmung  und  er- 
reichen  die  Vollcndung  unserer  Natur,  durch 
Znwiderhandeln  gegen  dasselbe  leiden  wir 
mehr  oder  weniger. 

Raumer,  Fr.  von,  Lord  Bolingbroke  und  seine 
pbilosophisehen,  tbcologisehen  und  politischen 
Werke.  (In  den  Abbandlungeti  der  Berliner 
Akademie,  philologische  und  bistoriscbc  Ab- 
handlungeu  1840,  S.  123-146.) 

Bolzano,  Bernhard,  war  1781  in  Prag 
geboren,  wo  er  seit  1805  als  Priester  und 
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als  Professor  der  Religionswissenschaft  thatig 
war.  Wegen  seiner  rationalistischen  Be- 
handlung  der  Dogmatik  wurde  er  1820  von 
neinem  Amte  suspendirt  und  da  er  einen 
Widerruf  verweigerte,  entlassen,  obwokl  er 
die  Kirchenlehre  nach  ihrem  Ubcrnatflrlichen 
UrspTung  und  Inlialte  nur  eben  vor  der 
Vernnnft  zu  rechtfertigen  suchte.  Scitdem 
wirkte  er  Anfangs  ant  dem  Landgut  cines 
Frenndes  und  seit  1841  in  Prag,  bei  scinem 
Brnder  wohnend,  als  Schriftsteller  bis  zu 
seinem,  im  Jahre  1848  erfolgten  Tode.  In 
seinen  pbilosopbischen  Grundanschauungen 
steht  er  auf  Kant'schem  Boden,  nur  dass  er 
die  Kant'schen  Lebren,  insbesondere  die 
Logik  und  Erkcnntnisslebre  der  Philosophic 
des  gesunden  Menschenverstandes  n&hcr  zu 
bringen  suchte,  wobei  er  sich  als  klaren  und 
methodi8cben  Denker,  nur  aber  von  ermtl- 
dender  Breite  zeigt. 

Bolzano's  Lehrbuch  der  Religionswissenschaft. 
Ein  Abdrnck  der  Vorlesungsheftc,  von  eini- 
gen  seiner  Schtiler  gesammelt  und  heraus- 
gegeben,  3  Tbeile  in  4  Bllnden.  1834.  35. 

Bolzano's  Wissenschaftslehre.  Versuch  einor 
ausfuhrlichen  und  grbsstentheils  neuen  Dar- 
stellnng  der  Logik,  mit  sieter  RUcksicht  auf 
deren  bisherige  Bearbeiter,  herausgegeben 
von  mehreren  seiner  Freunde.  Mit  einer 
Vorredo  von  J.  Ch.  A.  Heinroth,  1837,  in 
4  BHnden. 

Bolzano's  Athanasia  oder  Griinde  fflr  die  Un- 
sterblk-hkeit  der  Seele.  Ein  Buch  fur  jeden 
Gebildeten,  der  bieriiber  znr  Beruhigung  ge- 
langen  will.  1827. 

Was  ist  Philosophic?  A  us  Bolzano's  schrift- 
lichen  Nachlass  herausgegeben.  1849. 

Bonald,  Louis  Gabriel  Ambroise 
vicomte  de,  war  1753  an  Monna  bei 
Milliau  im  Departemcnt  AveyTon  geboren, 
wanderte  1791  aus  und  lebte  erst  in  Ileidel- 
berg,  dann  in  Constanz,  wo  er  seine  erste 
Schrift  „La  theorie  du  pouvoir  social", 
1796,  in  3  Bfinden,  verdffentlichte ,  welcho 
auf  Befehl  des  Directoriums  vernichtet  und 
erst  1843  neu  gedruckt  wurde.  Unter  Na- 
poleon nach  Prankreich  zurflckgekehrt, 
schrieb  er  unter  fremdem  Namen  seinen 
„Essai  analytique  sur  les  lois  naturelles  de 
Yordre  social"  (1800)  und  dann  „La  legis- 
lation primitive",  1802,  in  drei  Bftnden, 
welches  Werk  1821  in  zweiter  Auflage  und 
1825  in  dentscher  Uebcr?etzung  (^Die  Ur- 
gesetzgebung44)  erschien.  Nach  der  Rdckkehr 
der  Bourbonen  spielte  er  1815  und  1816 
eine  politische  Rolle  als  Theokrat  und  An- 
hftngeT  der  Feudalmonarchie  und  als  Partei- 
fflhrer  der  Reaction  in  den  franzdsischen 
Kammern  und  wnrde  1822  Pair  von  Frank- 
reich.  Im  Jahr  1830  wollte  er  das  BUrger- 
kttnigthum  nicht  anerkennen  und  zog 
sich  in  seine  Heimath  zurflck,  wo  er  1840 
starb.  In  seinen  Schriften  macht  sich  neben 
einer  gewissen  Dunkelheit  auch  Mangel  an 
logischer  Ordnung  und  methodischer  Ge- 


dankenentwickelung,  bei  reichlich  einge- 
streuter  confessioneller  Polemik,  in  stOrender 
Weise  bemerklich.  Er  ist  durch  dieselben 
das  Ilaupt  der  sogenannten  theologischen 
oder  traditionalistischen  8chule  in  der  neuern 
franzQsischen  Philosophie  geworden,  deren 
Grundlehre  die  gdttUche  Erschaffung  der 
Sprache  ist.  Es  giebt,  nach  Bonald,  kein 
nrsprdngliches,  sicher  leitendes  Bewusstsein 
fflr  das  Rechte  und  Gute,  sondern  der 
Mensch  empfangt  diese  Begriffe  erst  ana  der 
Offenbarung,  und  zwar  aus  der  ftltesten  und 
frtlhe8ten  Offenbarung  in  der  dem  Menschen 
von  Gott  anerschaffenen  Sprache  und  den 
eret  dadnrch  zugefflhrten,  nicht  angebornen 
Vorstellungen.  Der  Mensch  kann  gar  nicht 
denkcn,  ohne  dass  das  Wort  bereits  in  ihm 
vorhanden  wflre;  er  denkt  sein  Wort,  ehe 
er  Gedanken  ausspricht  Die  Thatsache  der 
Sprache  ist  darum  als  absoluter  Ausdruck 
der  ihm  gcoffenbarten  Vernunft  die  Quelle 
aller  tibrigen  Erkenntniss,  die  nur  in  Ueber- 
lieferung  und  Autoritftt  besteht  Das  Erste, 
was  durch  die  Uroffenbarung  offenbar  wurde, 
ist:  dass  Alles  eine  Ureache  babe.  Nach 
der  gOttlichen  Ordnung  sind  in  alien  Diugen 
die  erste  Ursache,  derMittler  und  die  Wirkung 
zu  unterscheiden,  von  welchen  hn  Bereiche 
aller  mensclilichen  Verhftltnisse  keins  ohne 
das  audere  ist.  In  der  Lehre  von  der  Welt 
ist  Gott  Ursache,  Bewegung  ist  Mittel,  Kfiroer 
ist  Wirkung.  In  der  Familie  treten  die  drei 
Principien  als  Vater,  Mutter  und  Kind  hervor; 
im  Staat  als  Regierung,  Beamte  und  Unter- 
gebne;  in  der  Theologie  als  Gott,  Christus 
und  Mensch.  In  alien  bflrgerlichen  und 
politischen  Verhaltnissen  soil  die  Kirche  die 
entscheidende  Stimme  haben  und  in  ihreT 
Hand  auch  Erziehung  und  Unterricht  liegen. 

Oeuvres  completes  de  Bonald,  12  vols,  Pari* 
1817-1819. 

J.  Simon,  hi  der  Revue  des  deux  mondes,  1841, 
vol.  27,  pag.  545  u.  ff. 

Buna ventura,  siehe  Johannes  Fi- 
d  a  n  z  a. 

Hone t us  (auch  Bonetius  genannt), 
Nicolaus,  ein  im  Jahr  1360  verstorbener 
Franziskaner ,  hat  neben  theologischen  und 
exegetischen  Schriften  und  Commentaren  Uber 
die  „Sentenzenu  des  Petrus  Lombardus,  auch 
Interpretationes  in  praecipuos  libros  Ari- 
stotelis,  praesertim  in  Metaphysicam  (Vene- 
tiis,  1505)  geschrieben. 

Bonnet,  Charles,  stammtc  ans  einer 
franzosischen  reformirten  Familie,  die  sich 
1572  in  Genf  niedergelassen  hatte,  und  wurde 
1720  zu  Genf  geboren.  Schon  frtihe  von 
der  Naturgeschichte  angezogen,  machte  er 
schon  ala  zwauzigjfthriger  Jflnglingso  wichtige 
Beobachtungen,  dass  ihn  die  Royal  Society 
in  London  zu  ihrem  Mitglied  ernanntc.  In 
Folge  seiner  Abhandlung  „Ueber  die  Blatt- 
liiuse14  wurde  er  Mitglied  der  Pariser  Aka- 
demie  der  Wissenschaften, spater  auch  Mitglied 
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der  gelehrten  Gesellschaften  zu  GiJttingen, 
Montpellier,  Stockholm  und  Bologna.  Nach- 
dem  er  seit  1746  verechiedene  Schriften  zur 
Naturgeachichte  verftffentlicht  hatte,  lebte  er 
seit  1786  auf  seinem  Gute  Genthod  am 
Geiifer  See,  wo  er.  1793  an  der  Bruatwasser- 
gueht  atarb.  Seine  Bedeutuug  fUr  die  Philo- 
sophic liegt  in  folgenden  drei  Schriften.  Der 
action  im  Jahr  1748  entworfene.  aber  erst 
1755  anonym  in  London  verflffentlichte  Essai 
de  physologie  ou  considerations  sur  les 
operations  de  I'dme,  sur  I' habitude  et  sur 
{'education,  auxquelles  on  a  ajouti  des 
principes  philosophiques  sur  la  cause  pre- 
miere et  sur  son  effet,  wird  erganzt  und 
erweitert  in  dem  Essai  analytique  sur  les 
facultes  de  tame  (1759)  in  zwei  Banden, 
worin  er  an  einer  vorgcstellten  Bildsaule  die 
fortechreitonde  Entwickelung  der  Fahigkeiten 
zu  beobachten  aucht  Endlich  ancht  er  in 
der  Schrift  La  palingSnesie  philosophique 
ou  idees  sur  I'etat  passe"  et  sur  I'etat  futur 
des  itres  vivants  (1769),  in  zwei  Banden, 
die  Fortdauer  der  denkenden  Subatanz  in 
einem  wiederauferweckten  Leibe  und  die 
Moglichkeit  und  Wirklichkeit  der  Offenbarung 
nnd  der  Wunder  darzuthun.  In  aeiner  aen- 
8ualistischen  Paychologie  will  er  die  Mechanik 
unserer  Ideen  deutlich  roachen.  Alle  Ideen, 
selbat  die  abstracteaten,  fliesaen  dem  Menschen 
nur  dnrch  Vermittelung  der  Sinne  zu.  Br 
beateht  seinem  Weaen  nach  aua  einer  ma- 
te riellen  Snbatanz,  dem  Kflrper,  und  einer 
immatericllen  Substanz,  der  einfachen  und 
untheilbaren  Seele.  Wirkt  die  Seele  auf 
ihren  Kdrper  nur  durch  Vermittelung  des 
Kdrpers  aelbst,  so  muss  man  immer  auf 
physikaliache  Grunde  als  den  eratcn  Ursprung 
aller  Erfahrungen  der  Seele  zuruckkommen. 
Nur  durch  Vermittelung  der  Nerven  kann 
die  Seele  emptinden  und  bewegen  (thatig 
aein.)  Um  die  durch  das  Zusamraenwirken 
zweier  Substanzen  im  Menschen  entstehenden 
Eracheinungen  zu  studiren,  stelle  man  sich 
in  Gestalt  einer  Bildsaule  einen  mit  alien 
Sinnen  begabten  Menachen  vor,  der  aber 
noch  keinen  Gebrauch  von  denselben  gemacht 
hat  also  auch  noch  ohne  alle  Ideen  ist,  da 
es  keine  angebornen  Ideen  giebt.  Wird  der 
Gegenstand  deB  Sinnenreizes  entfcrnt,  so 
verschwindet  doch  nicht  zugleich  die  durch 
denselben  in  den  Sinnen  hervorgebrachte  Er- 
achatterung,  sondern  letztere  nimmt  nur 
allmahlich  und  stufenweisc  ab,  wovon  die 
Seele  ein  Bewuastaein  hat  Das  Bestreben 
der  Seele,  empfangene  Eindrtteko  featzuhalten, 
zu  at&rken  oder  zu  verlangern,  iat  die  Auf- 
merksamkeit  Mit  der  Erschdpfung  der  Auf- 
raerksamkeit  sinkt  die  Seele  in  ihren  unbe- 
wussten  Zustand  zurflck.  Die  Erscheinnngen 
des  Gedachtnisses  beweisen,  dass  die  Er- 
haltung  der  Ideen  im  Gehirn  liegt;  die 
Erneuerung  einer  Idee  knflpft  aich  alao  an 
die  Wiederholung  derjenigen  Bewegungen, 


mit  welchem  dieseldeeursprflnglich  verknllpft 
gewesen  iat  Dicae  Wiederholung  wird  aber 
dadurch  ermoglicht,  dass  die  unter  den 
Empftndnngen  statttindenden  Aehnlichkeiten 
zu  einer  Wechselwirkung  mit  den  Nervenfibern 
Veranlaaaung  geben.  Da  die  Emplindungen 
Veranderungen  der  Seele  aind,  sofern  sie  auf 
eine  bcstimmte  Weise  wirklich  ist.  so  iden- 
tificirt  sich  die  Seele,  wenn  sie  gleichzeitig 
mit  der  Empfindung  eines  Gegenstandes  sich 
einea  oder  mehrerer  Gegenstftnde  erinnert  mit 
alien  diesen  Emplindungen,  und  diese  Iden- 
tificirung  ist  der  Grand  der  Persdnlichkeit 
Sofern  die  Seele  in  dem  wirklichen  Zustand 
ihros  Leibes  Veranderungen  hervorhringt, 
besitzt  sie  eine  bewegende  Kraft  und  ihre 
hervorgebrachten  Bewegungen  veruraachen 
Eindrtlcke  in  den  Empfindungafibern.  Sofern 
aic  von  zwei  gegebnen  Emplindungen  die 
angenehmo  der  minder  angenehmen  vorzieht, 
iat  aie  handelnd  und  besitzt  und  ttbt  als 
bewegende  Kraft  den  Willen,  welcher  die 
bewegende  Kraft  bestimmt,  sich  auf  beatimmte 
Fibern  zu  richten.  An  den  Empfindungs- 
fibern  hangt  auch  das  VermOgen  der  Seele, 
die  8innlich  verursachten  Voratellungen  auch 
ohne  Dazwiachentreten  derselben  wicder  zu 
erwecken,  d.  h.  die  Einbildungskraft  Auch 
Erinnerung  und  Ideenaaaociation  eracheinen 
lediglich  als  eine  Folge  der  im  Gehirn  zuruck- 
gebliebenen  Spnren  gehabter  Voratellungen. 
Nachdenken,  Vergleichung ,  Verwunderang 
und  Ueberraachung  erklaren  aich  auf  dem- 
aelben  Wege  aenaualistischcr  Betrachtung, 
deren  einfluaareichster  Vertreter  Bonnet  fur 
Deutschland  geworden  ist,  seitdem  aeine 
Werke  auch  in  deutachen  L'ebersetzungen 
verbreitet  worden  waren. 

K.  Bonnet's  psychologischer  Veraach.  A  us  dem 
Franzosischcn  mit  Anmerkungen  von  Chr. 
W.  Dohm.  1773. 

K .  Bonnet's  aualytiacher  VerBUch  ilber  die  Seelcn- 
krafte.  Aaa  dem  FranKosiBchen  mit  Znsiitzen 
yon  Chr.  Gottfr.  8chiitB,  1770  und  1771,  in 
zwei  Banden. 

K.  Bonnet's  philosophischo  Palingenesie  oder 
Gedanken  iiber  den  vergangenon  und  kiinf- 
tigen  Zustand  der  lebendon  Wesou.  Aus 
dem  Franzosiscben  Ton  J.  Kaspar  Lavater, 
1769,  in  zwei  Theileu. 

Trembley,  J.,  Me'moire  pour  servir  k  rbistoiro 
de  la  vie  et  dea  ouvragcs  de  M.  Bonnet. 
1794  (deuUch  1795). 

Lemoino,  Alb.,  CharleB  Bonnet  de  Geneve, 
philosophe  et  naturaliste.    Paris,  1850. 

BonHtetteu,  Karl  Victor  von,  war 
1745  in  Bern  geboren  und  zu  Yverdun  und 
Genf  gebildet,  wo  er  Voltaire  und  Bonnet 
kennen  Iernte  und  des  Letztern  Freund  und 
Schiller  wurde.  Nachdem  er  aich  einige  Jahre 
in  Holland,  England,  Frankreich  und  Italien 
aufgehalten  hatte,  wurde  er  (1775)  Mitglied 
dea  groasen  Raths  in  seiner  Vatcrstadt  und 
(1787)  Landvogt  zu  Nyon.    Die  politischen 
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Verhaltnisse  seiner  Heimath  trieben  ihn  in 
den  neunziger  Jahren  abermals  nach  Italien, 
dann  nach  Kopenhagen,  wo  er  sich  1798 
bis  1801  bei  einem  Frennde  aufhielt.  Den 
Rest  seines  Lebens  verbracbte  er  in  Genf, 
wo  er  1832  starb.  Eine  Sammlung  kleiner 
Schriften  von  ihm  war  in  vier  Banden  1799 
bis  1801  zu  Kopenhagen  erechienen.  Eine 
von  ihm  schon  1789  verfasste,  aber  erst 
1824  verfiffcntlichte  Schrift  L'homme  du  tnidi 
et  du  nord  erschien  in  dentscher  Ueber- 
setzung  von  P.  Gleich  (1825).  In  der  Ge- 
schichte  der  Philosophie  machte  er  sich  dnrch 
zwei  psychologische  Arbciten  bekannt,  wclche 
unter  dem  Titel:  Recherches  sur  la  nature 
et  les  loix  de  I imagination  (1807)  in  zwei 
Banden,  und  Etudes  de  l'homme  ou  recher- 
ches sur  les  facultes  de  sentir  et  de  penser 
(1821 )  in  drei  Banden,  letztere  deutsch  von 
A.  P.  GfrOrcr  (1828)  erschienen.  Er  steht 
als  Psycholog  unter  dem  Einfluss  von  Leibniz 
und  Bonnet,  ist  jedoch  nicht  ohne  Selbst- 
standigkeit.  Doch  geht  seincn  psychologischen 
Analysen  ebensowohl  Genauigkeit,  als  Tiefe 
ab,  seine  Gedankenentwickelung  entbehrt  der 
methodischen  Ordnung,  und  seine  bilder- 
reiche  Darstellnng  ist  nicht  seltcn  verworrcn 
und  unklar. 

Bordas,  Jean,  der  sich  spater  Bordas- 
D  6  m  mil  in  nannte,  war  1798  im  DOrfchen 
De  la  Bertinie,  zum  Kreis  Bergerac  in  Prank- 
reich  gehorig,  geboren  und  in  letzterer  Stadt 
gebildet  worden.  Seit  1819  studirte  er  in 
Paris  die  Schriften  von  Condorcct,  de  Maistre 
und  Bonald,  welche  seiner  Leidenschaft  ftlr 
das  Ohristenthum  und  filr  die  Revolution 
Befriedigung  gaben.  Nachdera  er  sein  alter- 
HchesVermOgen  in  wenigen  Jahren  verbraucht 
und  Jahrc  lang  mit  Noth  gekainpft  hatte, 
schrieb  er  1834  einen  „Brief  Uber  Eklek- 
ticismus  und  Doctr  inarismus",  worin 
er  die  damals  in  Prankreich  blUhende  Schule 
Victor  Cousin's  geisselte,  von  welchem  er 
einige  Zeit  nachher  doch  wieder  Gefallig- 
keiten  annahm.  Eben  so  empfing  er  von 
dem  edelmttthigen  Abbe*  S6nac  Wohlthaten, 
um  sich  spater  mit  demselben  zu  aberwerfen. 
Er  starb  1859  im  llospital.  Seine  Schriften 
hatten  wenig  Erfolg.  Sein  zweibandiges  Werk : 
Le  Cartesianisme  (1813)  war  von  zwei  Ab- 
handlungen  fiber  die  Substanz  und  das  Un- 
endliehe  begleitet.  Seine  Melanges  philoso- 
phiques  et  religieux  erschienen  1846  in  zwei 
Banden.  Nach  seinem  Todc  erschienen  noch 
Oeuvres  posthumes  1861  in  zwei  Bauden. 
In  dem  Streben,  die  Lehren  Platon's  mit 
dem  Standpunkte  von  Descartes  zu  ver- 
einigen,  hielt  er  an  den  kirchlichen  Lehren 
von  der  Schopfung,  dem  Sfindenfall  und  der 
Erlosung  fest,  erstrebte  aber  zugleich  eine 
philosopnische  Erneuerung  des  Christenthums, 
einen  Portschritt  der  Vfllker  zur  christlichen 
Brilderlichkeit  und  Einheit  unter  der  Ilexr- 
!whaft  der  Wahrheit  und  Vernunft 


Born,  Priedrich  Gottlob,  war  1743 
in  Leipzig  geboren,  seit  1782  Professor  der 
Philosophie  daselbst  und  seit  1802  Schloss- 
prcdiger  zu  Wesenstein  bei  Pirna,  wo  er 
1807  starb.  Mit  J.  H.  Abicht  gab  er  1789 
bis  1791  das  „Neue  philosophische  Hagazin 
zur  Erlauterung  des  Kant'schen  Systems'4 
(zwei  Bande)  heraus.  Im  Sinne  der  kritischen 
Philosophic  sind  anch  die  beiden  Abhand- 
lungen  gehalten,  die  unter  dem  Titel  „Ver- 
auch  tlber  die  ersten  Grtlnde  der  Sinnen- 
lehre"  (1788)  und  „Versuch  fiber  die  ur- 
sprflngliche  Grundlage  des  menschlichen 
Depkens  und  der  davon  abhangigen  Schranken 
unserer  Erkenntniss44  (1791),  erschienen, 
worin  er  die  Lehre  Kant's  vertheidigte. 
Das  Gedachtniss  seines  Namens  kntlpft  sich 
jedoch  vorzugsweise  an  seine  in  vier  Banden 
(1796—1798)  erschienene  lateinische  Ueber- 
setzung  der  Kant'schen  Kritiken  {Kantii 
opera  ad  philosophiam  criticam  vertit  F. 
G.  Born),  welche  besonders  in  den  Biblio- 
theken  der  katholischcn  Kldster  und  Unter- 
richtsanstalton  verbreitet  wurde. 

BoHCOWich,  Roger  Josef,  war  1711 
zu  Ragusa  in  Dalmatien  geboren,  1725  zu 
Rom  in  den  Jesuitenorden  eingetreten  und 
nachmals  Professor  derMathematik  und  Philo- 
sophie am  rQmischen  Collegium  geworden. 
Durch  eine  Abhandlung  fiber  die  Sonnen- 
flecken,  die  er  1736  verflffentlichte ,  hat  er 
sich  einen  Platz  in  der  Geschichtc  der 
Astronomie  erworben,  aus  deren  Bereich  er 
noch  andere  Abhandlungen  verilfientlichte. 
In  das  Gebiet  der  Philosophie  streifen  seine 
Dissertationes  duae  de  viribus  vivis  (1746), 
de  continuitatis  lege  (1754)  und  der  Abriss 
des  Newton'schen  Systems  unter  dem  Titel : 
Theoria  philosophiae  naturalis  reducta  ad 
unicorn  legem  virium  in  nattira  existentium 
(1758,  in  2.  Auflage  1762\  Er  hat  mit 
dieseu  Arbeiten  in  der  Geschichte  der  philo- 
sophischen  Atomenlehro  Epoche  gemacht 
durch  seine  Theorie  von  der  materiellen 
Substanz,  wonach  den  Atomen  alle  und  jede 
Ausdehnung  abzusprechen  sei.  Er  fasste  die 
Atome  als  raumlich  bestimmte,  aber  aus- 
dehnungslose  Punkte,  von  welchen  Repulsiv- 
krafte  ausgehen,  von  denen  gerade  die  Wir- 
kungen  herrfihren,  welche  von  den  Physikern 
gewdhnlich  dem  Aneiuanderprallen  materieller 
Theilchen  zugeschrieben  werden.  Im  Jahre 
1773  wnrde  Boscowich  als  Director  der  Optik 
bei  der  Marine  nach  Paris  berufen,  wo  er 
jedoch  den  Angriffen  des  unversflhnlichen 
Jesuitenfeindes  d'Alembert  so  sehr  ansgesetzt 
war,  dass  er  sein  Amt  niederlegte  und  sich 
nach  Mailand  zurfickzog,  wo  er  im  Jahre 
1787  starb. 

Bosses,  Barthdlemy  des,  siche  Des 
Bosses. 

Bostrftm,  Christopher  Jakob,  war 
im  Stadtchen  Pitea  im  nordlichen  Schweden 
1797  geboren  und  seit  1812  auf  dem  Gym- 


Digitized  by  Google 


Bostrdm  1 

naaium  zu  Uerndsand,  seit  1815  auf  der 
Universitat  Upaala  gebildet,  wo  er  sich  dutch 
Privatunterricht  die  Mittel  fur  sein  Studlum 
erwarb,  bis  cr  1824  Magiater  der  Philosophic 
wurde  und  1828  als  Lehrer  derselben  mit 
dauerndem  Beifall  aaftrat.  Nachdem  er 
1833  ala  Lebrer  dea  Erbprinzen  nach  Stock- 
holm berufen  worden  war,  kebrte  er  von 
dort  1837  als  Adjunct  in  die  philosophische 
Facultat  nach  Upaala  zurtick  und  begleitete 
Beit  1840  die  Profeaaur  fur  praktiache  Philo- 
aophie  bis  wenige  Jahre  vor  aeinem  Tode, 
der  im  Jahre  1866  erfolgte.  Im  Jahr  1859 
hatte  BoatrOm  seine  „Grundlehren  zur  philo- 
aopliiachen  Staatslehre"  und  „Grundlinien 
zur  Propadeutik  der  philoaophiachen  Staata 
lehre'*  verOffentlicht.  Einen  unter  seiner 
persdnlichen  Mitwirkung  entatandenen  ge- 
drilngten  Abriss  seines  ganzen  philosophiachen 
Systems  enthalt  die  uraprtlnglich  im  Schwe- 
dischen  biographischen  Lexikon  und  gleich- 
zeitig  (1859  >  ala  besonderer  Abdruck  erscliie- 
nene  Abhandlung:  „Ch.  J.  BostriSm  nnd 
aeine  Philosophic",  lliemacb  ist  ihm  die 
Philoaophic  an  und  fur  sich  nach  Inhalt  und 
Form  die  eigentliche  und  hdchate  Wissen- 
schaft  und  das  scblechthin  vollkommene 
Wissen  und  in  diesem  Sinne  Gottes  eigne 
AUwissenheit,  ala  menachliche  Philosopbie 
freilich  immer  nur  ein  mit  Beachrankung 
und  Unvollkommenheit  verbundenes  Wissen 
oder  eigentlicb  der  wissende  Mensch  selbat. 
Zu  ihrem  Gegenstande  hat  die  wahre  Philo- 
sophic nur  verntlnftige  Weaen  und  die  sinn- 
lichen  und  naturlichen  Dinge  nur  inaofern, 
als  diese  bios  Phanomene  filr  beachrankt 
verntlnftige  Weaen  Bind,  so  daas  in  dieser 
Philosopbie  fiir  eine  Philosophic  der  Natur 
und  eine  Philosophic  des  Schonen  (.Aesthetik) 
kein  Platz  ist.  Je  nachdem  die  vernunftigen 
Weaen  aus  theoretiachem  oder  praktischem 
Gesichtspunkt  betrachtet  werden,  ist  die 
Philosopbie  tbeoretische ,  welche  als  ihre 
drei  rationellen  Wissenszweige  die  Theologie, 
Anthropologic  und  Ethologie  (Ethik)  umfasst, 
nnd  praktiache  Philosopbie,  die  sich  abi  phi- 
losophische Religionalehre ,  Sittenlehre  und 
Rechtslehre  gliedert.  Gott  ist  unendliche  und 
allgegenwartige,  aelbatbewusste  Vernunft,  ala 
absolute  Unsinnlichkeit  wesentlich  unraum- 
liche  Geistigkeit  und  Ewigkeit  oder  zeitliche 
Unveranderuchkeit  und  in  Hinsicht  der 
menscblichen  Verm(Jgen  das  an  sich  Wahre, 
Gnte  nnd  Schone.  Ursprttnglicb  giebt  es 
nur  Gott  und  seine  ewigen  Bestimmungen 
oder  Ideen,  die  nothwendig  zagleich  selbst- 
bewusste  verntlnftige  Wesen  sind  und  mit 
Gott  eine  geistige  Welt  oder  ein  Gottesreich 
snsmachen.  Die  raumlich  -  zeitliche  Sinnea- 
welt  ist  nur  ein  Phanomen  der  unsinnlicben 
Welt,  und  was  wir  Natur  nennen,  hat  eben 
desbalb  neben  und  unabbangig  vom  Men- 
schen  kein  Dasein  ftlr  sich.  Der  Mensch 
ist  nicht  Vereinigung  einer  Seele  mit  einem 


7  Bostrdm 

Leibe,  sondern  uraprtlnglich  nur  Geist,  desaeu 
sinnlich  erscheinendo  Gcatalt  der  Leib  iat, 
durch  den  der  Menach  in  Beziehung  zur 
ganzen  tlbrigen  Sinneawelt  steht.  ALs  Ein- 
heit  von  Wesen  und  Eracheinung  hat  der 
Menach  Vernunft  und  Siunlichkeit,  oder  sein 
Selbstbewusstsein  hat  einerseits  das  Weaen 
oder  das  Gdttliche,  andreraeits  das  sinnlich 
Menachliche  zum  Inhalte,  und  zwar  in  jeder 
dieser  Beziehungen  nach  den  Entwickelunga- 
graden  entweder  bios  emphndend  und  spon- 
tan  oder  zugleich  bewuast  und  arbitrar  oder 
zagleich  selbstbewusat  und  frei.  In  der  Ke- 
ligionaphilosophie  wird  Gott  insofern  be- 
trachtet, als  er  unter  dem  praktischen  Ge- 
sichtspunkt als  hdebstes  Gesetz  und  Ziel 
der  verntinftigen  Weaen  und  ala  ihr  Herr- 
acher,  ihre  Voraehung  und  ihr  Seligmacher 
aufgefasst  wird.  Urn  zur  Religion  zu  ge- 
langen,  giebt  es  fUr  den  Menscben  nur  Einen 
Weg.  und  die  Unterscheidung  zwischeu  ge- 
offenbarter  und  natUrlicher  Religion  berubt 
auf  Missverstand.  Es  giebt  keine  anderc 
Erlosung  und  Versdhnung,  als  die  durch  Gott 
als  den  heiligen  Geist  bewirkte  allgemeine 
Religion  selbst.  Die  Entwickelung  der  Welt 
sclber  iat  fortschreitende  Erloaune  und  Ver- 
8<)hnung.  Abi  besondere  Geselbchaft  neben 
den  tlbrigen  Gesellschaften  giebt  es  keine 
Kirche,  da  jede  Gesellachaft  ein  Organ  ftlr 
die  Religion  sein  soil.  Nach  dem  Ende  des 
gegenwartigen  Lebens  giebt  es  noch  andere, 
von  Ewigkeit  her  der  Moglichkeit  nach  im 
Menschen  begrundete  Lebenalormen  ftlr  den- 
aelben,  bevor  seine  Entwickelung  die  hdchste 
Vollendung  erreichen  kann.  Das  dem  end- 
lichen,  beschrankten  Wesen  in  seinen  un- 
vollendeten  Lebcnsformen  angehdronde  Bdse 
verschwindet  mit  deren  Vollendung  unter 
der  Leitung  der  Vorsehung.  Die  Aufhebung 
des  B6.se  ii  oder  der  Unseligkeit  ist  nur  mdg- 
lich  durch  die  fortschreitende  Verwirklichung 
des  Guten  oder  der  Seligkeit  Der  Einzclne 
hat  freie  Wirksamkeit  zur  Verwirklichung 
aeinea  wahren  Wesens  oder  seiner  Vernunft. 
Sittliche  Weaen  richten  ihre  Wirkaamkeit 
unmittelbar  auf  die  sinnlicben  Krafte  und 
Dinge  als  den  zu  bearbeitenden  Stoff,  den 
sie  entweder  in  Gestalt  der  sinnlichen  Seelen- 
und  Leibeskrafte  zu  Organen  fUr  die  Ver- 
nunft umzubilden  haben,  oder  in  Gestalt  der 
Krafte  und  Erzeugnisse  der  aussern  Natur 
wenigstena  zu  Mitteln  ftlr  die  Vernunft.  Da- 
gegen  richten  sich  die  rechtlichen  Wesen 
unmittelbar  auf  die  sittlichen  Wesen  und 
deren  Wirksamkeit,  um  ihnen  die  Form  dea 
Recbta  zu  geben ,  welche  die  allgemeine 
Form  der  Vernunft  selbst  ist.  Der  Grund 
des  Staates  ist  nicht  in  der  naturlichen  An- 
lage  des  Menschen  und  in  seinem  natur- 
lichen Willen,  noch  auch  in  einem  Vertrag 
zu  suchen,  sondern  der  letzte  Grund  dea 
Staates  ist  Gott  selbst,  dessen  im  Menscben 
gegenwartige  Idee  ihn  auch  antreibt,  Gott 
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in  der  Menschenwelt  zu  verwirklicheo.  — 
Dies  Bind  die  GrundzUge  der  Lehre  Bostrtim'a, 
welcher  ebenso  wie  seine  als  Lehrer  der 
Philo8ophie  und  in  anderen  Berufskreisen 
thatigen  Schtiler  in  bewusster  Opposition 
gegen  die  deutsche  speculative,  insbesondere 
die  llegel'sche  Philosophic  sich  bewegt  hat. 
MStzner,  £d.,   Chr.  J.  Bostrom's  Philosophie. 
(In:  PbilosophiBcbe  Munatshefle.    Bd.  III., 
1869,  8.  203  —  223.) 

Bouchitte,  Louis  Firmin  Herod, 
war  1795  geboren  und  1866  in  Versailles 
gestorbcn  und  hat  ausser  der  historisch-philo- 
Bophischen  Schrift  Le  rationalisme  chrdtien 
d  la  fin  du  XL  si'ecle  (1842)  in  einer  Reihe 
von  Abhandlungen  (unter  den  M6tnoires  des 
savants  itrangers  der  Pariser  Akademie  der 
moralischen  und  politischen  Wissenschaften), 
dentn  ea  jedoch  an  Methode  und  logischer 
Bestimmtheit  fehlt,  sich  als  einen  Anhanger 
des  deutschen  Philosophen  Krause  be- 
nrknndei 

Bouillet,  Marie  Niclas,  war  1798 
in  Paris  geboren  und  SchQler  von  Cousin 
und  Jouffroy,  bekleidete  bis  zum  Jahre  1821 
fine  Lehrsteile  fur  Philosophie  am  College 
in  Rouen  und  war  Beit  1830  in  Paris  an 
mehreren  Collegien  thatig,  spater  Mitglied 
der  Akademie.  Er  starb  1864.  Unter  seinen 
mancherlei  philoBophischen  Arbeiten  ist  seine 
Ausgabe  der  philosophischen  Werke  Franz 
Bacon's  und  eine  franzdsische  Uebersetzung 
der  Enneaden  Plotin's  zu  erwahnen,  die 
1857  in  drei  Banden  erachien. 

Bouille,  siche  Bo  villus. 

Ifor  la  in  \  ill  in  r> .  Henri  comtede 
Saint  Saire,  stammtc  aus  einem  alten 
Adelsgeschlechte  und  war  1658  zu  St  Saire 
in  der  Picardie  geboren,  studirte  auf  der 
Akademie  zu  Juiily  bei  den  Jesuiten  und 
beachaftigte  sich  besonders  mit  politischen 
und  historischen  Arbeiten.  Dann  lebte  er 
theils  bei  Hofe,  theils  im  Kriegsdienst.  Durch 
eine  Schrift  Uber  die  Kechte  des  franzosischen 
Adels  bei  Hof  in  Ungnade  gefallen,  entging 
er  dem  ihm  zugedaehten  Gefangniss  in  der 
Bastille  durch  die  Flucht  nach  England,  wo 
er  1722  atarb.  Er  war  ein  unruhiger,  von 
der  Phantasie  beherrschter  Geist,  welcher 
mehr  als  200  Bande  Uber  gehuime  Wisaen- 
achaften  und  KUnsto  in  seiner  Bibliothek 
gesammelt  hatte  und  in  Beinen  Anschauungen 
zwischen  Aber-  und  Unglaube  hin-  und 
herschwankte,  wie  er  denn  auch  einen  nicht 
gedruckten  „Abrias  der  aatrologischen  Ur- 
theile  Uber  die  Nativitaten"  (hi  drei  Banden) 
hinterliess.  Aus  seinem  Naehlasae  wurden 
mehrere  seiner  in  franzdsischer  Sprache  ver- 
fassten  Arbeiten  herausgegeben.  Unter  diesen 
befindct  sich  die  Schrift:  >,Das  Leben  Ma- 
hommeds,  mit  Anmerkungen  Uber  die  Religion 
und  Sitten  der  Mahommedaner"  (1730),  worin 
die  chriBtliche  Religion  bei  einer  Vergleichung 
mit  der  mahomedanischen  inSchatten  geatcllt 


wird.  Sein  „MetaphysischerVerauch  Uber  die 
Principien  dea  SpinozaM  erachien  1731  in  einer 
„Sammlung  von  Widerlegungen  der  IrrthUmer 
dei  Spinoza*4  und  ist  vielmehr  eine  auf  die 
Verbreitung  der  Spinozischen  Lehren  ab- 
zielende  populare  Darstellung  derselben. 
Heutzutage  haben  diese  Schriften  keinen 
Werth  mehr. 

Boulanger,  Nicolaus  Anton,  ein 
franzdsischer  Freidenker,  war  1722  zu  Paris 
geboren,  als  Strassen-  und  BrUckenaufaeher 
in  Champagne.  Bourgogne  und  Lothringen 
beschaftigt  una  1759  in  Paris  gestorben.  In 
seiner,  nach  seinem  Tode  durch  den  Baron 
Holbach  herausgegebnen  Schrift  „Das  durch 
seine  Gebr&uche  enthttllte  Alterthum14  (1766), 
deutsch  mit  Anmerkungen  von  D&hnert, 
1767)  bezeichnet  er  die  Religion  als  ein  Erb- 
atUck  aus  dem  Kindesalter  der  Menschheit 
und  audit  alle  poaitiven  Religionen  als  auf 
Betrug,  Aberglauben  und  Priesterherrachaft 
begrUndet  darzustellen. 

Boiimann,  Ludwig,  geboren  1801  und 
gestorben  1871  in  Berlin,  hat  als  Privat- 
gelehrter  in  bescheidener,  oft  kUmmerlicher 
Lage  ein  Junggesellenleben  gefUhrt,  indem 
er  mit  gewandter  und  geistreicher  Feder  in 
Zeitschriften  Berichte  und  Kritiken  Uber 
asthetische  und  politische  Gegenatftnde  und 
BUcher  vom  Standpunkt  der  Hegel'schen 
Philosophie  verflffentlichte  und  bei  der  Ge- 
aammtausgabo  der  Werke  Hegels  die  zweite 
Abthcilung  des  siebenten  Theiles,  die  An- 
thropologic und  Psychologic  enthaltend, 
redigirte. 

Buur»ier,  Laurent  Francois,  ge- 
boren 1679  zu  Ecouen  und  gestorben  1749 
zu  Paris,  hatte  als  SchUler  Malebranche's 
und  JansenistiBcher  ParteifUhrer  ein  Werk 
verdffentlicht  unter  dem  Titel:  De  Faction 
de  Dieu  sur  les  creatures,  traite  dans  lequel 
on  prouve  la  promotion  (Vorherbestimmung) 
physique  par  le  raisonnement ,  et  ou  I' on 
examine  plusieur  questions  qui  onl  rapport 
a  la  nature  des  esprits  et  a  la  grdce  (1715) 
in  zwei  Banden.  Die  darin  vorgetragene 
Ansicht  Bouraier'a  Uber  die  Gnade  theilte 
Malebranche  nicht  und  8chrieb  darum  gegen 
denselben  seine  inflexions  sur  la  promotion 
physique  (1715). 

'Bouterwek,  Friedrich,  war  1766 
auf  dem  Huttenwerke  Oker  bei  Goslar  im 
Uarz  geboren,  machte  in  Gftttingen  zuerst 
juristische.  dann  philoaophische  und  literar- 
geschichthche  Stndien  und  trat  in  diesen 
Gebieten,  daneben  auch  mit  Vorlesungen 
Uber  die  kritische  Philosophie  in  Gfittingen 
ala  Privatdocent  auf.  Nach  Ungerer  Ent- 
fernung  von  dort  ,  wurde  er  1797  daselbst 
Professor  der  Philosophie,  1814  der  Moral 
und  starb  1828.  In  seinen  1793  verdffent- 
lichten  „ Aphorismen,  den  Freunden 
der  Vernunftkritik  nach  Kant's  Lehre 
vorgelegt"  begegnen  wir  fast  durchaua 
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einem  Anh&nger  Kant's,  von  welchem  er  nnr 
in  einigen  Nebenpunkten  abweicht  Vor- 
zugsweise  fand  sich  Bouterwek  von  Kant's 
„  kategorischen  Impcrativu  und  dem  bios 
formellen  Charakter  der  Kant'schen  Sitten- 
lehre  abgestossen.  Hiervon  abgesehen  suchte 
er  die  Grnndgedanken  der  Kant'schen  Philo- 
sophic in  einem  philosophischen  Koman 
„Paulus  Septimius  oder  daa  letzte  Geheimniss 
des  Eleuaischen  Priesters"  (1795),  in  zwei 
Bilnden,  allgemein  vcrstandlich  darzustellen. 
Weiterhin  brachte  daa  Studium  der  altera 
nnd  neuern  Skeptiker  und  Spinoza's,  sowie 
der  Einfluss  der  Schriften  von  Fr.  H.  Jacobi 
eine  Wendung  in  der  philosophischen  An- 
schauung  Bouterwek's  hervor,  welche  er 
zuerst  in  einem  „Abriss  akademischer  Vor- 
lesungen14  (1799)  nnd  dann  ausftlhrlich  in 
dem  Werke  ..Idee  einer  Apodiktik, 
einBeitragzurmenshlichenSelbst- 
v erst&ndigung  und  zur  Entschei- 
dung  desStreits  fiber  Metaphysik, 
kritische  Philosophie  und  Skepti- 
cismuB"  (1799),  in  zwei  Banden,  zur 
Darstellung  brachte,  indem  er  nachzuweisen 
suchte,  daas  in  allem  Denken  ein  vom  Denken 
unabhftngiges  Sein  vorausgesetzt  werde,  und 
dieser  eigentliche  Grand  der  Erfahrung  mtlsse 
vor  der  Vernunft  gerechtfertigt  werden.  In 
gleichem  Sinne  verdffentlichte  er  seine  „An- 
fangsgrtlnde  der  speculativen  Philosophic" 
(1800)  und  die  „Epochen  der  Vernunft  uach 
der  Idee  der  Apodiktik"  (1802).  Selbstver- 
standigung  ist  der  Geist  der  kritischen  Philo- 
sophie; diese  letztere  gegen  den  Skepticismus 
zu  retten,  ist  die  Aufgabe  der  Apodiktik. 
Abstrahirt  unser  Denken  von  der  Erfahrung, 
so  stehen  wir  gleichsam  von  der  Welt  und 
uns  selber  verlaasen  da;  wir  kdnnen  uns 
imroer  nnr  in  Gedanken  der  Erfahrung 
entrtlcken.  Indem  die  Wissenschaft  der 
Erfahrung  auf  den  Grand  geht  und  dieaen 
Grand  der  Erfahrung  durch  Beweise  zur 
unumstflaslichen  Gewissheit  erhebt,  ist  sie 
eben  Apodiktik,  welche  sich  als  logische 
Apodiktik  mit  dem  blossen  Denken,  als 
transscendentale  Apodiktik  mit  dem  wirk- 
lichen  Wissen  und  als  praktische  Apodiktik 
mit  dem  Thun  des  Menschen  beschaftigt 
A  us  blossem  Denken,  wie  es  in  der  Logik 
betrachtct  wird,  geht  niemals  ein  Wissen 
hervor,  weil  die  blosse  Vcrbindung  eines 
Mannichfaltigen  im  Bewusstaein  noch  nicht 
einschliesst,  daas  die  Merkmale  wirklich  zu- 
aammengehSren  und  der  so  entstandene  Begriff 
als  ein  vorstellungsfactum  auch  eine  gegen- 
stiindliche  Wirklichkeit  deckt  also  ein  Wissen 
ist  Soli  es  tlberhaupt  ein  Wissen  geben,  so 
muss  es  ein  unmittelbares  Erkennen  geben, 
worin  daa  Sein  unbedingt  als  Wirklichkeit 
vorausgesetzt  wird.  Allem  Denken  und 
Empfinden  liegt  ein  absolutes  Kealprincip 
zum  Grande.  Kein  Subject  ist  ohne  Object, 
kein  Object  ohne  Subject  Die  Verschieden- 


heit  der  Dinge  ist  nnr  eine  Verschiedenheit 
unserer  sinnlichen  Auffassung  des  absoluten 
Objects.  Die  absolute  Realit&t,  als  Grand 
und  Vorraussetzung  alles  Wissens,  erkennt 
in  uns  sich  selbst  an  und  ist  in  uns,  sofern 
wir  unser  Sein  dem  Sein  des  Objects  tlber- 
haupt entgegenstellen  und  die  Vorstellung 
sich  als  das  Band  zwischen  Subject  und 
Object  entdt-ckt  Von  der  nicht  weiter  zu 
beweisenden  Thatsache  des  Wollcns  ausgehend 
findet  man,  daas  der  Gedanke  „ich  will"  nur 
dann  mehr  als  blosse  Einbildung  ist,  wenn 
daa  Ich  als  lebendige  Kraft  gedacht  wird. 
Solche  aber  ist  nur  mOglich,  sofern  sie  dem 
Widerstand  entgegenwirkt.  Die  Anerkennung 
unserer  praktischen  Realit&t  fallt  also  mit 
der  Anerkennung  eines  Widerstandes  ansser 
uns  zusammen.  Als  zusammenfallend  mit 
dem  Gegenaatzc  von  Kraft  nnd  Widerstand 
zeigt  sich  die  absolute  Realitat  ala  VirtualitAt 
Die  virtuelle  Einheit  aller  Krafte  ist  allein 
das  Unbedingte.  Diese  absolute  Virtualitat 
ist  nicht  in  uns  und  nicht  ausser  una,  sondcrn 
wir  sind  in  ihr.  Der  rechte  Name  des 
Systems  der  Apodiktik  ist  daher  absoluter 
Virtualiamus.  Mag  man  aber  die  Idee  der 
absoluten  VirtualitAt  noch  so  richtig  gefasst 
haben,  so  bleibt  der  Ursprung  unserer  Ver- 
nunft, die  Entstehung  unseres  Daaeins  und 
noch  unzihliges  Andere  ein  Geheimniss;  denn 
unsere  Selbstverstflndigung  ist  durch  die 
Schranken  der  menschlichen  Natur  bedingt 
Ueber  die  theoretische  und  praktische  Ueber- 
zeugung  geht  aber  die  idealistische  Ueber- 
zeugung  oder  der  Glaube  noch  hinaus,  und 
nur  in  inr  liegt  die  wahre  Selbstbefriedigung. 
Die  absolute  Virtualit&t  ist  und  wirkt  im 
Glauben  eben  so  gut,  wie  in  der  Wissen- 
schaft, und  darum  hat  die  Apodiktik  noch 
einen  vierten  Theil,  als  ihren  Abschluas,  in 
der  philosophischen  Syntaktik,  worin  der 
Glaube  abgehandeit  wird,  welcher  daajenige 
zum  Gegenstande  hat,  waa  wir  in  dieser 
Welt  eigentlich  wollen.  Liegen  die  Ideen 
Seele,  Welt  und  Gott  jedem  Wissen  zum 
Grande,  so  bildet  den  Inhalt  der  idealistischeu 
Ueberzeugung  oder  der  Keligionslehre  die 
unendliche  Bestimmung  des  Ich,  die  beste 
Welt  und  die  Harmonie  zwischen  Gltlck  und 
Tugend. 

Unter  dem  zunehmenden  Einfluss  der 
Jacobi'schen  Glaubens  -  Philosophie  gelangte 
Bouterwek  dahin,  daas  er  seinen  in  der 
..Apodiktik"  eingenommenen  Standpunkt  als 
einen  verfehlten  aufgab.  Nachdem  er  1806 
seine  „Acsthetik*  in  zwei  B&nden  (3.  Aufl., 
1824),  1807  seine  „Idecn  zur  Metaphysik 
des  SchOnen"  und  1808  seine  „  praktischen 
Aphorismen,  Grundsatze  zu  einem  neuen 
Systemc  der  moralischen  Wissenschaften" 
herausgegeben  und  daneben  fortwfthrend  ala 
LiterarhistoTiker  an  seiner  in  zwOlf  15  find  en 
(1801  —  1819)  erschienenen  „Geechichte  der 
neueren  Poesie  und  Beredtaamkeitu  gearbeitet 
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hatte,  vertrat  er  Beit  1810  in  seinen  weiteren 

{rfiilosophischen  Schriften  einen  gcmflssigten 
tationalisinns.  Dahin  gehoren  das  „Lehr- 
buch  der  philosophischen  Vorkenntnisse" 
(1810^,  das  „Lehrbuch  der  philosophischen 
Wissenschaften  nach  einem  neuen  philoso- 
phischen System  entworfen"  1 1813) ,  seine 
„kleinen  philosopbischen  Schriften"  1818)  und 
seine  „ Religion  der  Vernunft,  Ideen  zur 
Beschlennigung  der  Fortscbritte  einer  halt- 
baren  Philosophie4*  (1824),  worin  er  seine 
Philosophic  selber  als  „Schwester  der  Jacobi'- 
schen  Philosophic44  bezeichnet. 

Bovillus,  CaTolus  (Charles  BoniUe") 
war  1470  zu  Sancourt  (Sancuria),  einem  Dorfe 
in  der  Picardie,  unweit  Amiens,  geboren  und 
widmete  sich  zuerst  dem  Studium  der  Mathe- 
matik,  dann  der  Philosophic,  in  welcher  er 
ein  Schiller  von  Jacques  le  Fevre  d'Etables 
(Faber  Stapulensis) ,  eines  Anb&ngers  der 
Philosophie  des  Nicolaus  von  Cusa,  war  und 
durch  seinen  Lebrer  fflr  die  Lehre  des 
letztern  gewonnen  wurde,  der  er  auch  im 
Wesentlichen  tren  blieb.  Nachdem  er  eine 
Reihe  von  Jahren  auf  Reisen  in  Dentschlaud, 
der  Schweiz,  Italien,  Spanien  und  Frankreich 
verbracht  hatte,  wurde  er  nach  der  Rttckkehr 
in  seine  Heimath  Kauonikus  zu  Noyon  und 
lehrte  als  soldier  Tbeologie  bis  zu  seinem 
urn's  Jahr  1553  erfolgten  Tode.  Abgesehen 
von  seinen  mathcmatiscben ,  philologischen 
und  theologischen  Schriften  haben  folgende 
Arbeiten  aus  seiner  Feder  auf  die  Philosophie 
Bezug:  Liber  de  sensibus,  de  intellectu, 
libellus  de  nihilo,  ars  oppositorum,  liber  de 
generatione,  de  sapiente  und  physicorum 
elementomm  libri  decern.  Sie  sind  zwar  in 
scholastischer  Form,  aber  in  lebendiger  und 
geistreicher  Darstellung  verfasst  und  geben 
den  Inhalt  der  katholischen  Kirchenlehre  in 
mystisch  -  theosophischer  Vertiefung.  Als 
Verbindung  des  Erkennenden  mit  dem  Er- 
kannten  besteht  die  Wissenschaft  nur  im 
Geistc  des  Menschen ,  als  der  Inbegriff  der 
im  Innersten  der  Seele  ruhenden,  aus  den 
sinnlichen  Bildern  gebildeten  Vorstellungen. 
Die  Philosophie  soil,  als  weiseste  ETforscherin 
des  Wesens  der  Dinge,  den  Menschen  zur 
Weisheit.  d.  h.  zur  Selbsterkenntniss  ftihren, 
durch  welchc  das  Gut-  und  Gltlcklicksein 
des  Menschen  und  somit  die  Erreichung 
seines  h&chsten  Zieles,  seine  Vereinigung  mit 
Gott  bedingt  ist.  Die  Intelligenz  ist  die 
Vollendung  des  Glaubens.  Der  Intellect  oder 
die  vernllnftige  Seele  ist  fflr  die  Natur  ein- 
gerichtet  Das  Bild,  welches  die  Vernunft 
von  den  in  Raum  und  Zeit  neben-  und  aus- 
einanderliegenden  Dingen  auf  das  Gedacht- 
niss  wirft  und  welches  dort  festgchalten  wird, 
unterscheidet  sich  im  Gedflchtniss  wiederum 
von  jedem  neuen,  durch  die  Vernunft  auf- 
genommencn  Bilde,  und  durch  die  selbst- 
stflndige  Vergegenw&rtigung  dieser  Bilder 
erkalt  die  Vernunft  neben  der  Einheit  aucb 


die  Vielheit  und  die  Bilder  des  T  "nterschieds, 
aber  in  umgekehrter  Ordnung.  Der  mensch- 
liche  Intellect  dnrcheilt  in  seiner  Beweglich- 
keit  alle  Regionen  und  wird  selber  Alles 
durch  die  Bilder  aller  Dinge;  denn  Gott  stellte 
den  Menschen  in  die  Mitte  des  Universums, 
damit  sich  in  ihm  als  einem  allgemeinen 
Weltepiegel  alle  Substanzen  abbilden  sollten. 
In  deti  Sinn  kann  aber  gleichzeitig  immer 
nur  ein  einziges  Bild  eingefilhrt  und  em- 
pfunden  werden.  Eine  Erkenntniss  vieler, 
ja  aller  in  der  Welt  befindlicher  Substanzen 
kann  der  Mensch  nur  dadurch  erlangen, 
dass  die  einzelnen  von  den  Sinnen  auf- 
genommenen  Arten  im  innern  Sinn  auf- 
bewahrt  werden,  so  dass  er  als  der  eigentliche 
Gemeinsinn,  dessen  Sitz  im  Gehlrn  ist,  die 
Bilder  der  Gegenstllnde  wie  in  einer  Vor- 
rathskammer  stets  in  sich  hat.  Die  Vernunft 
tritt  hinzu,  um  fiber  die  hier  aufbewahrten 
Bilder  der  Dinge  zu  urtheilen  und  jedes 
nach  seinen  eigenthUmlichen  Beziehungen  zu 
nnterscheiden.  Die  Wesensbegriffe  oder  All- 
gemeinbegritTe  sind  vor  den  Einzelwesen 
und  sind  als  deren  Grund  und  Form  wirk- 
lich,  somit  keine  blossen  Abstractionen  des 
Verstandes  oder  blosse  Worte,  sondern  das 
eigenthch  Seiende  in  den  Dingen.  Um  die 
Seele  des  Menschen  bewegt  sich  ein  drei- 
facher  Kreis:  zuerst  derjenige,  welchen  sie 
selber  in  ihrer  eignen  intellectuellen  Lebens- 
thatigkeit  nm  sich  zieht,  dann  der  Kreis 
ihres  Leibes,  der  die  Seele  wie  ein  Gefass 
umschliesst,  und  als  Susserster  Kreis  endlich 
die  sichtbare  Welt  der  Dinge.  Diesem  die 
Seele  einschliessenden  dreifachen  Kreise  ent- 
spricht  ein  dreifach  abgestuftes  Leben  der 
Seele.  Ihr  contemplatives  Leben  gehOrt  ihrem 
intellectuellen  Lebenskreise  an  und  bleibt 
ihr  selbst  innerlich,  ihr  actives  Leben  bewegt 
sich  in  dem  leiblichen  Kreise,  sofern  die 
Seele  die  Verrichtungen  des  ftussern  Lebens 
bestimmt;  ihr  praktisches  Leben  endlich  fallt 
in  den  Kreis  der  ftussern  Welt,  deren  Gegen- 
st^nde  unserm  eigenen  Selbst  fremd  sind. 
Auf  die  Frage,  ob  Gott  sei,  antworten  aUe 
Gesch5pfe;  auf  die  Frage,  was  Gott  sei, 
keines.  Sie  sollte  darum  gar  nicht  gestellt 
werden,  denn  Gott  ist  nacb  seinem  Sein 
nnbegreiflich  und  nnaussprechbar ,  weil  er 
unendlich  ist.  Das  hdchste  Wissen  von  Gott 
ist  das  Nichtwissen  desselben,  die  „docta 
ignorant ia"  (des  Nicolaus  von  Cusa\  welche 
als  Rolche  die  hochste  Weisheit  in  sich  schliesst 
Doch  verschaffen  uns  die  geschOpf  lichen  Dinge 
wenigstens  eine  ungef&lire  Erkenntniss  von 
Gott,  und  zwar  auf  doppelte  Weise,  einmal 
dadurch,  dass  wir  die  Vollkommenheiten  der 
geschflpflichen  Dinge  in  entsprechender  Weise 
von  Gott  ausaagen.  sodann  dadurch,  dass 
wir  dieselben  Vollkommenheiten  wiederum 
Gott  absprechen.  Dadurch  gewinnen  wir  eine 
bejahenac  und  eine  verneinende  Theologie 
(nach  dem  Vorgange  des  sogenannten  Dio- 
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nysius  Areopagita).  Gottes  unendliche  Voll- 
kommenheit  ist  auch  ohne  die  Welt  gesichert, 
da  er  in  seiner  DreipersOnlichkeit  ewig  thfttig 
ist  nnd  sich  selbst  genugt.  Die  Schdpfung 
der  ftussern  Welt  erfolgt  also  ohne  alle  Noth- 
wendigkeit  aus  reiner  Gate  nnd  mit  voll- 
kommener  Freiheit,  Er  hat  die  Welt  weder 
aus  einem  ewigen  Stoff,  noch  aus  seiner 
eignen  Substanz,  sondern  aus  Nichts  hervor- 
gebracht  Nur  aber  ftlllt  die  Welt  nicht 
den  ganzen  Abgrund  des  Nichts  aus,  sondern 
Gott  kann  in's  Unendliche  fort  noch  weiter 
schaffen,  wenn  er  will.  Die  gesammte  Materie 
ist  anf&nglich  zugleich  als  der  zwischen  Sein 
nnd  Nichts  mitten  inne  stehende  Trager  der 
Sinnenwelt  von  Gott  geschaffen  worden.  Als 
die  Moglichkeit  zn  Allem  gelangt  sie  nnr 
dadnreh  tur  Wirklichkeit,  dass  die  Form 
sich  mit  ihr  verbindet  Die  Seele  ist  die 
wesenhafte  Form  des  Leibes,  darnm  auch 
ansser  dem  Leibe  lebensfahig,  also  unsterb- 
lich ;  aber  an  der  Unsterblichkeit  und  Ewig- 
keit  der  Seele  nimmt  auch  die  Materie  und 
die  Welt  Theil;  sie  bleibt  mit  und  in  dem 
menschlichen  Leibe  ewig. 

Dippel,  J 06.,  Veranch  einer  systematitichen  Dar- 
Stellunp  der  Philosophic  des  Carolus  Bovillus, 
nebst  einem  kurzen  Lcbcnsabrisse.  1865. 

Brandis,  Christian  August,  war 
1790  in  Hildesheim  geboren,  anf  den  Gym- 
nasien  zn  Holzminden  und  Kiel  gebildet, 
studirte  seit  1806  in  Kiel  Theologie,  aber 
seine  Neigung  zog  ihn  zur  Philosophic,  in 
welcher  ihn  besonders  Platon  und  Aristoteles 
beschaftigten.  Als  Hauslehrer  in  der  Familie 
des  Grafen  Moltke  auf  Ntltschau,  wo  er  die 
Bekanntschaft  von  B.  G.  Niebuhr  machte. 
studirte  er  auch  vorzugsweise  Spinoza  una 
Kant  Im  Jahre  1811  nach  Kopenhagen, 
wo  sein  Vater  kdniglicher  Leibarzt  geworden 
war,  zuruckgekehrt,  habilitirte  er  sich  da- 
selbBt  1812  als  Privatdocent  der  Philosophie, 
verliess  aber  1814  Dinemark  nnd  verbrachte 
ein  Jahr  in  angenehmem  geselligem  Verkehr 
in  Gflttingen.  Nachdem  er  sich  1815  in 
Berlin  mit  einer  Schrift  „Vom  Begriffe  der 
Geschichte  der  Philosophic"  habilitirt  hatte, 
kam  er  jedoch  nicht  zu  den  bereits  an- 
gekflndigten  Vorlesungen,  da  er  einem  Rufe 
Niebuhr  s  als  Gesandtschafts  -  Secretar  nach 
Rom  folgte.  Gleich  darauf  aber  betraute  ihn 
die  Berliner  Akademie  der  Wissenschaften, 
nachdem  er  zugleich  zum  ausserordentlichen 
Professor  in  Berlin  ernannt  worden  war, 
mit  dem  Auftrage  zu  einer  gelehrten  Reise 
fur  den  Zweck  einer  Erforschung  dej  alten 
nenplatonischen  Erklfirer  des  Aristoteles  in 
den  auf  europ&ischen  Bibliotheken  vorhan- 
denen  Handschriften.  Dieser  muhsamen  Arbeit 
ging  er  mehrere  Jahre  lang  auf  den  Biblio- 
theken Italiens,  sowie  in  Paris  und  Oxford 
nach.  Im  Jahre  1821  wurde  er  ordentlicher 
Professor  an  der  neugegrflndeten  Universitat 
in  Bonn,  wo  er  neben  einzelnen  von  ihm 


ilber  einzelne  Aristotelische  Schriften  ver- 
5ffentlichten  Abhandlungen  seit  1835  sein 
„Handbuch  der  Gescluchte  der  griechisch- 
rOmischen  Philosophie^  herausgab,  dessenzwei- 
ter  Band  1844,  der  dritte  1853  erschien,  wozu 
als  zweite  Abtheilung  1864  noch  die  „  Ge- 
schichte der  Entwickelung  der  griechischen 
Philosophie  und  ihrer  Nachwirkungen  im 
n  mischen  Reich"  hinzukam.  In  den  Jahren 
1837 — 1839  weilte  er  im  Gefolge  des  jungen 
griechischen  Kdnigspaars  zugleich  mit  Ernst 
Curtius  in  Griechenland  und  gab  nach  seiner 
RUckkehr  seine  nMittheilungen  Qber  Griechen- 
land", in  drei  Banden  (1842)  heraus.  Eine 
freiere  tlbersichtliche  Darstellung  der  alten 
Philosophie  auf  Grund  des  durchforschten 
Materials  gab  er  1862  bis  1864  als  „  Ge- 
schichte der  Entwickelung  der  griechischen 
Philosophie  und  ihrer  Nachwirkungen  im 
rdmischen  Reiche",  in  zwei  Banden  heraus. 
Ausserdem  hat  er  im  Rheinischen  Museum 
und  in  den  Denkschriften  der  Berliner  Aka- 
demie einzelne  Abhandlungen  fiber  Gegen- 
stftnde  der  griechischen  Philosophiegeschichte 
verdffentlicht ,  sowie  die  auf  Aristoteles  be- 
zQglichen  Arbeiten:  Aristotelis  et  Theophrasti 
metaphysica  ed.  Chr.  A.  Brandts  (1823); 
Scholia  in  Aristotelem  col  leg  it  Chr.A.Brandis 
(1836),  als  vierten  Band  der  durch  die  Ber- 
liner Akademie  vcranstalteten  Ausgabe  des 
Aristoteles,  und  Scholia  graeca  in  Aristotelis 
Metaphysica  collegit  Chr.  A.  Brandts  (1837) 
als  zwei  ten  Theil  zu  seiner  Ausgabe  der 
Metaphysik  des  Aristoteles.  In  seinen  eignen 
philosophischen  Anschauungen  stand  Brandis 
unter  dem  Einflusse  von  Jacobi,  Schleier- 
macher  und  Schelling.  Er  starb  1867  in  Bonn. 
Trendelenburg,  A  ,  tut  Erinnerang  an  Chr.  A. 

Brandis.    (Separatabdrnck  aus  den  Berliner 

Akademieschriften)  1868. 


Christlieb  Julius,  war  1792 
in  Breslau  geboren.  dort  seit  1826  Professor 
der  Philosophie,  als  welcher  er  1874  starb. 
Er  hatte  sich  zuerst  durch  seine  gekronte 
Preisschrift:  nDie  Logik  in  ihrem  Yerhaltniss 
zur  Philosophie  geschichtlich  betrachtet" 
(1823)  bekannt  gemacht,  dann  in  der 
Schrift  nUeber  Schleiermacher's  Glaubens- 
lehre"  (1824)  den  Nachweis  geliefert.  dass 
nach  den  Principien  Schleiermacher  s  der 
vollendete  Mensch  nicht  in  der  Mitte,  sondern 
nnr  am  Endc  der  Geschichte  erscheinen 
konnte.  In  seinem  ^Grundriss  der  Logik" 
(1829)  und  in  dem  sich  daran  anschliessen- 
den  ^System  der  Metaphysik"  (1834),  welches 
hauptsftchlich  speculative  Theologie  nnd 
Grundlage  fUr  die  Ethik  ist,  zeigt  er  sich 
im  Wesentlichen  auf  der  logisch  -  metaphy- 
sischen  Grundlage  des  Hcgel'schen  Systems 
stehend,  indem  er  damit  Ideen  der  fruhern 
Schelling'schen  Philosophie  und  Anschauungen 
von  H.  Steffens  verbindet,  ohne  doch  seine 
philosophische  Selbstst&ndigkeit  einzubtlssen. 
Eine  beabsichtigte  „  Geschichte  der  Philo- 
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gophie  seit  Kant"  began n  er  im  ersten  Bande 
(1842)  mit  einer  Uebersicht  des  Entwickelungs- 
ganges  der  Philosophic  in  alter  und  mittlerer 
Zeit,  ohne  die  Arbeit  weiter  fortzuftihren. 
Noch  erschien  von  Braniss  eine  Schrift: 
„Die  wissenschaftliche  Aufgabe  der  Gegen- 
wart  als  leitende  Idee  im  akademischen 
Studium*  (1848). 

Klefke.  C.  A.,  die  geschichtspbilosophiflche  Welt- 
anschauung von  Braniss.  1849. 

Bradwardine,  siehe  Thomas  von 
Bradwardine. 

Brastberger,  Qebhard  Ulrich,  war 
1754  zu  Uussenstadt  (im  WurttembeTgiBchen 
OberamteHeidenheim)  geboren,  1779  Kepetent 
am  theologischen  Stift  in  Tubingen,  1783 
Diakonus  in  Heidenheim,  1796  Professor  an 
der  Klosterachule  zu  Blanbenren  und  1807 
Rector  des  Gymnasiums  in  Stuttgart,  als 
welcher  er  1813  starb.  Ansser  kleinern 
philosophischen  Arbeiten  in  Zeitechriften,  ver- 
dffentlichte  Brastberger  ^Untersuchungen  fll  • : 
Kant's  Kritik  der  reinen  Veraunft*  (1790) 
und  solche  „flber  Kant's  Kritik  der  prak- 
tischen  Vernunft"  (1792)  worin  er  in  einzelnen 
Punktcn  Widerspruch  gegen  Kant  erhob,  sich 
aber  zngleich  Bestimmungen  des  Systems  der 
kritischen  Philosophic  aneignete.  In  seinen 
„  Untersuchungen  fiber  den  Grnnd  unsers 
Glaubens  an  Gott  und  unseTe  Erkenntniss 
von  ihm*  (1802)  bestreitet  er  das  fUr  das 
Dasein  Qottes  von  Kant  aufgestellte  sogenannte 
moralische  Argument  una  gelangt  zu  dem 
Ergebniase,  Kant  habe  uns  weder  theoretisch 
etwas  genommen,  noch  auf  der  praktischen 
Seite  etwas  gegeben;  Kant's  Gegcnsatz  gegen 
den  Dogmatismus  beruhe  im  Weaentlichen 
auf  eincm  Wortstreit,  und  bei  einiger  Nach- 
giebigkeit  von  beiden  Seiten  sei  eine  Ver- 
standigung  nioglich,  und  es  bleibe  sonach 
eben  Alles  beim  Alten,  d.  h.  bei  der  seit- 
herigen  Leibniz -Wolff'schen  Metaphysik  oder 
bei  einem  philosophischen  Synkretismus,  der 
keiner  Partei  gefiel. 

Bromley,  Thomas,  gehSrte  in  der 
zweiten  Halfte  des  17.  Jahrhunderts  (er  starb 
1791)  als  ein  Schiller  von  John  Pordage  zu 
den  „theosophischen  Naturphilosopha8ternu, 
welche  von  Jacob  Bdhme  angeregt  waren, 
und  ist  der  Hauptapostel  des  „Philosophus 
Teutonicus"  in  England  gewesen. 

Brontinos  ans  Metapontum  (in  Groas- 
griechenland)  war  ein  Anhanger  des  Pytha- 
goras, welcher  dessen  Tochter  Theand 
geheirathet  haben  soil.  In  spatcrer  Zeit 
wurde  uuter  seinem  Namen  ein  Werk  „ttber 
den  Verstand  und  die  Vernunft"  verbreitet, 
woraus  ein  Bruchsttlck  erhalten  ist 

Bronssais,  Francois  Josef  Victor, 
war  1772  in  Saint  Malo  geboren,  hatte 
Medicin  studirt  und  einige  Jahre  als  ChiTurg 
auf  der  See  zngebracht,  war  dann  1799  nach 
Paris  gekommen  und  mit  dem  Anatomen  und 
Physiologeu  Bichat  und  dem  Irrenarzt  Pinel 


bekannt  geworden,  deren  eifriger  Zubflrer 
er  war.  Spater  wurde  er  Militararzt  und 
1814  z weiter  Lehrer  am  Militarspital  in 
Val -de -Grace.  In  seiner  Schrift  TraitS  de 
tirritation  et  de  la  folic  (1828)  schliesst  er 
sich  an  die  Lehren  von  Cabanis  und  Gall 
an  und  erklart  die  Seele  ftlr  nichts  weiter 
als  das  thatige  Gehirn.   Er  starb  1838. 

Brown,  Peter,  war  ein  Zeitgenosse 
und  Gegner  von  John  Locke  und  als  Bischof 
von  Corke  und  Ross  1735  gestorben.  Gegen 
Locke  hat  er  folgende  Schriften  veroffentlicht: 
Two  dissertations  concerning  sense  and  ima- 
gination with  an  essay  on  consciousness 
(1728),  The  procedure,  extent  ant  limits  of 
human  understanding  (1729),  gegen  welche 
Schrift  Berkeley  in  seinem  „Alciphron"  seine 
Pfeile  gerichtet  hat,  und  Things  divine  and 
supernatural  conceived  by  analogy  with 
things  natural  and  human  (1733).  Seine 
Lehre  gipfelt  in  der  Erkenntniss,  dass  wir 
von  Gott  und  der  geistigen  Welt  nur  aus 
Analogie  mit  den  Sinnesgegenstanden  wissen 
und  darum  alle  unseTe  Erkcnntnisse  liber  die 
Geisteswelt  unbeatimmt  und  unBicher  sind, 
wir  also  lediglich  auf  das  Licht  der  OfTen- 
barung  angewiesen  bleiben. 

Brown,  Thomas,  war  1778  in  Kirk- 
mabreck  bei  Edinburg  geboren,  las  schon 
im  15.  Lebensjahre  die  Elemente-  der  Philo- 
sophic des  menschlichen  Geistes  von  Dugald- 
Stewart,  horte  dann  dessen  Vorlesungen  in 
Edinburg  und  erwarb  sich  dessen  Freund- 
schaft.  Als  Arzt  hatte  er  keine  grosse  Praxis 
und  beschaftigte  sich  viel  mit  Poesie  und 
Philosophic  Seine  Dichtungen  erschienen 
nach  seinem  Tode  in  vieT  Banden  (1821 
und  1822).  Als  einer  der  Grllnder  der 
Edinburgh  -  Rewiew  lieferte  er  darin  philo- 
sophische  Artikel,  unter  Andern  1803  eine 
Darstellnng  der  Pbilosophie  Kant's  und 
Untersuchungen  Ober  das  Verh&ltniss  von 
Ursache  und  Wirkung  (ankntlpfend  an  eine 
PrUfung  der  Lehre  Hume's).  Im  Jahr  1808 
wurde  er  Vertreter  Dugald  -  8tewart's  und 
1810  dessen  Nachfolger  ahj  Professor  der 
Moralphilosophie  in  Edinburg,  welche  Stelle 
er  mit  grossem  Erfolg  bis  zu  seinem  schon 
1820  erfolgten  Tode  bekleidete.  Seine  Be- 
deutung  far  die  Entwickelungsgeschichte  der 
Philosophie  liegt  im  Felde  aer  Psychologie, 
in  welcher  er  zu  den  sogenannten  Associations- 
psychologen  gehdrt.  Er  fdhrte  das  ganze  Vor- 
stellung8-  undBegehrungsleben  aiif  aaa  Princip 
deT  „ Suggestion"  d.  h.  auf  die  Erweckung 
der  ejnen  Vorstellung  durch  andere,  zurtlck, 
indem  er  zugleich  die  sogenannten  Gesetze 
der  Association  (Dauer.  Lebhaftigkeit.  Frische, 
Wiederholung,  Gewohnheit,  ausschliessende 
Verbindung,  Verechiedenheit  deT  ursprflng- 
lichen  Constitution,  Veranderung  der  leib- 
lichen  und  psychischen  Stimmung)  auf  das 
einzige  Gesetz  der  Angrenzung  {contiguity) 
zurttckfuhrt.    Die  Aufmerksamkeit  ist  ein 
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Zusammen  von  Begehren  mit  Sinneswahr- 
nehmung.  Gedachtnisakraft  1st  eine  alien 
Vorstellungen  zukommende  Eigenschaft  Seine 
zuerst  im  Jahr  1822  verflffentlichten  „Vor- 
lesungen  flber  die  Philosophic  des  menschlichen 
Geistes"  erschienen  unter  dem  Titel:  Thomas 
Brown's  Lectures  on  the  philosophy  of  human 
mind,  with  a  portrait  and  a  memoir  by  the 
Dr.  Welsh  in  19.  Auflage  1856-58  in  vier 
Ha  mien,  seine  Lectures  on  Ethics,  with  a 
preface  by  Br.  Chalmers,  1856.  In  seiner 
Ethik  werden  die  moralischen  GefUhle  auf 
den  Geaellschaftstrieb  zurtlckgefuhrt. 

Welsh,  An  account  of  the  life  and  writings  of 
;".     Thomas  Brown.  1825. 

Bracket*,  Johann  Jacob,  war  1696 
in  Augsburg  geboren,  hatte  in  Jena  studirt 
and  war  erst  Pfarrer  in  Kaufbeuren,  dann 
in  seiner  Vaterstadt,  wo  er  1770  starb.  Er 
ist  durch  seine  Schriften  der  eigentliche 
Begrunder  der  gelehrten  Bearbeitung  der 
Philosophiegeschichte  geworden,  zu  welcher 
ex  xuerst  in  dem  Werke  „Kurze  Fragen 
ausderphilosophischen  Historical 731— 1736) 
in  sieben  Banden  den  Anfang  maohte.  Darauf 
folgte  die  „Historia  critica  philosophiae  a 
mundi  incunabulis  ad  nostrum  usque  aetatem 
deducts",  (1742—1744)  in  5  Banden.  Dieses 
Werk  ist  eine  vorwaltend  vom  WolflTschen 
Standpunkt,  aber  mit  wenig  Kritik  und  ohne 
eigentlichen  Sinn  filr  historische  Entwickelung 
abgefasste  fleiasigeMaterialiensammlung.  Sein 
unter  dem  Titel  „Inslitutiones  historiae  philo- 
sophiae" (1747)  verdffentlichter  Auazug  aus 
dem  grdssern  Werke  ist  lange  Zeit  als 
Handbuch  im  Gebrauch  geblieben,  bis  das- 
selbe  durch  die  in  deutscher  Sprache  abge- 
fassten  philosophic -geschichtlichen  Arbeitcn 
von  Buhle  und  Tennemann  verdrangt  wurde. 

Bruder,  die  lautern,  oderBrllder  der 
Reinheit  (ihwdn  ec-cafa)  nannte  sich  ein 
Geheimbund  philosophischer  Manner,  der  sich 
im  zehnten  Jahrhundert  in  Bacra,  als  eine 
Art  muhamedanischer  Freimaurer  in  der 
Absichtgebildet  hatte,  das  vom  strenglaubigen 
Islam  verfolgte  freie  Denken  zu  pflegen.  Sie 
haben  das  gesammte,  den  Arabern  damals 
zugftngliche  VVissen  in  51  Abhandlungen 
encyclop&disch  zusammengefasst  Die  in  diesen 
Schriften  der  ,,lautern  Bruder"  enthaltene 
philosophise  he  Weltansicht  ruht  im  Wesent- 
licben  auf  aristotelischer  und  in  Bezug  auf 
die  Lehre  von  der  Erde  und  den  Gestirnen 
auf  ptolemaischer,  aus  dem  arabisohen 
Elmagisti  geschfipfter  Grundlage,  welche 
jedoch  mit  neuplatonischen  und  neupythago- 
raischen  Elementen  versetzt  ist  Der  Grund- 
gedanke  ihrer  Philosophic  ist,  dass  die  ganze 
Schdpfung  als  eine  in  sich  geschlossene  und 
harmonisch  gegliederte  Kette  von  Wesen  er- 
scheint,  deren  Vielheit  und  Mannichfaltigkeit 
aus  der  dem  Seienden  oder  Gott  entsprechenden 
Einheit  in  neun  Stofen  ausstrdmend  sich  ent- 
wickelt  hat,  urn  dann  in  einer  langen  Ent- 


wickelungsreihe  vom  leblosen  Stoffe  an,  durch 
die  Planzen-  und  Thierreiche  bis  zu  den 
vollkommenstcn  lebenden  Wesen,  den  Men- 
schen  und  dann  zur  Stufe  der  Engel  herauf, 
zum  gOttlichen  Einen  zurUckzustrSmeu.  Die 
von  den  Weisen  zu  Bacra  aufgebaute  makro- 
und  mikrokosmische  Weltanschauung  wurde 
im  Stillen  verbreitet,  dann  aber  von  der 
Orthodoxie  verfolgt  und  von  ihren  Anhangern 
nach  Spanien,  dem  zweiten  Culturlande  des 
arabisclien  Mittelalters,  hinilbergetragen. 

Dieterici,  Fr.,  die  Pbilosophie  dor  Araber  im 
10.  Jahrhundert  aus  den  Schriften  der  lautern 
Briider,  1858  u.  S. ,  in  acbt  Banden  (wovon 
der  erste  allgemeine  Theil  die  Einleitung 
und  don  Makrokosmos  uiithii.lt ). 

Dieterici,  Fr.,  Arutotelismus  und  Platonismus 
iin  10.  Jahrhundert  bei  den  Arabern  (Vortrag 
in  deu  Verbandlangen  der  29.  Veraammlung 
deutscher  Philologen  und  8chulmanner  im 
Jahr  1874)  1875,  S.  89-96. 

Unmet,  Claude,  war  ein  Arzt  und 
Philosoph  in  Paris,  dessen  Geburts-  und 
Todesjanr  unbekannt  ist  und  welcher  ausscr 
physiologischen  und  medicinischen  Werken 
im  Jahr  1703  oder  1704  auch  eine  philo- 
sophische  Schrift  Projet  d'une  nouvelle  me- 
taphysique  verdifentlichte,  welche  man  jedoch 
nur  aus  Tageblattern  jener  Zeit  kennt,  worin 
er  sich  als  Vorlaufer  Berkeley's  und  J.  G. 
Pichte's  zeigt,  indem  er  die  Seele  oder  das 
Ich  (le  Moi)  als  ein  Licht  von  Intclligenz 
und  Emptindung  betracbtet,  das  sich  selbst 
erleuchtet  und  inittelst  des  Bewusstseins  Alles, 
was  es  ist,  nicht  bios  inne  wird  und  erfahrt, 
sondern  selber  wirkt,  sodass  es  sich  in  den 
Ideen  alle  Dinge  intelligibel  und  empfindbar 
macht  in  Folge  der  verschiedenen  EindrUcke, 
die  sich  in  seinem  eiguen  Wesen  von  selbst 
bilden. 

Bruni,  Leonardo  (Leonardus  Are- 
tin  us),  war  1369  in  Arezzo  geboren,  woher 
er  seinen  gewdhnlichcn  Beinamen  fdhrt.  Ein 
Schfller  von  Manuel  Chrysoloras,  wurde  er 
apostolischer  Secretar  bei  den  Papstcn  Inno- 
cenz  VIII.,  Alexander  VI.  und  Johann  XXIII., 
zuletzt  Kanzlcr  der  Republik  Florenz  una 
starb  1444.  Unter  seinen  zahlreichen  Werken 
sind  diejenigen,  welche  die  Pbilosophie  be- 
rllhren,  meistens  Uebcrsetzungen.  Unter 
diesen  erschienen  gedruckt:  Aristotelis  de 
moribus  ad  Eudemum  latine,  Leonardo 
Aretino  interprete  (1475),  Aristotelis  Ethi- 
corum  libri  decern,  d.  h.  die  Nikomachische 
Ethik  (1504),  Aristotelis  Politicorum  libri  octo 
(1504),  Aristotelis  Oeconomicorum  libri (1538), 
Apologia  Socratis  (1502),  Marci  Antonini 
vita  per  Leonardum  Aretinutn  e  graeco  in 
latinum  translata  (1542).  Seine  Uebersetzung 
der  Briefe  Platon's  befindet  sich  handschrift- 
lich  in  Bibliotheken  Italiens  und  Frankreichs, 
seine  Uebersetzungcn  von  Platon's  Phaedon, 
Gorgias,  Phaedrus,  Rriton  liegen  handschrift- 
lich  in  der  Nationalbibliothek  zu  Paris.  Seine 
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„Epistolae  familiares"  wurden  vom  Abbe" 
Mdhus  (1741)  and  seine  Schrift  „de  dis- 
putalionum  usu"  von  Feuerlin  (1734)  heraus- 
gegeben.  In  letzterer  bekampft  er,  nnter  Hin- 
weisung  aaf  die  philosophischen  Meister 
Aristoteles  nnd  Cicero,  die  scholastische 
Barbarei. 

Bruno,  Filoteo  Giordano,  war  1548  zu 
Nola  in  der  Terra  di  Lavoro  (in  Campanien) 
unweit  des  Vesuvs,  ala  der  Sohn  einea  an- 
geaehenen  Kriegamannes  geboren  nnd  in  der 
Taufe  mit  dem  Namen  Filippo  genannt,  den 
er  spater  in  seinen  Scbriften  in  Filoteo 
(Gottlieb)  umwandelte,  nachdem  er  den  Namen 
Giordano  (Jordan)  als  Klosternamen  erhalten 
hatte.  Ein  Mann  aua  Ravenna  lehrte  den 
Knaben  schon  frflh,  er  aolle  zusaramen- 
gehOrige  Dinge,  z.  B.  Metalle,  mythologische 
Namen  u.  a.  w.  alphabetiach  ordnen,  um  aie 
leichter  im  Gedachtni88  zu  behalten.  Dieser 
in  die  Seele  des  Knaben  gefallene  Funke 
erwucha  apatcr  zur  Flamme  nnd  bracbte  ihn 
in  Verbindung  mit  der  Lullischen  Gedanken- 
nnd  Gedachtniaakunat  auf  ahnliche  Bestre- 
bungen,  wodurch  er  das  Dnnkel  des  Geistea- 
lebens  zn  erhellen  meinte.  In  seinem  zehnten 
oder  elften  Jabre  war  er  znr  weitern  Aus- 
bildung  nach  Neapel  gebracht  worden,  wo 
er  Logik  nnd  Dialektik  lernte.  In  seiner 
ersten  Jilnglingazeit  hatte  sich  Bruno'a  feuriger 
und  lebhafter  Geist.  nnter  dem  Einflu&se  der 
alten  Griechen  und  Romer,  poetischen  Be- 
schflftigungen  gewidmet,  ohne  bei  sich  selbst 
darfiber  zurEntscheidungkommen  zu  kdnnen, 
ob  er  sich  der  tragiscben  Melpomene  oder 
der  komiscben  Thalia  widmen  solle.  Mit 

C tender  Sinnlichkeit  hatte  er  auch  schon 
den  Taumelkelch  der  Wollust  kosten 
gelernt,  so  dass  er  noch  in  spatern  Lebens- 
jahren  sich  seiner  Triumphe  in  der  Liebe 
rUhmen  und  bekennen  konnte,  dass  auch  ihn 
die  Nymphen  geliebt  h&tten,  obwohl  ihm 
(wie  er  in  einer  seiner  Sonette  gesteht)  erst 
im  dreissigsten  Lebensjahre  der  wahre  8inn 
der  Liebe  aufgegangen  war.  Hatte  er  sich 
durch  die  Art  seiner  poetischen  Jugend- 
versucht  Feindschaften  und  Streitigkeiten 
zugezogen,  ohne  wtirdige  Gttnner  und  Ver- 
theidiger  zur  Seite  zu  haben,  die  ihn  sicher 
gestellt  h&tten;  so  glaubte  er  in  der  Ueber- 
zeugung,  dass  der  Mdnchsstand  mit  der  Frei- 
heit,  die  er  vom  Kampf  um  die  Nothdurft 
des  Lebens  gewahre,  zugleich  auch  die 
Geistesfreiheit  zu  fdrdern  im  Stande  sei,  die 
Musse  zur  Beschaftignng  mit  den  Musen  am 
Bcsten  dadurch  zu  linden,  dass  er  sich  dem 
geiatlichen  Stande  widmete  und  1563  in  das- 
selbe  neapolitanische  Kloster  ging,  in  welchem 
einst  Thomas  von  Aquino  gelebt  hatte.  Hier 
sah  er  sich,  dem  damals  ublichen  Studien- 
gange  gemass,  zu  philosophischerBetracbtung 
und  philosophischen  Stuaien  verpflichtet.  An- 
fangs  sah  er  diese  als  die  Ptlegeeltern  der 
Musen  an  und  hoffte  daraus  fur  die  Poesie 


Gewlnn  zu  Ziehen.  Bald  aber  fuhlte  er  sich 
vom  Studium  der  Phiioeophie  mit  solcher 
Lust  und  Liebe  gefesselt,  dass  bei  ihm  die 
Poesie  for  tan  der  Philosophic  dienstbar  wurde 
und  ihn  der  Enthusiasmus  jener  gdttlichen 
Liebe  ergriff,  welche  Platon  als  den  philo- 
sophischen Trieb  in  der  Person  des  Eros 
so  begeistert  und  binreissend  geschildert  hatte. 
Als  Dominikanermdnch  widmete  er  dem  Papste 
Pius  V.  eine  unter  dem  Titel  „die  Arche  Noftu 
verfasste  Schrift,  die  jedoch  nicht  mehr  vor- 
handen  iat.  Das  Klosterleben  gewahrte  ihm 
reichlich  die  Musse.  um  seinen  Wissensdurst 
zu  befriedigen.  Er  hatte  die  griechischen 
Philosophen  von  den  alteaten  jonischen  Natur- 
philosophen  bis  herab  zu  den  Nenplatonikern 
und  Neupythagoraern  studirt,  insbesondere 
aber  den  „gOttlichen  Platon",  die  Schriften 
des  Aristoteles  nnd  der  Stoiker,  sowie  das 
philosophische  Lehrgedicht  des  Homers  Lu- 
cretius grUndlich  in  sich  aufgenommen  und 
ihre  Grundgedanken  sich  angeeignet  Wie 
aber  der  Nolaner  aua  dem  wieder  belebten 
klassischen  Alterthume  reichlich  seinen  Geist 
genahrt  hatte,  so  waren  auch  die  Schrift- 
steller  seines  Zeitaltere,  welche  die  beredten 
Dolmetscber  der  aua  ihrem  mittelalterlichen 
Winterschlafe  wieder  erwachten  Naturstudien 
gewesen,  seine  Lehrmeister  geworden.  Er 
hatte  aus  dem  Wissensschatze  seines  Zeit- 
alters  sich  einen  Reichthum  mathematischer, 
physikalischer  und  astronomischer  Kennt- 
niaae  erworben,  insbesondere  die  Kopernika- 
nische  Weltanschauung  in  sich  aufgenommen 
und  fur  schriftatellerische  Darstellung  sich 
an  den  Schriften  des  scharfsinnigen  Cardinal - 
bischofs  Nicolaus  von  Cusa  geschult,  der 
ihm  als  einer  der  grossten  SchSpfergeister 
gait,  welche  je  die  irdische  Luft  geathmet 
h&tten,  als  ein  Mann  von  bewundernswQrdig 
reichem  Geist,  der  ihm  den  Pythagoras  weit 
zu  Uberragen  schien,  ware  derselbe  nicht 
bisweilen  durch  das  priesterliche  Gewand 
getrtlbt  worden.  Nicht  minder  war  Bruno 
auf  seiner  Geistesbahn  durch  Cardano's  und 
Telesio's  Schriften  gefbrdert  worden,  deren 
Namen  er  stets  mit  Lob  erw&hnt  Wollte 
man  aus  Bruno's  Schriften  alle  Satze,  die  er 
frtlhern  Schriftstellern  entlehnt  hat,  als  frem- 
des  Eigenthum  zusammenstellen ,  so  konnte 
Bruno  ala  ein  reiner  Eklektiker  erscheinen, 
hatte  er  nicht  zugleich  den  Worth  und  die 
Verdienste  seiner  Gew&hrsmanner  mit  selbst- 
standigem  Urtheil  abzuwagen  und  zu  be- 
urtheilen  verstanden  und  alien  jenen  Lehren 
mit  originalem  Geist,  der  r&mischen  Kirche 
und  dem  Christenthum  gegenUber,  eine  bia 
dahin  unerhdrte  neue  Stellung  zu  geben  ge- 
wusat.  Der  Bruch  mit  beiden  iat  seine  eigne 
Geisteathat  gewesen;  er  iat  der  erste  philo- 
sophische Denker  gewesen,  der  sich  ganz 
ausaerhalb  des  Christenthums  atellte.  In  der 
Daratellung  seiner  Gedanken  blieb  er  auch 
als  Philosoph  ein  Dichter,  und  seine  moisten 
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Werke  m  thai  ten  zahlreiche  poetische  Ergfisse, 
welche  in  die  Prosa  eingeflochten  werden. 
Freilich  leidet  seine  Darstellung  nicht  selten 
an  Dunkelheit,  Verworrenheit  und  einem 
Ueberfluss  von  schwfilstigen  Bildern. 

Wahrend  der  sieben  Jahre  seines  Kloster- 
lebens  hatte  der  feurige  Nolaner  seinen  Ordens- 
vorgesetzten  wiederholt  durob  seine  rrei- 
sinnigen  Anschannngen  Anstoss  gegeben  und 
sollte  endlich  wegen  ketzerischer  Anschannn- 
gen fiber  die  Menschwerdung  Gottes  zur 
Rechenachaft  gezogen  weTden.  Er  verliess 
sein  Kloster  nnd  entwich  aus  Neapel  nach 
Rom,  wo  er  in  das  Kloster  della  Minerva 
aufgenommen  wurde.  Als  ihm  auch  hier 
die  Gefahr  der  Maassregelang  drohte,  verliess 
er  Rom,  warf  die  Mdnchskutte  ab  und  wandte 
sich  (1576)  zunachst  nach  Genua,  wo  er 
sich  vergebens  nach  einer  lohnenden  Thatig- 
keit  nmsah.  Daranf  begab  er  sich  nach 
Novi  bei  Savona  (im  Gennesischen  Gebiete), 
wo  er  Knaben  in  der  Grammatik  unter- 
richtete  und  einigen  Edelleuten  Vortrage  liber 
Himmelsknnde  hielt.  Nach  ffinf  Monaten 
wandte  er  sich  nach  Ycnedig,  wo  er  des 
Gelderwerbs  wegen  eine  kleine  Schrift  fiber 
die  Zeichen  der  Zeit  drucken  liess,  von  da 
nach  Padua,  Brescia  (wo  er  sein  Ordenskleid 
wieder  anlegte),  Mailand  und  trat  zu  Cham- 
bery  nochmals  in  ein  Kloster  seines  Ordens 
ein.  Da  er  sich  jedoch  bald  genug  flber- 
zeugte,  dass  auch  hier  seines  Bleibens  nicht 
sei,  reiste  er  1776  nach  Genf,  wo  er  als 
weltlicher  Gelehrter  mit  Hut  und  Degen  zu- 
rflckgezogen  lebte  und  sich  als  Corrector 
einer  Druckerei  ernahrte,  daneben  auch  cal- 
vinistische  Predigten  hdrte.  Da  er  jedoch 
von  der  rCmischen  Hierarchie  nicht  zur 
calvinistischen  Ubertreten  wollte,  fand  er 
im  dortigen  calvinistischen  Heerlager  keine 
Unterstfltzung  und  reiste  fiber  Lyon  weiter 
nach  Toulouse,  wo  er  Unterricht  in  der 
Philosophie  und  Astronomic  gab  nnd  auch 
Magister  der  freien  Kfinste  und  Professor 
der  Philosophic  an  der  Universitat  wurde. 
Als  Gegner  aller  Scholastik  konnte  er  sich 
jedoch  dem  dortigen  „ furor  scholasticus" 
gegenttber  nicht  lange  halten  und  begab 
sich  1779  nach  Paris,  wo  er  als  Lehrer  an 
der  Sorbonne  mit  solchem  Erfolg  auftrat, 
dass  er  durch  kftnigliche  Gunst  eine  Profesaur 
erbielt.  Hier  trat  Bruno  zum  ersten  Male 
als  Schriftsteller  hervor,  indem  er  ein  bur- 
leskes  satyrisches  Drama  II  candelajo  (der 
Lichtzieher)  verfiffentlichte.  auf  deasen  Titel- 
blatte  er  sich  selber  als  „Akademiker  keiner 
Akademie,  genannt  der  Vcrschmahte4*  be- 
zeichnete.  La  war  dieses  Gedicht  ein  tiber- 
mUthiges  und  derbes,  die  Regeln  des  An- 
standes  durch  Ausmalung  fippiger  und  scham- 
loser  Scenen  mit  Ffissen  tretendes  schlfipfriges 
Jugenderzeugniss,  worin  er  zugleich  der 
Dummheit  und  Heuchelei,  der  Geheimniss- 
i.  der  Stubenffelehrsanikeit  und  der 


ganzen  Verkehrtheit  seines  Zeitaltera  flber- 
haupt  einen  scharfgcschliffenen  Spiegel  vor- 
hielt  und  schliesslich  einen  italianischen  Mann 
in  der  Kutte  mit  der  Erkliirung  grfisscn 
lasst,  dass  ihm  selber  jetzt  die  Philosophie 
Kraft  und  Schwung  genug  gebe,  urn  Esel 
und  Schweine  verlachen  zu  kdnnen.  Um 
den  flberfliessenden  Reichthum  seiner  Au- 
schauungen  zu  ordnen  und  der  gahrenden 
Phantaaie  selbst  Maass  und  Ztigel  anzulegen, 
hatte  Bruno  die  sogenannte  Lullische  Er- 
findungskun8t  zu  Hfilfe  genommen,  welche 
in  der  letzten  Ilalfte  des  dreizehnten  Jahr- 
hnnderts  von  Raymundus  Lullus  (siche  den 
Artikel  „ Lullus'*),  einem  Zeitgenossen  des 
Thomas  von  Aquino,  aufgestellt  worden  war. 
Auch  Bruno  entwarf  sich  fertige  Modelle 
von  Begriffen,  wonach  alles  MOgliche  ge- 
funden,  nachgedacht  und  beurtheilt  werden 
sollte.  Die  Lullische  Kunst  war  ihm  die 
Kunst  der  Gedankenbildung,  der  Erinnernng 
und  Vergegenwirtigung  der  Vorstellungen 
und  insofern  zugleich  Gedftchtnisskunst.  Ja 
er  rflhmt  von  ihr,  dass  hier  die  Quelle  der 
Weisheit  fliease,  aus  welcher  selbst  ein  Denker 
wie  Nicolaus  von  Cusa  geschdpft  habe.  „  Der 
erste  und  hauptsachlichste  Maler  (sagt  Bruno 
in  dieser  Beziehung)  1st  die  Lebhaftigkeit 
der  Phantasie,  der  erste  und  hauptsachlichste 
Dichter  ist  die  mit  dem  Triebe  der  Gedanken- 
tiefe  gleich  ursprfingliche  oder  ihm  neu  hinzu- 
tretende  Begeisterung,  durch  deren  g5ttlichen 
oder  dem  G5ttlichen  verwandten  Anhauch 
sie  sich  getrieben  ffihlen,  das  Gedachte  an- 
gemcs8en  darznstellen.  Sie  bildet  filr  Beides 
das  nachate  Princip.  Deshalb  sind  die  Philo- 
sophen  in  gewissem  Sinne  Maler,  die  Dichter 
Maler  und  Philosophen,  die  Maler  Philosophen 
und  Dichter;  wahre  Dichter,  Maler  nnd  Philo- 
sophen lieben  sich  und  bewundern  sich 
wechselseitig.  Der  ist  kein  Philosoph,  der 
nicht  dichtet  nnd  malt.  Daher  sagt  man 
nicht  ohne  Grand:  Verstehen  heisst  Phantasie- 
gestalten  schauen,  und  Verstandnisa  ist  Phan- 
taaie oder  nicht  ohne  diesclbe.1*  Die  erste 
Schrift  Bruno's,  welche  sich  auf  die  Lullische 
Gedankenkunst  bezieht,  erschien  zu  Paris 
unter  dem  Titel  Be  cotnpendiosa  architectura 
et  complemento  artis  Raymundi  Lulli  (von 
der  kurzgedrangten  Architektur  und  Ergan- 
zung  der  Lullischen  Kunst)  1582  und  war 
dem  Venetianischen  Gesandten  Joh.  Moro  in 
Paris  gewidmet  Daran  schliesst  sich  die 
Schrift  Cantos  Circaeus  ad  memoriae  praxin 
judiciariam  ornatus  (1582).  Es  besteht  dieser 
„Circeische  Geaangw  aus  zwei  auf  die  Lullische 
Kunst  gegrfindeten  Dialogen.  Ein  drittes, 
dem  Kdnige  Heinrich  III.  gewidmetes  Werk 
Be  umbris  idearum  et  arte  memoriae  (vora 
8chatten  der  Ideen  und  der  Gedachtniss- 
kunst),  1582.  erbaut  auf  die  Lullische  Kunst 
in  wunderlicnem  Gemisch  von  tiefsinnig  phan- 
tasievollcn  Anschauungen  mit  seltaamen  Ge. 
dankenachlacken  eine  Mosaik,  deren  Grund- 
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gedanke  in  den  Sfitzen  ausgedrflckt  ist: 
IJnscrer  Natnr  gemass  sind  wir  nicht  die 
Wahrheit  selbst  and  kOnnen  folglich  auch 
nicht  die  Wahrheit  in  That  und  Wirklich- 
keit  be8itzen,  sondern  wir  sind  nur  des 
Schattens  der  idealen,  ubersinnlichen  Wahr- 
heit tbeilhaftig.  Weil  jedoch  Alles  in  den 
Dingen  geordnet,  das  HOhere  mit  dem  Nie- 
deren  durch  Mittleres  verbunden  und  Alles 
durch  eine  goldene  Kette  so  verkntlpft  ist, 
dass  das  Ende  des  Einen  mit  dem  Anfang 
des  Andern  zusammengereiht  ist;  so  vennag 
auch  dieser  Schatten,  wenn  wir  uns  seiner 
richtig  zu  bedienen  verstehen,  uns  ebenso 
wie  vom  I  limine!  herunter,  auch  zu  ihm 
hinauf  zu  fflhren.  Denn  auch  in  unsern 
Schatten  der  Ideen  gtebt  es  einen  hdchsten 
und  reichsten,  alle  in  sich  beschliessenden, 
durch  welchen  vermittelst  Zusammensetzung, 
Verminderung  und  Veranderung  im  All- 
gemeinen  alle  andern  gebildet  und  bestimmt 
werden,  der  Analogie  gemass,  die  zwischen 
dem  Metaphysischen,  Physischen  und  Lo- 
gischen  oder  dem  Vornatltrlichen,  Natfirlichen 
und  Vernflnftigen  herrscht,  wie  zwischen 
Wahrem,  Bild  und  Schatten. 

Auch  in  Paris  war  fur  Bruno,  trotz  der 
kttniglichen  Gunst,  deren  er  sich  erfreute, 
nicht  der  rcchte  Bodcn  der  ihm  zusagenden 
Wirksamkeit.  Mit  cinem  kdniglichen  Em- 
pfehlnngsschreiben  an  den  rranzdsischen 
Gesandten  Michel  de  Castelnau  (Chateauncuf) 
begab  sich  der  fahrende  Nolaner  1583  nach 
London,  wo  er  (rait  Unterbrechung  durch  eine 
dreimonatliche  Lchrth&tigkeit  in  Oxford)  als 
Gast  des  franzdsischen  Gesandten  in  dessen 
llause  zwei  Jahre  lang  znbrachte.  Er  benutzte 
diese  Musse  zut  Hcrausgabe  einer  weitern 
Reihc  von  Schriften,  von  denen  er  zwei  auf 
die  Gedachtnisskunst  sich  beziehenden  seinem 
Londoner  Gdnner  widmete,  der  ihm  London 
zu  Nola  und  die  Fremde  zur  Heimath  gemacht 
habe.  In  der  Schrift  Explicatio  triginta 
sigillorum,  quibus  adjectits  est  sigilhis  si- 
gillorttm,  welche  ohne  Ort  und  Jahr  gedrnckt, 
nach  der  Widmung  jedoch  im  Hause  Castel- 
nau's  und  wahrscheinlich  1582  verfasst  ist, 
kann  Bruno  das  Geheimniss  gewisser  GaliUer 
nicht  begreifen,  welche  pldtzlich  zu  grossen 
Gottesgelehrten  geworden  und  durch  Hftnde- 
auflogen  Andere  zu  gleicher  Vollkommenheit 
erhoben  haben  sollen.  Nachdem  er  gewisse 
UbernatUrliche  Erscheinungen  im  Geistesleben 
der  Menschen,  wie  Ferngesichte,  Visionen, 
magische  Wirkungen,  plfltzliche  Heilungen 
in  dieselbe  Klasse  gebracht  hat,  reiht  er  in 
diese  auch  die  aus  wollustiger  Erregung  der 
Phantasie  im  Schlafe  entspringenden  Ge- 
schlechtsgeluste.  die  der  Wahnglaube  ala 
Wirkung  bSser  Geister  fasse,  und  sieht  endlich 
auch  die  erfindungsreichen  religidsen  Apo- 
kalyptiker  an  derselben  widrigen  Melancholie 
leiden,  so  dass  sie  sich  von  den  andern  Ge- 
nannten  nur  durch  die  Verschiedenheit  ihres 


WollustgefUhles  unterscheiden.  Eine  andere 
Schrift  voll  derber  Satyre  und  humoristischer 
Ironie  gab  Bruno  im  Jahr  1584  in  ita- 
lienischer  Sprache  unter  dem  Tit  el :  Space  in 
delta  bestia  trionfantc  (Vertreibung  des  tri- 
umphirenden  Thiers,  d.  h.  deT  allgemein 
menschlichen  Niedertrftchtigkeit)  in  drei 
Dialogen  herauB.  Das  Ganze  soil  eine 
moralphilosophische  Allegorie  sein,  worin  er 
den  von  seinem  Gdtterrath  umgebenen  und 
namentlich  vom  Gotte  Momus  unterstOtzten 
Herrscher  des  Olymp  mit  einer  andern  An- 
ordnung  des  Sternenhimmels  zugleich  eine 
Reform  und  Reinigung  des  menschlichen 
Lebens  vornehmen  lasst  Unter  den  Formen 
und  Thiernamen  von  48  Sternbildern  stellt 
eT  Gruppen  von  Tugenden  und  Last  em  vor. 
Die  Verkehrung  des  Naturgesetzes  sei  keine 
Handlung  der  Religion  una  (lbernattlrlichen 
Frdmmigkeit;  der  Keuschheit  und  Enthalt- 
samkeit  komme  an  und  fur  sich  allerdings 
Werth  und  Verdienst  zu,  aber  von  den 
Gesetzen  der  Natur  sich  lossagend,  werde 
sie  zum  Irrwahn  von  Thoren,  wfthrend  sie 
dem  Drange  der  Natur  folgend  zum  mensch- 
lichen Umgange  und  zu  ehroarer  Befriedigung 
Anderer  beitrage.  Jupiter  beabsichtigt,  unter 
den  Menschen  jenes  Gesetz  der  Natur  wieder- 
berzu8tellen,  wonach  es  jedem  Manne  erlaubt 
sei,  so  viele  Weiber  zu  haben,  als  er  ern&hren 
und  befruchten  kdnne,  da  es  etwas  Ungerechtea 
und  Naturwidriges  sei,  in  eine  schon  be- 
fmchtete  und  schwangerc  Fran  oder  in  den 
Schooss  leichtfertiger  Dirnen  jenen  menschen- 
schOpferischen  Samen  zu  ergiessen,  welcher 
nelden  zu  erwecken  und  die  leeren  Sitze 
des  Empyraums  auszuftillen  vermdge.  Die 
n&chstfolgende  italienische  Schrift  Cabala  del 
cavallo  Pegaseo  con  Paggiunta  deVasmo 
Cillenico  (Rilnke  des  Pegaseischen  Rosses, 
mit  einem  Anhang  vom  Cillenischen  Esel) 
1585,  ist  eine  ironisch  -  humoristische  Ver- 
herrlichung  der  GlOckseligkeit  des  geistigen 
und  geistlichen  Eselthums  und  des  mit  der 
Unwissenheit  grossthuenden  KOhlerglaubens. 
Auf  eine  Widi  nung  an  den  Bischof  von 
Casa  Marciano  folgt  ein  Sonett  zum  Lobe 
des  Esels,  und  in  Prosa  wird  dann  ausgefQhrt, 
dass  der  ideale  und  kabalistische  Esel,  der 
in  biblischen  und  Profanschriften  vorkommt, 
nichts  anders  ist,  als  das  allgemeine  Princip 
des  Eselthums  tlberhaupt,  die  Eselei  in  jeder 
Gestalt  und  Verkleidung.  thierische  und 
menschliche,  gemeine  una  vornehme.  In 
anderer  Stimmung  zeigt  sich  der  poetische 
Genius  des  philosophischen  Freidenkers  in 
dem  gleichfalls  aus  Sonetten  und  Prosa  ge- 
mischten  Bnche:  Degli  eroici  furori  (doer 
die  heroische  Raserei  oder  den  Enthnsiasmus 
gdttlicher  Liebe)  1585.  Der  philosophische 
Dichter  will  darin  die  berecntigte  Sinnen- 
gluth  der  Liebe  zur  Entzttckung  rein  geistiger 
Liebe  erhoben  wissen,  welche  dem  Menschen 
die  Pforten  der  Wahrheit  5ffne  und  als 
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Einklang  aller  GegensHtze  ihn  mit  Gott 
vereinige.  Er  findet  es  eines  Mannea  un- 
wllrdig,  wie  Petrarka  nach  einem  Weibe 
za  schmachten  und  demaelben  alle  Gahen 
und  Energie  einer  grossen  Seele  za  opfern, 
die  dem  8treben  nach  dem  Gdttlichen  ge- 
widraet  werden  kdnnten.  Weiakeit,  welche 
Schonheit  and  Wahrheit  zugleich  ist,  sei  der 
Gegenstand,  den  der  wahre  Held  verehrt 
Liebt  ein  Weib,  wenn  ihr  wollt,  aber  ver- 
gesst  nicht,  anch  ein  Verehrer  des  Unendlichen 
zu  sein!  Wahrheit  ist  die  Nahraog  jeder 
Heldenseele,  ihr  nachznjagen  die  einzig 
wilrdige  Beach&ftigung  einea  Heldeo. 

In  den  Mittelpunkt  der  Weltansicht 
des  Nolaners  fUhren  una  drei  andere  im 
Jahr  1584  zu  London  in  italienischer  Sprache 
herauagegebene  Schriften,  deren  erste  er 
La  cetia  de  le  ceneri  (daa  Aachermittwochs- 
raahl)  betitelt e,  weil  die  ftlnf  Geaprache,  aua 
denen  sie  besteht,  bei  oinem  Gastmahl  am 
Aschermittwochstattgefunden  hatten.  Preuude 
Bruno's  unterreden  sich  darin  mit  ubcr- 
achwanglicher  Bewunderung  des  Nolanera 
Uber  dessen  Weltanschauung.  In  einer  zweiten 
Schrift  dieaerGruppe,  einen  Platon'a  wllrdigen 
Dialog  unter  dem  Titel:  Delia  causa, 
principio  ed  uno  (Ueber  die  Ursache,  da8 
Princip  und  das  Eine)  wird  mit  lyrischcr 
Begeisterung  die  anendliche  and  hdchste 
Eioheit  als  der  inwohnende  Grund  und  das 
Wesen  der  Dinge  gefeiert,  nachdem  er  in 
der  Einleitung  ebenso,  wie  er  bereits  im 
„Aschermittwochsmahlu  gethan  hatte,  ein 
ausschweifendes  Lob  der  damala  fUnfzig- 
jahrigen  jungfr&ulichen  KOnigin  England 
angeatiramt  hatte.  Im  Uebrigen  ist  die8e 
Schrift  die  eigentliche  Summe  der  philo- 
sophischen  Anschauungen  Bruno's,  zu  welcher 
seine  Qbrigen  Lehrdarstellungen  nur  Neben- 
partieen  hinzubringen.  Sie  ist,  nachdem 
Fr.  H.  Jacobi  in  seinen  Briefen  tiber  die 
Lehre  des  Spinoza,  in  der  ersten  Beilage 
einen  guten  Auszug  daraus  gegeben  hatte, 
neuerdings  als  53.  Band  der  „PhiIo8ophischen 
Bibliothek"  von  A.  LaBson  in  deutscher 
Uebersetzung  und  mit  erlauternden  An- 
merkungen  versehen  herau&gegeben  worden 
(1871).  Die  dritte  Schrift  dieser  Gruppe 
unter  dem  Titel:  Del'  infinite,  imiverso  e 
mondi  (Uber  das  Unendliche,  das  All  und  die 
Welten)  entwickelt  vorzugsweiae  Bruno's 
Naturanschauung,  und  zwar  zuniichat  durch 
Widerlegung  entgegenatehender  Mcinungen, 
namentlich  Aristotelischer  Lehren,  welche 
damala  noch  einen  grossen  Theil  der  wisaen- 
schaftlichen  Geister  beherrschten.  Mit  Uber- 
stromendem  Selbstgefiihle  hat  sich  zugleich 
Bruno  in  den  letztgenannten  Schriften  uber 
seine  Person  und  seine  Geisteathaten  in 
einer  Weiseausgelassen,  diean  philosophischen 
Uochmuth  und  Verwegenheit  grenzt.  Auch 
in  einer  ohne  Jahr  una  Ort  gedruckten  und 
wahrscheinlich  gegen  den  Schlusa  seines 


A  life  nth  alts  in  England  abgefassten  latei- 
niachen  Anrede  au  die  Universit&t  Oxford 
liegt  etwas  Marktschreierisches  in  der  Weiae, 
wie  er  sein  Licht  auf  den  Schetifel  atellt. 

Indem  Bruno  die  kopernikaniache  Welt- 
anachauung  nach  dem  Princip  der  Einheit 
von  Stoff  und  Form  erweiterte,  erfaaste  er 
den  Gedanken  der  all -einen  Unendlichkeit 
des  Universums.   Das  Eine  in  Allem,  die 
Anschauung  von  der  unendlichen  Wirkung 
der  unendlichen  Ursache  ist  der  Grundge- 
danke,  worin  die  Weltanschauung  Bruno's 
wie  im  Kcime  verschlossen  raht.    Es  ist  die 
Eine  und  hdchste  schftpferische  Ursache,  die 
nicht  minder  in  Metallen,   Prlanzcn  und 
Thieren,  wie  im  Menschen  ala  hdchatem  Welt- 
gebilde  wirkt.    Darom  eracheint  dem  All- 
EioheitalehTer  das  Denken  als  eine  Kunat 
der  Seele,  durch  inncre  Schrift  ebendaaaelbe 
im  Geiate  darzustellen,  was  die  Natur  flusser- 
lich  durch  die  Weltdinge  als  eine  fiuasere 
Schrift  zur  Erscheinnng  bringe.    Waa  nicht 
selber  erste,  unendliche  Ursache  iat,  daa  hat 
ein  eratea  Princip  und  eine  erste  Ursache, 
welche  Gott  ist.   Die  erste  Ursache  und  der 
erste  Grund  kdnnen  an  und  filr  aich  nur 
wie  im  Spiegel  oder  im  Schatten  und  ver- 
neinungaweiae  erkannt  werden.  Ein  Anderes 
ist  es  dagegen  um  ihre  Betrachtung,  wiefern 
sie  spurweise  entweder  die  Natur  selbat  aind 
oder  doch  im  Schoosse  der  Natur  wiedcr- 
leuchten.  Wollen  wir  indessen  des  deutlichen 
VerhSltnisses  halber  den  in  seiner  einfachen 
Wesenheit  und  stofflosen  Natur  schlechthin 
verborgenen,  aich  selber  allein  bekannten 
und  von  keinem  Geachopf  erreichbaren  Gott 
in  ienen  Beziehungen  auffassen,  wodurch  er 
sich  den  Dingen  mittheilt  und  sich  in  sie 
ergiesst  und  woraus  sein  eigncs  Sein  mit 
Nothwendigkeit  gefolgert  wird;  so  sagen 
wir,  dass  er  die  allgcmeine  Subatanz  sei, 
wodarch  Alles  ist,  die  Wesenheit  als  aller 
Wesen  Quelle;  die  Wahrheit,  durch  welche 
Alles  wahr  iat  und  an  welcher  in  der  Reihen- 
folge  der  Dinge  Alles  Theil  liat;  das  Eine 
Grdsste  oder  die  Groase  8chlechthin,  alles 
Guten  Gilte,  aller  Grflnde  Grund,  aller  Ur- 
sachen  bewirkende  Ursache,  der  Elemente 
Ordner,  der  in  seiner  Unendlichkeit  den 
unendlichen  Raum  mit  unendlich  empfdng- 
licher  Kraft  befruchtet,  die  thatige  Allmacht 
und  Vollkommenheit,  der  schdpferiache  Geist, 
der  durch  seinen  Willen  Alles  zum  Ziele 
fuhrt  und  ohne  Gegenaatz  und  Unterachied 
in  sich  selbst  die  Ueberwesenheit  ist,  in 
welcher  alle  Gegens&tze  aufgehoben  sind  und 
in  Einheit  zusammenfallen,  welcher  Alles  ist, 
was  er  sein  kann,  und  als  der  Grund  des 
Seina  schlechthin  Allem  das  Sein  giebt.  Was 
aber  die  Ursachen  und  Grtlnde  in  der  Natur 
betrifft,  so  sind  drei  Ursachen:  wirkende 
Ursache,  Formursache  und  Endursache.  Die 
wirkende  Ursache  in  der  Natur  ist  der  all- 
gemeine  Verstand  der  Weltseele,  welche  die 
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allgemeine  Form  der  Welt  ist   Ala  inner- 
licher  Werkmeister  undKtinstler  erfilllt  dieser 
Ver statu!  das  All,  indem  er  ala  Formuraache 
von  innen  heraua  die  formloae  Materie  bildet. 
Endursache  iat  die  Vollkommenheit,  die  das 
Ziel  der  wirkenden  Ursache  iat    Ftlr  die 
Weltseele  ala  tbfttige  nnd  wirkende  Form 
bildet  die  Materie  die  ewige  Unterlage,  worin 
jene  aich  ala  in  einem  formloaen,  darnm  aber 
doch  nicht  kraftlosen  Stoffe  auswirkt,  einem 
Stoffe  jedoch,  der  nicht  mit  den  Sinnen  wahT- 
genommen,  aondern  nur  im  Geiste  geschant 
werden  kann.   Daa  erste  Princip  oder  die 
erate  Ursache   enthftlt  also   zugleich  die 
Materie  in  sich ;  denn  AUea,  was  aein  kann, 
iat  in  der  ersten  Ursache  enthalten.   In  ihr 
sind  Thfitigkeit  nnd  Vermdgen,  Mdglichkeit 
und  Wirklichkeit  eins  und  dasselbe  nnd  un- 
zertrennlich    von    einander.     Ala  Gottes 
lebendigea  Bild  iat  die  unerzengte  Natur  AUes 
anf  einmal,  was  8ie  sein  kann.    Da  aber  die 
Individnen  nnd  ihre  Theile  und  Eigenschaftcn 
beatandig  wecbseln,  so  iat  die  eracheinende 
Welt  das  Werdende,  welchem  gegenllber 
Gott  das  Seiende  int.   In  der  reinen  Einheit 
des  Seins  1st  auch  die  Materie  von  der  Form 
nicht  verschieden;  sie  ist  aelber  alle  Form, 
die  ana  aich  selbst  die  nnendliche  Mannich- 
faltigkeit  von  Formen  hervorbringt.  Daa 
Eine,  unermeasliche,  nnendliche  All  ist  uber- 
all ganz  und  das  Ueberall  selbst  und  die 
Mitte  und  deT  Umkreis  selbst   Alle  Ver- 
anderung  im  All  geht  nicht  auf  das  Sein 
selbst,  sondern  nur  auf  die  Weise  des  Seins. 
Ist  nun  aber  gleich  Alles  in  AUem,  so  ist 
das  All  doch  nicht  ganz  und  auf  alle  Weise 
in  einem  Jeglichen.   Die  nnendliche  Vielheit 
der  Weaen  findet  sich  im  unendlich  Einen 
nicht  etwa  wie  in   einem  Behalter  oder 
Raume,  aondern  gleich  den  Saften  und  dem 
Blnte  un  Leben  des  Leibes.  Dadnrch  aber, 
dass  das  Eine  zahlloae  Arten  und  Gesclilechter 
und  eine  Unendlichkeit  einzelner  Dinge  her- 
vorbringt, nimmt  daa  Eine  ftlr  sich  aelbat 
keine  Zahl,  kein  Maasa,  kein  Verhaltniss  an, 
sondern  bleibt  untheilbar  Eins  und  dasaelbe 
in  alien  Weaen,  Spur  nnd  Siegel  dea  Un- 
endlichen  iat  uberall,  auch  in  una;  nur  von 
einzelnen  Dingen  konnen  wir  sagen,  dass  sie 
endlich  aeien,  wenn  wir  aie  losldsen  kdnnten 
und  wenn  nicht  das  Ganze  in  ihnen  gegen- 
wllrtig  ware,  wie  das  Leben  des  Thiers  in 
alien  Gliedern  desselben.   Da  iedoch  allea 
Wirken  des  Unendlichen  nicht  bios  Einheit, 
aondern  zugleich  Scheidung  und  Gegenaatz 
iat,  und  nur  durch  diesen  sich  Eigenheit  be- 
haupten  kann,  so  findet  man  nirgenda  zwei 
gleiche  Dinge,  weder  an  Grosse  oder  Ge- 
wicht,  noch  an  Stimmc  oder  Bewegung.  Nnr 
im  Einklang  mannichfaltiger  Tdne,  nnr  im 
Wechsel  von  Hdhe  und  Tiefe,  von  Pauaen 
und  raschem  Gang,  von  Lange  und  Kurze 
der  Klftnge  bildet  aich  die  grosse  Symphonie 
des  unendlichen  lebendigen  All,  deasen  Seele 


und  Mittelpunkt  uberall  ist,  wo  sich  in 
mannichfaltiger  Ordnung  und  in  den  Gegen- 
sfitzen  Vcraflhnung  und  Friede  findet  Dm 
die  unvergfingliche,  und  fur  alle  Formen 
empfangliche  Materie   und   Subatanz  der 
Dinge  doch  nicht  alle  Formen  in  Einem 
Augenblick  aufnehmen  kann,  so  geschieht 
dies  in  bestandiger  Verftnderung  nach  und 
nach,  in  bestandiger  Erneuerung  und  Wieder- 
geburt  des  Lebens  im  All.   Aber  Alles  hat 
am  Leben  Antheil,  und  wo  wir  aagen,  dass 
etwa8  etirbt,  ist  dies  nur  ein  Hervorgang  zu 
neuem  Daaein ;  das  Aufldsen  der  einen  Ver- 
bindung  ist  daa  Eingehen  einer  neuen.  Nichts 
vermag  aus  dem  Alles  umfaasenden  Ganzen 
weggerissen  zu  werden.  Waa  daa  Eine  zer- 
atftrt,  erhfilt  des  Andern  Leben,  und  des 
Einen  Tod  ruft  des  Andern  Dasein  in's 
Leben.    Das  Licht  iat  die  erste  Subatanz, 
daa  Bild  dea  ewigen  Lebens.  Im  unermess- 
lichen  Raume  aber  haben  wir  zunachat  den 
Gegensate  des  Warmen  und  Kalten;  die  Er- 
acheinung  des  einen  ist  das  Feuer,  die  des 
andern  daa  Wasaer.  Sie  musaen  Uberall  8ich 
linden ;  jenachdem  aber  das  erstere  oder  das 
andere  vorwiegt  nennen  wir  die  Weltkfirper 
Sonne  oder  Erde.   Die  Sterne  sind  Glieder 
des  Universnma,  die  sich  aus  nathrlichem 
Willen  gegen  einander  bewegen;  die  kalten 
bedttrfen  der  Wfirme,  die  feurigen  der  Er- 
friachung  und  beides  gewinnen  sie  von  ein- 
ander.   Planeten  und  Sonnen  sind  nicht 
leere,   unfruchtbare  Massen,  sondern  die 
lebendigen  Wohnatatten   beseelter  Wesen. 
Und  wie  die  GeschSpfe  der  feuchten  kalten 
Erde  durch  das  warme  Sonnenlicht  belebt 
werden,  so  bedflrfen  die  Sonnenbewohner 
der  Erfrischung  durch  die  Planeten.  Be- 
trachten  wir  die  Erde  als  ein  Ganzea,  so  be- 
findet  aich  daa  Waaser  nicht  ober-  oder 
ausserhalb,  sondern  innerhalb  derselben;  denn 
auch  die  Luft  gehdrt  zu  ihr,  und  diese  sowie 
einzelne  Bergesgipfel,  sind  das  Aeuaserste, 
wahrend  Quellen  und  Strdme  wie  Adern 
ihrea  gdttlichen  Leibes,  Wolken.  Winde,  Fluth 
nnd  Ebbe  wie  ihr  Ein-  und  Ausathmen  er- 
8cheinen.  Pflanzen  und  Thiere  sind  lebendige 
Bilder  der  Natur,  welche  selber  nichta  and  ore 
ist.  als  Gott  in  den  Dingen,  in  einem  Jeg- 
lichen nach  dessen  Fa88ungskraft  offenbar. 
In  der  Mitte  des  Lebena  zwiachen  Gdttlichem 
und  Irdischem  steht  der  Mensch,  an  Beiden 
Theil  habend.   Er  ist  das  Band  der  Welten 
nud  zeigt  in  seinen  Trieben  und  Kr&ften  alle 
Arten  des  Seins,  alle  Formen  der  Natur. 
Die  Seele  lebt  im  ganzen  Kdrper,  wie  die 
Weltseele  in  der  ganzen  Natur.  Bei  der  Er- 
zeugung  und  Geburt  breitete  sich  deT  bauende 
Geist  in  die  Masse  ans,  vom  Herzen  ana 
sein  Gewebe  beginnend;  dorthin  schlingt  er 
die  Fftden  zurtlck,  urn  wieder  auszuscheiden 
und  sich  in'a  Centrum  zurnckzuziehen ,  von 
dort  aber  sich  wieder  in  daa  unendliche 
Leben  der  Welt  einzusenken,  im  Fortgange 
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des  Lebens  eines  neuen  Qeachickes  gewirtig. 
Dieses  Leben  hienieden  iat  nur  Tod,  und 
Sterben  des  wahren  Lebens  Erwachen.  Doch 
entsteigen  nicht  Alle  dem  Kerker  des  Leibes, 
Mehrere  sinken  in  die  dnnkle  Tiefe  hinab, 
ihrer  Masse  erliegend  und  der  gOttlichen 
Flamme  baar.  Mit  ursprtlnglichem  Licate 
aber  ist  unsere  Seele  begabt,  wie  die  Welt- 
seele.  Diese  filhrt  uns  auch  das  Abwesende 
sichtbar  vor,  so  dass  wir  tr&umend  Gestalten 
sehen,  deren  Sicbtbarkeit  dem  Lichte  ent- 

auillt,  welches  dem  Leben  eingeboren  ist 
o  ist  der  Sehende  nnd  das  Licht  Eins,  ein 
sehender  Spiegel,  welcher  die  Formen  der 
Natur  nicht  bios  in  sich  aufhimrat,  sondern 
sie  auch  selbstthiltig  zusammenfugt.  Nicht 
durch  Zufall,  sondern  durch  Vernunft  will 
der  ("Joist  geleitet  sein,  nnd  dazu  muss  er 
offenen  Sinnes  in  die  Welt  blicken,  um  in 
diesem  Spiegel  das  Bild  nnd  Gesetz  Gottes 
nnd  somit  diesen  selbst  zn  erkennen  und  die 
hdchste  Harmonie  mit  sinnlichem  Ohr  zu 
geniessen.  Sein  Sehnen  nnd  Hoffen  gilt  der 
iTnendlichkeit,  der  allformenrcichen  Er- 
scheinung  des  allformenreichen  Gottes.  Dieses 
erkennend  geht  der  Mensch  in  Gott  aber, 
um  Alles  zu  werden,  wie  dieser  Alles  ist. 
Sinneswahrnehmnng  nnd  Phantasie,  Veratand 
und  geistige  Intelligenz  sind  die  vier  Stnfen 
der  Erkenntniss.  Auf  der  hdchsten  Stufe 
gewinnt  der  Geist  Alles  in  Einer  Anschauung. 
Leben,  Licht,  Sinn  und  Begriff  sind  Ein 
Wesen,  Eine  Kraft,  Eine  That,  das  AU-Eine. 
Wer  dieses  nicht  sucht  und  findet,  der  thut 
Nichts  und  weiss  Nichts,  denn  in  ihm  haben 
wir  Alles  zumal.  Das  Gute  ist  das  Eine,  das 
Seiende,  das  Gottliche;  das  Base,  dasNicht- 
seiende,  welches  Gott  nicht  zukommt.  sondern 
nur  im  Endlichen  als  Mangel  una  Gegen- 
satz  ist  und  fur  sich  keine  Wesenheit  hat, 
sondern  nnr  als  Abwesenheit  des  Guten,  als 
ein  Nichtsein  im  Seienden  erkannt  wird. 
Wer  vom  Guten  abfallt,  entfernt  sich  von  sich 
selbst  nnd  wird  durch  die  Kette  des  Irrthums 
nnd  der  Begierde  gefesselt.  1st  aber  die 
Seele  in  ihr  selbst  durch  die  Kraft  des  Guten 
wiedergeboren,  dann  findet  sie  nur  die  wahre 
Freude  an  sich  und  an  der  Welt  Im  sitt- 
lichen  Gebiete  hat  die  Wahrheit  die  erste 
Stelle,  denn  sie  ist  das  Eine  und  Gute  vor 
Allem,  in  Allem  und  fiber  allem  Besondern. 
Weisheit  ist  das  Streben  nach  der  Wahrheit 
und  ihr  thfitiges  Vermogen,  die  Gerechtigkeit 
ist  des  Gesetzes  Herrschaft  und  Verwaltung. 
Wo  aber  Wahrheit,  Gesetz  und  Gerechtig- 
keit sind,  da  darf  die  Tapferkeit  mit  Duldnng, 
Hochherzigkeit  mit  Langmuth  nicht  fehlen. 
Der  Mensch  soil  nicht  denken,  ohne  zu 
handeln;  Erkennen  und  Handeln  aber 
vollenden  sich  in  der  Liebe.  Was  wir  ver- 
das  lieben  wir,  und  was  wir  lieben, 
en  wir,  das  wird  Eins  mit  uns.  Gleich- 
dem  Feuer  vermag  die  Liebe  Alles  in  sich 
zu  verwandeln,  nnd  wo  sie  im  Qeiste  des 


Menschen  einkehrt  wird  er  Gottes  voll.  Die 
Begeisterung  der  Liebe  ist  aber  kein  Ver- 
gessen,  sondern  ein  stetes  Erinnern,  ein  Ver- 
langen  nach  dem  Schdnen,  um  in  dasselbe 
verwandelt  zu  werden.  Das  Ziel  der  Liebe 
ist  die  gOttliche  Schflnheit,  die  sich  den 
Seelen  mittheilt.  Wie  wir  unserer  Natur 
nach  in  Gott  sind,  der  unser  Wesen  und 
Leben  ist,  so  sind  wir  es  durch  die  Liebe 
auch  mit  unscrm  Denken,  Wollen  und 
Hand  ein.  Die  Liebe  ist  die  Gottheit  selbst; 
sie  ergiesst  sich  in  alle  Dinge,  und  alle 
Dinge  streben  zu  ihr  hin,  so  dass  sie  sich  in 
Allem  geniesst 

Dies  ist  der  Kern  der  Weltanschauung 
des  Nolaners,  wie  er  sie  in  den  bis  dahin 
erw&hnten  Schriften  dargelegt  hat  Er  wollte 
darin,  wie  er  ausdrUcklich  erklArt,  das  philo- 
sophische  Alterthnm  mit  der  Nenzeit  ver- 
k  n  up  fen,  Heraklit  und  Parmenides,  Pytha- 
goras und  Demokrit,  Platon  und  Aristoteles, 
Epikur  und  Zenon,  die  neuplatonische  Theo- 
sophie  und  die  Scholastik  des  Mittelaltcrs 
mit  einander  versfthnen  und  auf  diesem  Wege 
zugleich  durch  Aufnahme  und  Verwerthung 
der  neuerrungenen  Naturkenntnisse  seines 
Jahrhnnderts  und  der  kopernikanischen  Welt- 
anschauung eine  ebensowohl  vorwftrtsschrei- 
tende,  als  ruckwfirtsgreifende  Philosophic 
grflnden.  Er  phantasirte  fiber  die  Welt,  die 
er  mit  dem  Ange  des  Dichters  anschaute 
und  blieb  darum  im  Grunde  auch  nnr  der 
fahrende  Ritter  einer  phantastischen  Natur- 
weisheit .  welche  Bchon  im  nficbsten  Jahr- 
hundert  durch  die  methodischeren  Reform- 
bestreben  von  Bacon  und  Descartes  in  Schatten 
gestellt  wurde.  In  Bruno's  Geiste  liefen  die 
Fftden  der  gesunden  Bildung  zusammen, 
welche  als  fruchtbarer  Gewinn  desklassischen 
Alterthums  zu  der  krankhaften  oder  heuch- 
lerischen  Naturverachtnng  des  Mittelalters 
ein  wohlthHtiges  Gegengewicht  bildete,  um 
einer  reifern  und  freiern  Bildung  und  Welt- 
anschauung den  Weg  zu  bahnen.  Als  der 
Enthusiast  des  begeisterten  Glaubens  an  die 
erldsende  Macht  dieser  neuen  Lebensansicht, 
die  sich  auf  den  Trflmmern  des  zusammen- 
sturzenden  Geb&udes  der  mittelalterlich- 
kirchlichen  Weltansicht  erheben  sollte,  hat 
Bruno  seine  Stellung  und  Bedeutnng  in  der 
Geschichte  der  Philosophic;  er  war  ein  scharf 
ausgepr&gter  Charakter,  bei  welchem  die 
perstinliche  Ueberzeugnng  zugleich  Leiden- 
Bchaft  des  Herzens  war,  einer  jener  kochenden, 
vulkanischen  Naturen,  wie  solche  in  cultur- 
geschichtlichen  Uebergangsepochen  als  pro- 
phetische  Verkllndiger  der  in  ihnen  g&hrenden 
Neuzeit  auftreten,  ohne  fihig  zu  sein,  den 
im  Innern  gfthrenden  Sturm  und  Drang  zn 
ruhiger  Verstandesklarheit  herauszngestalten. 

Bruno's  Aufenthalt  in  England  waT  die 
Bltlthezeit  seiner  von  staunenswerther  Leich- 
tigkeit  des  Schaffens  zeugenden  literarischen 
Thatigkeit,  wenn  nicht  etwa  die  zahlreichen 
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und  sorgfaltig  ausgearbeiteten  Werke  die 
er  dort  innerhalb  zweier  Jahre  drucken  liess, 
schon  wahrend  seines  Aufenthaltes  in  Italien 
vollendet  oder  wenigstens  begonnen  waren 
nnd  die  Absicbt  ibrer  Veroffentlichung  die 
Hauptveranlassung  seiner  Plucht  war.  In- 
dessen  war  das  Freundschaftsverbaltniss  des 
Nolaners  zu  seinem  GOnner  Sidney  dadurch 

Cbt  worden,  dass  er  sich  in  it  einem 
ade  desselben  entzweite.  Es  kamen 
Verleumdungen  und  Verdachtigungen  hinzu, 
denen  vielleicht  Bruno  durch  eigene  Unvor- 
sicbtigkeit  in  seinem  geaellschaftlichen  Ver- 
halten  und  durcb  seine  leidenschaftliche 
Bewunderung  der  engliscben  Frauen  Nahrnng 
gegeben  hatte.  Er  hielt  es  fQr  gerathen, 
London  zu  verlas&en  und  mit  seinem  Conner 
Herrn  von  Castelnan  1585  nach  Paris  zuruck- 
zukebren,  wo  er  im  folgenden  Jabre  eine 
kleine  lateinische  Scbrift  herausgab  und  sein 
Schtiler  Jean  Hennequin  auf  Pfingsten  1586 
eine  Reibe  von  Lehrsatzen  Bruno's  dffentlich 
vertlieidigte.  Auch  in  Paris  war  nicht  lange 
seines  Bleibens.  Er  wollte  versuchen,  ob 
sicb  in  deutschen  Landen  fur  seine  Lehren 
ein  empfanglicher  Boden  zeige,  und  wandte 
sich  zun&chst  fiber  Mainz  im  Juli  1586  nach 
Marburg,  und  als  er  sich  hier  von  der 
Uniyersitat  „aus  binlanglichen  Grflnden*  ab- 
gewiesen  sab,  nach  der  Universit&t  Witten- 
berg, deren  Lehrern  er  das  Lob  ertheilt, 
daas  sie  Qber  seine  Philosophie,  obwohl  sie 
gegen  die  bergebrachte  aristotelisch  -  scho- 
lastische  Lehrmetbode  verstossen  babe,  weder 
die  Nase  gerUmpft,  noch  die  Zahne  gewetzt, 
noch  die  Backen  aufgeblasen,  noch  die 
„Schulwnthu  gegen  ihn  aufgeregt  hatten. 
Neben  Privatvorlesungen,  wodurch  sich  Bruno 
die  Subsistenzmittel  erwerben  musste,  ver- 
ttffentlichte  er  in  Wittenberg  zwei  lateinische 
Schriften  a  us  dem  Gebiete  der  Lullischen 
Gedanken-  und  Gedicbtnisskunst ,  n&mlich 
„ Lampas  combinatoria  togicorum"  (1587) 
und  „Acrotismus  site  rationes  articulorum 
phtjsicorum  adversus  Peripateticos  Parisiis 
propositorum"  (1588).  Auch  von  Wittenberg 
trieb  ihn  sein  unruhiger  Geist  nach  zwei 
Jahren  wieder  weg.  In  seiner  dort  gebaltcnen 
Abschiedsrede  knfipfte  er  an  einen  heftigen 
Ausfall  auf  den  Papst,  als  den  mit  Schlttasel 
und  Schwert  bewaffneten  Mann  der  Heuchelei 
und  des  Trugs.  den  Fuchs  und  Lowen  und 
Stellvertreter  des  Tyrannen  der  Unterwelt, 
ein  begeistertes  Lob  auf  Luther,  als  den 
llerakles  der  Geistesfreiheit,  der  den  Ildlien- 
hund  bandigte.  Von  Wittenberg  begab  er 
sich  nach  Prag,  wo  damals  Kaiser  Rudolf, 
der  Gonner  der  Astronomen  Tycho  de  Brahe 
und  Keppler  residirte.  Er  widmete  dicsem 
Kaiser  eine  lateinische  Schrift  unter  dem 
Titel:  „160  Artikel  gegen  die  Mathematiker", 
wodurch  er  den  Kaiser  zu  gewinnen  hoffte, 
und  verttffentlichte  ausserdem  zwei  weitere 
Schriften  aus  dem  Bereiehe  der  Lullischen 


Kunst  Da  es  ihm  jedoch  fQr  die  Dauer  nicht 
nach  Wunsch  ging,  begab  er  sich  1589  nach 
Braunschweig,  wo  ihm  der  hochgebildete  und 
freidenkende  Herzog  Julius  Aufnahme  und 
Schutz  gewanrte.  So  schien  ea,  als  ob  jetzt 
endlicb  der  philosophische  Iirfahrer  eine 
bleibende  Stfttte  gefunden  hatte,  die  er  suchte. 
Der  Herzog  Ubertrug  ihm  eine  PTofessur  mit 
Gehalt  an  der  kurz  vorher  gegrUndeten  Uni- 
versitat  zu  HelmsUdt.  Aber  der  hochsinnige 
Furst  starb ,  als  Bruno  wenige  Monate  in 
seinem  Lande  gelebt  hatte.  Der  zum  prote- 
stantischen  Bekenntniss  Ubergetretene  Nohuier 
hielt  nach  dem  Tode  des  Herzogs  vor  der 
versammelten  Universitttt  zu  Helmstadt  die 
Trauer-  und  Trostrede,  die  er  auch  drucken 
liess.  Nach  dem  Tode  seines  Gonners 
scheinen  ihm  Theologen  and  Philosophen  an 
dieser  Universitat,  wo  durch  die  Stiftungs- 
urkunde  die  von  Bruno  bekampfte  aristo- 
telische  Philosophie  eingefilhrt  worden  war, 
keine  Rube  gelassen  zu  haben,  obwohl  ihm 
der  neue  Herzog  Heinrich  Julius  seine  Gunst 
und  Untersttltzung  nicht  entzog.  Der  Haupt- 

Eistor  der  Stadt  schloss  ihn  auf  Offentlicher 
anzel  aus  der  lutherischen  Kirchengemein- 
schaft  aus,  wordber  sich  Bruno  beim  Prorector 
der  Universitllt  beklagte  und  verlangte,  seinem 
Gegner  zur  affentlichen  Rechtfertigung  gegen- 
tlber  gestellt  zu  werden.  Nach  zwei  Jahren 
verliess  der  mit  seiner  Geistesrichtung  Qberall 
alleinstebende  Mann  auch  das  Helmstadter 
Asy  1  und  begab  sich  1590  nach  Frankfurt  a.  M . , 
wo  ihm  ein  Bnchdrucker,  den  er  gewann, 
eine  Wohnung  im  Karmeliterkloster  ver- 
schaflFte.  Hier  trat  Bruno  1591  zuerst  mit 
einer  lateinischen  Schrift  aus  dem  Bereiehe 
der  Gedanken-  und  Gedachtnisskunst  hervor, 
unter  dem  Titel:  nUeber  die  Zusammen- 
setzung  der  Bilder,  Zeicben  und  Ideen44, 
worauf  zwei  andere  lateinische  Werke,  aus 
prosaischen  Abschnitten  mit  Gedichten  ver- 
webt,  unter  dem  Titel  folgten:  „De  triplici 
tninimo  etmensura"  (Ober  das  dreifacbKleinste 
und  das  Maass)  in  filnf  Bdchern  (1591)  und 
ein  Buch :  „Dc  monade,  numero  et  /iffura" 
(Qber  Monade.  Zahl  und  Figur)  und  endlich 
eine  lateinische  Ueberarbeitung  der  frUher 
in  italienischer  Sprache  ver5ffentlichten  Schrift 
„De  immenso  et  innumerabtlibus  h.  e.  de 
absolute  magno  et  innumerabili  wiiverso  et 
de  mundis"  (1791)  in  sieben  BUchern.  Diese 
letzten  drei,  dem  Herzog  Heinrich  Julius 
von  Braunschweig  gewidmeten  Schriften 
zeigen  eine  mit  Bruno's  frdherer  pantheistisch- 
naturphilosophischen  Weltanschauung  im 
Grunagedanken  nicht  mehr  ganz  einstimmige, 
neue  Entwickelungspbase  seiner  Philosophie, 
urn  derenwillen  man  den  Nohuer  ebenso 
als  einen  Vorlaufer  der  Leibniz'schen  Mo- 
nadenlehre  bezeiebnet  hat,  wie  er  urn  seiner 
frtthern  philosophischen  Schriften  willen  als 
ein  Vormann  Spinoza's  und  als  eine  Weis- 
sagung  auf  die  ScheUiug'sche  Natur-  und 
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IdentitatHphilosophie  gilt  Die  Monadenlehre 
Bruno's  ist  aberim  Weaentlichen  nichts  anders, 
als  der  Abglanz  nnd  Nachhall  philosophiacher 
Gedanken  dea  Cardinala  Nicolans  von  Cusa, 
die  sich  der  bewegliche  Nolaner  ebenso  an- 
zueignen  veratand,  wie  apater  der  philoso- 
phische  Polyhistor  Leibniz,  welcher  Bruno's 
wie  dea  Cusaners  Schriften  kannten  and 
von  beiden  nicht  bios  den  Namen  der 
Monaden  fflr  die  Einzelweaen  und  die  Be- 
zeichnung  „Monade  der  Monaden"  far  Gott, 
sondern  auch  gewiaae  mathematiach  -  philo- 
aophiache  Grnndanschauungen  entlehnte.  Wie 
aber  eine  Vielhcit  aelbststandiger  Einzelwesen 
mit  dem  absolut  Einen  nnd  Unendlichen  zn- 
sammengedacbt  werden  kdnne,  ohne  daaa  der 
eine  oder  deT  andereBegriff  ala  wideraprechend 
sich  aufhObe,  dies  ist  ana  Bruno'a  Principien 
weder  zu  begreifen,  noch  hat  er  aelber  einen 
Verauch  gemacht,  dieaen  Wideraprnch  auf- 
zulosen.  Die  elementarenTheileallo8Seienden 
(so  lehrt  er),  die  nicht  ent8tehen  noch  ver- 
gehen,  sondern  aich  nnr  mannichfach  ver- 
binden  und  trennen,  sind  die  „ Minima" 
(kleinsten  Dinge)  oder  Monaden,  die  ala 
pnnktartige,  kleinste  materielle  Sphftren  vor- 

festellt  werden.  Ea  giebt  so  viele  Arten 
ea  Kleinsten,  ala  ea  sinnlich  wahrnehmbare 
Dinge  giebt,  die  in  Bewegnng,  Zahl  nnd 
Grdsse  bestehen  und  nach  Graden  versclueden 
sind,  alio  aber  auf  die  Einheit  ala  das  Kleinste 
der  Zahl,  auf  den  Punkt  als  daa  Kleinste 
der  Bewegung,  auf  daa  Atom  ala  daa  Kleinate 
der  Kdrper,  Bchlieaslich  auf  die  Monas  als 
das  Kleinste  im  metaphysiachen  Sinne  sich 
bezieben.  Da  rum  ist  zugleich  daa  Klein8te 
daa  Machtigste  und  fftllt  mit  dem  Grdasten 
znsammen.  Daraus  erhellt  die  Bedeutung 
der  Zahlen  und  der  ihnen  entaprechenden 
Fignren ;  denn  wie  die  Einheit  die  Snbstanz 
des  Dingea  ist,  so  ist  die  Zahl  dessen  innere 
Eigenschaft  oder  besonderer  Unterschied,  die 
Pigur  aein  ausseres  Zeichen.  Durch  die 
Einheit  atimmt  Allea  uberein,  durch  die  Zahl 
ist  Alles  ein  Verschiedenea,  darch  die  Pigur 
Bind  sich  die  Dinge  entgegengesetzt  Die 
Einheit  achauen  wir  im  Kreia?  die  Zahl  in 
der  dreifachen  Dreiheit  der  Ubrigen  Urbilder, 
die  Elemente  der  Fignr  in  jedem  Einzelnen. 
Als  Eines  ist  die  Monade  der  Mittelpunkt 
einea  nnendlichen  Krei8es,  nnd  ala  Allea  ist 
sie  die8er  Kreia  aelbat,  der  Mittelpunkt,  von 
welchem  alle  Gattungen  der  Dinge  wie 
Kadien  ansgehen.  Auch  die  unaterbliche 
Seele  ist  eine  Monade.  In  jedem  Individuum 
betrachtet  sich  eine  Welt  wie  ein  8piegel. 
Gott  oder  die  wirkende  Natur  (natura  au- 
tumns ist  als  Monade  der  Monaden  ebenso 
das  Kleinste,  weil  Alles  (d.  h.  natura  naturata 
oder  gewordene  Natur)  aua  ihm  ist,  wie 
er  zugleich  das  Grdsste,  weil  Allea  in  ihm 
und  mit  Nothwendigkeit  aus  ihm  hervor- 
gegangen  ist. 

Noch  war  der  Druck  dieser  letzten  Werke 


Bruno's  in  Frankfurt  nicht  zu  Ende  ge- 
kommen,  als  den  Verfasser,  wie  der  Verleger 
meldet,  ein  unerwarteter  Vorfall  (1591)  hin- 
wegrisa.  Durch  zwei  venetiani8che  Buch- 
drucker,  die  er  auf  der  Frankfurter  Mesae 
kennen  gelernt  hatte,  wurde  der  vornehme 
Vcnetianer  Giovanni  Mocenigo  auf  Bruno 
aufmerkaam  und  wollte  ihn  hauptsichlich 
um  aeiner  Schriften  aber  die  LuUische  Ge- 
dachtniss-  und  Erfindungskunst  willen  kennen 
lernen.  Bruno  liesa  sich  dadurch  verleiten, 
Frankfurt  zu  verla&sen.  Er  langte  nach  mehr- 
monatlichem  Aufenthalte  in  Zurich  im  Juli 
1591  in  Vencdig  an.  ging  auf  einigc  Zeit 
nach  Padua  uua  wohnte  zuletzt  im  Hause 
dea  Mocenigo,  wo  er  sich  mit  einer  ayate- 
matiachen  Darlegung  aeiner  Lehre  beach&f- 
tigte,  die  er  dem  Papste  vorzulegen  beab- 
sichtigte,  um  die  Erlaubniss  zu  erhalten,  in 
seinem  Ordensgewande  auaaerhalb  des  Ordens 
zu  leben.  Aber  der  edle  Venetianer  meinte, 
Bruno  halte  mit  seiner  rechten  Gedachtnias- 
und  Erfindungaweiaheit  vor  ihm  zurflck,  und 
Qberfiel  ihn  Nachta  mit  der  Drohung,  ihn 
der  Inquiaition  anzuzeigen,  wenn  er  ihn  nicht 
Allea  lehre.  Da  aber  Bruno  nichts  weiter 
lehren  konnte,  als  was  er  aelber  wuaste,  so 
schrieb  Mocenigo  an  die  Inquiaition,  und 
der  Nolaner  wurde  am  23.  Mai  1592  in 
Venedig  verhaftet  Im  Verhar  wies  er  den 
MiBaverstand  und  Lug  der  gegeti  ihn  er- 
hobenen  Beschuldigungen  nach  und  erkUrte, 
dass  er  niemala  zu  einer  andern  Confession 
Ubergetreten  sei.  Wiederholte  Verhore.  die 
er  zu  bestehen  hatte,  ftihrten  zu  keinem 
weiteren  Ergebniase.  Von  Rom  wurde  die 
Aualieferung  dea  Gefangenen  verlangt,  die 
Anfanga  verweigert,  zuletzt  doch  gewfthrt 
wurde.  Er  ward  1593  nach  Horn  gebracht, 
wo  er  nach  aiebenj&hriger  Daft  am  9.  Februar 
1600  im  Palaate  des  Grossinquiaitors  „mit 
gebeugten  Knieuu  sein  Todesurtheil  empfing 
und  aieben  Tage  apater  zum  Scheiterhaufen 
auf  dem  Campo  di  Fiora  gefUhrt  und  lcbendig 
verbrannt  wurde.  „  Das  Urtheil  (hatte  er 
zu  aeinen  Uichtern  geaagt),  das  ihr  aber 
mich  gefallt  habt,  fl5sst  euch  vielleicht  mehr 
Furcht  ein,  ala  mir ! "  In  aeinen  letzten  Augeu- 
blicken,  bevor  der  Holzatoaa  angezUndet 
wurde,  ward  ihm  von  aeinen  gcistlichen  Hen- 
kern  ein  Crucifix  gereicht;  er  warf  einen 
Blick  dea  Ilohna  daranf  und  wandte  die 
Augen  weg.  Der  Holzatoaa  loderte  auf,  und 
die  „gflttliche  Komddie"  hatte  ihr  Opfer 
verachlungen.  Unter  dem  Titel  „Die  gdtt- 
Uche  KomOdie44  hat  den  Tod  Bruno's  Leo- 
pold Schefer  zum  Gegenstand  einer  gross- 
artigen  und  ergreifenden  Novelle  gemacht. 
Ein  Standbild  hat  das  befreite  Itahen  dem 
hochstrebenden  Nolaner  in  Neapel  errichtet, 
vor  welchem  am  7.  Januar  1865  Studenten 
die  papetliche  Encyclica  vom  8.  December 
1864  verbrannten. 

Opere  di  Qiordaao  Bruno  Nolano,  or»  per 
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prim*  volta  raccolte  e  pubblicate  da  Andr. 
Wagner.    L  EL    1829.  30. 
Jordani  Brani  Nolani  script*  quae  latine  con- 
fecit  omnia  (unvollstandig  geblieben).    L  II. 
1834.  35. 

Steffens,  H.,  Uber  das  Leben  dee  Jordanua 
Brunus.  (NachgelasseneSchriften  von  Steffens, 
herauspegeben  Ton  8chelling,  1846,  8.  41 — 76. 

Bartholmess,  Chr.,  Jordano  Brano.  I.  II.  Paris, 
1847.  44. 

Clemens,  F.  J.,  Giordano  Bruno  und  Nicolaus 

von  Cusa.  1847. 
BerH,  Dom.,  Vita  di  Giordano  Bruno  da  Nola. 

Turin,  186a 

Bryant,  Jacob,  bertlhmter  Alterthums- 
forscher,  aus  Plymouth  gebUrtig  nnd  1804 
gestorben,  bat  1780  An  adress  to  Dr.  Priestley 
upon  his  doctrine  of  philosophical  necessity 
illustrated  verdffentlicht,  worm  er  durch 
Eingebeo  auf  einzelne  Satze  Priestley's  nach- 
zuweisen  suchte,  dass  in  deasen  Lehre  nur 
der  antike  Fatalismus  entbalten  sei.  Bryant 
langnet  eine  nothwendige  Causalverknflpfung 
der  Vorstellungen ,  worauf  die  Lehre  des 
„Determinismu8w  gebaut  ist.  £r  langnet  ferner, 
dass  der  Wille  scblechthin  von  aussern  Mo- 
tiven  abhangig  sei  nnd  bestreitet,  dass  auf 
dem  Standpunkt  des  „Deterrainismu8u  eine 
moralische  Verantwortlichkeit  des  Menschen 
mdgHch  sei. 

HrvM'm  oder  Drysdn  wird  als  Sohn 
und  Schiller  des  Megarikers  Stilpon  bezeich- 
net.  Nach  andern  Nachrichten  war  Brysdn 
ein  Sokratiker  oder  Schiller  des  Sokratikers 
Eukleides  aus  Megara  und  wird  bei  Aristo- 
teles  als  Mathematiker  wegen  seiner  ver- 
.  fehlten  Qnadratur  des  Kreises  dfters  erwahnt. 
Vielleicbt  ist  dieser  letztere  Brysdn  eine  und 
dieselbe  Person  mit  dem  Herakleoten  Brysdn, 
aus  dessen  Dialogen  Platdn  Mancbes  ent- 
nommen  haben  soil  Derselbe  scheint  sicb 
an  die  Lebren  des  Demokritos  gehalten  zu 
baben.  Auch  ein  Achaer  Brysdn  wird  als 
Kyniker  erwahnt  Perner  wird  ein  Brysdn 
als  ein  Platoniker  zur  Akademie  gerechnet 
End  lie  li  begegnet  uns  der  Name  Brysdn  nnter 
den  angeblich  altpythagoraischen  Schrift- 
stellern  und  ist  uns  ein  Brncbsttlck  nnter 
seinem  Namen  erbalten. 

Buchez,  Pbilipp  Joseph  Benjamin, 
war  1796  in  Montague,  einem  belgischen 
Dorfe  im  Departement  der  Ardennen  (heut- 
zutage  pays  Wallon)  geboren  und  in  Paris 
erzogen,  wo  er  spater  auch  Naturwissen- 
schatten  und  Medicin  studirte  und  mehrere 
Jahre  fast  allein  das  Journal  .,L'Europeen" 
redigirte,  worin  er  als  Republikaner  in  aeiner 
Opposition  gegen  die  Julimonarchie  verharrte, 
bis  er  im  Jahre  1848  President  der  con- 
stituirenden  Versamrolung  wurde  nnd  nach 
dem  Falle  der  zweiten  Republik  sich  in's 
Privatleben  zurOckzog.  Er  starb  1866.  Er 
verdffentlichte  als  Philosoph  eine  Introduction 
a  la  science  de  Vhistoire  ou  science  du 
developpement  de  rhumanUi  (1833)  nnd  einen 


Essai  d'un  traite"  complet  de  philosophic, 
au  point  de  vue  du  catholicisme  et  du  pro- 
gres  (1839),  in  drei  Banden,  und  zeigt  sich 
in  diesen  geschichts-philosophischen  Arbeiten 
als  theologisircnder  Philosoph  in  der  Weise 
von  Bonald  und  Bordas  -  D6monlin ,  indem 
er  Wissenschaft  und  Offenbarung  mit  ein- 
ander  zu  verquicken  sucht  und  hinter  der 
Idee  einer  fortschreitenden  Entwickelung  in 
der  Natur  zugleich  ftlr  eine  Priesterhierarchie 
mit  dem  Papst  an  der  Spitze  Platz  hat, 
wahrend  er  die  Wissenschaften  nach  iiusser- 
lich  logiscber  Schablone  organisiren  will. 
J.  Simon,  Philosophic  de  M.  Bnchez.  (Revue 
des  deux  mondes.    15.  Mai  1841.) 

Budde,  Franz  (Franciscus  Buddeua), 
war  1667  zu  Anclam  (in  Pommern)  geboren, 
hatte  seit  1685  in  Wittenberg  studirt,  wo  er 
spater  Adjunct  bei  der  philosophischen  Fa- 
cultat  war.  Nachdem  er  dann  als  Privat- 
docent  in  Jena  thatig  gewesen,  ging  er  1692 
als  Professor  der  griechischen  und  lateinischen 
Sprache  nach  Coburg,  1695  als  Professor 
der  Moral  nach  Halle,  1705  als  Professor 
der  Theologie  nach  Jena  nnd  starb  1729 
auf  einer  Heise  nach  Gotha.  Als  Theologe 
gehdrte  er  der  Spener'scben  Richtung  an 
und  betheiligte  sich  an  den  Streitigkeiten 
gegen  Christian  Wolff.  In  der  Philosophic 
nuTdigte  er  einem  durch  philosophiegeschicht- 
liche  Stndien  genahrten  Eklekticismus.  Seine 
„Analecta  historiae  philosophical  (1706) 
und  sein  von  J.  0.  Walch  herausgegebenes 
^Compendium  historiae  philosophicae"  (1731) 
sind  als  kritiklose  Arbeiten  heutzutage  werth- 
los;  doch  ist  sein  Schiller  Brucker  durch 
ihn  zu  seinen  philosophic  -  geschichtlichen 
Materialiensammlungen  angeregt  worden.  Als 
Gegner  von  Christian  Thomasius  hat  er  im 
Gebiete  der  Rechtsphilosopbie  eine  „Historia 
juris  naturae  et  synopsis  Juris  naturae  et 
gentium"  (1695)  und  ,JSelecta  juris  naturae 
et  gentium"  (1704)  verdffentlicht  Den  von 
ihm  empfohlenen  philosophischen  Eklekticis- 
mus („de  syncretismo  philosophico"  1701) 
bat  er  selbst  in  seinem  Werke  „Elementa 
philosophiae"  in  drei  Theilen,  namlich 
L:  „elementa  philosophiae  instrumentalis  seu 
institutionum  philosophiae  eclecticae;  II.  ele- 
menta  philosophiae  theoreticae;  III.  elementa 
philosophiae  practicae"  vertreten,  welche 
oft  aufgelegt  worden  sind  nnd  als  philo- 
sopliische  Lehrbficher  auf  vielen  Gymnasien 
eingefflhrt  waxen.  Sein  philosophischer  Stand- 

Sonkt  ist  ohne  klare  nnd  feste  Principien. 
las  Merkmal  der  Wahrheit  fur  diejenigen 
Dinge,  welche  wir  durch  sich  selbst  erkennen, 
soli  in  der  Lebhaftigkeit  des  Eindruckes 
liegen,  den  sie  anf  uns  machen:  dagegen 
fUr  diejenigen  Dinge,  welche  wir  durch  Ver- 
mittelung  von  Ideen  erkennen,  in  der  Evidens 
dieser  Ideen,  ohne  dass  erdrtert  wurde,  worin 
diese  Evidenz  liege.  Ueber  den  Ursprnng 
der  Ideen  wissen  wir  Nichts,  eben  so  wenig 
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vom  Wesen  und  von  den  Kraften  der  Dinge. 
Dabei  beschaftigt  sich  ein  Abschnitt  seiner 
„  theoretischen  Philosophic"  damit,  dags  er 

Segen  Balthasar  Bekker  (siehe  diesen  Artikel) 
en  Glauben  an  Vertrage  mit  dem  TeufeL 
an  Besessensein  vom  Teufel,  an  Zauberei  una 
Geistererscheinungen  in  Schatz  nimmt. 
In  seiner  „praktischen  Philosophic"  schliesst 
er  sich  meistens  an  Thomasius  an,  nnr  dass 
er  Kecht  und  Moral  mit  einander  vermengt. 

Buffler,  Claude,  war  1640  von  franzosi- 
schen  Eltern  in  Polen  geboren  und  erhielt,  als 
Kind  nach  Frankreich  zurflckgekehrt,  seine 
Bildung  zu  Rouen  bei  den  Jesuiten,  in  deren 
Gesellschaft  er  in  seinem  19.  Lebensjahre 
eintrat  Spater  lebte  er  im  Jesuitencollegium 
zu  Rom,  wo  er  sich  seinen  Studien  und  dem 
Unterrichte  widmete  und  1737  starb.  In  den 
Augen  Voltaire's  war  er  der  einzige  Jesuit, 
der  etwas  Verntlnftiges  in  der  Philosophie 
geschrieben  habe.  £r  stand  in  seinem  Denken 
zum  Theil  unter  dem  Einflusse  von  Des- 
cartes, indem  er  dessen  Lehre  aus  John  Locke 
erganzk  Seine  eignen  philosophischen  Ge- 
d  an  ken,  die  manche  Analogieen  mit  dem 
schotti8chen  Philosophen  Reid  zeigen;  sind 
vorzugsweise  in  der  Traite  des  verites pri- 
mieres  enthalten  und  in  dialogischer  Form 
wiedergegeben  in  den  Elements  de  rrUta- 
physique  mis  a  la  portee  de  tout  le  monde. 
Die  meisten  seiner  Arbeiten  hat  er  unter 
dem  Titel ;  Court  des  sciences  sur  des  prin- 
cipes  nouveaux  et  simples  (1732)  gesammelt 
herauBgegeben. 

BuThle,  Johann  Gottlieb  Gerhard, 
war  1763  in  Braunschweig  geboren,  wurde 
1787  Professor  der  Philosophie  in  Gottingen. 
1804  solcher  in  Moskau  und  1815  Mitglied 
des  Directoriums  am  Carolinum  in  Braun- 
schweig, wo  er  1821  unverheirathet  starb. 
Unter  seinen  philosophischen  Schriften  sind 
zu  nennen:  „  Entwurf  einer  Transscendental- 
philosophie"  (1798),  sein  „Lehrbuch  des 
Naturrechta"  (1799).  Er  zeigt  sich  darin 
als  ein  Kantianer  mit  Uinneigung  zur  Ja- 
cobi'schen  GefUhls-  und  Glaubensphilosophie. 
Dieser  philosophische  Standpunkt  tritt  freilich 
am  Wenigsten  in  denjenigen  Arbeiten  hervor, 
in  welchen  sein  Hauptverdienst  liegt,  nam- 
lich  in  seinem  „Lenrbuch  der  Geschichte 
der  Philosophie  und  einer  kritischen  Literal  ur 
derselben"  (1796  —  1804)  in  acht  Banden, 
und  in  seiner  ^Geschichte  der  neuern  Philo- 
sophie seit  der  Wiederherstellung  der  Wissen- 
schaften"  (1800  —  1805),  in  sechs  Banden. 
Er  zeigt  darin  grosse  Belesenheit  und  kri- 
tischen Blick,  so  dass  diese  beiden  Werke 
auch  jetzt  noch  ihren  Werth  besitzen. 

Buonafede,  A  p  piano,  war  1716  zu 
Commachio  im  Herzogthum  Ferrara  geboren, 
i  rat  1735  in  den  Orden  der  Cdlestiner  und 
studirte  in  Bologna  und  in  Rom.  Er  wurde 
1740  Professor  der  Theologie  in  Neapel,  wo 
er  sich  durch  seine  „Elogi  poetici"  als 


Dichter  bekannt  machte.  Seit  1752  war  er 
Abt  in  verschiedenen  Kldstern  seines  Ordens, 
zaletzt  im  Kloster  des  heiligen  Eusebius  zu 
Rom,  wo  er  1793  als  General  seines  Ordens 
starb.  Auf  dem  Titel  seiner  Schriften  nennt 
er  sich  mit  dem  Namen  Agatopisto  Croma- 
ziano,  welchen  ihm  die  „Akademie  der 
Arkadier"  beigelegt  hatte.  Nach  einer  „Isloria 
critica  e  ftlosophica  del  suicido"  (1761)  ver- 
(Jffentlichte  er  sein  Ilauptwerk  Bella  isloria 
e  delta  indole  di  ogni  filosofia  (1766—1772) 
in  sieben  Banden,  woran  sich  als  Fortaetzung 
das  Werk :  Delle  restaurazione  di  ogni  filo- 
sophia  ne'  secoli  XV.,  XVI..  XVII.  (1785 
bis  1789)  in  drei  Banden  anschliesst,  welches 
letztere  Werk  unter  dem  Titel  ^Buonafede's 
kritische  Geschichte  der  Revolutionen  der 
Philosophie  in  den  drei  letzten  Jahrhuuderten, 
aus  dem  Italienischen  mit  prufenden  Anmer- 
kungen  abertTagen  von  K.  H.  Heydenreich" 
(1791)  in  zwei  Theilen  erschien.  Ausserdem 
veroffentlichte  er  noch  „Istoria  critica  del 
moderno  diritto  di  natura  e  delle  genii" 
(kritische  Geschichte  des  modernen  Natur- 
und  Volkerrechts '.  In  alien  diesen  Schriften 
zeigt  sich  Buonafede  seiner  Kirche  aufrich- 
tig  zugethan  und  dem  Protestantismus  ab- 
hold,  obwohl  die  das  achtzehnte  Jahrhundert 
beherrschenden  Ideen  nicht  ohne  Einfluss 
auf  seinen  philosophischen  Standpunkt  ge- 
blieben  sind. 

Burana,  Johannes  Franciscus, 
bluhte  um  das  Jahr  1340  und  trat  mit  seinen 
„Quaestiones  ad  Aristotelis  octo  libros  Po- 
liticorum  (Ozonii  1640)  als  Erklarer  des 
Aristotelcs  auf. 

Buridan,  Johannes,  war  zu  Bethune 
in  Artois  gegen  den  Schluss  des  dreizehnten 
Jahrhunderts  geboren,  studirte  zu  Paris,  wo 
er  Schiller  Occam's  war  und  spater  Lehrcr 
der  Philosophie  wurde,  als  welcher  er  sich 
durch  seine  Erklarung  der  Schriften  des 
Aristoteles  einen  Namen  machte.  Unter  die 
in  seine  Lebensgeschichte  verflochtenen  Fabeln 
gehdrt  auch  die  Sage  von  seiner  Vertreibung 
aus  Paris  und  seine  Flucht  nach  Wien, 
wodurch  er  die  Veranlassnng  zur  Stiftung 
der  dortigen  Universitat  (1356)  gegeben  hatte. 
Nach  Hon  lay,  dem  Geschichtschreiber  der 
Paris i  r  Universitat,  lebte  er  noch  1358  als 
ein  etwa  Sechzigjahriger  in  Paris  und  be- 
wohnte  dort  ein  Hans,  welches  er  der 
Pieard'schen  Nation,  deren  Vorsteher  er 
war.  vermachte  und  welches  noch  bis  auf 
BonLay's  Zeit  den  Namen  Buridans  fUhrte. 
Seine  philosophischen  Schriften,  die  ihn  als 
freimUthigen  und  geschickten  Vertreter  der 
nominalistischen  Geistesrichtung  des  Mittel- 
alters  in  ihrer  aussersten  Consequenz  zeigen, 
enthalten  meistentheils  Commentare  zu  den 
physischen,  metaphysischen,  logischen  und 
ethischen  Schriften  des  Aristoteles.  Ausser- 
dem hat  er  eine  „Summa  de  dialectica",  die 
zuerst  1487  in  Paris,  und  ein  „  Compendium 
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logicae",  welches  zuerst  1489  in  Venedig 
gedruckt  wtirde,  verfaaat  und  in  aeinen 
Schriften  Uberbaupt  nnr  die  logiachen,  meta- 
physischen  und  etbischen  Probleme  behandelt, 
von  eigentlich  theologiachen  Fragen  dagegen 
aich  fern  gehalten,  weil  dieselben  einer 
„hdhern  Facultatu  ala  der  philosophiachen 
angehdrten.   Inabeaondere  war  ea  das  Pro- 
blem der  Willenafreibeit,  was  ihn  beschaftigte. 
Er  erklarte  die  Frage,  ob  sich  der  Wille 
unter  gleichen  Umstftnden  beliebig  far  oder 
gegen  das  Namliche  und  zu  einem  von  zwei 
Entgegengesetzten  entacheiden  kOnne,  fur 
unentscheidbar.    Denn  wenn  es  der  Wille 
nicht  vermag,  so  ist  er  nicht  frei,  sondern 
auaaerlich  bestimmt;  vermag  er  es  aber,  so 
geschieht  es,  ohue  dass  sich  der  Wille  be- 
stimmt, indem  die  Grttnde  fllr  und  wider  als 
gleich  stark  angenommen  sind,  und  er  ist 
also  wieder  auaaerlich  bestimmt.  Entscheidet 
sich  die  Vernunft  ftir  einen  alle  Freiheit 
aufhebenden  Determinismus,  so  erklftren  sich 
A  ntoritat  und  Erfahrung,  Glaube  und  Sitt- 
lichkeit  fur  den  Indeterminiamua.  Betrifft 
nun  die  zwischen  beiden  Standpunkten  achwe- 
bende  Streitfrage  das  VerhaUniss  zwischen 
Wille  und  Verstand.  so  erklart  Buridan  die 
ganze  Seele,  als  welche  Verstand  und  Wille 
umfaaae,  fur  die  totale  Ursache  ihrer  Thatig- 
keiten,  mit  Vorbehalt  des  gdttlichen  Ein- 
flusses.   Die  Seele  heiast  Verstand,  weil  sie 
versteht  oder  versteben  kann;  aie  heiast 
Wille,  weil  sie  will  oder  wollen  kann,  und 
es  sind  nur  abgekdrzte  Auadrtlcke,  wenn  wir 
sagen:  der  Verstand  versteht,  der  Wille  will, 
und  vollstAndiger  mtlaste  ea  heisaen:  die 
Seele  als  Verstand  versteht,  die  Seele  ala 
Wille  wilL   Darum  ist  auch  der  Wille  nicht 
freier  ala  der  Veratand,  da  Verstand  und 
Wille  die  eine  und  aelbe  menschliche  Seele 
aind,  and  der  gute  Wille  kein  Verdienst 
hatte,  wenn  er  nicht  mit  Einsicht  des  Ver- 
atandea  vollzogen  wtirde.  Wie  der  VeTatand 
urtheilt,  so  iat  der  Wille  thatig;  urtheilt 
daher  der  Verstand,  dasa  ein  erkanntes  Gut 
in  jeder  Beziehung  ein  vollkommenes  Gut 
aei,  und  iat  er  der  Wahrbeit  dieses  seines 
Urtheils  vollkommen  gewiaa,  so  muss  der 
Wille  nothwendig  danach  atreben.  ist  alao 
detenninirt;  andereraeita  bleibt  der  Wille 
auch  unter  dem  Einflusae  jenea  Urtheils 
indifferent   Aber  der  Wille  kann,  dem  Ur- 
theile  des  Veratandes  gegentlber,  auch  die 
Entacheidung  aufachieben  und  ein  durch 
wcitere  UntersuchungderUmstande  bedingtes 
anderea  Urtheil  des  Verstandes  abwarten. 
Da  nun  der  Act  des  Verstandes  in  einer 
unmittelbareren  Verbindung  mit  dem  hoc  listen 
Gegenstande  der  Erkenntniss  steht,  ala  der 
Wille,  der  nur  unter  Voransaetzung  de8 
Earkenutniaaactea  mit  dem  hochaten  Gegen- 
stande dee  Wo  11  ens  in  Verbindung  tritt,  so 
iat  der  Verstand  eine  vorzuglichere  Seelen- 
thfitigkeit,  als  der  Wille,  und  darum  besteht 


auch  des  Menschen  hdchate  Gltlckseligkeit 
nicht  in  der  Thatigkeit  des  Willena,  aondern 
dea  Verstandes,  namlich  in  der  vollkommenen 
Erkenntnias  Gottea.  —  Der  vielgenannte 
„Eeel  Buridan'a",  welcher  zwiachen  zwei 
gleich  grossen  Bundeln  Hen  oder  zwiachen 
Futter  und  Wasser  gestellt  und  gleich  stark 
nach  beiden  8eiten  hingezogen,  unentschlosaen 
und  unbeweglich  bleibt  una  deshalb  ver- 
hungert  oder  ver8chmachtet,  iat  in  Buridan's 
gedruckten  Werken  ebenao  wenig  aufzuflnden, 
wie  die  angeblich  von  ihm  erfundene  ,^sela- 
brQcke",  welche  zur  leichtern  Aufhndung 
dea  MittelbegrirXs  bei  logiachen  SchlUaaen 
dien en  noil.  Nur  sachlich,  ohne  daa  Beiapiel 
dea  Eaela,  finden  sieh  in  Buridan'a  Sohrirten 
dergleichenErdrterungen,  so  wie  auch  logische 
Regeln  zur  Auffindung  dea  Mittelbegriffs 
zwiachen  den  beiden  Endbegriffen,  una  anf 
den  Witz  von  Gegnern  Buridan'a  werden 
darum  Esel  und  EselsbrUcke  zurUckzufUhren 
aein.  Gesammtauagaben  seiner  Werke  er- 
schienen  1590.  1516  und  1518  in  Paris. 

Burke,  Edmund,  war  1728  in  Dublin 
geboren,  wo  er  aeit  aeinem  aechzehnten 
Lebenajahre  daa  Trinity -College  der  Uni- 
veraitat  besuchte  und  sich  ftir  die  Advokatur 
beetimmte.  Ala  er  aich  jedooh  1750  nach 
London  begeben  hatte,  urn  sich  der  Kechts- 
praxis  zu  widmen,  behagte  ihm  dieae  Lauf- 
bahn  so  wenig,  daaa  er  aicb  einige  Jahre 
spater  urn  den  Lehratuhl  der  Logik  an  der 
unirersitat  Glasgow  bewarb  und  ftir  dieaen 
Zweck  eine  Widerlegung  der  Lehre  Berkeley's 
8chrieb,  die  jedoch  nicht  mehr  vorhanden 
i.st.  Bekannt  wnrde  er  erat  im  Jahr  1756 
durch  aeine  anonym  veroffentlichte  Schrift 
A  vindication  of  natural  society  (Reoht- 
fertigung  der  naturlichen  Geaellachaft)  worin 
er  die  pbilosophische  und  stiliatische  Manier 
des  Lord  Bolingbroke  parodirte  und  den 
Nachweis  versuchte,  dass  die  Uebel  der 
Menachheithauptsachlich  in  der  verkunatelten 
G  we  Use  baft ,  iu  den  Geaetzen  und  in  der 
Regierung  ihren  Grand  hatten.  Etwaa  apater 
in  aemaelben  Jahre  erschien  diejenige  Schrift, 
die  seinen  Ruhm  begrundete,  das  Bach 
„  A  philosophical  inquiry  into  the  origin 
of  our  ideas  of  the  Sublime  and  the  Beautiful" 
(Verauch  aber  daa  Erbabene  und  Schdne, 
welcher  1773  von  Garve  in'a  Deutsche  uber- 
aetzt  erschien).  Nachdem  er  aeit  1761  einige 
Zeit  mit  Hamilton,  dem  Secretar  dea  iriachen 
Statthalters,  in  Irland  zugebracht  hatte,  trat 
er  1766  ala  Vertreter  dea  Fleckena  Wendower 
in  Buckinghamahire  in'a  Parlament  und 
stand  anf  Seiten  der  Opposition  gegen  den 
Herzog  von  Grafton.  Nach  der  Auflosung 
des  Parlamenta  (1768)  gait  er  eine  Zeit  lang 
ala  Verfaaaaer  der  beruhmten  nBriefe  des 
Juniua"  wahrend  er  ala  Landwirth  zu  Bea- 
consfield  in  Buckinghamahire  lebte.  Seit 
1784  Rector  der  Univeraitat  Glasgow  und 
wiederum  Redner  der  Opposition  im  Parlament, 
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aehrieb  er  1790  sein  Hauptwerk  „Gedanken 
liber  die  Revolotion  in  Frankreich",  welches 
einen  ausserordentlichen  Erfolg  hatte.  Er 
starb  1797.  Seinen  Platz  in  der  Geschichte 
der  Philosophie  hat  er  sich  dnrch  seine 
Jugendschrift  „  fiber  das  Erhabene  und 
Schdne"  errungen,  welche  fur  die  Philo- 
sophie der  Kunst  und  Aesthetik  epoche- 
machend  war.  Sie  giebt  eine  psychologische 
Analyse  der  asthetischen  Empfindung,  indem 
er  im  menschlichen  GemQth  die  Triebe  der 
Selbsterhaltung  und  der  Gesellschaft  als  die 
beiden  wesentlich  verschiedcnen  Grundtriebe 
nnterscheidet  und  auf  jenem  das  Geftihl  des 
Erhabenen,  auf  dem  andern  das  Gefflhl  des 
Schdnen  beruhen  lasst,  woraus  die  einzelnen 
weiteren  BegrifFsbestimmungen  scharfsinnig 
entwickelt  werden.  Von  Burke's  Gedanken 
waren  Lessing  und  Moses  Mendelssohn  lob- 
haft  ergriffen  und  auch  auf  Kant's  An- 
schauungen  haben  dieselben  unverkennbar 
eingewirkt. 

Vi  Burlaeus, Gualterus,  sieheBurleigh, 
Walter. 

BurUieus,  JohanneB,  war  ein  Kar- 
melitermdnch  aus  der  Grafschaft  Lincoln  und 
1333  gestorben.  Er  schrieb  Commentare  zu 
des  Porphyrius  „de  quinque  vocibus",  zu 
Schriften  des  Aristoteles,  des  Petrus  Lom- 
bardus  und  des  Gilbertus  Porretanus. 

Burlamaqui,  Jean  Jacques,  war 
1694  in  Genf  geboren  und  warf  sich  rnit 
so  grossem  Eifer  auf  das  Studiam  des  Natur- 
und  Vfllkerrechts ,  dass  er  darin  schon  in 
seinem  25.  Lebensjahre  Professor  in  Genf 
wurde.  Nacb  seiner  Rflckkehr  von  einem 
mehrjahrigen  Reiseleben  in  England,  Holland 
und  Frankreich  widmete  er  sich  zunachst 
seinem  Lehramte,  auf  welches  er  jedoch 
spater  aus  Gesundheitsrucksichten  verzichtete. 
Im  Jahr  1742  wurde  er  Mitglied  des  kleinen 
Bathes  in  seiner  Vaterstadt  nnd  starb  1748. 
In  seiuen  durch  eine  klare  und  begriffs- 
genaue  Darstellung  sich  auszeichnenden 
rechtsphilosophischen  Schriften  „Principes 
du  droit  nature?'  (1747)  und  den  nachge- 
lassenen  „Elemenis  du  droit  naturel"  (1774) 
hat  er  zwar  den  Stand  punkt  des  Kechts  und 
der  Moral  nicht  streng  genug  unterschieden, 

{edoch  einen  guten  Ueberblick  der  geschicht- . 
ichen  Entwickelung  des  Naturrechts  gegeben 
nnd  durch  Verarbeitung  der  rechtsphilo- 
sophischen Anschauungen  seines  Freundes 
Barbeyrac  die  philosophische  Behandlung  des 
Naturrechts  gefordert. 

Burleigh,  Walter  (Gualterus  Bur 
laeus),  war  1273  in  Oxford  geboren  und 
studirte  zueret  dort  und  dann  in  Paris,  wo 
er  ein  Scbtller  des  Duns  Scotus  und  Mit- 
schfller  Occam's  war.  Nachdem  er  einige 
Zeit  Lang  in  Paris  studirt  hatte,  wurde  er 
in  England  Lehrer  Eduard's  III.  und  darauf 
Lehrer  der  Theologie  in  Oxford,  als  welcher 
er  sich  den  Ehrennamen  „Doctor  planus  et 


per spi cutis"  erwarb  und  1357  starb.  Ausser 
Erklarungsschriften  zu  den  iogischen,  phy- 
sischen,  metaphysischen  und  ethischen 
Schriften  des  Aristoteles  hat  er  eine  von 
Thales  bis  Seneca  reichende,  von  Fehlern 
und  sachlichen  Verstossen  wimmeinde  Schrift 
„De  vita  et  moribus  philosophorum  et  poe- 
taruma  (zuerst  in  KOln  1472  nnd  in  Nflrn- 
berg  1477  gedruckt)  und  in  Form  eines 
Commentars  fiber  die  „Isagoge"  des  Neu- 
platonikers  Porphyrios  eine  Schrift  flber  die 
„Universalien"  (Gemeinbegriffe)  verfasst, 
fiber  welche  er  sich  auch  in  seinem  Commentar 
zut  Physik  des  Aristoteles  ausspricht.  Und 
diese  seine  Stellung  in  der  grossen  Streitfrage 
der  Scholastiker  fiber  die  Bedeutnng  der 
AUgemeinbegriffe,  als  Vertreter  eines  ge- 
massigten  Realism  ih,  bildet  das  einzige 
Intcresse,  welches  Burleigh  ffir  die  Geschichte 
der  Philosophie  gewahrt  Er  stellt  in  diesem 
Betracht  zwei  Satze  auf  und  sucht  dieselbeu 
zu  beweisen:  1)  Aliquid  est  extra  anbnam 
quod  non  est  singulare  (es  giebt  etwas  ausser 
unserm  Geiste,  welches  kein  Einzelnes  ist) 
und  2)  Non  omne  universale  est  conceptus 
animae  (nicht  jedes  Allgemeine  ist  ein  Ver- 
standesbegriflT).  Den  ersten  Satz  sucht  er  so 
zu  begrflnden:  Was  die  Natur  in  erster 
Linie  im  Auge  hat,  ist  etwas  ausser  una 
Vorhandenes,  ihr  Hauptzweck  geht  aber 
nicht  auf  das  Einzelne,  sondern  auf  das 
Allgemeine  oder  die  Gattung,  dieses  ist  also 
etwas  ausser  uns  Seiendes  und  nicht  ein 
blesses  Gedankending.  Auch  unser  natflr- 
liches  Begehren  ist  auf  etwas  ausser  uns 
seiendes  Wirkliches  gerichtet,  auf  dieses  aber 
als  ein  Allgemeines;  denn  wir  hungern  odeT 
dtirsten  nicht  nach  einer  besonderen  Speise 
oder  einzelnem  Trank,  sondern  nach  Speise 
und  Trank  Uberhaupt.  Schliesst  ferner  Jemand 
mit  einem  Andern  einen  Vertrag,  z.  B.  ihm 
ein  Pferd  zu  beschaffen,  so  wird  dabei  kein 
bestimmtes  Pferd  im  Auge  behalten,  sondern 
ein  Pferd  Uberhaupt  In  Bezug  auf  den  zweiten 
Satz  stellt  Burleigh  folgende  Beweisffihrung 
auf:  Die  Art  una  das  Einzelwesen  mfissen 
stets  zu  derselbcn  Gattung  gehdren.  Da  die 
in  der  Seele  sich  vorfindenden  Begriffe  etwas 
sind,  was  dem  Sein  nach  von  den  Einze!- 
dingen  ausser  der  Seele  getrennt  ist,  so  wurde 
aus .  der  Annahme ,  dass  die  Universalien 
blosse  Gedankendinge  seien,  die  Folgerung 
hervorgehen,  dass  die  Universalien  fiberhaupt 
dem  Sein  nach  von  den  Einzeldingen  getrennt 
waren,  was  der  Lehre  des  Philosophen 
(Aristoteles)  durchaus  widcrstreitet.  Muss 
also  das  Allgemeine  als  ein  wirkliches  Etwas 
gelten  so  darf  darum  doch  die  Art  nicht 
etwa  als  ein  Theil  des  Einzelwesens  betrachtet 
werden,  da  dieses  durch  seine  bestimmte 
(diese)  Form  und  Materie  besteht;  sondern 
die  Art  drfickt  eben  nur  die  Washeit  ( Quid- 
ditas)  des  Einzelwesens  aus.  Allgemeines 
und  Einzelwesen  sind  wohl  zwei  Dinge,  aber 
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nicht  zwei  Substanzen  oder  zwei  KOrper. 
Dasjenige  aber,  was  dem  Menschen  das 
Denken  des  Allgemeinen  mdglich  macht,  ohne 
dass  er  dabei  zugleich  das  Einzelne  mitdenkt, 
ist  der  thatige  Verstand.  In  der  verworrenen 
Erkenntuiss  wird  das  Einzelne  zuerst  erkannt, 
von  welchem  das  Allgemeine  erst  abstrahirt 
wird;  in  der  bestimmten  oder  genanen  Er- 
kenntniss  dagegen  wird  das  Allgemeine  frliher, 
als  das  Einzelne,  erkannt,  da  hier  zuerst  alle 


jene  allgemeine  Bestimmungen  erkannt  wer- 
den,  welche  im  Einzelnen  enthalten  sind  und 
in  aie  es  sich  auflosen  lasst 

Butherua  war  nach  Jamblichos  ans 
Kyzikon,  einer  Inselstadt  am  Propontis  in 
Mysien  geburtig  und  wird  als  angeblich  alt- 
pythagoraischer  Schriftsteller  und  Verfasser 
eines  Werkes  aber  die  Zabien  erwahnt,  aus 
welchem  una  Stoblus  einige  Bruchatucke 
mit^cthcilt  fa&t» 


c. 


Cabanift,  Pierre  Jean  Georges,  war 
1757  in  dem  franzOsischen  Landstadtchen 
Cosnac  bei  Brives  im  alten  Limousin  (De- 
partement  Corrfize)  geboren.  In  seinem 
14.  Lebensjahre  von  seinem  Vater  nach  Paris 
gebracht,  studirto  er  dort  neben  alten  und 
neuern  Classikern  eifrig  die  Schriften  von 
Voltaire  und  Rousseau,  ging  aber  schon  im 
16.  Lebensjahre  mit  dem  FQrstbischof 
Massalski  von  Wilna  als  dessen  Secretar 
nach  Warschau,  wo  er  kurz  darauf  Professor 
der  schdnen  Wissenschaften  an  der  dortigen 
Akademic  wurde.  In  seinem  18.  Jahre  (1775) 
kehrte  er  mit  einer  fruhzeitigen  „Verachtung 
der  Menschen  und  einer  tieten  Melancholic", 
wie  er  selber  nachmals  bekannte,  nach  Paris 
zurtlck,  wo  er  die  Beschaftigung  mit  den 
schdnen  Wissenschaften  noch  eine  Zeit  lang 
fortsetzte,  wovon  seine  im  Jahr  1797  heraus- 
gegebnen  Melanges  de  litterature  allemande 
ou  choix  de  traductions  de  Yallemand 
Zeugniss  ablegen.  Sein  Vater,  der  die  Land- 
wirthschaft  nach  wissenscbanlichen  Grund- 
satzen  betrieb,  war  dem  Minister  Turgot  be- 
freundet,  una  durch  Letztern  wurde  der 
junge  Cabanis  bei  der  Wittwe  von  Helvetius 
eingefilhrt,  welche  seit  ihres  Mannes  Tode 
(1771)  in  dem  anderthalb  Stunden  von  Paris, 
am  Eingange  des  Boulogner  Waldchens  ge- 
legenen  Stadtchen  Auteuil  das  schdne  Lund- 
haus  bewohnte,  das  einst  der  Dichter  Boileau 
zu  einem  nParnass  der  wahren  Kinder 
Apollon's"  gemacht  hatte,  und  welches  nun 
die  neue  Besitzerin  fur  die  gelehrten, 
schdngeistigen  und  gesellschaftlichen  Be- 
ruhmtheiten  der  franzosischen  Hauptstadt 
offen  hielt.  In  der  „freien  Gesellschaft  der 
Egoist  en",  die  sich  ein  Paar  mal  in  der 
Woche  bei  der  geistreichen  Frau  zu  ver- 
sammeln  pflegte,  wurde  der  von  Turgot 
empfohlene  junge  Mann  mit  dem  Baron  Hol- 
bach,  dem  bereits  sechzigjahrigen  Condillac, 
so  wie  mit  Diderot  und  Voltaire  persOnlich 
Aber  der  Vater  Cabanis  draug 


darauf,  dass  der  junge  Schdngeist  sich  zu 
einem  bestimmten  Lebensberufe  entacheiden 
solle.  Der  Arzt  Dubreil,  zu  welchem  Cabanis 
durch  seine  Kr&nklichkeit  gefllhrt  wurde, 
brachte  ihn  dazu,  dass  er  sich  zur  Fahne 
Aeskulap's  achlug  und  unter  der  Leitung 
seines  Arztes  sechs  Jahre  lang  eifrigst  der 
Medicin  oblag.  Im  Jahr  1783  wurde  er 
Doctor  der  Medicin  und  nahm  mit  seinem 
in  Verse n  abgefassten  „serment  d'un  midecin  " 
in  beater  Form  von  den  schdnen  Wiaaen- 
aehaften  Abschied.  Wahrend  der  Revolutiona- 
sturme  wirkte  er,  da  ihn  Kranklichkeit  in 
der  medicinischen  Praxis  behinderte,  als 
Professor  der  GesundheitBlehre  an  der  Cen- 
tralschule  in  Paris  und  als  Professor  der 
Klinik  an  der  dortigen  Gesundheitschule. 
Aber  sein  Blick  blieb  nicht  auf  den  nachsten 
Kreis  seines  arztlichen  Berufes  beschrankt; 
er  hatte  eine  umfassende  Einwirkung  auf  das 
Menachenleben  im  Auge.  Ftlr  den  Grafen 
von  Mirabeau,  mit  welchem  Cabanis  beim 
Beginne  der  Revolution  bekannt  geworden 
war,  arbeitete  er  eine  umfangreiche  Arbeit 
uber  die  offentliche  Erziehung  aus,  worin 
manche  keimkr&ftige  Gedanken  ausgesprochen 
waren,  die  zum  Theil  schon  im  Verlaufe  der 
nachsten  Jahre  bei  der  Umgestaltung  des 
Unterrichtswesens  in  Frankreich  in's  Leben 
traten.  Wie  aber  Cabanis  als  Arzt  an 
Mirabeau's  Todbett  stand,  so  war  er  zugleich 
in  der  Umgegend  von  Auteuil  als  Arzt  der 
Dorfbewohner  thatig,  deren  Liebe  ihn  wfthrend 
der  Schreckenszeit  unangefochten  erhielt, 
wahrend  Condorcet,  mit  dessen  Schw&gerin 
sich  Cabanis  verheirathet  hatte,  sich  mit  dem 
von  Letzterem  erhaltenen  Gift  den  Ver- 
folgungen  der  Schreckensminner  entzog. 
Als  unter  der  Directorialregierung  an  die 
Stelle  der  Akademie  der  Wissenschaften  und 
schdnen  Kunste  im  Jahr  1796  das  National- 
institut  der  Wissenschaften  in's  Leben  trat, 
erhielt  die  Klaase  der  moralischen  und  histo- 
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far  die  Analyse  der  Sinnesempfindungen  nnd 
Ideen,  nnd  Cabanis  wnrde  Mitglied  dieser 
Section.  AU  solches  las  er  in  den  Jahren 
1796  nnd  97  daa  erste  halbe  Dntzend  der 
Abhandlungen  fiber  die  Beziehungen  des 
Physischen  nnd  Moralischen  im  Menschen, 
die  er  spater  vollstandig  als  selbstandiges 
Bnch  der  Oeffentlichkeit  tlbergab,  nnter  dem 
Titel:  Trmti  du  physique  et  du  moral  de 
rhomme  (1802),  in  zwei  Blnden.  In  den 
spatern,  nach  Cabanis1  Tode  veranstalteten 
Ansgaben  dieses  seines  Lebenswerkes  wnrde 
Beit  1815  statt  „Trait<*"  das  Wort  .Rapports- 
auf  den  Titel  gesetzt  Die  8.  Auflage  wurde 
1844  dnrch  L.  Peisse  besorgt  Den  leitenden 
Grnndgedanken  dieser  Abhandlungen  hatte 
Cabanis  bereits  1796  in  einer  8chrift  „  Coup 
tToeil  sur  la  revolution  et  la  riforme  de 
la  medecine"  mit  folgenden  Worten  aus- 
gesprochen :  „In  der  Physiologie  mflssen  wir 
die  Losrang  aller  Probleme  nnd  den  Stfitz- 
pnnkt  aller  Wahrheiten  snchen.  Ans  dor 
natllrlichen  Empfindungsfahigkeit  des  Men- 
schen  fliessen  die  Ideen,  Gefable,  Leiden- 
schaften,  Togenden  nnd  Laster.  Die  Quelle 
der  Moral  liegt  in  der  menschlicben  Or- 
ganisation, von  welcher  unsere  Fahigkeit  zu 
empfinden,  sowie  die  Art  nnd  Weise  unsers 
Empfinden8  abhangt."  Dem  entsprach  auch 
die  Weltanschannng  des  Cabanis  flberbaupt 
„Alle  Erscheinnngen  des  Weltalls  waren, 
sind  nnd  werden  immer  sein  die  nothwendige 
Folge  der  Eigenschaften  der  Materie  oder 
der  Gesetze,  welche  alle  Wesen  regieren. 
Dnrch  diese  Eigenschaften  nnd  diese  Gesetze 
offenbart  sich  uns  die  erste  Ursache,  nnd  anch 
schon  von  Helmont  nannte  sie  in  seiner 
Weise  die  Ordnung  Gottes.u  Nicht  ganz 
blieb  Cabanis  dieser  Grnndanschannng  seines 
Lebenswerkes  in  seinen  letzten  Lebensjahren 
trcu.  Wie  aue  einem  Briefe  hervorgeht, 
n  Cabanis  an  seinen  Frennd  Fanriel  ge- 
schrieben  hatte  und  der  im  Jahre  1824  als 

„Lettre  posthume  et  inddite  a  Mr.  F  

sur  les  causes  premieres,  avec  des  notes  de 
Berard"  verOffentlicht  wnrde,  setzte  znletzt 
Cabanis  an  die  Stelle  einer  Alles  durch- 
dringenden  Weltseele  wenigstens  als  Gegen- 
stand  des  Glanbens  eine  mit  Bewusstsein 
wollende  Weltkraft,  eine  intelligence  voulante, 
und  in  der  kleinen  Welt  des  lebendigen 
Menschen  an  die  Stelle  eines  blossen  In- 
begriffs  seelischer  Functionen  des  Leibes 
wiederum  die  Secle  als  ein  bleibendes  nnd 
unzerstOrbares  Wesen  und  als  blossen  Diener 
jener  ersten  Ursache  auf  den  Thron.  Nach- 
dem  sich  auf  diese  Weise  im  Fortgange  der 
politisehen  Entwickelung  Frankreichs  duTch 
die  Consularregiernug  zum  Kaiserreiche  anch 
das  Mitglied  des  Nationalinstituts  die  gottes- 
glaubige  Seele  gerettet  hatte,  starb  er  im 
Frflhjahr  1808,  im  62.  Lebensjahre,  zu  RueU 
bei  Paris.  Noeh  bei  Lebzeiten  von  Cabanis 
war  dessen  wissenschaftliches  Lebcnswerk 


duTch  den  Hallischen  Professor  L.  H.  Jakob, 
welcher  damals  als  Erfahrungsseelenlehrer 
Ruf  genoss,  dnrch  eine  Uebersetzung  „P.J. 
G.  Cabanis  fiber  die  Verbindung  des  Phy- 
sischen  nnd  Moralischen  im  Menschen:  aus 
dem  FranzSsischen ,  mit  einer  Abhandlung 
fiber  die  Grenzen  der  Physiologie  una 
Anthropologic"  (1804,  in  zwei  Banden)  in 
Dentschland  eingeffihrt  worden,  wo  einige 
Jahrzehnte  spater  Moleschott  und  Karl  Vogt 
auf  die  Leistung  von  Cabanis  zurflckgriffen, 
um  dessen  Werk  nnd  Richtung  fortznsetzen. 
Er  war  der  erste  franzdsische  Schriftsteller, 
welcher  in  der  Nachfolge  von  John  Locke, 
Helvetius,  Condillac,  Volney.  Saint  Lambert 
methodisch  und  philosophisch  fiber  den  Zu- 
sammenhang  des  Physischen  und  Psychischen 
im  Menschen  gehandelt  hat  und  die  phy- 
siolo^sche  Psychologie  d.  h.  die  Psychologie 
als  einen  Zweig  der  grossen  Wissenschaft 
des  Lebens,  begrflndet  hat,  an  deren  Ausbau 
das  gegenwartige  Zeitalter  rflstig  fortarbeitet 
Den  Standpunkt  und  die  Tendenz  seines 
bahnbrechenden  Werkes  bezeichnet  Cabanis 
in  folgender  Weise:  Der  Mensch  hat  Be- 
dfirfnisse;  er  hat  Fahigkeiten,  sie  zu  be- 
friedigen,  und  beide  hangen  unmittelbar  von 
seiner  Organisation  ab.  Lasst  es  sich  aus- 
machen,  dasB  die  Entstehung  der  Gedanken 
nnd  Strebungen  in  uns  von  gewissen  be- 
'sondern  Bewegungen  in  bestimmten  Organen 
abhangen  nnd  dass  diese  Organe  denselben 
Gesetzen  unterworfen  sind,  wie  die  flbrigen 
Organe  unsers  Leibes?  Entspringen  alle 
gesellschaftlichen  VerhAltnisse  nnter  den  Men- 
schen geradezu  entwedeT  ans  ihren  wechsel- 
seitigen  Bedfirfnissen  oder  aus  der  Uebung 
ihrer  Fahigkeiten?  Bieten  diese  gesell- 
schaftlichen Verhaltnisse  verschiedene  Er- 
scheinnngen dar,  die  dem  Znstande  der 
Gesundheit  und  der  Rrankheit  gleichen? 
Lassen  sich  durch  Beobachtung  die  Umstande 
erforschen,  welche  diese  Znstande  erhalten 
und  veranlas8en?  und  kOnnen  sie  uns  mit 
Hfilfe  von  Vernnnft  und  Erfahrung  Mittel 
an  die  Hand  geben,  wodurch  die  moralische 
Natur  des  Menschen  im  Znstande  der  Ge- 
sundheit erhalten  oder  von  ihren  Krankheiten 
geheilt  werden  kann?  Das  sind  die  Fragen, 
welche  der  Psycholog  aufzulOsen  wtlnscht. 
indem  er  die  Erscheinnngen  des  Lebens  una 
der  Organisation  zu  ergrflnden  sucht.  Nur 
wenn  man  sich  an  die  bleibende  und  all- 
gemeine  Natur  des  Menschen,  als  an  den 
festen  Punkt  halt,  von  welchem  man  bei  alien 
sie  betreffenden  Untersuchungen  ausgehen 
kann,  nur  auf  diesem  einzigen  Wege  kann 
man  hoffen,  in  dieser  Wissenschaft  wahre 
Fortschritte  zu  machen  und  zu  allgemein 
gfiltigen  Ergebnissen  zu  gelangen.  Man 
findet  hier  mchts  von  dem,  was  man  lange 
Zeit  Metaphysik  genannt  hat  Die  Behaup- 
tung,  als  ob  man  das  Wesen  der  Dinge  an 
sich  zu  erkennen  vermOge,  ist  eine  Un- 
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gereimtheit,  die  bei  der  geringsten  Aufmerk- 
samkeit  in  die  Angen  tut)*.  Fur  uns  existiren 
keine  andern  Ursachen,  als  solche,  die  auf 
unsere  Sinne  wirken  kftnnen;  was  nicbt 
Gegenstand  unserer  Sinne  sein  kann,  ist  von 
unscrn  Untersuchungen  ausgeschlossen.  Die 
aogenannten  ersten  Ursachen  der  Metaphysik 
kOnnen  niemals  Gegenstand  der  Untersuchung, 
ja  nicbt  einmal  des  Zweifels  sein,  nnd  das 
einzigc  Ergebniss,  wozu  uns  ein  weiser  Ge- 
braucb  unserer  Erkenntnisskrafte  in  Betreff 
jener  ersten  Ursachen  ftlhrt,  besteht  darin, 
dass  wir  dartibcr  ftlr  immer  in  Unwissenheit 
bleiben  mtlsscn.  Diese  Wege  sind  also  un- 
gangbar;  wir  betrachten  nur  die  Erschei- 
nungen, welche  das  die  Kdrper  belebende 
Princip  von  andern  wirkenden  Kraften  der 
Natnr  nnterscheidet,  oder  die  Umstande,  unter 
welchen  die  Erscheinnngen  stattfinden,  nnd 
sucben  nach  den  ihre  Thatigkeit  beherr- 
schenden  Gesetzen.  Wenn  wir  von  Fahig- 
keiten  unserer  Natnr  reden,  so  ist  dies  nur 
ein  allgemciner  Ausdrnek  fUr  die  Wirkungen, 
welche  durch  das  Spiel  der  Organe  hervor- 
gebracht  sind,  oder  ftlr  die  Bedingungen, 
ohne  welche  die  Erscheinnngen  nicht  statt- 
finden,  oder  ftlr  die  allgemeinen  Ergebnisse 
der  Verrichtungen  unserer  Organe,  nnd  ich 
bin  weit  davon  entfernt,  aus  diesen  Erschei- 
nnngen auf  die  Existenz  eines  besondern 
Wesens  ra  schliessen,  welches  die  Functionen 
tragt  oder  hervorbringt.  Eigentlich  zu  reden, 
so  machen  die  lciblichen  Fahigkeiten  oder 
organischen  Anlagen,  aus  welchen  die  see- 
lischen  Erscheinungen  hervoTgehen,  den  In- 
begriff  der  gleichen  nnd  selben  Verrichtungen 
aus,  und  beide  Hodificationen  der  mensch- 
lichen  Existenz  beruhen  anf  einem  gemein- 
schaftlichen  Grunde.  Alle  Operationen  des 
Verstandes  nnd  Willens  haben  ihre  Quelle 
in  den  ursprtinglichen  oder  abgeleiteten  Zu- 
standen  der  leiblichen  Organisation  und  fallen 
mit  den  ursprtinglichen  Lebensbewegungen 
derselben  ziisammen.  In  Wahrheit  lauft  dabei 
Alles  auf  Untersuchungen  der  Physiologie 
hinaus.  die  jedoch  auf  das  beaondere  Studium 
einer  bestimmten  Klasse  von  Verrichtungen 
gehen;  die  Psychologic  ist  nichts 
anders,  als  Physiologic  unter  ge- 
wissen  besondern  Gesichtspunkten 
betrachtet  Auch  die  moralische  (geistig- 
sittliche)  Natnr  des  Menschen  ist  ein  Resultat . 
deT  Neigungen;  Gefahle  und  Begriffe  des 
Menschen;  es  giebt  nichts  Unabbllngiges  und 
Unveranderliches  in  den  Phanomenen  unserer 
geistig-sitt lichen  Natnr,  als  was  darin  durch 
ewige  und  feste  Naturgesetze  bestimmt  ist. 
Bis  jetzt  sind  die  Geisteswissenschaften  durch 
eine  Menge  roher  nnd  unbestimrotcr  meta- 
physischer  Hypotheaen-  verdunkelt  worden ; 
es  gilt  zu  zeigen,  dass  die  Geisteawissenschaft 
ein  bloaser  Zweig  der  Naturgeachichte  des 
Menschen  sei. 

Die  allgemeine  Thatsache  der  lebendigen 


Natur  ist  die  Sensibilitat  oder  Empfindnngs- 
fahigkeit  Das  Leben  ist  nichts  als  eine 
Keihe  von  Bewegungen,  welche  sauimtlich 
mittelst  der  EindrOcke  erfolgen,  welche  die 
verschiedenen  Organe  des  Leibes  empfangen. 
Ohne  die  Empfmdungsfahigkeit  unserer  Or- 
gane wtlssten  wir  Nichts  von  der  Gegenwart 
ausserer  Gegenstande  nnd  konnten  selbst 
unsere  eigne  Existenz  nicht  wahrnehmen. 
Wenn  nun  gleich  die  SensibilH&t  in  den 
lebendigen  Kfirpern  auch  solche  Eigenschaften 
entwickelt  und  Erscheinungen  hervorbringt, 
die  den  Eigenschaften  Hirer  sonstigen  me- 
chanischen,  physikalischen  und  chemischen 
Bestandtheile  in  keiner  Beziehung  ahnlich 
sind ;  so  ist  damit  doch  noch  nicht  bestimmt, 
dass  die  Scnsibilit&t  nicht  selbst  wiedernm 
von  allgemeinen  Geaetzen  der  KOrperwelt 
herrtlhrte.  Es  drangt  sich  die  Vermuthung 
auf,  dass  zwischen  dem  Pflanzentrieb  una 
der  thierischen  Sensibilitat  auf  der  einen 
Seite  und  der  in  der  tlbrigen  Natur  aber- 
haupt  sich  offenbarenden  Wahlverwandtachaft 
und  anziehenden  Schwerkraft  eine  Analogie 
stattfinde.  Dann  waren  die  vegetabilischen 
Verwandtschaften ,  die  chemischen  Anzie- 
hungcn  und  die  allgemeine  Schwerkraft  nichts 
als  verschiedene  Aeusserungen  einer  Art  von 
Instinct  anzusehen,  der  auf  niedern  Stufen 
noch  schwankend  und  unbeatimmt,  sich  auf 
den  folgenden  Stufen  immer  mehr  entwickelt, 
auf  den  nachsthdhern  schon  einen  Ansatz 
von  Willen  zeigt  nnd  weiterhin  eine  Reihe 
von  Neigungen  durchschimmern  l&sst;  eine 
Art  von  Instinct,  der  in  seiner  fortachreitenden 
Entwickelung  alle  Grade  der  Organisation 
durchlauft  und  sich  nach  und  nach  zn  den 
erstaunlichen  Wnndern  des  Verstandes  nnd 
Willens  erhebt  Es  ist  mdglich,  dass  die 
besondern  Umstande,  welche  bei  der  Bildnng 
eines  jeden  Individuums  obwalten,  den  Graa 
von  Energie  nnd  die  Beschaffenheit  der 
Sensibilitat  unwiderruflich  bestimmen.  Da 
wir  aber  nicht  wissen,  von  welchen  Ver- 
bindungen  daa  Phanomen  der  Sensibilitat 
abhangt,  so  kdnnen  wir  die  Uraache  seiner 
Modificationen  nur  in  denjenigen  Theilen  auf- 
suchen,  worin  eben  Sensibilitat  sich  aussert, 
die  jedoch  nicht  notbwendig  immer  mit  Be- 
wnastaein  verbnnden  ist.  Daa  Bewusstsein 
der  Eindrtlcke  setzt  allerdings  jederzeit  die 
Wirksamkeit  der  Sensibilitat  voraus;  aber 
diese  selbst  ist  auch  in  Organen  wirksam, 
wo  das  Ich  ihre  Gegenwart  nicht  wahrnimmt. 
Es  giebt  also  tbatsachlich  Senaibilititt  ohne 
Wahrnehmung  der  Empfindungseindrtlcke. 
Die  Nerven  kdnnen  Eindrucke  empfangen, 
die  gewisse  Bewegungen  veranlassen,  ohne 
dass  von  diesen  Eindrucken  und  Bewegungen 
das  Gehirn  etwas  gewahr  wird.  Obwobl  das 
Ich,  wie  wir  uns  dasselbe  vorstellen,  nur  in 
dem  gemeinschaftlichen  Mittelpunkt  der  Ein- 
drQcke  und  durch  die  bis  dahin  fortgepflanzten 
Eindrucke  selbst  existirt,  ao  werden  doch 
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i  nicht  alio  dahin  gelangenden  EindrUcke 
audi  wirklich  vom  Ich  wahrgenommen,  viel- 
mehr  bleibt  eine  grosse  Menge  derselben 
deni  Ich  ganz  frenid.  Um  das  Bewusstsein 
des  Ich  zu  erlangen,  reicht  es  hin,  EindrUcke 
der  Lost  nnd  Unlust  zu  erfahren,  an  die 
sich  Strebuogen  kntipfen,  so  schwach  und 
unbestimmt  dieselben  auch  Anfangs  noch  sein 
mogen. 

Die  Operationen  der  Sensibilitat  gehen 
in  zwei  Zeiten  vor  sich.   Zuerst  empfangen 
die  Nerven  der  empfindungsfahigen  Orgaue 
den  Stoss  des  Eindrucks  und  theilen  ihn  deui 
ganzen    empfindungsfahigen    Orgaue  mit. 
Xlierauf  wirkt  dieses  auf  sie  zurUck,  um  die 
Empfindung  als  solche  vollstandig  hervorzu- 
briugen.  Dazu  kommt  uoch  der  Mechanismus, 
durch  den  die  empfangenen  EindrUcke  fort- 
geprlanzt  werden  und  Wiliensbestimmungen 
und  Muakelbewegungen  entstehen,  die  sich 
den  EmpfindungseindrUcken  zugesellen.  Ein- 
ditlcke  zu  empfangen  und  durch  Empfiuden 
derselben  zu  Bewegungen  bestimmt  zu  werden, 
ist  jedem  lebendigen  Organe  des  Leibes  eigen- 
thUmlich.   Die  EindrUcke  gelangen  stets  zu 
einem  Mittelpunkte  der  Reaction,  woher  sie 
als  Triebe  oder  Wiliensbestimmungen  und 
weiterhin  als  Bewegungen  gegen  die  Theile 
zurtickgeschickt  werden,  fur  welche  jede 
dieser  einzelnen  Operationen  eingerichtet  ist. 
Action  und  Reaction  kSnnen  oft  stattfinden, 
ohne  dass  das  Individuum  etwas  davon  weiss. 
Manche  EindrUcke  werden  nicht  unmittelbar 
als  solche  wahrgenommen,  sondern  gelangen, 
al«  Quelle  anderer  daraus  folgender  Bewe- 
gungen, erst  in  ihren  Wirkungcn  zum  Be- 
wusstsein,  d.  h.  in  den  Urtheilen  und  Uber- 
legten  Wiliensbestimmungen,  welche  a  us  ihrer 
Vereinigung  im  Gehirncentrum  entspringen. 
Es  giebt  keine  Bewegungen  im  lebendigen 
Leibe,  welche  nicht  unmittelbar  von  der 
Sensibilitat  abhangen.    Diejenigen  Nerven. 
welche  sich  in  den  Muakeln  verlieren,  sina 
die  wahre  Seele  ihrer  Bewegungen.  Die 
Bewegungsorgane  werden  lediglick  durch  die 
Emphndungaorgane  belebt  und  regicrt.  Was 
geht  denn  vor.  wenn  ein  (  Hied  sich  bewegtV 
Die  Uraache  der  Bewegung  wird  demselben 
durch  den  Nerven  zugefuhrt,  und  diese  Ur- 
sache  richtet  sich  nach  den  EindrUcken, 
welche  in  einem  Mittel-  und  Vereinigungspunkt 
des  Nervensystems  empfangen  oder  mitein- 
ander  verknUpft  worden  sind.  Jede  Muskel- 
bewegung  setzt  im  Innern  des  Gehirns  oder 
in  denjenigen  Nerven,  welche  diese  Muskeln 
regieren,  eine  vorgangige  analoge  Bewegung 
voraus,  wovon  die  Muskelbewegung  gewisser- 
maasen  die  hinausgesetzte  Wirkung  ist  Un- 
mittelbar«:  Erfahrungen  haben  gezeigt,  dass 
Gehirn,  verlangertea  Mark  und  Nerven  die 
eigentlichen  Organe  der  Empfindungen  sind; 
durch  die  Nerven  wird  alien  tlbrigen  Organen 
des  Leibes,  deren  allgemeinea  Band  sie  aus- 
i,  die  SensibUitat  mitgetheilt.  Das 


Gehirn  ist  zum  Denkgesch&ft  ganz  eigentlich 
bestimmt,  wie  der  Magen  zum  Verdauen,  die 
Leber  zur  Absonderung  der  Galle.  Sowie 
die  EindrUcke  erst  noch  isolirt  und  ohne 
Zusammeuhang  zum  Gehirn  gelangen,  setzen 
sie  dasselbe  in  Thatigkeit,  um  durch  Um- 
wandlung  der  Empfindungen  Bilder  der  be- 
sondern  EindrUcke  zu  gestalten,  sie  unter 
cinander  zu  vergleichen,  Urtheile,  SchlUsse 
uud  Wiliensbestimmungen  daraus  zu  Ziehen. 
Auch  im  Centralorgangebiete  des  Gehirns 
kdnnen  Operationen  eutstchen,  die  ihm  aus- 
schlicsslich  eigen  sind,  bald  durch  eine  all- 
gemeine  Reizung  des  Gehirns  veranlasst,  bald 
nur  in  einem  besondern  Theile  desselben 
vor  sich  gehend.   Alle  Theile  des  Nerven- 
systems stehen  mittelst  des  Rttckenmarks  und 
Gehirns  mit  einander  in  Verbindung;  alle 
wirken  auf  einander  ein  und  zurilck,  nur 
aber  ist  das  Wie?  dieser  Wechselwirkung 
noch  in  Dunkel  gehUllt    Auf  Grund  der 
Versuche  Uber  den  Galvanismus  bin  ich 
geneigt  zu  glauben,  dass  die  durch  die 
Lebensthatigkeit  modificirte  Elektricitat  das 
unsichtbare  Mittel  ist,  welches  das  Nerven- 
system  bestandig  durchstrdmend  die  Ein- 
drUcke der  cmpfindlichen  Nervenenden  zu 
den  Centralstellen  im  Gehirn  leitet  und  von 
da  gegen  die  Muskelfaser  den  Stoss  fUhrt, 
welcher   in  den  Organen   die  Bewegung 
hervorbringen  solL   Durch  Condillac's  Zer- 
gliederung  der  Sinnesemplindungeu  mittelst 
einer  lebendigen  Statue  hatte  die  Seelenkunde 
leicht,  aum  Nachtheil  ihres  Fortschrittes,  in 
eine  falsche  Richtung  kommen  kdnnen.  Nichts 
ist  einerseits  dem  lebendig-wirklichen  Men- 
schen  weniger  ahnlich',  als  eine  dergleichen 
vorgestcllte  Statue,  die  man  auf  einmal  mit 
der  F&higkeit  begabt,  die  einem  jeden  Sinne 
besondera  zustehenden  EindrUcke  zu  em- 
pfangen, dann  darUber  zu  urtheilen  und 
endlich  diesen  Urtheilen  gemass  Wiliensbe- 
stimmungen zu  bilden.  Nichts  gleicht  andrcr- 
seits  weniger  der  Art  und  Weise,  wie  die 
EindrUcke  wahrgenommen,  Begriffe  und  Ur- 
theile gebildet  werden  und  Wiliensbestim- 
mungen im  lebendigen  Menschen  entstehen, 
alsjene  vonCondillac  beliebten  abgesondcrten 
Operationen  eines  einzelnen  Sinnes,  den  man 
getrennt  vom  ganzen  Systeme  der  Sinnes- 
thatigkeit  wirken  laast    Nichts  ist  aben- 
teuerlicher,  als  jene  vermeintliche  Operation 
eines  Denkorgans,  das  man  wie  eine  unab- 
hangige  Kraft  wirken  l&sst  und  von  der 
Menge  sympathischer  Organe  absondert,  deren 
Nerven  ihm  eine  Menge  Material  zum  Denken 
oder  zu  Bewegungen  zufUhren,   die  zur 
Ilervorbr  inguug  des  Denkena  beitragen.  Es 
ist  unmOglich,  dass  jemals  ein  besonderes 
Sinnesorgan  abgeaondert  fUr  sich  wirksam 
sein  und  dass  die  ihm  eigenthUmlichen  Ein- 
drUcke stattfinden  kdnnten,  ohne  dass  sich 
andere  EindrUcke  damit  vermischen  und  die 
in  Mitleidenschaft  stehenden  Organe  dazu 
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mitwirken.  Denn  es  iat  ausgemacht,  dasa 
der  Tast-  oder  Gefflhlasinn,  welcher  die 
gemeinachaftliche  Quelle  aller  iibrigen  Sinne 
ist,  mit  seiner  Sensibilitftt  in  einem  gewisaen 
Grade  immer  an  den  Operationen  der  andern 
Sinne  Antheil  nimmt  and  eine  beatftndige 
Correspondeuz  zwischen  alien  Sinnen  unter- 
halt.  Ancb  ist  es  far  einen  besondern  Sinn 
gar  nicbt  einerlei,  ob  er  die  auf  inn  wirken- 
den  EindrUcke  isolirt,  oder  ob  er  sie  zugleich 
mit  den  Eindrttcken  empf&ngt,  welche  eben- 
dieselben  Gegenatftnde  anf  die  Ubrigen  Sinne 
machen.  Die  Verrichtungen  der  Sinne  ver- 
schlingen  sich  und  modificiren  einander; 
ttberdies  verrichtet  jedea  Sinneaorgan  seine 
Leiatungen  nar  in  steter  and  unmittelbarer 
Verbindang  mit  dem  Gehirn,  dessen  Zastand 
am  allerersten  fahig  ist,  die  Ordnung  und 
Beschaffenheit  der  Sinnesanderungen  abzu- 
andern,  Ja  sie  ganz  nmzukehren.  Eine 
richtige  Zergliederung  der  Sinnesempfindun- 
gen  darf  also  die  Operationen  der  einzelnen 
Sinne  nicht  von  denen  der  iibrigen  Sinne 
trennen;  am  den  Mechanismus  der  intel- 
lectoellen  Operationen  kennen  zu  lernen, 
muss  man  sie  zugleich  bis  zu  ihrem  ersten 
Ursprung  im  Kinde  verfolgen.  Eine  grund- 
liche  und  vollatftndigc  Zergliederung  des 
Zustandes  der  Vorstellungen  beim  Kinde, 
ehe  noch  seine  Sinnesthatigkeiten  durch 
Gegenstande  der  Aussenwelt  in's  Spiel  gesetzt 
sind,  ist  aber  keine  Sache,  die  sich  so  kurzer 
Hand  abmachen  laaat.  Ein  featea  Gesetz  der 
lebendigen  Natur  ist  es,  dass  die  Eindrtlcke 
durch  Oftere  Wiederkehr  deutlicher  und  die 
Bewegungen  durch  Wiederholung  leichterund 
sicherer  werden.  Die  Sinne  nicht  minder, 
wie  die  Bewegungsorgane  mOssen  in  Uebung 
erhalten  werden,  wenn  sie  nicht  einschlafen 
und  stumpf  werden  sollen.  Ein  nicht  minder 
allgemeines  und  festes  Gesetz  der  lebendigen 
Natur  iat,  dass  allzu  lebhafte  und  zu  oft 
wiederholte  oder  geh&ufte  Eindrtlcke  schwft- 
cher  werden;  die  Fahigkeit  zu  empfinden 
hat  i h  re  Grenze,  die  nicht  ilberschritten  werden 
darf.  In  Bezug  auf  ihre  allgemeinen  Wir- 
kungen  im  Empfindungsorgan  unterscheiden 
sich  die  Sinneseindrtlcke  in  Lust-  und  Un- 
1  oat- Eindrtlcke,  und  beide  Phauomene  wirken 
zur  Erhaltung  des  lebendigen  Geschttpfs  gleich 
raachtig  ein.  Zur  Bildung  von  Begriffen  und 
Willensbestimmungen  tragen  aber  thataachlich 
nicht  bloa  die  von  ftuaaern  Gegenstftnden 
herrtthrenden  Sinneseindrtlcke,  sondern  auch 
die  von  den  Thatigkeiten  innerer  Organe 
verursachten  Eindrtlcke  das  ihrige  bei.  In 
Bezug  auf  diese  doppel.e  Art  von  Eindrttcken 
der  anssern  und  der  innern  Empfindungs- 
organe  beateht  noch  eine  grosae  Ltlcke  in 
unserm  Wissen.  Von  den  Eindrucken  der 
innern  Empfindungsorgane  hangen  die  so- 
genannten  Instincterscheinungen  ab.  Die 
irdhesten  Triebe  und  inatinctartigen  Fertig- 
keiten  sind  eine  Folge  der  Bildungs-  und 


Entwickelungsgesetze  dieser  Organe;  die 
spatern,  erat  kUrzere  oder  laneere  Zeit  nach 
der  Geburt  sich  bildenden  Triebe  tragen 
schon  Spuren  des  Einrluasea  der  von  auasen- 
her  durch  die  Sinne  empfan^enen  Eindrtlcke 
an  sich.  Durch  die  stete  Wiederholung  der 
Eindrtlcke  erzeugen  sie  die  erste  bestandigste 
und  8tarkate  Gewohnheit  des  Instincts,  den 
der  Selbsterhaltung.  Die  Gewohnheit  and 
das  Bedtlrfniaa  der  bei  der  Verdauung  be- 
merkbaren  Reihe  von  Eindrttcken  und  Be- 
wegungen bringen  den  Instinct  der  Ernahrung 
hervor.  Die  Fahigkeit  der  Muakelfasern  zu 
Zusammenziehungen  wird  durch  gewohnheits- 
maaaige  Wiederholung  der  Bewegungen  be- 
festigt  und  macht  die  Bewegungsinstincte  des 
Muskelsystems  aus.  In  dem  Maasse,  als  sich 
dieser  Instinct  entwickelt,  tritt  er  in  enge 
Verbindung  mit  den  Instincten  der  Selbst- 
erhaltung and  der  Ernahrang.  Im  Innern 
sind  die  Eindrtlcke  darch  ihre  Hannich- 
faltigkeit  und  durch  die  Verschiedenheit  der 
Wirkungen  mit  einander  verwebt  and  ver- 
wickelt.  Sie  haben  einen  anbestimmten 
Charakter,  und  das  Individuum  hat  nor  ein 
verworrenes  Bewusstaein  davon.  Trotzdem 
wird  es  der  Forechung  vielleicht  mdglich 
sein,  die  Frage  zu  beantworten,  welches  die 
Geftthle  und  Begrifie  sind,  die  von  solchen 
innern  Eindrttcken  abhangen  nnd  wobei  die 
sogenannten  aussern  Sinnesorgane  nur  Httlfs- 
werkzeuge  sind.  Von  der  Art  und  Weise, 
wie  die  Eingeweide  des  Unterleibes  die  ihnen 
zukommenden  Funktionen  verrichten,  wie 
sie  Eindrtlcke  empfangen,  wodarch  ihre  Be- 
wegungen best i mint  werden,  hangen  Lust- 
oder  Unlustgeftthle,  heitre  odertrttbeGedanken 
ab;  ja  der  Zuatand  der  Eingeweide  des 
Unterleibes  kann  sogar  die  Ordnung  der 
Geftthle  and  Begriffe  ganz  umkehren  and 
Verrttcktheit  veranlassen.  Die  Quelle  des 
mtttterlichen  Instincts  ist  in  den  Eindrttcken 
zu  auchen,  welche  schon  die  Gebarmutter 
wihrend  der  Schwangerachaft  erhalten  hat. 
Die  Zeugungsorgane  mit  ihrer  grosaen  Sen- 
sibilitftt aussern  Einrlusa  auf  das  gauze 
Nervenayatem :  im  Zeitpunkt  der  M  arm  bar - 
keit  nimmt  der  Mensch  andere  Neigungen, 
Gewohnheiten  und  Begriffe  an,  ea  entsteht 
ein  ganz  anderer  Gemtlthszuatand  in  ibm; 
ein  neaes  System  von  Thatigkeiten  tritt  hervor 
nnd  Alles  ftndert  sich  durch  dieses  System 
und  alle  Dinge  erhalten  ein  anderes  Anaehen. 
Dass  die  Empfindungsfahigkeit  unseres  Leibes 
die  Quelle  aller  Begriffe  und  F&higkeiten  ist, 
babe  Locke,  Condillac,  Bonnet,  Helvetius 
bis  zur  grdssten  Evidenz  dargethan.  Ana 
den  Bewegungen  dea  Gehirns,  die  von  em- 
pfangenen  Sinneaeindrttcken  der  ftussern  oder 
innern  Organe  herrtthren,  entapringen  alio 
Operationen  der  Seele  oder  desGeistes.  Durch 
Association  and  Vergleichang  der  Empfin- 
dungen,  welche  ein  und  dasselbe  Ding  auf 
unsere  verschiedenen  Organe  macht,  ttber- 
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zeugcn  wir  nns,  dass  ihre  Uraache  auaaer 
una  und  unabhangig  von  una  existirt,  und 
daa  Ergebnisa  unaerer  verglichenen  Empfin- 
dangen  aind  unaere  Begriffe.  Die  Art  und 
Weise  zn  empfinden  iat  bei  verachiedenen 
Menacben  vcrachieden  nach  Maaaagabe  ihrer 
ursprtlnglichen  Organisation  nnd  andercr 
Umstande  dea  Altera,  Temperaments  und 
Geschlechts,  die  ausschliesalich  von  der  Natur 
abhangen.  Sie  wird  gleichmassig  verandert 
durcb  Klima,  Lebena  weise,  Nahrunga-  und 
Genuasmittel,  Arbeiten  und  Beschaftigungen, 
Lebensordnung  und  Qberhaupt  durch  den 
ganzen  Inbegriff  phyaiacher  Gewohnheiten. 
Umgekehrt  bedeutet  der  Einflusa  de8  geiatig- 
sittlichen  Zuatandea  auf  unaere  phyaische 
Natur  nichta  andera,  ala  eben  dieaen  Einflusa 
dea  Gehims  ala  Denk-  und  Willenaorganea 
auf  die  ubrigen  leiblichen  Organe,  deren 
Verrichtungen  die  aympathiache  Thatigkeit 
ienes  Organa  erwecken,  aufheben  und  ganz- 
lich  verkehren  kann. 

Cabania  aetzt  die  wissenachaftliche  Be- 
deutung  aeinea  Lebenawerkes  ftlr  die  Fort- 
entwickelung  des  „Sen8ualismuaM  mit  gutem 
Recbte  in  die  Unterauchung ,  worin  die 
Empfindungsfahigkeit  beatehe,  und  in  daa 
Ergebnias,  class  ea  keine  von  der  Empfindungs- 
fahigkeit verachiedene  „cause  active"  gebe, 
aondern  Muakelbewegung  und  Empfindung 
a  us  einer  and  deraelbeu  Quelle  kommeu  una 
dasa  demgemaaa  daa,  was  wir  „Seeleu 
nennen,  kein  besonderes  We3en,  aondern 
bloaae  Thatigkeit  oder  Function 
unserer  leiblichen  Organe  aci.  Ea 
wareinFortachrittgegenaeine  aenaualiatiachen 
Vorganger,  dasa  Cabanis  durch  den  Hinweis 
auf  die  Empfinduugafahigkeit  innerer  Organe 
and  auf  den  schon  von  Geburt  an  vorhandenen 
eignen  Fond  innerer  Organiaation  die  Mog- 
lichkeit  und  den  Boden  einer  von  auaaern 
Sinneaeindrllcken  unabhangigen  apontanen 
Thatigkeit  unaers  Innern  zeigte  und  den 
sogenannten  „innern  Sinn"  der  altern  Psy- 
chologen  an  phyaiologische  innere  Organe 
knflptte.  Ein  Fortachritt  war  ea  ferner,  daas 
Cabanis  vor  der  wicbtigen  Entdcckung  der 
ftlr  die  Empfindanga-  und  Bewegunganerven 
thataachlich  im  KUckenmark  vorhandenen 
doppelten  Wurzeln  durch  Karl  Bell  (1811) 
Empfindung  und  Muakelerregung  auf  eine 
und  dieaelbe  Quelle  der  Nervenerregbarkeit 
durch  Keize  zurUckfUhrte;  denn  darauf  lauft 
doch  wesentlich  daajenige  hinaua,  waa  Cabania 
unter  ^Senaibilitat*4  veratanden  wiaaen  wollte. 
Und  wfe  unklar  and  schwaokend  auch  in 
manchen  Punkten  der  Verauch,  das  Weaen  der 
Senaibilitataufzuklaren,  geweaen  sein  mochte, 
so  bewegte  er  sich  doch  unzweifelhaft  auf 
dera  Wege  und  in  der  Richtung,  welche  die 
heatige  Paychophysik  im  Auge  hat,  wenn  aie 
eine  ZurtickfUhrung  der  sammtlichen  Sinnes- 
empfindungen  auf  die  Perception  von  ver- 
schieden  geaxtetcn  Bewegungen  in  Aussicht 


atellt  Daa  Werk  von  Cabania,  aagt  der 
Franzoae  R6*muaat,  iat  eine  Tendenz,  aber 
kein  Abachluas.  Er  hat  die  Richtaog  der 
neaern  physiologiachen  Paychologie  ange- 
geben,  ohne  den  Anapruch  za  machen,  aie 
zugleich  zum  Ziele  zu  fflhren. 

Caesalpinus,  Andreas  (Andrea 
Ceaalpino)  war  1519  zuArezzo  inToscana 

Seboren  und  lehrte  lange  Zeit  in  Pisa  neben 
er  Medicin,  die  er  zugleich  praktisch  ala 
Ar/t  ttbte,  und  den  Naturwissenschaften  die 
Aristotelische  Philosojphie.  Der  unter  seiner 
Aufaicht  stehende  Puanzengarten  hatte  ihn 
zur  Abfassung  der  eraten  syatematiachen 
Botanik  veranlasst  Auch  verfasate  er  ein 
Werk  uber  die  Ordnung  der  Mineralien.  In 
der  Medicin  war  er  ein  Gegner  dea  Galenas 
und  aympathisirte  mit  Hippokrates.  In  der 
Philoaophie  war  er  ein  entachiedener  Peri- 
patetiker  und  bildete  den  averroiatischen 
Aristoteliamua  zum  Pantheiamua  fort,  so  dasa 
er  gewiasermaaaaen  ala  Vorlaufer  dea  Spinoza 
gelten  kann.  Nur  aber  wollte  er  den 
Aristoteles  nicht  an  der  Hand  seiner  alten 
Commentatoren,  aondern  aua  den  Schriften 
dea  Aristoteles  selbst  erklaren  und  deaaen 
reine  und  achte  Lehre  an's  Licht  stellen, 
von  welcber  er  jedoch  zugab,  daaa  sie  nicht 
in  alien  Punkten  mit  der  christlichen  Lehre 
Qbereinstimme.  Seine  (juaesiiones  peripa- 
teticae  erschienen  zu  Veaedig  1571;  der 
zweiten  Auagabe  (Venedig  1593)  iat  die 
Schrift  Daemonwn  investigatio  peripatetica 
angehangt.  Da  aich  seine  Philoaophie  dem 
Urtheile  der  Kirche  unterwarf  und  selbst  in 
der  Naturlehre  dem  Wander  Platz  liess,  so 
blieb  er  in  Italien  anaogefochteo,  wahread 
ihn  in  Deutschland  Nicolaua  Taurellus  des 
Atheiamua  beschuldigte.  Noch  in  hohem 
Alter  wurde  er  vom  Papate  Clemens  VDJ 
ala  dessen  Leibarzt  nach  Rom  berulen,  wo 
er  1603  starb.  Seine  philoaophiachen  Grund- 
gedanken  faaaen  aich  in  fulgenden  Satzen 
zuaammen.  Unaer  Denken  geht  vom  All- 
gemeinen  aua,  entweder  von  allgemeinen 
Grundsatzcn  dea  Veratandea,  oder  von  einer 
allgemeinen  Vorstcllung,  welche  wir  durch 
die  Sinue  vom  Gegenatand  empfangen  haben. 
Dieses  durch  Induction  von  una  erkannte 
Allgcmeine  iat  jedoch  nur  ein  unbeatimmtea 
und  verworrenes  Gauze,  das  aich  erat  durch 
Erkenntnias  der  Unterachiede  zu  einer  deut- 
lichen  und  bestimmten  Einaicht  in  die  Natur 
der  Dinge  ge8taltet  Die  BcgriflsbeaUmmung 
zeigt,  was  die  Substanz  ist  und  fuhrt  una 
auf  den  Gegensatz  zwiachen  Form  und 
Materie  der  Dinge.  Die  Beweiafilhrung  leitet 
una  zur  Uraache,  warum  die  Substanz  so  ist 
und  wie  sie  iat,  ohne  dass  wir  beweisen 
kdnnten,  dasa  Seiendes  ist  Wo  sich  in  der 
Welt  der  naturlichen  Dinge  keine  Zuaammen- 
setzung  von  Materie  and  Form  tindet,  kann 
keine  Begrinsbestimmung  gegeben  werden; 
die  reine  Form  ist  daher  unerklarbar,  sic- 
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ist  das  Allgemeinste  und  Einfachste,  das 
Seiende,  welches  keine  Ursache  haben  kann. 
Es  giebt  jedoch  keine  andern  Substanzen, 
als  lebendige  Wesen  and  deren  Theilc ;  doch 
sind  viele  Dinge  nur  belebt,  sofern  sie  als 
Theile  der  Welt  betrachtet  werden,  und  in 
dieseni  Bctracht  werden  auch  die  leblosen 
Elemente  vom  Leben  des  Ganzen  durch- 
drungen.  Alle  Dinge  der  niedern  Welt  haben 
in  dem  ranmlich  von  ihnen  getrennten  Himmel 
die  Quelle  ihres  Lebens  und  ihrer  Bewegung. 
Von  dieser  bewegenden  Ursache  ist  jedoch 
Gott  als  die  Eudursache  oder  der  Zweck 
aller  Dinge,  als  die  von  der  Materie  nnd 
ibrer  Bewegnng  ganzlich  gesonderte  „anima 
universalis"  unterschieden.  Nur  aber  ent- 
zieht  sich  der  Begriff  Gottes  den  Formen 
unsers  Denkens;  er  ist  im  eigentlichen  Sinne 
weder  unendlich  noch  endlich.  weder  run end, 
noch  bewegt,  somit  reine  Geistigkeit  una 
lediglich  durch  sein  Denken  und  unvennischt 
mit  der  Welt  ftlr  sich  seicnd.  Die  Seele, 
welche  alle  Glieder  des  Leibes  zur  Einheit 
verbindet,  ist  nicht  Materie,  sondern  Form. 
Ihr  Sitz  ist  im  Herzen,  von  welchem  alle 
flbrigen  Theilc  des  Leibes  belebt  und  zur 
Wirksamkeit  gefllhrt  werden.  Die  sinnlichcn 
Bilder,  welche  die  Seele  empfilngt,  haben 
keine  raumliche  Ausdehnung;  aber  in  der 
menschlichen  Seele  bildet  sich  cine  vom 
Kflrper  gesonderte,  unvergangliche  Substanz, 
welche  nach  dem  Tode  ihres  Korpers  mit 
der  reinen  nnd  allgemeinen  Materie  ver- 
bunden  bleibt.  Indem  wir  das  Eine  in  alien 
Dingen  ergreifen  nnd  in  uns  selbst  das 
Ewige  nnd  Gdttliche  crkennen,  wie  es  sich 
auch  in  unserer  Seele  findet,  gcwinnen  wir 
im  Schauen  die  wahre  gOttliche  GlUckselig- 
keit,  welche  uns  iedoch  vollstandig  erst  dann 
zu  Theil  werden  kann,  wenn  sich  nnsere  In- 
telligenz  im  Tode  von  den  rein  menschlichen 
Thatigkeitcn  losgcmacht  hat  und  in  den  Stand 
des  reinen  Fllraichseins  eingetreten  ist 

Cnesnr,  Cremoninus,  siehe  Cremo- 
nini,  Cesare. 

Caesar,  Karl  Adolf,  war  1744  in 
Dresden  geboren  und  seit  1778  Professor 
der  Philosophic  in  Leipzig,  wo  er  1810  starb. 
Ansscr  Uebersetzungcn  verschiedener  Werke 
aus  dem  Italienischen  und  Franzflsischen 
und  zahlreichen  akademischen  Gelegenheits- 
schriften  hat  er  folgendc  philosophische 
Schriften  verdffentlicht:  Betrachtungen  tlber 
die  wichtigsten  Gegenstande  der  Philosophie 
(1783\  1.  Band  i^Einleitnng  in  die  Philosophie 
und  ihre  Geschichte);  Denkwtlrdigkeiten  aus 
der  philosophischen  Welt,  1785  —  88,  in  sechs 
Banden;  Philosophische  Annalen,  1787 — 93, 
zwei  Theile  in  vier  Banden ;  Geist  der  neuesten 
Philosophie  des  In  -  nnd  Auslandes,  1801  bis 
1806;  Unvernunft  mit  den  Augen  der  Ver- 
nunft  betrachtet,  1799. 

Cajetanus  (Cardinal),  siehe  Vio,  Tho- 
mas de. 


Calker,  Friedrich  van,  war  1790 
zu  Neudietendorf  im  Herzogthum  Gotha  ge- 
boren, studirte  in  Jena,  wo  er  sich  an  J.  F. 
Fries  anschloss,  war  dann  Privatdocent  in 
Berlin  und  seit  1818  Professor  der  Philo- 
sophie in  Bonn,  wo  er  1870  starb.  Im 
Wesentlichen  hat  er  in  seinen  Schriften  nur 
die  Fries'sche  Philosophie  vorgetragen,  wenn 
auch  hin  und  wieder  mit  veranderter  Ter- 
minologie  und  in  besserer  Uebersichtlichkeit. 
Nachdem  er  1818  eine  kleine  8chrift  flber 
„die  Bedeutung  der  Philosophie"  verdffent- 
licht  hatte,  trat  er  1820  mit  seinem  Haupt- 
werke:  „  Urgesetzlehre  des  Wahren,  Gnten 
und  Schonen,  Darstellung  der  sogenannten 
Metaphysiku  hervor,  dessen  Grundgedanken 
folgende  sind:  Die  Philosophie  ist  weaentlich 
nur  die  wissenschaftliche  Erkenntniss  der 
innern  Welt,  also  SelbBterkenntniss  de«  Geistes, 
Theorie  der  Vernnnft  Darauf  zielt  sie  in 
ihren  Haupttheilen  als  Psychologic,  Logik 
und  Metapuysik,  wahrend  der  Mathematik, 
Naturlehre  nnd  Geschichtswissenschaft  die 
Erkenntniss  der  aussern  Welt  zufallk  Die 
Mctaphysik  insbesondere  geht  darauf  aus,  die 
Urgesetze  des  Wahren,  Gutcn  und  Schfinen 
im  selbstbewussten  Geiste  und  in  dessen 
Naturanlagen  und  Lebensausserungen  als  Ur- 
gesetze seiner  eignen  Thatigkeit,  seines 
Wissens  und  Glaubens,  seines  Wollens  und 
Handelns,  seines  Ftlhlens  und  seiner  Liebe, 
aufzusuchen.  Alle  hdhere  Erkenntniss  be- 
mht  anf  dem  Bewusstsein;  Erkcnnen,  Thun 
und  Lieben  sind  die  drei  Grundzllge  des 
menschlichen  Geisteslebens,  durch  welche  der 
Geist  in  Gemeinschaft  mit  dem  Ganzen  der 
Dinge  steht  und  die  Urgesetze  im  Wesen 
der  Dinge  zu  erkennen  vennag.  Diese  Ge- 
setzc,  die  wir  durch  Beobachtung  in  uns 
Bnden,  sind  Wahrheit,  Gflte  und  Schdnheit 
Drei  Arten  von  Ueberzeugung  giebt  es: 
Wissen,  Glauben  nnd  Ahnen.  Dem  Wissen 
ist  vollendete  Einheit  unmOglich;  die  Ver- 
bindung  des  Wissens  mit  dem  Glauben  ist 
die  Aufhebung  dessen,  was  im  Wissen  die 
Erkenntniss  der  Wahrheit  beschrankt  Dem 
Wissen  gegentlber  enthalten  Glauben  und 
Ahnen  die  Erkenntniss  der  Ewigkeit;  die 
Anerkennung  des  Ewigen  im  Endlichen  ist 
die  wahre  Bedeutung  aller  GefQhle  der 
Ahnung.  Der  Glaube  ist  Erkenntniss-,  That- 
und  Herzensglaube ,  ihre  Vereinigung  der 
urgesetzliche ,  rein  geistige  Glaube.  Die 
hdchste  Eine  lebendige  Kraft,  welche  der 
erhabene  Grand  alles  Seins  ist,  die  allmach- 
tige  weltschaifende  nnd  welterhaltende  Liebe 
ist  Gott,  der  als  Erldser  und  Versdhner  aller 
Menschen,  als  der  Weltheiland  geahnt  wird. 
Nach  dieser  ^Urgesetzlehre"  verfiffentlichte 
Calker  noch  zwei  Hefte:  mPropadeutik  der 
Philosophie*4,  I.:  Methodologie  der  Philoso- 
phie (1820)  und  II.:  System  der  Philosophie 
in  tabellarischer  Ueberaicht  (1821)  und  „Denk- 
lehre  oder  Logik  und  Dialektik,  nebst  einem 
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Abriss  der  Geschichte  und  Litcratur  der-  I 
selben"  1822). 

(all  ism,  Chr.  Fried  rich,  war  1777 
zu  Glticksfoidt  geboren,  studirte  in  Kiel, 
Leipzig  und  Jena,  wnrde  1799  Privatdocent 
der  Philosophic  in  Kiel,  1804  aber  Pastor 
in  Schleswig,  spater  Generalsuperinteudent 
nnd  starb  1861  in  Schleswig.  Seine  philoso- 
phischen Schriften  sind:  Kurzer  Abriss  einer 
philosophischen  Encyclopadie  als  Grundlage 
bei  Vorlesnngen  iiber  dieselbe  (1803);  Theo- 
philus,  ein  Beitrag  zur  Philosophic  der  Re- 
ligion 1803);  Knrzer  Abriss  der  Logik  nnd 
Metsphysik,  als  Leitfaden  bei  Vorlesnngen 
(1805):"  Kurzer  Abriss  der  philosophischen 
Rechts-  und  Sittenlehre  als  Leitfaden  bei  Vor- 
lesnngen (1805,i:  Knrzer  Abriss  des  Wissens- 
wflrdigaten  ans  der  Scclenlehrc  nnd  ana  der 
Lehrc  vom  richtigen  Denken  und  Wollen, 
ein  Leitfaden  beim  Unterricht  (1808);  Pro- 
padeutik  der  Philosophic  oiler  Leitfaden  zum 
Vortrag  fiber  Erfahrungs  -  Seelenlehro  und 
Encyclopadie  der  philosophischen  Wiasen- 
scha'ften  auf  gelehrten  Schnlen  und  beim 
Anfang  der  akademiachen  Studicn  (1846); 
Entwurf  einer  Religions- Philosophic  (1856). 
Nach  der  religiOsen  Seite  schliesst  sich  Cal- 
lisen an  die  Glaubensphilosophic  von  Ft.  II. 
Jacobi  an ,  wahrend  er  in  seinen  logischen, 
psychologischen  und  metaphysischenSchritten 
ira  Allgemeinen  den  Standpunkt  der  WolflT- 
schen  Philosophic  vertritt  und  sich  gegen 
Kant's  kritische  Ergebnisse  ablehnend  verhalt. 

<  j»I  list  In  jus.  siehe  Kallisthenes. 

C'alviaiiiB  Taurus,  siehe  Taurus. 

Campanella,  Tom  ma  so,  war  im  Dorf- 
chen  Steinano  bei  Stilo  im  stldlichen  Calabrien 
1568  geboren  und  sollte,  da  er  schon  als 
Knabe  mit  einem  ausseroTdentlichen  Gedacht- 
niss  eine  bewundernswtlrdige  Redegabe  ver- 
einigte,  nach  dem  Willen  seiner  Eltcrn  die 
Rechtswissenschaft  studiren.  Aber  der  Ein- 
druck  eines  Dominikanerpredigers,  sowie  die 
Lecture  der  Lebensgeachichte  Alberts  des 
Grossen  und  des  Thomas  von  Aquino  brachten 
ihn  zu  dem  Ent&chlusse,  sich  der  Theologie 
zu  widmen.  Nachdem  der  Sechzehnjahrige 
in  den  Dominikanerorden  eingetrcten  war, 
machte  er  seine  philosophischen  Studien  in 
der  Ordensschule  des  Klosters  zum  heiligen 
Georg  zu  Morgentia  in  den  Abruzzen  nnd 
die  theologischen  zu  Cosenza,  beschaftigtc 
sich  jedoch  weniger  mit  den  Kirchenvatern, 
als  mit  den  Schriften  des  Aristoteles  und 
seiner  Erklarer,  mit  Platon,  den  Anhangern 
Demokrits,  den  Stoikern,  Plinius  und  Galenus. 
VorAUemaber  beschiiftigten  ihn  die  Schriften 
des  damnls  noch  als  Greis  in  Cosenza  lebenden 
Philosophen  Bernardino  Telesio.  Im  Klostcr 
Altomonte  in  Ober-Abruzzo  setzte  er  seine 
Studien  fort,  von  wo  er  sich  nach  Neapel 
begab.  Hier  verOffentlichte  er  eine  auf  den 
Toa  des  Teleains  gedichtete  Elegie  {Elegia 
in  morte  Bernardmi  Telesii,  1588)  und  scbioss 


sich  an  die  zu  Neapel  gegrtlndeteTelesianische 
oder  Cosentinische  Akademie  begeistert  an. 
In  Neapel  im  Ilause  eines  Telesianers  lebend 
liess  er  seine  Lectiones  physicae,  logicae  el 
animasticae  (1588)  und  Philosophic/,  sensibus 
demonstrata  aim  vera  defensione  B.  Telesii 
(1590)  drucken,  worin  er  die  Lehre  des 
Telesius  gegen  die  Angriffe  des  Antonius 
Marta  vertheidigte.  In  Folge  vou  religiosen 
Strcitigkeitcn,  in  die  Campanella  zufallig  mit 
einem  alten  Franziskaner  gcrathen  war,  ver- 
liess  er  Neapel  und  begab  sich  1592  nach 
Rom.  Aber  abentenerlich  im  Denken  und 
Leben,  wie  er  war,  hit-It  er  es  inch  in  Rom 
nicht  lange  aus  und  fUhrte  wahrend  der 
nachsten  Jabre  ein  unstetes  Wanderleben. 
In  Florenz  widmete  er  dem  Grossherzoge 
Ferdinand  I.  seine  Abhandlung  „tlber  den 
Sinn  der  Dingeu;  dann  lebte  er  einige  Zeit 
in  Venedig,  wo  er  jungen  Leuten  Rhetorik 
vortrug,  und  in  Padua,  fortwahrend  mit 
schriftstellerischen  Arbeiten  bescbaftigt.  Aber 
die  Mannscripte  derselben  wurden  ihm  in 
Bologna  auf  eine  unerkliirliehe  Weise  ent- 
wendet.  Ungebeugt  durch  den  Vcrlust  be- 
gann  er  in  Padua  neue  Arbeiten,  verlor  in 
Rom  abermals  seine  Handschriften,  fand  aber 
dort  die  in  Bologna  verlorenen  in  den  Handen 
des  heiligen  Officiums  der  Inquisition,  vor 
welchem  er  sich  wegen  der  darin  vor- 
getragenen  Ansiehtcn  verantworten  musste. 
Wahrend  der  damals  in  Neapel  und  Calabrien 
herrschenden  politischen  Verwirrung  hatte 
sich  Campanella  in  engern  und  weitern  Kreisen 
Uber  die  dffentlichen  Zustande  ausgesprochen 
nnd  nach  den  Prophezeihungen  des  Abtcs 
Joachim  und  des  freimtlthigen  Dominikaner- 
mdnchs  Savonarola,  sowie  nach  dem  Stande 
der  Himmelskdrper  ftlr  die  nachste  Znkunft 
grosse  politische  und  gesellschaftlichc  Ver- 
iinderungen  in  Aussicht  gestellt.  Derglcichcn 
Aeussernngen  waren  dem  spanischen  Vicc- 
ktfnig  von  Neapel  hinterbracht  worden  und 
harten  ihn  bei  der  dortigen  Regierung  ver- 
dachtig  gemacht.  Kaum  war  er  1598  in 
seine  lleimath  Stilo  zurllckgekehrt,  so  wnrde 
er  daaelbst  wegen  Verdachts  der  Theilnahme 
an  einer  VerschwSrung  gegen  die  spanische 
Regierung  pldtzlich  verhaftet  uud  nach  Neapel 
gebracht,  nm  nicht  w  eniger  als  27  Jahre  lang 
in  50  verschiedenen  Kerkern  gefangen  ge- 
halten  und  siebenmal  auf  die  Folter  gespannt 
zu  werden.  Anfangs  wurden  ihm  Bllcher 
und  Besuche  versagt,  und  so  suchtc  er  Trost 
und  Erhebung  darin,  dass  er  lateinische  und 
italienische  Gedichte  verfertigte,  die  er  heim- 
lich  niederzuschreiben  Gelegenheit  fand.  Da 
dem  Gefolterten  kcin  Geatandniss  abzupressen 
war  und  schon  1608  der  Papst  Paul  V.,  sowie 
die  dstcrrcichische  Regierung  sich  fflr  ihn 
verwendeten,  so  wurde  ihm  allmalig  die  Ge- 
fangenschaft  leichter  gemacht;  er  erhielt 
Bllcher,  dnrfte  Besuche  annehmen  und  mit 
auswartigen  Gelehrten  correapondiren.  Un- 
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gebeugt  im  Geiste  entfaltete  der  Gefangene 
nunmehr  eine  fruchtbare  schriftstellerische 
Thatigkeit  Kin  Deutscher,  Tobias  Adami, 
der  als  Erzieher  eines  sachsischen  Edel- 
mannes  auf  der  Ruckkehr  von  einer  Palaatina- 
Reise  im  Jahre  1611  acbt  Monate  lang  zu 
Neapel  in  Verkehr  mil  dem  Gefangenen  lebte, 
hat  sich  die  Ver5ffentlichung  mehrerer  Manu- 
script*' desselbeu  angelegen  sein  lassen.  Nach 
27jahriger  Oefangenschaft  wurde  Campanella 
endlich,  auf  Betrieb  des  Papstes  Urban  VIII., 
welcher  von  der  Neapolitanischen  Regiening 
die  Auslieferung  des  Gefangenen  an  die  In- 
quisition verlangte,  162G  nach  Rom  aus- 
geliefert  und  hier  zwar  der  Form  wegen 
noch  drei  Jahre  in  gelinder  Haft  gehalten, 
dann  aber  auf  freien  Fuss  gesetzt  Aber  die 
Kraft  seiner  Gesundheit  war  durch  die  lange 
Kerkerhaft  gebrochen,  und  nnter  seinen 
kdrperlichen  Leiden  hielt  ihn  nur  seine  eiserne 
Willenskraft  aufrecht.  Obwohl  ihm  der  Papst 
Wohnung  und  Unterhalt  gewahrte,  so  blieb 
er  doch  audi  in  Rom  von  politischen  Intri- 
guen  umgarnt  nnd  floh  deshalb  auf  den  Rath 
und  mit  Empfeblungsbriefen  seines  papst- 
liclien  Gdnners  nach  Frankreich,  wo  er  den 
Winter  1634  —  35  im  Hau.se  des  Nicolaus 
Peiresc,  eines  Freundes  von  Galilei  und 
Gassendi,  in  Aix  zubracbte  und  dann  auf 
Einladung  des  Cardinals  Richelieu  1635  sich 
nach  Paris  begab,  wo  er  in  der  Vorstadt 
St.  Honore*  im  Dominikanerkloster  St  Jacques 
mit  einer  Pension  lebte.  Er  beschaftigte  sich 
hier  mit  einer  Gesammtausgabe  Beiner  Schrif- 
ten,  welche  zehn  Bandc  umfaasen  sollte,  von 
denen  jedoch  nur  vier  erschienen  sind,  da 
ihn  1639  im  71.  Lebensjahre  der  Tod  crreichte. 

Ausser  den  oben  genannten  Schriften,  die 
Campanella  in  Neapel  herausgab.  wnrden 
von  ihm  folgende  philosophische  Arbeiten  ge- 
druckt  Durch  Tobias  Adami  wnrden  fol- 
gende veroffentlicht:  Prodromus  philoso- 
phiae  i.  e.  dissertationes  de  natura  rerum 
compendium,  secundum  vera principia,  zuerst 
1611  in  Padua,  dann  1617  in  Frankfurt  a.  M. 
gedrnckt;  De  sensu  rerum  et  magia 
libri  IV,  1620  iu  Frankfurt,  in  neuer  Auf- 
lage,  mit  einer  Widmung  an  Richelieu,  1636; 
Apologia  pro  Galileo  mathematico 
Florentino ,  1622  in  Frankfurt;  Scelta 
d'alcune poesie  filosofiche  di Septimon - 
tano  Squilla  (d.  h.  Gldcklein  von  den  sieben 
Bergen,  ein  Pseudonym,  der  auf  den  Namen 
Campanula's  anspielt,  welcher  Glocke  be- 
deutet)  1622  in  Paris,  nen  herausgegeben 
von  J.  C.  Orelli:  Poesie  filosofiche  di 
T.  Campanella, Lugano  1834;  Realis  philo- 
sophiae  epilogisticae  partes  IV:  de 
rerum  natura  (Physiologica),  de  hominum 
moribus  {Moralia),  Politico,  cut  . , Civitas 
solis"  {der  Sonnenstaat)  hmcta  est,  et 
Oeconomica,  1623  in  Frankfurt.  Die  Schrift 
Atheismus  triumphatus  sive  reductio  ad 
reiigionem  per  scientiamm  verUates  erechien 


zu  Rom  1630;  dann  in  Paris  1636,  verbunden 
mit  der  Schrift  De  praedestinatione, 
electione,  reprobatione  et  auxilus  divinae 
gratiae,  welche  dem  KOnig  Ludwig  XIII. 
gewidmet  war,  nnd  der  Schrift  De  gen- 
tilismo  non  retinendo.  In  der  von 
Campanella  beabsichtigtcn  Gesammtausgabe 
erschien  in  Paris  als  „operum  meorwn  pars 
prima" ^dasWerk:  Philosophiae  rationales 
partes  V,  juxta  propria  principia:  Gramma- 
tica,  Dialectica,  Rhetorica,  Poitica,  Historio- 
graphia  (1638),  als  zweiter  Theil:  Dispu- 
tationum  in  IV  partes  suae  philosophiae 
realis  libri  IV  (1637),  mit  Wiederabdruck 
von  Civitas  solis;  als  vierter  Theil:  Univer- 
salis philosophiae  seu  metaphysicarum 
rerum  juxta  propria  dogmata  partes  III 
(1638V  Nach  seinem  Tode  erschien  noch  die 
Schrift  De  libris  propriis  et  recta 
ratione  studendi  syntagma,  1642  in  Paris 
und  1645  in  Amsterdam.  Vom  Anfang  seiner 
schriftstellerischen  Thatigkeit  an  hatte  Cam- 
panella den  durch  seine  ganze  Gefangen- 
schaft  hindurch  festgehaltenen  Gedanken 
einer  Erneuerung  der  Wissenschaften  {in- 
stauratio  scientiarum)  im  Auge.  Er  wollte 
an  die  Stelle  der  bisherigen  Aristotelischen 
Philosophic  eine  bessere,  mit  der  christlichen 
Offenbarung  und  der  Kirchenlehre  im  Ein- 
klang  stehendePhilosophie  setzen  undsuchte 
in  der  Schrift  „de  gentilismo  non  retinendo" 
seine  Bemtlhungen  zur  Reform  der  Philosophic 
durch  den  dreifachen  Nachweis  zn  recht- 
fertigen,  dass  es  erstens  gut  nnd  ftlr  einen 
christlichen  Philosophen  geziemend  sei,  eine 
neue  Philosophic  statt  der  heidnischen,  be- 
sonders  der  aristotelischen  herzustellen ;  dass 
es  zweitens  nicht  bloc  erlaubt  sei,  den 
Arhitoteles  zu  Boden  zn  werfen  oder  wenig- 
stens  sein  Anseben  zu  schmalern,  sondern 
geradezu  nothwendig  in  alien  denjenigen 
Punk  ten,  in  welchen  derselbe  der  heiligen 
Schrift  und  der  Vernunft  widerstreite ;  nnd 
dass  man  drittens  nicht  auf  das  Wort  irgend 
eines  Lehrers  schwdren  dUrfe,  und  wenn  sich 
der  grosse  Lehrer  seines  Ordens,  der  heilige 
Thomas  von  Aquino,  der  Aristotelischen 
Philosophic  zur  Begrundung  seiner  Theologie 
bedient  habe,  so  sei  das  nur  darum  ge- 
schehen,  weil  dieselbc  damals  allgemein 
herrschend  und  keine  andere  Philosophic 
bekannt  gewesen  sei.  For  die  Kenntniss 
des  philosophischen  Standpunktes  von  Cam- 
panella ist  seine  „  Universalis  philosophia" 
die  wichtigste  unter  seinen  Schriften,  indem 
er  darin  eine  Art  von  System  aller  Wissen- 
schaften zu  geben  versuchte.  Zwischen  der 
Physik  und  der  Theologie  steht  ihm  als 
mittlere  Wissenschaft  die  Metaphysik,  welche 
die  Voraussetzungen  flir  alle  ftbrigen  Wissen- 
schaften enthalt  und  dieselben  begTllndet 
Wahrcnd  ihm  Mathematik  und  Logik  nur 
als  Hulfswissenschaften  fflr  die  Physik  und 
Mathematik  erscheinen,   sieht  er   in  der 
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Metaphysik  die  Weisheit  aller  Wissenschaften 
tind  die  „Bibel  deT  Philosophen44  und  will  auf 
rie  sogar  die  Politik  und  die  Geaetzgebung 
begrtlndet  wiasen,  so  freilich,  daas  die  Me- 
tapbysik  mit  alien  flbrigen  Wissenachaften 
gemeinaam  der  Theologie  dienen  soli  und 
demgemaaa  die  ganze  Philosopbie  einen 
theologischen  Cbarakter  annimmt.  Cam- 
panella entwarf  in  der  „Universalphiloaophieu 
anch  seine  philosophiscbe  Grammatik,  um 
die  allgemeine  Grundlage  der  verachiedenen 
Sprachen  festzustellen.  Die  Dialektik  ist  ihm 
eina  mit  der  Logik,  namlich  die  Knnst  des 
Weisen,  jede  Rede  in  aller  Wissenschaft 
wohl  zn  ordnen  and  einzuricbten.  Die 
Rhetorik  gilt  ihm  als  Hittel,  nm  vom  Bosen 
abzumahnen  und  daa  Gute  anzurathen;  ihre 
Grflnde  entlehnt  aie  der  Dialektik,  ibren 
Stoff  der  Etbik.  Sofern  die  Rhetorik  sick 
dieser  Mittel  bedient,  um  das  Leben  zu 
ordnen,  Gemiitbsstimmungen  hervorzurufcn 
oder  zu  beachwichtigen,  ist  sie  ein  Theil  der 
Magie.  Die  Poetik  gewinnt  Oberall  Alle, 
auch  die  daa  Gute  und  Schdne  nicbt  horen 
wollen,  indem  aie  aasae  Empfindungen  weckt 
und  durcb  Anmuth  der  Worte  unmerklich 
zum  Edeln  hinfUhrt  Die  Kunst  ist  eine 
Erhalterin  unaers  Geschlechta,  und  indem  aie 
una  ihre  Macht  als  unsre  eigne  Macht  zeigt, 
eTregt  aie  Lust.  Die  Historik,  ala  Kunst  der 
Geachichte  und  als  richtige  Daratellung  dea 
Geachehenen,  kann  aller  Wissenschaft  zur 
Grundlage  dienen.  Alle  Wissenschaft  beginnt 
vom  Sinne  (sensus)  und  wird  aus  ihm  durch 
Induction  gewonnen.  Nichta  ist  im  Veratande, 
waa  nioht  vorher  im  Sinne  war,  der  allein 
weiaa.  Aber  unser  Sinn  andert  aich  mit  den 
Gegenstanden  und  mit  unsenn  empfindenden 
Geiat  Ueberdieaa  zeigt  tins  der  Sinn  die 
Dinge  nicht,  wie  sie  sind,  sondern  nur  so, 
wie  der  Sinn  von  ihnen  afficirt  wird.  Eben- 
aowenig  wissen  wir  in  nnaerm  Empfinden 
etwas  von  unserm  Weaen,  ob  wir  wacben 
oder  schlafen,  ob  wir  todt  sind  oder  leben 
oder  vielleicht  wahnsinnig  sind.  Die  ainn- 
liche  Eracheinung  kann  uns  tauschen  und  aie 
bedarf  darum  deT  Erganzung  und  Ver- 
besaerung.  Aber  gewise  ist,  daas  ich  als 
denkend  auch  wir  kl  ich  bin,  mag  ich  nun 
richtig  denken  oder  irren.  Wie  unsere 
Thatigkeit,  so  geht  auch  unaere  Erkenntniss 
von  una  selbst  aus.  Die  empfindende  Seele 
wohnt  im  Gehirn  und  lftuft  ala  ein  feiner 
Lebensgeist  durch  die  Nerven ;  die  Sinne  sind 
die  Kanale,  durch  welche  die  Wirkung  ent- 
fernterer  Dinge  an  uns  herangebracht  wird, 
um  von  nn8  aufgenoramen  zu  werden.  Ge- 
dacbtniss  und  Einbildungskraft,  deren  nattlr- 
Iiche  Folge  der  Verstand  ist,  vermitteln  die 
Sammlung  ainnlicher  Eindrtlcke  und  fflhren 
znr  Erfahrung,  so  daas  demgemaaa  alle  unsere 
Wissenschaft  von  den  weltiichen  Dingen  sich 
auf  Geschichte  grflndet.  In  den  allgemeinen 
Vorstellungen  haben  wir  nur  die  abgeschwich- 


ten  Nacbwirkungen  von  Empfindungen  rtlck- 
stilndig.  Zum  aussern  Sinne  tritt  der  innere 
Sinn  als  der  „Sinn  seiner  selbst4*  erganzend 
hinzu;  ja  die  Erkenntniss  unserer  selbst  ist 
die  Voraussetzung  fur  die  Erkenntniss  durch 
den  aussern  Sinn.  Ktinnen  oder  Macht, 
Wiaaen  oder  Weiaheit,  Wollen  oder  Liebe 
sind  Grundeigenschaften  aller  Dinge  und 
Wesen  in  der  Welt  und  als  solche  auch  die 
Ursachen  der  verscbiedenen  Wirkungen, 
welclie  wir  einem  Weaen  •zuschreiben.  Da 
aber  jedes  endlichc  Wesen  aus  Sein  und 
Nichtaein  besteht,  so  kommen  ihm  auch  die 
Grundeigenschaften  dea  Nichtseina  in  einer 
gewissen  Weise  zu,  sofern  jedes  endliche 
Wesen  nicbt  Alle*  vermag,  was  mdglich  ist, 
ferner  nicht  Allea  erkennt,  waa  erkennbar 
ist  und  endlich  nicht  bloa  liebt,  sondern  auch 
hasst.  Giebt  ea  aber  Wesen,  welche  aus 
Sein  und  Nichtaein  zuaammengesetzt  sind, 
ao  muss  denselben  nothwendig  ein  Weaen 
vorausgeaetzt  werden,  Welches  kein  Nichtaein 
in  sich  schliesat,  sondern  lauterea  Sein  iat. 
Daa  Erate  kann  nur  daajenige  eein,  welches 
von  aller  Beachranktheit  frei,  folglich  daa 
Sein  schlechthin,  da8  unendliche,  unbegranzte 
Sein  ist,  welches  weder  Anfang  noch  Ende 
kennt;  und  diesea  Sein  nennen  wir  Gott 
Wir  kbnnen  die  Voratellung  Gottea  nicht 
aelbst  in  uns  erzeugt  haben,  sondern  wir 
mllKs*  n  sie  durch  eben  dieses  Weaen  erhalten 
haben,  welchea  deahalb  auch  wirklich  aein 
muss.  Obwohl  wir  Gott  das  Seiende  nennen, 
iat  er  doch  vielmehr  Ueberseiendea;  er  iat 
Allea,  aber  zugleich  Kichta  von  Allem.  Die 
Grundeigenschaften  der  endlichen  Dinge, 
Kttnnen,  (Macht),  Weisheit  und  Liebe  bilden 
in  Gott  eine  absolute  Einheit,  sie  sind  zu- 
gleich die  Dreibeit  in  der  Einbeit  Gottes  und 
jede  dieser  Grundeigenschaften  ist  in  ihm 
unendlich,  nnbegrenzt  wie  daa  Sein,  daa 
durch  sie  bedeutet  wird.  Kraft  dieser  drei 
Grundeigenschaften  ist  Gott  die  Uraache  aller 
Dinge:  als  unendliche  Macht  kann  er  aie 
hervorbringen,  als  unendliche  Weisheit  erkennt 
er  daajenige,  waa  er  hervorbringen  kann, 
und  vermOge  seiner  unendlichen  Liebe  will 
er  die  Dinge  hervorbringen.  Die  Hervor- 
bringung  selbst  ist  eine  Schdpfung  aus  Nichta. 
Obgleich  Gott  nur  der  Urheber  dea  Sein8 
der  geachopflichen  Dinge,  nicht  dea  ihnen 
anhaftenden  Nichtaeins  iat,  welches  er  nur 
zulaast;  ao  bedient  er  sich  doch  des  Nicbt- 
seins  wie  einea  Seina,  um  die  Ordnung  und 
Abstufung  der  Dinge  unter  einander  zu  be- 
werkstelligen.  Die  drei  Grundeigenschaften 
Gottes  kommen  in  der  Welt  als  drei  grosae 
Einfltlsae  (m/luxus)  zur  Offenbarnng,  aofern 
die  absolute  Macht  die  allgemeine  Noth- 
wendigkeit  hervorruft,  die  absolute  Weiaheit 
daa  allgemeine  Fatum  oder  die  Verkettung 
der  Ursachen  begrtlndet  und  die  absolute 
Liebe  die  allgemeine  Harmonie  im  Universum 
bewirkt.   Kraft  seiner  Macht,  Weiaheit  und 
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Liebe  hat  Gott  die  Ideen,  die  Engel,  die 
nnsterblichen  Menschenseelen,  den  Raum  und 
die  endlichcn  Dinge  hervorgebracht,  welche 
durch  Warme  una  Kalte  als  tliatige  Grnnd- 
krafte  aus  der  Materie  hervorgehen.  Das 
crste  Werkzeug  der  ersten  Weisheit  ist  die 
Weltaeele,  die  das  Universum  belebt  und 
regiert  und  zugleich  der  Grund  und  die 
Quelle  aller  natUTlicheu  Weisaagung  ist. 
AUe  Dinge  stehen  ferner  in  einer  gewissen 
Sympathie  zu  einander ;  denn  da  jedea  Ding 
eine  gewisse  Kraft,  sowie  eine  gewisse 
Empfindung  und  ein  gewiases  Streben  hat, 
ao  iuhlt  es  sich  zu  andern  Dingen  entweder 
hingezogen,  oder  von  ibnen  abgestossen. 
Una  darauf  beruht  zum  grossen  Theile  daa- 
jenige,  waa  wir  nattlrliche  Magie  nennen,  in 
welcher  Campanella  die  hochate  praktische 
Wis8en8chaft  erkennt,  die  der  Metaphvaik 
an  Wllrde  gleichatehe.  In  jedem  besonciern 
Sein  der  Dinge  wird  steta  atich  Theil  ge- 
nommen  am  allgemeinen  Sein  odcr  Gott. 
Alle  Dinge  wiasen  und  Iieben  daher  Gott 
melir,  ala  sie  daa  beschrankte  Sein  wissen 
und  lieben,  in  welchem  sie  8ind.  Die8e  Liebe 
wohnt  ala  Inatinct  und  Trieb  der  angebornen 
Weisheit  nnd  Macht  in  den  Dingen.  Der 
Mensch  aber  soil  aich  dieser  Liebe  Gottes 
auch  bewuast  werden:  darin  beateht  seine 
Religion,  die  ihn  liber  die  unverntinftigen 
Thiere  erhebt.  Der  Mensch  erkennt  aich 
ala  ein  Weaen,  welches  auaserhalb  der  ihm 
paasenden  Region  lebt,  wcil  er  erfahrt,  daas 
er  sich  selbst  nicht  kennt.  Unfahig,  wie  wir 
sind,  una  aus  diesem  niedern  Stande  wieder 
abzuziehen,  kommt  una  Gott  zu  Hulfe,  indent 
er  zu  uns  niedersteigt  nnd  Mensch  wird, 
um  den  Menschen  zu  Gott  emporzuheben, 
nach  dessen  Anschaunng  unsere  Natur  ebenso 
strebt,  wie  daa  wahre  Weaen  des  Menschen, 
der  Geiat,  unverganglich  ist.  Aua  dem  Tode 
unaers  gegenwartigen  Lebena  aollen  wir  zu 
ewigen  Leben  erwachen  und  die  Hoffhung 
nicht  preisgeben,  daaa  die  Zeiten  dea  Ver- 
derbena  enden  und  die  Welt  erneuert  werden 
soil,  indem  A  lies  zn  seine  m  Ursprung  znrtlck- 
kehrt  Der  Mensch  ist  aber  nicht  bios  filr 
aich,  aondern  fQr  ein  grOsseres  Ganze,  den 
Staat  geboren,  welcher  gleich  dem  Menschen 
selbst  ein  Abbild  Gottes  ist  Seine  socialia- 
tische,  auf  volligc  Gtitergemeinschaft  und 
allgemeine  Brtlderlichkeit  gegrtindete  Staata- 
nnd  Geaellschaftalehre ,  wie  sie  in  aeiner 
Jugendschrift  „dcr  Sonnenstaat"  dargestellt 
ist,  rnht  auf  der  platoniachen  Republik,  nnr 
daas  Campanella  die  zur  Herrscbaft  berufenen 
Philosophen  oder  Metaphysiker  als  Prieater 
betrachtet,  miter  deren  Anfsicht  die  Ehen 
geschloaaen,  die  Gerechtigkeit  gehandhabt, 
die  GeweTbe  befcrieben  werden.  Daran  schliwwt 
aich  in  Campanella'a  spatern  politischen 
Schriften  der  Gedanke  der  Unterordnung  des 
Staata  unter  die  Kirche  und  einer  allgemeinen 
Hemchaft  dea  Papatea,  um  welchen  aich  die 


weltlichen  Ftlraten  wie  ein  Senat  schaaren 
aollen. 

Opcre  di  Tommaso  Campanella,  herausfre- 
gcben  von  Alcssandro  d'Ancona.  Torina.  1854. 

Rixner  und  Siber,  Leben  und  Meinungen  bc- 
riilimter  Physiker  ira  16.  und  17.  Jahrhundert. 
1819-1828.    Heft  VI. 

Baldachin! ,  Vita  e  filosofia  di  Tommaso  Cam- 
panella.   2  roll.    Napoli.  1840.  43. 

Si y wart,  Thomas  Campanella  und  seine  poli- 
tischen Ideen.  (Preussische  Jabxbucher.  1866. 
Bd.  18,  8.  516-647.) 

Cam,  Israel  Gottlieb,  war  1690  zu 
Grunthal  in  Wiirttemberg  geboren  und  nach 
langerer  Thatigkeit  im  geiatlichen  Amte  aeit 
1734  Profeaaor  der  Beredsamkeit  und  Dicht- 
knnst  nnd  aeit  1739  Professor  der  Logik  und 
Metaphysik,  dann  aber  aeit  1747  Professor 
der  Theologie  in  Tubingen,  als  welcher  er 
1753  starb.  Seine  anf  die  Philosophie  be- 
zQglichen  Schriften  aind  folgende:  Philo- 
sophiae  Leibnitianae  et  W'olftanae  urns  in 
theologia  (1728);  Disciplinae  morales  onmes 
perpetuo  nexu  traditae  (1739);  Oniologia 
polemica  (1741);  Meditation  r±  philosophical 
(1450).  Er  zeigt  8ich  in  dieaen  Schriften 
ala  Vertreter  der  Leibniz- Wolff'schen  Philo- 
sophie mit  eklektiacher  Richtung. 

Capita,  aiehe  Robert  Greathead. 

Capreolus,  Johannea,  war  au8  Lan- 
guedoc,  nach  Andern  aua  Toulonsc  geburtig, 
wnrde  DominikanermOnch  und  Magister  der 
Theologie  in  Paris,  wo  er  Uber  die  „Sen- 
tenzen4*  Peters  des  Lombarden  VoTlesungen 
hielt.  Seit  1426  lebte  er  im  Ordenshause 
der  Dominikaner  zu  Rodes,  wo  er  aeine 
Commentarii  in  IVlibros  sententiarum  Petri 
Lotnbardi  {in  Venedig  1483  nnd  Ofter  gedruckt) 
verfasate  und  1444  starb.  Die  letzte  Auagabe 
dieses  Werkea  erschien  zu  Venedig  1589, 
rait  Zusltzen  versehen,  durch  den  Domini- 
kaner Matthias  Aquarius,  in  vier  Banden 
unter  dem  Titel:  „In  libros  sententiarum 
amplissimae  quaestiones  pro  tutela  doctrinae 
S.  Thomae  ad  scholasticum  certamen  egre- 
gie  disputatae".  Dieses  vorztiglichste  Werk 
der  mittelalterlichen  Thomistenschule,  welches 
auch  in  Auszllgen  verbreitet  wurde,  hat  dem 
Verfasser  den  Ehrennamen  des  Princeps 
Thomistarum  versehafft  und  enthalt  eine 
treue  Darstellung  der  Thomistischen  Lehre 
mit  steter  Bezugnahme  auf  die  abweichenden 
und  gegenaatzlichen  Meinungen  anderer 
ScholastikeT. 

Cardaillac,  Jean  Jacques  SeWerin 
de,  war  1766  im  Schloase  Lorraine  im  De- 
partement  Lot,  ala  Sohn  dea  Marqnis  de 
Cardaillac,  geboren  und  unterm  ersten  Kaiser- 
reiche  Profeaaor  der  Philosophie  an  den 
Collegien  zu  Montauban  und  zu  Bourbon, 
aowie  spater  bei  der  philoaophischen  Facultitt 
zu  Paris,  wo  er  1845  starb.  Er  verfiffentlichte 
1830  Etudes  elementaires  de  philosophie,  in 
zwei  Banden,  worin  er  sich  ala  einen  Eklek- 
tiker  zeigt,  auf  dessen  philosophische  An- 
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schauungen  Condillac,  Laromiguiere,  Royer- 
Collard  and  Cousin,  aber  auch  Rant  Einfluas 
gehabt  haben.  In  Frankreich  vergessen,  hat 
er  bei  dem  schottischen  Philoaophen  William 
Hamilton  Beachtung  gefunden. 

Cardano,  Giorlamo  (Cardanua,  Hie- 
ronymus)  stammte  aua  einer  vornehmen 
Familie  in  Mailand  und  war  als  der  Sohn 
des  Rechtegelehrten  Fazio  Cardano  1501  in 
Pavia  geboren.  Seine  Amme  atarb  an  der 
Pest,  nnd  Pestbeulen  und  Blatternpnateln 
batten  zweimal  sein  Geaicht  bedeckt  Seit 
seinem  nennten  Jahre  lehrte  ihn  sein  Vater 
Lateinisch  nnd  die  Anfange  der  Mathematik, 
nfthrte  aber  zngleich  in  dem  von  Jugend 
auf  zu  Hallucinationen  und  Viaionen  geneigteu 
Sohne  den  Sinn  fUr  magiache  und  astro- 
logiache  Traumereien  und  die  Voratellung 
von  einem  ihm  beiwohnenden  „daetnon  fami- 
liaris",  sodasa  aich  deraelbe  spaterhin  rflhmte, 
viermal  in  seinem  Leben  ausaerordentlicher 
Erleuchtungen  theilhaftig  geworden  zu  sein. 
In  seinem  neunzehnten  Jahre  kam  er  nach 
Pavia,  wo  er  Medicin  und  Philosophic  studirte 
und  nach  des  Vatera  Tode  in  drtlckeuder 
Armuth  lebend,  sich  dem  Schach-  und  Wttrfel- 
spiel  ergab.  Nachdem  er  in  Padua  1525, 
nach  wiederholter  Verweigerung,  den  medi- 
cinischen  Doctorgrad  erworben  und  sechs 
Jahre  lang  als  pTaktiacher  Arzt  an  ver- 
schiedenen  Orten  gelebt  hatte,  erhielt  er 
1533  die  Erlaubnlss,  in  Mailand  Mathematik 
und  spater  auch  Dialektik  und  Philosophic 
zu  lehren.  Im  Jahr  1543  erhielt  er  eine 
Professur  der  Medicin  in  Mailand.  von  wo 
er  1559  nach  Pavia  und  1562  nach  Bologna 
als  Lehrer  der  Medicin  berufen  wurde. 
Wegen  eines  Versuchs,  das  Leben  und 
Wirken  Christi  astrologisch  zu  erklaren. 
wurde  er  1570  zu  Bologna  verhaftet  una 
einige  Zeit  eingekerkert,  jedoch  bald  wieder 
freigeaprochen  und  kam  1571  nach  Rom,  wo 
er  in  das  Collegium  der  Aerzte  aufgenommen 
wurde  und  vom  Papst  ein  Jahresgehalt  er- 
hielt Zuletzt  enthielt  er  sich  der  Speiaen 
und  starb  am  15.  October  1516,  angeblich 
an  dem  Tage,  den  er  zuvor  als  seinen  letzten 
bezeichnet  natte.  In  seiner,  zum  Theil  schon 
1542  in  Basel  gedruckten,  dann  bis  zum 
Jahr  1575  fortgeaetzten  Schrift  „De  vita 
propria"  hat  er  mit  merkwtlrdiger  Offenheit 
seine  Fehler  und  Leidenschaften  blosgelegt, 
wie  seine  Talente  und  guten  Eigenschaften 
hervorgehoben  und  sich  zu  dem  Wahlspruche 
bekannt,  dass  die  Wahrheit  A  Hem  vorgehe 
und  dass  er  keinen  Anstand  nehme,  um 
ihrer  willen  auch  den  Gesetzen  zuwider- 
zuhandeln.  Nach  seiner  Ansicht  stand  sein 
Leben  nnd  sein  Schicksal  mit  dem  All  im 
Zusammenhang  und  war  in  den  Sternen  vor- 
geschrieben.  Innerlich  ohne  sittlichen  Halt 
und  Selbstbcherrschung,  war  er  in  seinem 
Leben  voll  von  Widerepruchen  und  Sonderbar- 
keiten  und  kleidete  sich  bald  als  Schotte, 


bald  als  Spanier,  bald  als  TtiTke.  bald  in 
Lumpen,  bald  in  Sammet  und  Seide.  Nach- 
dem or  seit  seinem  21.  Lebenajahre  in  Folge 
tlbermaasigen  Genusses  sinnlicher  Liebe  sein 
mannliches  Vermflgen  verloren  hatte,  das  er 
jedoch  nach  glflcklicher  Heilung  von  der 
Schwindaucht  nach  seinem  dreissigsten  Jahre 
wieder  erlangte,  hat  er  sich  bis  in  sein 
Greisenalter  mit  unverhohlener  Herzenslust 
geschlechtlichen  Gentlsaen  ergeben.  Auch 
seine  beiden  talentvollen  S&hne  ftlhrten  ein 
ausschweifendes  nnd  liederliches  Leben;  der 
altere  8ohn  wollte  sein  gleichfalls  aus- 
achweifende8  Weib  vergiften  nnd  wurde  im 
Gefanguiss  mit  dem  Bell  hingerichtet  Von 
dem  Bewusataein  seines  Talentea  war  Cardano 
in  ao  hohem  Grade  "durchdrungen ,  daaa  er 
unter  sein  Bildniss  in  lateinischer  Sprache 
die  Distichen  schricb,  welche  in  deutscher 
Uebersetzung  also  lauten : 

Erde  bedeckt  mich  nicht;  emporgehuben  gen 

Hiimncl 

Leb'  in  der  Manner  Mond  herrlicher  immor 

ich  fort; 

Was  auch  kiinftig  erblicke  dieSonn,  in  jeglichem 

Jahre 

Sieht  aie  Cardano's  Ruhm,  «ieht  sie  Cardano'« 

Geachlecht ! 

Als  Arzt  ausgezeichnet  und  durch  zahlreiche 
medicinische  Werke  bekannt,  hat  ihn  Kurt 
Sprengel  in  seiner  Geschichte  der  Medicin 
anerkennend  beurtheilt  Als  Mathematiker 
hat  er  in  der  Algebra  und  Analysis  wichtige 
Entdeckungen  gemacht  und  wurden  seine 
Leistungen  von  Libri  (histoire  des  sciences 
mathimatiques  en  Italie,  IU.  pag.  167—177) 
gewtlrdigt.  Seine  „Ars  magna  sive  de  reaulis 
algebraicis"  erschien  im  Jahr  1543.  Unter 
seinen  philoaophischen  Schriften,  in  denen 
er  jedoch  ohne  syatematische  Ordnung  und 
Methode  verfihrt  und  tlber  welche  sein 
Nachfolger  Campanella  sehr  abfallig  urtheilt, 
kommen  ftir  die  Kenntniss  seineT  Lehre  be- 
sonders  zwei  naturphilosophische  Werke  in 
Betracht,  deren  eines  unter  dem  Titel  „De 
subtilitate  libri  XXI"  1552  und  in  zweiter 
Ausgabe  1554  erschien,  wahrend  daa  andere 
unter  dem  Titel  „De  varietate  rerum  libri 
XVII"  1556  im  Druck  erachien.  Gegen 
Cardano's  Schrift  „de  subtilitate''  hat  Julius 
Caesar  Scaliger  seine  „Exercitationes 
exotericae"  (Paris  1557)  gerichtet,  worauf 
Cardano  seine  Rechtfertigung  unter  dem 
Titel  ,,/n  calumniatorem  librorum  de  sub- 
tilitate rerum  actio  prima"  der  spa  tern 
(dritten)  Ausgabe  dieser  Schrift  (1259)  bei- 
gefflgt  hat.  Nachdem  das  Werk  „De  vita 
propria"  von  Gabriel  Naudaeus  (Naude*) 
1643  neu  herauagegeben  worden  war,  erschien 
eine  Sammlung  der  Werke  Cardano's  unter 
dem  Titel  „Hieront/mi  Cardani  Medio- 
lanensis  philosophi  el  medici  celeberrimi 
opera  omnia  curd  Caroli  Sponii,  1663  zu 
Lyon,  in  zehn  Foliobanden,  die  nur  leider 
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von  sinnentstellenden  Drackfehlern  wimmeln. 
Die  Bande  1 — 3  and  10  enthalten  die  philo- 
sophischen,  Band  4  die  mathematischen  nnd 
die  Bande  5  —  9  die  raedicinischen  W  rice. 
Einen  Auszug  aus  Cardano'a  Bilchern  „Von 
der  Freiheit4*  nnd  „Von  der  Verschiedenheit 
der  Dinge44  enthalt  das  zweite  Heft  (1820) 
von  Rixner'a  und  Siber's  „  Leben  und  Lehr- 
meinnngen  berfihmter  Physiker  des  16.  und 
17.  Jahrhunderts".  Die  Grundgedanken  seiner 
philoaophischenLehre  lassen  sich  in  Folgenden 
zusammenfassen :  Gott  iat  das  Eine,  ewige 
Sein,  und  weil  das  Nicbtsein  nirgends  ist, 
waltet  er  fiberall  unermesalich  und  unendlich. 
Die  Welt  ist  die  Eatfaltung  seines  Lebens 
und  sie  wird  von  ihm  immerdar  geschaffen. 
Als  der  Eine  heisst  er  "der  Gute,  und  das 
Eine  Sein  ist  zugleich  selbstbewusstes  Leben 
der  Liebe.  Dem  Gesetze  der  Zahlen  hat 
Gott  seine  Werke  unterworfen  und  die  ma- 
thematiache  Erkenntniss,  welche  die  Natnr 
der  Zahlen  betrifft,  gehdrt  zur  wahren  Weis- 
he.it  Luft,  Wasser  und  Erde  Bind  die  drei 
einzigen  materiellen  Elemente;  die  himm- 
lisohe  Warme  und  die  irdische  Fcuchtigkeit 
wirken  als  das  active  und  passive  Princip 
aller  Zeugung,  welche  durch  ihr  Zusammen- 
treten  die  Ursache  aller  Kdrper  sind.  Die 
rait  dem  Licht  identische  himmlische  Warme 
regt  sich  als  allgemeines  beseelendes  Lebens- 
princip  in  jedem  der  materiellen  Elemente 
auf  eigenthUmliche  Weise,  und  durch  diese 
belebende  Seele  des  Alls,  die  fiberall  und 
nirgends  wohnt,  stehen  alle  Dinge  in  der 
Natur  in  einer  allgemeinen  Sympathie  mit 
einander.  Auch  die  Antipathie,  als  Ab- 
stossung  des  Ungleichen,  ist  in  der  Anziehung 
des  Gleichen  mitbegrflndet.  Es  giebt  in  der 
Natur  nichts  absolut  Uubelebtes,  sondern 
Mineralien  nnd  Metalle  sind  nur  unvollkom- 
mene  Mischungen  jener  beiden  allgemeinen 
Principien;  die  Pnanzen  zeigen  schon  eine 
Spur  von  Liebe  und  Hass,  deren  Wirksam- 
keit  in  der  Thierwelt  dentlicher  hervortritt. 
In  der  Stufenleiter  der  irdischen  Dinge  steht 
der  mit  alien  thierischen  Trieben,  fiberdiess 
aber  mit  List  und  Verstand  ausgeatattete 
Mensch  obenan,  geschaffen  zur  Erkenntniss 
Gottes  und  der  gdttlichen  Dinge,  zur  Ver- 
mittelung  des  Irdischen  mit  dem  Gottlichen 
und  zur  Herrschaft  fiber  die  irdische  Welt 
Dieser  Beatimmung  entspricht  des  Menschen 
Ausstattung  mit  dem  Geiate  {mens),  durch 
den  er  das  Gdttliche  erkennt,  mit  der  Ver- 
min ft  >  ratio  ,  die  ihn  fiber  alle  irdischen  Dinge 
erhebt,  und  mit  der  Hand,  durch  die  er  sich 
das  Irdische  unterthanig  machi  Auf  der 
untersten  Menschenstufe  stehen  diejenigen, 
die  sich  t&uschen  lassen,  in  der  Mitte  die- 
jenigen. die  tauschen  und  get&uscht  werden, 
auf  der  hochsten  Stufe  diejenigen,  die  t&uschen, 
aber  nicht  getauscht  werden.  Nur  der  durch 
den  Lebensgeist  mit  dem  beseelten  Leibe 
verbundene  immaterieUe  Geist  wt,  als  das 


Gottverwandte  und  in  fortschrei tender  Er- 
kenntniss sich  stets  Vervollkommnende  im 
Menschen  und  als  in  alien  Menschen  gleich- 
wesentlich,  auch  unsterblich,  wahrend  die 
Seele  zugleich  mit  dem  Kdrper  vergeht.  Durch 
gOttliche  Gnade  erhebt  sicn  der  Geist  in  der 
mystischen  Ekstase  zur  Anschauung  des 
Gottlichen  und  zum  wahren  Leben  nna  wird 
vom  gdttlichen  Lichte  dnrchleuchtet  Eins  mit 
Gott,  wirkt  Wunder  und  weissagt, 

Carneades,  siehe  KarneadSs. 

Carpentarius  oder  Car  pen  tier,  siehe 
Gharpentier. 

Carpocrates,  siehe  Karpokratfis. 

CartesiiiH,  Renatus,  siehe  Descartes. 

C  ariis,  siehe  Lucretius. 

Carii9,  Friedrich  August, 'war  1770 
zu  Bautzen  geboren  und  seit  1795  Prediger, 
seit  1805  Professor  der  Philosophic  in  Leipzig, 
wo  er  schon  1807,  im  37.  Lebensjahre  starb. 
Er  suchto  auf  Kant'scher  Grundlage  mit 
Vorliebe  ffir  Jacobi's  Geffihlsphilosophie 
weiter  zu  bauen  und  hat  verdienstliche 
Arbeiten  aus  dem  Gebiete  der  Philosophie- 
geschichte,  sowie  zur  Psychologie  hinterlassen, 
in  welchen  er  einen  reichen  Stoff  in  wohl- 
geordneter  Auswahl  des  Einzelnen  darbot 
Seine  nachgelassenen  Werke  erschienen 
1808  —  1810  in  sieben  Theilen,  welche  ent- 
halten: I.  II.  Psychologie  (1808,  in  2.  Anil. 
1823);  HI:  Geschichte  der  Psychologie  (1808) ; 
IV:  Ideen  zur  Geschichte  der  Philosophie 
(1809);  V:  Psychologie  der  Hebraer  (1809); 
VI:  Ideen  zur  Geschichte  der  Menschheit 

(1809)  ;  VH:  Moralphilosophie  und  Religions- 
philosophie;  nebst  dem  Leben  des  Verfassers 

(1810)  . 

Schwarz*,  C.  A.,  turn  Andenken  an  P.  A. 
Carus.  1808. 

Cams.  Karl  Gustav,  war  1789  in 
Leipzig  geboren,  seit  1811  Privatdocent 
daselbst  ffir  vergleichende  Anatomie,  als 
deren  Mitbegrfinder  er  in  Deutschland  gilt, 
seit  1815  Professor  der  Entbindungskunst 
und  Director  der  medicinisch  -  chirurgiachen 
Akademie  in  Dresden  und  seit  1827  kdnig- 
licher  Leibarzt,  als  welcher  er  1869  starb. 
Abgesehen  von  seinen  „Grundzfigen  der  ver- 
gleichenden  Anatomie  und  Physiologic*4  (1825, 
in  drei  Binden)  und  seinen  ^Grundztlgen 
einer  neuen  und  wisscnschaftlich  begrfindeten 
Cranioscopie  (Schadcllehre)1*  (1841),  mit  Atlas 
in  zwei  Heften  (1843  und  1845),  woran  sich 
eine  Abhandlung  „aber  Grund  und  Bedeutnng 
der  verschiedenen  Formen  der  Hand  in  ver- 
schiedenen  Personenu  (1846)  anschliesst,  hat 
Carua  mit  besondercr  Vorliebe  das  Gebiet 
der  Psychologie  bearbeitet.  Seine  dahin 
gehdrigen  Arbeiten  sind:  „Vorlesungen  fiber 
Psychologie'4  (im  Winter  1829—30  in  Dresden 
gehalteni  1831,  ferner  m Psyche;  zur  Ent- 
wickelungsgeschichte  der  Seele  (1846)  und 
„ Vergleichende  Psychologie4*  (1860).  Daneben 
bat  er  auch  eine  Schrift  unter  dem  Titel 
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wOrganon  der  Natnr  und  des  Geistea*4  (1856) 
verdffentlicht.  In  seinen  philosopliischen 
Anschauungen  (lurch  Schelling  angeregt, 
kennzeichnet  ein  asthetiacher  Naturpantheis- 
mua  neine  Arbeiten,  die  durch  Leichtigkeit, 
Gewandheit  und  Klarheit  dea  Ausdrucks 
anziehen. 

CO.  Cams,  Lebenserinnerungen  and  Denk- 
wiirdigkeiten.  1866. 

Casmann,  Otto,  war  ein  Schuler  des 
Halb-Kamisten  Goclenius  und  erst  Rector  in 
Steinfurt  und  dann  Prediger  in  Stade,  wo 
er  im  Jahre  1607  starb.  Er  suchte  sicb 
von  der  Autorittt  des  Aristoteles  zu  befreien 
und  bat  sioh  urn  die  empirische  Psychologie 
Verdienste  erworben  durch  seine  Schriften: 
„Psychologia  anthropologica  sive  animae 
humanae  doctrma"  (1594)  und  „Anlhropo- 
logicae  pars  II.,  h.  e.  de  fabrica  humani 
corporis  tnethodice  scripta"  (1596). 

Caspe,  Josef  ibn,  siehe  Ibn  Caspe. 

CasHiodorius,  Magnus  Aurelius, 
war  wahrscheinlicb  zu  Scyllacium  in  der 
Provinz  Bruttien  geboren  und  hiess  eigentlch 
Senator.  Die  Gunst,  in  der  schon  sein  Vater 
bei  d  era  Ostgothenkftnig  Tbeodoricb  gestanden 
hatte,  Ubertrug  sich  frub  auf  den  Sohn,  wel- 
ch e  r  als  Geheimsecretar  beim  Kdnig  in  nohem 
Ansehen  stand,  bis  er  sicb  urn's  Jahr  540 
von  den  Staatsgeschaften  in  das  von  ihm 
in  Bruttien  gegrundete  Kloster  Vivarium  zu- 
ruckzog,  wo  er  als  93jahriger  wahrachein- 
lich  im  Jahre  570  starb.  In  seine m  Werke 
„[>e  artibus  ac  disciplinis  liberalittm  lUera- 
rum",  welches  tlbrigena  nur  das  zweite  Bucb 
einea  um'a  Jahr  544  verfaasten  grosseren 
Werkea  unter  dem  Titel  nInstilutionum  di- 
vinarum  et  saecularium  lectionum "  war, 
welches  die  theologische  und  weltliche  Wissen- 
schaft  zusammenfasate,  giebt  der  Verfasaer 
eine  hauptsachbeh  aus  den  Schriften  seines 
Zeitgenossen  BoStius  geschdpfte  kurzgefasste 
Ueberaicht  der  Wissenschaften,  als  der  drei 
nOries*!  namlich  Grammatica,  Dialectica  und 
Rhetortca,  und  dann  der  vier  „scientiae 
reales*,  namlich  Arithmetica,  Geometria, 
Musica  und  Astronomia,  welche  sich  aeitdem 
fUr  den  Unterricht  wahrend  des  Mittelalters 
als  nTrivium"  und  „QuadriviumM  gestalteten. 
Ausserdem  hat  Cassiodoriua  eine  kleine,  unter 
dem  Einfluss  der  Lehren  des  Augustinus  und 
des  Claudianus  Mamertus  abgetasste  philo- 
sopbische  Schrift  „De  anima"  verfasst,  woTin 
er  die  Lehre  von  der  Koperlichkeit  der 
Seele  bekampft  und  die  menschliche  Seele 
als  eine  von  Gott  geschaffene  geiatige  und 
eigenthtlmliche  Substanz  bezeichnet,  welche 
ihren  Rdrper  belebt,  verattnftig  und  unsterb- 
lich,  aber  zum  Guten  und  Boaen  wend  bar 
ist,  ibrem  Wesen  nacb  Licht,  weil  nach 
Gottes  Bilde  geschaffen,  und  ausser  den  vier 
Cardinal -Tugenden  der  griechischen  Philo- 
sophen  noch  Contemplation,  Urtheilskraft  und 
Gedachtniss,  ttberdies  aber  noch  fllnf  natur- 


liche  Tugenden  virtus  sens ibi lis,  imperativa, 
principalis,  vi talis  und  delectatio  beaitzt. 
Ihr  Sitz  ist  der  Kopf,  obgleich  aie  ganz  in 
ihren  The. Hon  auch  uberall  im  Leibe  gegen- 
wartig  aich  verbreitet.  Zugleich  giebt  er  die 
Zeichen  und  Indicien  an,  woran  die  guten 
und  btisen  Menachen  zu  unter8cheiden  und 
erkennbar  sind,  und  handelt  endlich  von 
der  Unsterblichkeit  der  Seelen  und  ihrem 
Zustande  nach  dem  Tode. 

Magni  Aurelii  Cassiodorii  Senatoris  opera 
omnia  erschienen  zuerst  Kotomagi  1679,  dann 
ad  fidem  maa.  codd.  emendata,  notis  et  ob- 
serrationibus  illoatrata  opera  et  stadio  J. 
Qaretii,  Venetii*  1729,  2  voll. 

Thorbecke,  A.,  Coaaiodoriua  Senator.  1867 (Pro- 
granim  des  Heidelberger  Lyceums). 

FrtJJI,  A.,  M.  A.  Caasiodoriua  Senator.  1872. 

Cassius,  ein  bei  Diogenes  von  Latirte 
erwabnter  Skeptiker,  (lessen  Zeitalter  nicht 
bekannt  ist. 

Cassius,  raj  us,  der  Morder  Casar's, 
wird  bei  Cicero  als  Epikuraer  genannt. 

Castricius,  Firm  us,  ein  Schuler  des 
Neuplatonikers  Plotinos,  wird  als  „politischer 
Mann**  bezeichnet,  an  welch  en  der  Neu- 
platoniker  Porphyrios  seine  Schrift  „Ueber 
die  Enthaltung  vom  Beseelten"  richtete,  da 
dieser  Mann  frtlher  die  Enthaltung  vom 
Pleischgenusse  gebilligt  hatte,  die  er  nacbher 
bekampfte. 

Catiua,  Cajus,  aus  Insubrien  (in  Gallien) 
gebUrtig,  war  ein  Epikuraer  vor  Cicero's 
Zeit  und  hat  zuerst  tlber  Pbilosopbie  latei- 
nisch  geschrieben,  wovon  aich  jedoch  Nichta 
erhalten  hat. 

Cato,  M.  Porciua,  derjttngere  (Uti- 
censis)  wird  von  Cicero  ala  „vollendeter 
Stoiker**  bezeichnet,  der  die  Schriften  aeiner 
Schule  eifrig  studirt  babe,  und  gait  den 
nachfolgenden  Stoikern  als  Musterbtld  eines 
Weisen,  der  namentlich  von  Seneca  mit 
maasslosen  Lobsprllchen  verherrucht  wird. 

Catulus,  Cinna,  ein  Stoiker,  wird 
unter  den  Lehrern  des  Eaiser8  Marcus 
Aurelius,  des  Stoikers  auf  dem  Kaiserthrone, 
genannt. 

Catulus,  Q.  Lutatius,  der  College 
des  Marina  im  Kimbrischen  Kriege,  wird 
von  Cicero  sis  An  hanger  der  Lehre  dea 
Karneades  erwahnt,  ohne  dass  von  einer 
genauern  Kenntniss  der  griechischen  Philo- 
sophie  bei  ihm  etwas  Naheres  bekannt  ware. 

Causis,  de  (von  den  Uraachen,  ist  der 
Titel  einer  kleinen  Schrift,  welche  den  latei- 
nischen  Werken  dea  Aristoteles  und  Averroes 
in  der  Venetianischen  Ausgabe  vom  Jahre 
1552,  im  siebenten  Bande  beige  fugt  ist, 
wahrend  sie  in  der  altera  Venetian  iachen 
Ausgabe  vom  Jahre  1496  auf  das  Buch  „<fc 
mundo*  folgt  Dieaer  „libellus  de  causis* 
e  nt  ha  It  32  inetaphysiacheTheaen  mit  ktlrzerer 
oder  lingerer  BeweisfUbrung  und  war  bei 
den  grossen  Scholastikera  des  Mittelalters, 
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Albert  dem  Grosses,  Thomas  von  Aquino 
and  Aegidius  de  Colonna  so  hochgeschatzt, 
dass  er  von  denselben  mit  Commentaren 
versehen  wurde.  Offenb&r  dieselbe  Schrift 
wird  bei  Alanus  ab  insulis  (  von  Ryssel)  unter 
dem  Titel  Jiber  de  essentia  purae  bonitatis* 
angeftlhrt.  Nach  der  Meinung  Alberts  des 
Grossen  war  das  Btlchlein  von  einem  sonst 
ganz  unbekannten  jfidischen  Philosophen 
David  auf  Grundlage  eines  angeblich  Aristo- 
telischen  Briefs  unter  Uinzuftigung  weiterer 
ErOrterungen  aus  Avicenna's  und  Alfarabi's 
Schriften  verfasst.  Nach  dem  scharferen  Blicke 
des  Thomas  von  Aquino  war  es  ein  ur- 
sprtinglich  arabisch  verfasster  Auszug  aus 
emer  dem  Proklos  zugeschriebenen  Schrift 
^Stoicheidsis  theological  (d.  h.  institutio 
theologica).  Es  ist  davon  in  der  That  das 
arabische  Original  noeh  handschriftlich  in 
der  Warner'schen  8ammlnng  zu  Leyden  vor- 
handen.  Als  angebliches  Werk  des  Aristo- 
teles  wurde  das  Buch  auch  in's  Hebraische 
und  durch  den  Archidiakonus  Dominicus 
Gundisalvi  von  Segovia  mit  Htllfe  des  be- 
kehrten  J  mien  Johannes  Avendeath  urn's  Jalir 
1150  aus  dem  Arabischen  in's  Lateinische 
tibersetzt,  und  in  dieser  Gestalt  als  „de 
cm  i  sis  libelhts"  verbreitete  sich  das  Schrift- 
chen  in  der  zweiten  Halfte  des  zwdlften  Jahr- 
hunderts  bei  den  scholastischen  Lehrern.  Es 
enthalt  eine  Zusammenstellung  und  weitere 
Entwickelung  neuplatoniacher  Satze  aus  dem 
Kreis  der  in  der  Schule  des  Proklos  herr- 
schenden  Ansohauungen.  Die  Begriffe  werden 
zu  selbststasdigen  Kraften  und  Wesen  er- 
hoben;  den  abstractiven  Begriffen  entsprechen 
die  hflheren  und  frUheren  Uraachen;  dem 
Leben  geht  das  Sein,  der  individueUen 
Existenz  das  Leben  voraus.  Das  hochste 
Eine,  welches  mit  dem  schlechthin  Guten 
identificirt  wird.  ist  vor  der  Ewigkeit,  die 
himmlische  Intelligenz  ist  mit  der  Ewigkeit, 
die  fiber  der  Natur  stehende  Seele  ist  nach 
der  Ewigkeit  und  vor  (liber)  der  Zeit,  und 
nur  die  zeitlichen  Dinge  selber  bleiben  eben 
in  der  Zeit  beschlossen. 

Haneberg,  iibor  die  neupUtonische  Schrift  „Yon 

den  Ureachen"  (Miinchener  SiUangsbericht© 

1863.  I;  &  861-388.) 

Cebes,  siehe  Kobe's. 

Celsus,  Cornelius,  zur  Schule  der 
Sextier  in  Rom  gehorend,  war  ein  frucht- 
barer  Schriftsteller  im  Sinne  des  mit  pytha- 
goreischen  Elementen  versetzten  Stoicismus 
dieser  Schule. 

Co  Is  us,  siehe  Kelsos. 

Censoriiiiis,  ein  Platoniker  aus  der 
zweiten  Halfte  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunderts,  welcher  von  Alexander  aus  Aphro- 
disias  wegen  einer  Behauptung  Qbcr  Epikurs 
Farbenlehre  angegriffen  wurde. 

Cerdo,  siehe  KerdOn. 

i\  nnthus.  siehe  Kerinthos.  I 


Cesalpino,  (Cesalpinus),  siehe 
Caesalpinus. 

Chaeredeiiius,  siehe  ChairedSmos. 

C liner oi  rates,  siehe  ChairekratSs. 

Chaerenion,  siehe  Chairemdn. 

Chaerephon,  siehe  Chairephdn. 

Chairecleitios,  wird  als  B ruder  und 
Anhanger  Epikur's  neben  dessen  beiden 
andern  BrQdern  Neokles  und  Aristobulos  ge- 
nannt, ohne  dass  etwas  Naheres  tlber  ihn 
bekannt  ware. 

Chairekrates,  Bruder  des  Chaire- 
phdn, wird  als  persdnlicher  Schiller  des 
Sokratfis  genannt 

Chairemdn,  ein  Stoiker,  welcher  als 
einer  der  Lehrer  des  Kaisers  Nero  genannt 
wird  und  nachher  Vorsteher  einer  Schule  in 
Alexandrien  war.  Die  unter  seine m  Names 
erhaltenen  Bruchsttlcke  enthalten  siesta 
Philosophisches. 

Chairephdn  war,  wie  sein  Brsder 
Chairekrates,  ein  schwarmerischer  Verehrer 
des  Sokrates. 

Chalkidios  (Chalcidius),  ein  seiner 
PersOnlichkeit  nach  ganz  unbekannter  neu- 
platoniacher Grammatiker  aus  dem  vierten 
oder  fdnften  christlichen  Jahrhundert,  hat 
sich  durch  eine  lateinische  Uebersetzung  und 
Erklaruug  des  platonischen  Dialogs  Timaioa 
bekannt  gemacht,  welcbe  unter  dem  Titel: 
Interpretatio  latina  partis  priori*  Timaei 
Piatonis  et  commentarius  in  eundem  zuerst 
1520  in  Paris,  dann  1617  in  Leiden  gedruckt, 
neuerdings  in  der  von  Mullach  heraus- 
gegebenen  Sammlung  der  „Fragmenta  phikh 
sophorwn  Graecorum",  Vol.  H  (1857) 
S.  147 — 258  wieder  abgedruckt  worden  ist 

Chalybaeus,  HeinrichMoritz,  war 
1796  zu  Pfaffroda  im  sachsischen  Erzgebirg 
geboren,  hatte  seit  1816  in  Leipzig  studirt 
und  nahm  1820  als  Doctor  der  Philosophic 
eine  Hauslehrerstelle  in  Wien  an,  wurde 
1822  Collaborator  an  der  Kreuzschule  in 
Dresden,  1825  Lehrer  an  der  FUrstenschule 
zu  Meissen  und  1828  Professor  an  der 
Militarakadcmie  in  Dresden.  Hier  machte 
er  sich  durch  seine  spater  utter  aufgelegten 
Vorlesungen  tlber  die  wHistorische  Ent- 
wickelung der  speculativen  Philosophie  von 
Kant  bis  Hegel"  1837  (5.  Auflage  1860)  zu- 
erst als  philosophischen  Denker  sekanst  und 
wurde  daraufhin  1839  als  Professor  der 
Philosophie  nach  Kiel  berufen.  In  dieser 
Stellung  verfiffentlichte  er  weiter:  „Pha- 
nomenologische  Blatter"  (1841),  „Die  moderne 
Sophistik"  (1843),  JEntwurf  eines  Systems 
der  Wissenschaftslehre"  (1846),  ^System  der 
speculativen  Ethik*  (1850),  in  2  Banden, 
^Philosophie  und  Christenthumu  (1853).  Er 

Kilemisirte  gegen  den  Pan  theism  us  der 
egei'schen  Philosophie  ebenao,  wie  gegen 
den  Atomismus  Herbaria  und  verlangte,  dass 
die  ethische  Peradnlichkeit  wieder  zum  Mittei- 
punkt  des  Weiaheitastiebens  werde  und  dass 
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die  ^Wiasenschaftslehre"  als  die  eigentliche 
philosophische  Grand  wissenschaft  nicht  bios 
die  logisch-metaphysischen,  sondern  auch  die 
ethischen  Kategorieen  entwickele.  Den  Inhalt 
seiner  „Wi88enachaft8lehreM  hat  Chalybftus 
kur*  vor  seinem  Tode,  welcher  1862  auf 
einer  Herbstferienreise  erfolgte,  kttrzer  und 
gemeinfaaslicher  dargestellt  in  der  Schrift 
„FundamentalphiIosophie ;  ein  Versuch,  das 
System  der  Philosophic  auf  ein  Realprincip 
zu  begrtinden"  (1861).  Die  Philosophic  gilt 
ihm  nicht  bios  ala  Wissenschaft  der  Wissen- 
schaften,  noch  flberhaupt  vorzugaweise  als 
Wisaen,  sondern  ist  weaentlich  auch  Wollen 
iind  dazu  bestimmt,  den  Zweck  des  mensch- 
lichen  Daseins  zu  verwirklichen.  In  den 
Begriff  der  Philosophic  muaa  der  mensch- 
liche  Grundtrieb  zum  praktisehen  Leben  und 
damit  zum  ethischen  Wirken  mitaufgenommen 
werden,  sodass  die  voilendete  Philosophic 
zugleich  die  Totalverfassung  des  ganzen  Ge- 
iii  (it  I  is,  der  Gesinnung  una  des  Lebens  in 
sich  begreift  und  mit  der  Weishcit  zusammen- 
fallt  Somit  kann  die  Philosophic  nur  als 
ein  lebendige8,  ihrer  selbst  und  ihres  Zieles 
bewusstes  Streben,  mit  Einem  Worte  als  ein 
bestimmtes  Wollen  gcfasst  werden,  als  Wollen 
der  Weiaheit  und  Liebe  der  Weishcit,  kurz 
als  der  wissenscbaftliche  Weiaheitswille. 
Dieaer  letztere  ist  sonach  erstens  eine  aolche 
theoretische  Weltansicht,  die  den  Menschen 
fiber  die  Wirren  und  Rathsel  der  Wirklich- 
keit  aufklart,  ihn  sodann  zur  Mitthatigkeit 
ftlr  die  Verwirklichung  des  Weltideales  an- 
regt  und  ihm  endlich  durch  das  Bewusstsein, 
als  lebendiges  Glied  im  Ganzen  mit  einbe- 
griflen  zu  sein,  zur  Beseligung  gereicht 

(  hamaihMMi.  aus  Herakleia  im  Pontus 
gebiirtig,  ein  jflngerer  Zeitgenosse  des  Aristo- 
teleascbtllera  Theophraatos,  hat  als  Peri- 
patctiker  eine  Schrift  „ilber  die  Lust"  ver- 
faast,  aus  welcher  unsjedoch  Nichtsliberliefert 
worden  ist 

Champeaux,  siehe  Wilhelm  von 
Champeaux. 

Charlier,  Johannes,  war  als  der  Sohn 
eines  Landmannes  Lecharlier  in  dem  Dorfe 
Gerson  unweit  Hheims,  im  Departement  der 
Ardennen  1363  geboren  und  wurde  spater 
nach  seinem  Geburtsorte  gewfihnlich  kurz- 
weg  Johannes  Gerson  genannt.  Seit 
1377  studirte  er  in  Paris  Philosophic  und 
aeit  1381  Theologie  und  wurde  der  Schtiler 
und  Freund  des  Kanzlers  der  Univeraitat, 
Peter's  von  Ailly  (Petri  de  Alliaco),  indem 
er  zugleich  die  Schriftcn  des  Hugo  und 
Richard  aus  der  Schule  von  St  Victor  und 
des  Wilhelm  von  Occam  eifrig  studirte.  Nach- 
dem  er  1392  Doctor  der  Theologie  und  nach 
dem  Tode  Peter's  von  Ailly  Kanzler  der 
Univeraitat  geworden  war,  crwarb  er  sich  als 
Lehrer  bei  seinen  Zeitgenoasen  den  Ehren- 
namen  „ Doctor  christicmissimus."  Seine 
dffentliche  Wirksamkeit  ausser  dem  Lehramte  | 


war  hauptaachlich  auf  die  Beilegung  der 
kiTchlichen  Wirren  seiner  Zeit  gerichtet, 
indem  er  namentlich  seit  1415  als  franzd- 
sischer  Abgeordnetcr  auf  dem  Concil  zu 
Konstanz,  uuter  Festhaltung  an  dem  Grund- 
satze,  daas  das  Concil  ubcr  dem  Papste  stehe, 
zur  Beaeitigung  des  papstlicheu  Schisma's 
mitwirkte.  Nach  Schliesaung  des  Concils 
vom  Herzog  von  Burgund  des  Landes  ver- 
wiesen,  zog  er  sich  in  Pilgerkleidung  nach 
Rattenberg  im  bayerischen  Gebirg  zurlick 
und  kehrte  erst  nach  dem  Tode  des  Herzogs 
(1419)  nach  Frankreich,  aber  nicht  mehr 
nach  Paris  zurtick,  sondern  begab  sich  nach 
Lyon,  woselbst  er  im  Colcstinerkloster  zu 
St  Paul,  in  welchem  sein  Bruder  Prior  war, 
noch  zehn  Jahre  lebte  und  1429  starb. 
Gersonis  opera  wurden  zuerst  in  C5ln  1483 
(in  vier  Foiianten),  dann  in  Straasburg 
1488—1502  und  in  Paris  1521  gedruckt 
Die  voll8tandigste  Ausgabe  ist  die  von  Du 
Pin  besorgte,  Amsterdam  1706  in  ftinf 
Foiianten.  In  seinen  Schriften  ist  der  Wider- 
wille  gegen  das  leere  acholastische  Treiben 
der  damaligen  Wissenschaft  immer  vonNeuem 
auf  das  Kraftigste  ausgcsprochen.  Dialektik 
und  Physik  will  er  in  die  Theologie  nicht 
eingemischt  haben,  da  durch  Einbildungs- 
kraft  und  VeTnunftschlasse  in  der  Erkennt- 
niss  Gottes  nichta  auszurichten  set  Logik 
und  Metaphysik  erscheinen  ihm  nur  noth- 
wendig,  damit  wir  von  unsern  Affecten  nicht 
betrogen  werden.  Die  Philosophie,  die  ihm 
tlberhaupt  nur  als  Magd  der  Theologie  gilt, 
reicht  nicht  an  das  Vcrstandniss  des  Glaubena- 
inhaltea  heran.  In  dieser  Ueberzeugung  sucht 
er  das  Interease  der  Geister  vom  logischen 
Formalismus  und  den  raetaphysischen  Spe- 
culationen  der  Scholastik  auf  die  mystischc 
Theologie  zu  leiten,  welche  nach  dem  Vor- 
bildc  dea  von  Gerson  besonders  hochgeatellten 
Bonavcntura  (Jobann  von  Fidanza)  mehr 
durch  buasfertige  Gesinnung  als  durch  mtih- 
selige  Untersuchungen  scholaatiacher  Wiss- 
begicrde  zu  Stande  komme  und  zur  eigent- 
lichen  Weiaheit  fuhre.  Unter  seinen  philo- 
sophischen  Schriften  geht  vorzugsweise  die 
in  seinen  letzten  Lebensjahren  abgefaaste 
Abhandlnng  „de  concordantia  meiaphysicae 
cum  logica"  auf  eine  Veredhnung  des  fiber 
die  Bedeutung  des  Allgemeinen  unter  den 
Scholastikern  obwaltenden  nominaliatiachen 
und  realistiachen  Streitea.  Er  glaubt  eine 
Ausgleichung  zwischen  den  Realisten  (For- 
malisten)  und  den  Nominalisten  (Termini8ten) 
seiner  Zeit  durch  die  Featstellung  gewinnen 
zu  kdnnen,  daaa  vom  realm-'  Sein  der 
Dinge  oder  ihrem  Sein  an  und  fur  sich  ihr 
„objectale8w  Sein  im  eTkennenden  Geiate 
unterechieden  werden  mflase.  Er  halt,  mit 
and  era  WTorten,  daran  feat,  daas  die  Dinge 
in  sich  selber  ein  anderea,  veranderlichea 
und  zufalligea  Sein  haben,  als  in  den  reinen 
I  Begriffen  dea  crkennenden  Geistea,  oder  daaa 
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die  Dinge  in  sich  selber  nicht  allgemein, 
nothwendig  und  unveranderlich  sind,  wie  sie 
der  Veratand  denkt  Gleichwohl  soil  zwischen 
dem  realen  and  objectalen  Sein  der  Dinge 
eine  innere  Beziehnng  stattfinden,  sofern  das 
Allgemeine  seinen  Grand  im  Einzelnen  hat 
und  durch  Gott  in  den  Dingen  begrtlndet 
ist,  aber  erst  durch  die  Thatigkeit  des  Ver- 
standes  verwirklicht  wird,  welcher  auf  Grund- 
lage  der  Eindrtlcke,  welche  die  Seele  als 
eine  „tabula  rasa"  empfangt,  durch  Ab- 
straction von  „Hieru  und  „Jetztu  den  all- 
genieinen  Begriff  als  die  Wesenheit  oder 
das  „Wasw  der  Dinge  gewinnt.  Jedes  Ding 
ist  zugleich  ein  Zeichen  Gottes  und  die  ein- 
zelnen Dinge  sind  in  Gott  auf  eine  lebendigere 
und  fruchtbarere  Weise  enthalten,  als  im 
men8chlichen  Geiste. 

Den  Schwerpunkt  der  schriftstellerischen 
Thatigkeit  Gerson's  bilden  seine  Arbeiten 
zur  mysti8chen  Theologie.  Er  brachte  in 
seinen  „  Consider  ationes  de  iheologia  my- 
stica",  in  den  Schriften  .,De  perfectione" 
und  „De  meditatione  cordis"  die  seit  dem 
Vorgange  Bernhardt  von  Clairvaux  durch 
Hugo  und  Richard  von  St  Victor,  Isaak 
von  Stella,  weiterhin  durch  Bonaventura  und 
Meister  Eckard  in  verschiedenen  Entwicke- 
lungsphasen  vertretcne  Mystik  des  katho- 
liscnen  Rirchenglaubens  erst  eigentlich  zum 
Bewusstsein  und  kritischem  Verstlndniss  ihrer 
selbst,  indem  er  die  psychologische  Ent- 
stehung  dieser  Geistesrichtung  aufzeigte  und 
ihre  phantastischen  Auswtlchse  nnd  Ueber- 
schreitungen  blosslegte.  Die  Erkenntniss 
Gottes  als  Wissenschaft  ist  dreifach:  die 
symbolische  Theologie  tragt  aus  der  Sinnen- 
welt  entlehnte  Aehnlichkeiten  bildlich  auf 
Gott  Qber,  die  eigentliche  Theologie  steigt 
von  den  an  den  Geschdpfen  erkennbaren 
Eigenschaften  zu  Gott  auf,  indem  sie  hier- 
nach  ihre  Ausssagen  von  Gott  als  dem 
Seienden  und  Lebenden  bestimmt  von  welchem 
alles  Sein  und  Leben  stammt;  die  mystische 
Theologie  endlich  erhebt  sich  durch  Ver- 
neinung  aller  ans  der  Sinnenwelt  entlehnten 
Pradicatc  Gottes  nnd  dnrch  Aufschwnng  des 
Geistes  zum  gflttlichen  Dunkel,  in  welchem 
Gott  selbst  verborgen  ist.  Sie  sttltzt  sich 
auf  die  innern  Erfahrungen  frommer  Seelen, 
die  aber  nicht  zur  unmittelbaren  Anschauung 
Solcher  gebracht  werden  kdnnen,  die  dieser 
Erfahrungen  entbebren.  Heisst  nun  Philo- 
sophic jede  aus  unmittelbaren  Anschauungen 
hervorgehende  Wissenschaft,  so  wird  die 
mystische  Theologie  die  wahre  Philosophie 
sein,  und  die  in  ihr  Unterwiesenen  werden 
mit  Recht  Philoaophen,  noch  richtiger  Theo- 
sophen  genannt  den  en  der  himmlische  Vater 
dasjenige  offenbart,  was  er  den  Weisen  und 
Klugen  vcrbirgt  Als  einfaches,  untheilbares 
geistiges  Wesen  ist  die  Seele  eine  bestand- 
hafte  Form,  welche  in  ihrer  Einheit  mit  dem 
Leibe  dessen  bewegendes  Princip  ist,  ohne 


jedoch  an  die  Leiblichkeit  nnnmganglich  ge- 
kettet  zu  sein.  Ihre  Krafte  sind  nur  Namen 
ihrer  verschiedenen  Thatigkeitsausserungen. 
Zur  erkennenden  Kraft  (vis  cognitiva)  der 
Seele  gehdren  in  stufenmassiger  Ordnnng: 
die  reine  Anschauung  [intelligent in  simplex), 
durch  welche  mittelst  unmittelbarer  gOttlicher 
Erleuchtung  die  ursprtlnglichen  Principien 
der  Dinge  erkannt  werden;  dann  der  Ver- 
stand  (ratio)  oder  das  Verrndgen  der  Begriffe 
und  der  Schlusse;  endlich  die  Sinnlichkeit 
(sensualitas),  die  entweder  als  fiusserer  Sinn 
(sensus  communis)  oder  als  Phantasie  oder 
als  Urtheilskraft  oder  als  Gedachtniss  thltig 
ist.  Die  empfindlich  begehrende  Grundkraft 
der  Seele  wis  afjfectiva)  oder  das  Gefahls- 
und  Begehrungsvermdgen  ist  auf  ihrer  hoch- 
sten  Stufe  reines  BegehrungsvcrmOgen  oder 
Gewissen  (synteresis) ,  welches  die  reine 
Neigung  zum  Guten  einschliesst,  dann  ver> 
stindiges  BegehrangsvermOgen  (appetiius 
rationalis),  zu  welchem  Wille,  Preiheit,  Lust, 
Leidenschaft  gehdren;  endlich  das  niedere 
sinnliche  Gefuhls-  und  BegehrungsvermOgen 
(appetitus  animalis)  mit  seinen  Empfindungen 
und  Trieben.  Ursprtlnglich  war  die  ver- 
ntlnftige  Creatur  so  gescnaffen,  dass  sich  die 
Sinnlichkeit  der  Vernunft  und  diese  der 
Intelligenz  willig  unterwarf  nnd  bei  der 
ursprtlnglichen  Gerechtigk6it  das  Aufsteigen 
vom  Niedern  zum  Hdhern  leicht  war.  Da 
aber  durch  den  aus  Undank  gegen  Gott  her- 
voTgegangenen  Verrath  die  ursprtlngliche 
Gerechtigkeit  verlorcn  ging,  so  war  die  SUnde 
da,  welche  die  gefangene  Seele  bestandig 
ab warts  zu  Ziehen  und  ihre  VermOgen  zn 
verdunkeln  sucht  Die  mystische  Theologie 
ist  es  nun,  welche  den  Menschen  lehrt,  vom 
Sinnlichen  sich  loszureissen  und  nach  dem 
H6hern  zu  streben.  Die  Stufen  des-  Nach- 
denkens  (cogitatio).  der  Betrachtung  (medi- 
tatio)  und  der  Bescnaulichkeit  (contemplatio) 
fnhren  die  aufstrebende  Seele  zu  Gott,  unter- 
stlltzt  und  begleitet  von  den  entsprechenden 
Stufen  des  empfindlich  -  begehrenden  Ver- 
mdgens,  namlich  der  Lust  und  Begierde,  der 
demuthigen  Herzenszerknirschung  und  der 
entznekten  Liebe  zn  Gott  Um  aber  ans 
dem  stflrmischen  Meere  sinnlicher  Begierden 
zum  sichern  Hafen  der  gdttlichen  Liebe  zn 
gelangen,  muss  der  Mensch  die  innere  Be- 
rufung  abwarten  und  seine  natOrliche  Anlage 
zum  contemplativen  Leben  prufen.  ingleichen 
auch  erwagen,  ob  sich  seine  burgerliche 
Stellung  damit  vertragt  Hat  er  sich  aber 
dazu  entschieden,  so  muss  er  aller  Vielge- 
schaftigkeit  undNeugier  entsagen,  ausdauernd 
und  nnverdrossen  sein,  sich  in  der  Selbst- 
erkenntniss  Qben,  sich  massig  und  nllchtern 
halten  und  die  Phantasie  zUgeln.  Indem 
der  Mensch.  durch  vollkommene  Liebe  mit 
Gott  vereinigt.  in  der  Contemplation  Gott 
auf  unaussprechliche  Weise  erkennt,  nimmt 
die  Seele  auf  dieser  Stufe  des  mystischen 
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Lebena  in  gewissem  Grade  die  Seligkeit 
voraus,  welcne  ihrer  im  Jenseits  wartet. 
Lfcuy,  Tie  de  Gerson.   Paris,  1832.    2  voll. 
Schwab,  Joh.  Baptist,  Johannes  Goraon,  Professor 
der  Tbeologie  and  Kanzler  der  Univereitat 
Paris.  1859. 

CharmadaK,  zuwcilen  anch  Cliarmidas 
genannt,  wird  ah?  ein  Schiller  des  akade- 
miscken  Skeptikers  Karneades  bei  Cicero 
verschiedene  Male  erwahnt  and  znr  soge- 
nannten  vierten  Akademie  gerecbnet 

Charmidts  gehflrte  znm  Kreis  der 
persdnlichen  Schuler  des  Sokrates,  und  nach 
ihm  ist  der  platonische  Dialog  „Charmidesu 
benannt 

Charondaa  soli  im  7.  Jabrhundert  vor 
Cbr.  Geaetzgeber  seiner  Vaterstadt  Catana 
in  Sicilien  gewesen  sein  und  wurde  spater 
for  einen  Schiller  des  Pythagoras  ausgegeben 
und  als  Verfasser  einer  untergeschobenen 
neupythagor&iscben  Schrift  „Prooemia  le- 
gion" (Vorreden  der  Gesetze)  bezeichnet. 

Charpentier  (Carpentier),  Jacques 
(Jacobns  Carpentarius  Claromontanus) 
war  1524  zu  Clermont  in  Beauvoisis,  im 
Departement  Oise,  geboren  und  lehrte  mit 
grossem  Beifali  Philosophie  im  College  von 
Bnurgofpe  sechs  Jahre  lang,  worauf  er  nach 
Paris  ging,  am  Philosophie  zu  studiren,  und 
wurde  1568  Dekan  der  dortigen  medicinischen 
Facultfit,  Seit  1566  bekleidete  er  eine  Lehr- 
stelle  der  Mathematik  am  College  de  France. 
In  der  Philosophie  war  er  ein  eifriger  An- 
hftnger  und  Erklarer  des  Aristoteles  und 
heftiger  Gegner  des  Petrus  Ramus  (Pierre 
Ramie),  dessen  Tod  in  der  Bartholomaus- 
nacht  er  durch  gedungene  Meuchelmorder 
veranlasst  haben  soli.  In  seinen  letzten 
Lebensjahren  verfiel  er  in  tiefe  Melancholie. 
die  zuletzt  in  Schwindsucht  flberging,  una 
starb  1574.  Seine  philosophischen  Schriften 
hi  ltd  folgende:  Animadversiones  in  libros 
III.  institutionum  dialecticarum  Petri  Rami 
(1554);  Descriptio  universae  naturae  ex 
Aristotele  (1562),  in  zwei  Banden;  Orationes 
contra  Ramum  (1566);  Platonis  cum  Ari- 
stotele in  umversa  philosophia  comparatio 
(1573). 

Charron,  Pierre,  war  1541  zu  Paris 
als  der  Sohn  eines  Buchhandlers  geboren 
bereits  einige  Jahre  als  Advokat  am  Parlament 
bescbaftigt,  als  er  sich  zur  Theologie  wandte 
und  bald  als  Weltpriester  in  verschiedenen 
Sttdten  Frankreichs  sich  den  Ruf  eines  aus- 
gezeichneten  Kanzelredners  erwarb.  In 
Bordeaux,  wo  er  langere  Zeit  lebte,  wurde 
er  mit  dem  Skeptiker  Michel  Montaigne  bc- 
freundet,  der  auf  seine  Anschauungen  grossen 
Ein£uss  gewann.  Spater  hielt  er  sich  als 
Domherr  zu  Cahors,  dann  als  Kanonikus  zu 
Condom  auf.  Erst  in  seinem  53.  Lebensjahre 
trat  er  als  Schriftsteller  hervor  und  zwar 
zunlehst  mit  einem  Werke  unter  dem  Titel: 
„Les  trois  viritis  contre  tons  AtMes,  Tdo- 


lolatres,  Juifs,  Mahometans,  Heretiques  et 
Schismatiques"(lb9A)t  welches  in  drei  Btlchern 
zunachst  gegen  die  Atheisteu  das  Dasein 
Gottes  zu  beweisen  und  die  Grundlagen  der 
Religion  zu  legen,  dann  gegen  Heiden,  Juden 
und  Mubamedaner  das  Christenthum  als  die 
wahre  Religion  zu  erweisen  nnd  endlich  gegen 
die  Protestonten  den  Katholicismus  ak  die 
alleinseligmachende  Religion  darzustellen 
suchte.  Einen  von  diesem  Werke  abweichenden 
Standpunkt  nimmt  er  ein  in  dem  zu  Bordeaux 
verSftentlichten  Werke  „  Traite  de  la  sagesse" 
(1601),  worin  er  die  von  Montaigne  in  seinen 
„Essais"  vorgetragene  skeptische  Denkweise 
in  ein  schulgemasses  (iewand  und  geregeltere 
Formen  zu  bringen  suchte.  Das  erste  Buch 
soli  den  Menschen  in  die  Kenntniss  seiner 
selbst  einweihen  und  den  Weg  zu  ihr  weisen; 
das  zweite  Buch  entwickelt  das  allgemeine 
Wesen  der  Weisheit  als  Rechtschaffenheit 
(altfranz3sisch  preud'hommie)  wfthrend  das 
dritte  Buch  die  Weisheit  in  die  vier  Cardinal- 
tugenden  zerlegt  und  specielle  Moralvor- 
schriften  fur  die  verschiedenen  Stande  und 
Klassen  von  Menschen  enthalt.  Charron 
unterscheidet  in  diesem  Werke  scbarf  zwischen 
dem  von  der  Furcht  aasgehenden  Aberglauben 
und  der  wahren  Religion,  welche  Anbetung 
Gottes  im  Geist  und  in  der  Walirheit  sei. 
Alle  den  menschlichen  Verstand  tlbersteigende 
Religionen  geben  starken  und  kraftigen 
Geistern  Anlass  zu  Spott,  weil  sie  auf  ausser- 
ordentliche  Offenbarung  gegTdndet  sein  wollen 
and  doch  tbatsachlich  nnr  durch  menschliche 
Hande  und  Mittel  gchalten  werden.  Grund- 
lage  und  Quelle  der  wahren  Religion  ist 
vielmehr  die  Sittlichkeit  oder  Rechtschaffen- 
heit, die  ohne  Paradics  und  Hdlle  besteheu 
kann,  weil  die  allgemeine  Ordnung  und 
Verwaltung  der  Welt  sie  begrtlndet  —  Durch 
diese  Aeusserungen  Qber  die  Religion  erweckte 
sich  Charron  viele  Gegner  und  Angriffe, 
namentlich  von  Seiten  des  Jesuiten  Garasse, 
der  ihn  fttr  den  gefahrlichsten  und  bos- 
baitesten  Atheisten  crklarte,  so  dass  Charron 
fUr  eine  zweite  Ausgabe  des  Werkes  Manches 
wegzulassen  und  zu  andern  bescbloss.  Im 
Jahr  1603  kaum  nach  Paris  zurUckgekehrt, 
starb  er  pl5tzlich  an  einera  Schlaganfall  auf 
der  Strasse.  Im  Jahr  1604  erschien  die  von 
ihm  vorbereitete  neue  und  veranderte  Aus- 
gabe der  Sclurift  „de  la  sagesse",  worin  er 
sich  zur  Rechtfertigung  seiner  freien  Aeusse- 
rungen fiber  religidse  Gegenstande  darauf 
beruft,  dass  er  f(ir  das  bdrgerliche  Leben 
und  fur  Weltleute  gescbrieben  babe.  Von 
diesen  freigeistigen  Aeusserungen  abgesehen, 
enthllt  das  Werk  die  Grundzuge  einer  na 
tttrlichen  Moral.  Im  Wesentlicben  sind  die 
darin  niedergelegten  philosophischen  An- 
schauungen und  Lehren  Cbarron's  folgende. 
Der  Mensch  ist  aus  Leib  und  Seele,  als  zwei 
entgegengesetzten  Bestandtheilen  zusammen- 
gesetzt,  ilie  aber  so  wundorvoll  zu  Einem 
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Ganzen  zusammengeftlgt  sind,  dass  ein  Theil 
des  andern  nicht  entbehren  kann.  Die  Seele 
iat  als  ein  feiner,  unsichtbarer  und  unver- 
weslicher  Korper  zu  denken.  Sie  steht 
zwischen  dem  Pleisch  oder  deT  niedern,  sinn- 
lichen  Natur  des  Menschen  und  dem  ihm 
als  g5ttlicher  Funke  mitgetheilten  Geist  in 
der  Mitte,  und  je  nachdem  sie  sich  dem  einen 
oder  dem  andern  zuwendet,  ist  sie  geistig 
oder  fleischlich,  gut  odeT  bose.  Verstand 
oder  Intellect,  Einbildungskraft  und  Gedacht- 
niss  sind  die  wesentlichen  Erkenntnisskriifte 
des  Menschen,  deren  Beschaffenheit  durch 
das  Temperament  des  Menschen  bedingt  ist. 
Nicht  aus  den  Sinncn,  sondern  aus  den  Tiefen 
unserer  Seele,  welcher  die  Keime  aller 
Wissenschaft  und  Tugend  eingepflanzt  sind. 
kommt  unsere  Erkenntniss,  deren  Mittel 
jedoch  ftlr  die  Erringung  der  im  Schoossu 
Gottes  wolinenden  Wahrheit  nicht  ausreichen. 
DeT  menschliche  Verstand  stellt  sich  als  ein 
tiefer  Abgrund  voll  dnnkler  Hohlwege  und 
Schluchten  dar;  der  Verstand  ist  ein  Grllbler 
und  Verwirrer,  welcher  alle  Uebel  in  der 
Welt  aussinnt,  erfindet  und  vcrursacht.  Dam  in 
sind  die  Skeptiker  die  wahren  Weisen.  Die 
eigentlich  herrschende  Kraft  in  tins  ist  der 
Wille,  durch  den  alle  Tugend  und  Hecht- 
schaffenheit  bedingt  ist.  Dem  sinnlichen 
Lebensbereiche  der  Seele  gehort  die  Leiden- 
schaft  an,  welche  als  Lust,  Li- be,  Haas, 
Traurigkeit,  Mitleid,  Purcht  entweder  ein 
Gut  erstrebt  oder  ein  Uebel  abzuwehren 
8trebt.  Urn  sich  zur  Weigheit  vorzubereiten, 
muss  man  sich  von  Irrthum  und  Leiden- 
schaften  frei  machen,  im  Denken  und  Wollen 
voile  Selbststftndigkeit  und  Preiheit  desGeistes 
zu  gewinnen  suchen,  indem  man  sein  Wollen 
keinem  Gegenstande  gefangen  giebt  und  seine 
BedUrfnisse  moglichst  einschrankt,  nnr  We- 
niges  und  dieses  nur  natur-  und  ordnungs- 
gemass  und  zum  eignen  Besten  verlangt, 
dagegen  sein  Urtheil  offen  lasst  ftlr  Alles 
una  dasselbe  nie  ftlr  unantastbar  halt,  da  die 
menschliche  Erkenntniss  stets  nnr  eine  grds- 
8ere  oder  geringere  Wahrscheinlichkeit  be- 
anspruchen  kann.  Anf  diesem  Wege  ist 
der  Mensch  stets  ftlr  den  Tod  bereitet  und 
geniesst  ungetrtibt  die  wahre  Ruhe  des  Geistes, 
die  das  hochste  Gut  ist. 

Ocnvrcs  «le  Pierre  Charrnn.    Paris,  1635. 
Charron'a  drei  Biiclier  von  der  Weisheit,  ans 

dem  Altfranxiwischcn  iibersetzt  undabgekiirzt. 

1801. 

Chartres .  siehe  Bern  hard  von 
Chartres. 

ChaHKeboeuf,  C.  Pr.  de,  Graf  von 
Volney,  siehe  Volney. 

Chaiivin.  Etienne,  war  1640  zu  Nlmes 
geboren  und  flUchtete  nach  dem  Widerruf 
des  Edicts  von  Nantes  nach  Rotterdam,  wo 
cr  ein  Pensionat  grtindete  und  einige  Zeit 
bei  der  Wallonischen  Gemeinde  Prediger  war. 
Wahrend  einer  Krankheit  Bayle's  vertrat  er 


diesen  168S  auf  seinem  Lehrstuhle.  Von  hier 
wurde  er  als  Prediger  der  franzdsischen  Ge- 
meinde nach  Berlin  berufen  und  1695  Pro- 
fessor am  franzdsischen  College  daselbst.  Er 
war  in  seinen  philosophischen  Anschauungen 
ein  eifriger  Cartesianer.  Die  Frucht  seiner 
Beschafhgung  mit  der  Geschichte  der  Philo- 
sophic war  das  ^Lexicon  rationale  sive  the- 
saurus philosophicus  ordine  alphabetico  di- 
gestus"  (Rotterdam  1692;  beste  Ausgabe 
Leuwarden  1713).   Er  starb  1725  in  Berlin. 

Mi  HI  An  oder  Chi  Ion,  des  Damagetos 
Sohn  und  alterer  Zeitgenosse  Aesop's,  stammte 
aus  Lakedaimon,  wo  er  auch  Staatsamter 
bekleidete  und  wird  unter  den  sogenannten 
sieben  Weisen  genannt.  Von  seinen  Sprtlchen 
sollen  drei,  namlich:  „Erkenne  dieh  selbst!", 
„  Nichts  zu  viel!"  und  „Verpfande  dich,  so 
ist  das  Verhangniss  da!u  mit  goldenen  Buch- 
staben  in  Delphoi  gestanden  haben.  Er  starb 
zu  Pisa  in  hohem  Alter,  wie  erzfihlt  wird, 
in  der  Freude  liber  den  als  Sieger  im  Faust- 
kampf  aus  den  Olympischen  Spielen  heim- 
gekehrten  Sohn.  Ausser  obigen  dreien  weTden 
ihm  noch  folgende  Sprtlche  zugeschrieben : 
Unterm  Trinken  rede  nicht  viel,  sonst  wirst 
du  fehlen!  —  Freien  Menschen  drohe  nicht, 
denn  das  ziemt  sich  nicht!  —  Rede  nicht 
tibel  fiber  Andere,  sonst  wirst  da  nichts 
Angenehmes  horen.  —  Zu  den  Mahlzeiten 
der  Freunde  komme  langsam,  zu  ihren  Un- 
fallen  selten  I  —  Hochzeiten  mache  massig.  — 
Den  Verstorbenen  preise  selig.  —  Den  Ael- 
teren  ehre.  —  Den  nm  fremde  Angelegen 
heiten  sich  KOmmernden  basse.  —  Schimpf- 
lichem  Gewinne  ziehe  Verlust  vor,  denn  jener 
bringt  dir  einmal,  dieser  immer  Leid.  - 
Den  Unglllcklichen  verlasse  nicht,  —  Bist 
du  stark,  so  zeige  dich  ruhig,  damit  dieh 
Andere  mehr  verehren,  als  ftlrchten.  —  Stehe 
deinem  Hause  wohl  vor!  —  Lass  die  Zunge 
nicht  dem  Verstande  vorauseilen.  —  Erstrebe 
nichts  UnmSgliches.  —  Auf  dem  Wege  eile 
nicht  voranzukommen,  noch  bewege  die  Hande; 
denn  dies  ist  ein  Zeichen  des  Thoren.  —  Ge- 
horche  den  Gesetzen.  —  Angethanes  Unreoht 
verzeihe,  angethane  Schmach  rache.  —  Andere 
Quellen  legen  dem  Cheilon  folgende  Sprtlche 
bei:  Beneide  nichts  Vergangliches.  —  Uebe 
Enthaltsamkeit.  —  Meide  Schimpfliches.  — 
Geize  mit  der  Zeit  —  Thue  deine  Sache 
richtig.  —  Gefalle  der  Menge.  —  Verhalte 
dich  weise.  —  Erforsche  die  Sitten.  —  Arg- 
wOhne  Nichts.  —  Hasse  Verlaumdungen.  — 
Sei  nicht  lastig.  —  Weissagung  verachte 
nicht  —  Geniesse  ruhig.  —  Reichthum  ist 
der  Schatz  des  Bdsen.  Httlfsmittel  im  Un- 
gltlck,  Ftlhrer  der  Schlechtigkeit 

MuTlmry.  siehe  Herbert  von  Cher- 
bury. 

Chouet,  Jean  Robert,  war  1642  za 
Genf  geboren  und  erhielt  schon  1664.  als 
Zweiundzwanzigjahriger,  den  Lehrstuhl  der 
Philosophic  zu  Saumur,  wo  er  die  Cartesia- 
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ntsehe  Philosophic  mit  eben  so  grossem  Beifall 
lehrte,  als  Beit  1669  in  Genf,  wo  unter  Andern 
Le  Clerc  (Clericus)  und  Bayle  seine  Schiller 
waren.  Er  wnrde  dort  1686  Mitglied  des 
k  I ei  nen  Rathes  and  1690  Stadtschreiber,  nach- 
mals  mehrmals  Syndikus  nnd  starb  1731  im 
89.  LebensjahTe.  Unter  seinen  Schriften  be- 
ziehen  sich  anf  die  Philosophic:  ^Theses  ex 
tmiversa  philosophia*  (Nismes,  1662  nnd 
Sanranr,  1667)  und  „Brevis  famiiiaris  m- 
stitolio  logicae"  (1672). 

Chrypffs,  siehe  Nicolans  von  Cusa. 

Miry  south  ion  aus  Sardes,  zur  Schnle 
des  Nenplatonikers  Janiblichos  gehflrig,  war 
dnrch  den  Kappadokier  Aidesios,  den  Nach- 
folger  anf  dem  Lehrstuhle  JambLichos',  unter- 
richtet  worden.  Durch  den  Kaiser  Julianns 
zum  Oberpriester  von  Lydien  erhoben,  starb 
er  raehr  als  80jfthrig.  Ans  seiner  Schnle 
ging  Ennapios  hervor,  der  Geschichtschreiber 
der  8chule  Jamblichs.  Von  seinen  zahlreichen 
Schriften  hat  sich  Nichts  erhalten. 

Miry  Maori  us,  ein  Romer,  gehOrte  zu 
den  person  lichen  bchulern  des  Neuplatonikers 
Porphyrios.  der  ihm  einige  Schriften  widmete. 

Chrysippos  waT  zu  Soloi  in  Cilicien 
nm's  Jahr  280  (282)  vor  Chr.  goboren.  Sein 
Yater  Apollonios  hatte  in  Tarsos  gewohnt 
und  deshalb  wird  er  anch  selbst  ein  Tarsenser 
genannt  Ala  ein  ans  seinem  Vateriande 
Verbannter  nnd  seines  Vermflgens  Beranbter 
kam  er  in  seinem  zwanzigsten  Lebensjahre 
nach  Athen.  Ob  er  Zenon,  den  Stifter  der 
Stoa,  selber  noch  gehdrt  hatte,  ist  zweifel- 
haft;  aber  zebn  Jahre  war  er  Kleanth's  Zu- 
hOrer.  Nnr  die  Lehrcn  des  Meisters  ver- 
langte  er  zn  hOren,  die  Beweise  dafflr  wollte 
er  sehon  selbst  iinden.  So  kam  es,  dass 
der  geistig  etwas  Bchwerfallige  Meister  Klean- 
thes  auf  den  znversichtlichen  jnngen  Cilicier 
bald  eiferstlchtig  wnrde  und  ihn  ans  seiner 
Umgebnng  weg  an  den  KOnigshof  zn  Alexan- 
drien  empfahl;  aber  Chrysippos,  der  sich 
spftter  rtlhmte,  seine  Bticher  keinem  Kdnige, 
sondern  seinen  Frennden  widmen  zu  wollen, 
lehnte  die  erhaltene  Einladnng  an  den  Ptole- 
mftischen  KOnigshof  ab  und  erdffnete  noch 
bei  Lebzeiten  Kleanth's  in  einem  Lycenm 
zn  Athen  eine  eigene  Schnle,  wo  er  unter 
freiem  Himmel  lehrte.  Obwohl  ihm  dardber 
K  leant  lies  seine  Preundschaft  entzog.  so  Uber- 
gaben  doch  nach  dem  Tode  dessell>en  seine 
ubrigen  Schfller  ihrem  kiUkischen  Mitachfller 
den  Lehrstuhl  in  der  Stoa.  Mit  seinem  um- 
fassenden  Wissen.  seiner  geistigen  Beweg- 
lichkeit  und  dialektischen  Qewandtheit,  wie 
dnrch  semen  lebhaften  Vortrag  erwarb  er 
sich  dnrch  mflndlichen  Unterricht  nicht  min- 
deren  Rnhm,  als  andrerseits  seine  ungeheure 
Schrift8tellerthatigkeit  und  die  Leicntigkeit 
im  Hervorbringen  schon  von  seinen  Zeit- 
genossen  angestannt  wnrde.  Er  soil  im 
Uanzen  nicht  weniger  als  705  einzelne  Bticher 
geschrieben  haben,  und  trotz  dem  ausser- 


ordentlichen  Pleisse,  womit  er's  taglich  anf 
500  Zeilen  brachte,  indem  er  sich  zwischen 
dem  Schreiben  durch  Schnupfen  von  Nies- 
wurz  den  Kopf  aufraumte,  war  er  der  Ge- 
selligkeit  des  Lebens  nicht  abhold.  Seine 
Gewohnheit,  bei  Trinkgelagen  die  Beine  un- 
ruhig  hin  und  her  zu  Dewegen?  veranlasste 
da.s  Witzwort  seiner  alten  Sclavm,  nnr  seine 
Beine  seien  betrunkcn,  und  daraus  meinte 
dann  spftter  ein  den  Wein  verachtender 
Grillenfftnger  den  Schluss  Ziehen  zu  dQrfen, 
Chrysippos  sei  dem  Trunk  ergeben  gewesen. 
Et  war  jedoch  nach  den  tibereinstimmenden 
Zengnissen  der  ftltern  Gewfthrsmftnner  mfissig 
und  bcsonnen,  freimtlthig  und  auch  gegen 
Tadel  duldsam  und  von  leutseliger  Umgftng- 
lichkeit  Er  starb  urn's  Jahr  209  (206)  vor 
Christus.  Wire  Chrysippos  nicht,  so  wftre 
keine  Stoa!  pflegte  man  spftter  zu  sagen. 
Er  wurde  der  zweite  Begrflnder  und  syste- 
matische  Vollender  der  stoischen  Lehre.  In 
seinen  Schriften  machte  er  sich  viel  mit 
Widerlegung  der  Gegner  zn  schaffen,  unter 
welchen  er  besonders  die  Epikurfter  und  die 
Akademiker  angriff,  zugleich  aber  auch  maass- 
lose  Verlftumdungen  fiber  die  Epikurfter  ver- 
breitete.  wfthrend  er  den  Sokrates,  Platon, 
Aristoteles  und  die  Kyniker  hochhielt  Auch 
auf  die  Widerlegung  der,  besonders  von 
den  Megarikern  aufgeworfenen,  sophistischen 
Streitfragen  wandte  er  vielen  Fleiss.  Von 
der  Masse  seiner  Schriften,  fiber  deren  nach- 
Iftssige  Form  nnd  Sprache,  trockene  nnd  oft 
unklare  Darstellnng  und  ermtidende  Weit- 
schweifigkeit  mit  massenhafter  Anfuhrung 
ans  andern  Schriftstellern,  besonders  Dichtern, 
die  Alten  einstimmig  klagen,  sind  nnr  die 
Titel  bei  Diogenes  von  Laerte  und  wenige 
BruchstQcke  erhalten.  Die  bei  den  Stoikern 
tlbliche  Dreitheilung  des  ganzen  philosophi- 
schen  Fachwerkes  in  Logik,  Physik  und 
Ethik  rtthrt  von  Chrysippos  her.  Die  Philo- 
sophic sollte  das  Foirschen  und  Wissen  urn 
gftttliche  und  menschliche  Dinge  umfassen, 
und  als  ihr  Ziel  gilt  ihm  die  in  der  Aus- 
Ubung  dieser  Weisheit  bestehende  Kunst,  die 
Tugend.  Um  zu  lernen,  worin  sie  bestehe, 
nnd  nm  Gutes  und  B5ses  zn  unterscheiden, 
dazu  allein  bedtlrfen  wir  das  Wissen  von 
der  Natnr  der  Dinge  nnd  der  verntlnftigen 
Menschenseele.  Alles  Nachdenken  fiber  die 
Kennzeichen  des  Unterschieds  zwischen  wah- 
ren  Vorstellungen  und  Einbildungen  hat  zu- 
letzt  doch  nur  den  Zweck.  den  Unterschied 
zwischen  dem  Weisen  una  Thoren  zu  be- 
greifen.  Die  Welt  ist  ein  beseeltes,  ver- 
ntlnftiges  Wesen,  dessen  Leib  der  Stoff  (die 
Materie)  und  dessen  Secle  die  schOpferische 
Gotteskraft  ist.  A  us  dem  alien  Dingen  zum 
Grunde  liegenden  Stoffe,  der  an  sich  be- 
wegungslos  und  leidend,  aber  aller  Gestal- 
tungen  und  Verwandlnngen  ffthig  ist,  ent- 
steht  Alles,  was  wirkt  und  auf  sich  wirken 
lftsst,  durch  die  den  Stoff  durchdringende, 
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bewegende  und  belebende  Kraft,  welche 
scbflpferisch  bildend  thAtig  iat    Ob  wir  sie 
ala  Aether,  ala  Ilauch,  ala  Wfirme,  ala  Feuer 
wirkend  voratellen;  ob  wir  8ie  ala  die  Ver- 
nunft  der  Welt,  al8  whjsendea,  heiliges, 
seliges.  vollendetea  Weaen  denken,  ala  Vater 
dea  Alls  oder  ala  Vorsehung  bezeichnen, 
welebe  wohlthatig  and  menschenfreundlich 
fur  una  aorgt,  die  Guten  belobnt  und  die 
BOscn  bestratt;  iinmer  iat  Gott  nichta  andera, 
abj  die  den  Stoff  wie  ihren  eignen  Leib  be- 
berrachende  Seele  der  Welt    In  ewigem 
Ereialaufe  von  Verwandlungen  bringt  aich 
allea  eracheinende  Dasein  ana  dem  gfittlichen 
Urfeuer  hervor,  um  in  dieaem  aelber  wieder 
aufgezebrt  zu  werden.   Auf  die  Welt-Ver- 
brennnng  folgt  eine  neue  Welt-Bildung  nach 
der  unwandelbaren  Ordnung  und  dem  ge- 
meinaamen  Gesetze  allea  Seina.    Nenne  ea 
Nothwendigkeit  oder  Vorberbeatimmung  oder 
allgemeine  Vermin  ft,  ea  iat  ateta  nur  ein 
und  daa8elbe  Walten  der  Seele  der  Welt, 
von  welcber  auch  die  im  Menacbenleibe  wir- 
kende  Seele  nur  ein  Theil  oder  Stuck  oder 
Auafluaa  iat.   Der  allgemeinen  Weltvernunft 
tbeilhaftig  aberdauert  dea  Menacbcn  Seele 
zwar  den  Leib,  aber  docb  nur  bis  zur  Welt- 
verbrennung,  bei  welcher  auch  aie  in  das 
gdttliche  Urfeuer  zurllckkehrt.   Einer  leeren 
Tafel  gleich,  erhalt  die  Seele  dea  MenBchen 
erat  durch  Eindrlicke  von  ausaen  ihren  In- 
halt.   Die  Sinnesempfindung  iat  ein  Abdruck 
dea  Gegenatandes  in  der  Seele,  welcben  die 
Voratellung  aufnimmt und  festhalt.  Aus  Sinnes- 
eindrtlcken  kommt  all'  unaer  VViasen,  indem 
die  Erinnerung  daa  Gleichartige  zur  Erfah- 
rung  verknllpft,  aua  welcher  die  Seele  aich 
der  vernanftigen  Wahrheit  durch  SchlUaae 
bemachtigt.  Mag  dir  die  Gottbeit  eine  falacbe 
Einbildung  vorspiegeln,  ao  iat  es  doch  deine 
Schuld,  wenn  du  ihr  Beifall  giebat  Nur 
ihre  eigene  Starke  und  Ueberzeugungakraft 
iat  ea,  wodurch  eine  unaern  Sinnen  aich 
aufdritngende  Voratellung  una  fur  aich  ein- 
nimmt  und  aich  unaere  Zuatimmung  erzwingt 
Im  Einklange  mit  der  allgemeinen  wie  mit 
der  eignen  Natur  zn  leben,  ist  daa  Ziel  und 
die  Beatimmung  dea  Menachen.    Denn  Alle 
aind  einer  und  deraelben  Natur  theilhaftig 
und  der  Einzelne  nicht  bloa  um  seiner  aelbat, 
aondern  auch  um  der  Andern  willen  ge- 
schaffen.  Naturgemaaa  lebt  durum  der  Mensch, 
wenn  er  mit  unbedingter  Ergebung  der  die 
Welt  behcrTachenden  Vernunft  und  damit 
dor  Nothwendigkeit  und  dem  Willen  dea 
.  Schickaal8  folgt  und  mit  der  unwandelbaren 
Ordnung  der  Dinge  llbereinatimmt  In  8olcher 
Weiae  naturgemaaa  oder  verntlnftig  leben, 
heisst  der  Tugend  gem&ss  leben.   So  iat  daa 
bochste  und  einzige  Gut  die  Tugend:  8ie 
iat  nicht  etwa  bloa  hinreichend  zur  Glflck- 
aeligkeit,  aondern  mit  dieaer  eina  und  dasaelbe. 
Nicht  einmal  ein  wirklicbea  Gut  iat  die  Lust, 
wie  kounte  aie  gar  letzter  und  h5chater  Zweck  | 


de8  Lebena  aein?  Einen  vernunftigen  Werth 
hat  nicht  der  Genusa,  sondern  die  Heiterkeit, 
Zuveraicht,  Schmerzloaigkeit  und  Freudigkeit, 
welche  das  der  Tugend  gcmasse  Leben  be- 
gleiten.   Gleicbwie  Trauer,  Furcht  und  Be- 
gierde,  ist  auch  die  Lust  nur  ein  leidender 
Zuatand  der  Seele.   Ein  Uebel  iat  fttr  den 
Menachen  nur,  was  der  Tugend  widerstrebt, 
das  Bflse.   Was  zwiachen  beiden  in  der  Mitte 
liegt.  iat  fllr  Gltickaeligkeit  oder  UnglUck- 
8eligkeit  gleichgUltig.  Auch  scheinbare  Uebel 
k5nnen  unter   Umatanden   una  wohlthatig 
und  nQtzlich  werden.   Die  Tugend  iat  aber 
in  alien  einzelnen  Tugenden  doch  8tets  die- 
8elbe  und  nur  Eine,  und  wer  eine  einzige 
Tugend  hat,  besitzt  alle  Tugenden.  Ein 
Mittlerea  zwischen  Tugend  und  Schlechtig- 
keit  giebt  es  nicht;  nur  freilich  ist  ea  ein 
Unterscbied,  ob  eine  Handlung  als  bloa  ge- 
aetzmaaaige  nicht  gegen  die  Pnicht  veratdaat, 
oder  ob  sie  die  richtige,  vollkommen  tugend- 
hafte  That  ist.    Nur  von  eraterer  Art  ist 
die  Tugend  der  gewdhnhchen  Menachen,  die 
nur  als  ein  mittlerea  Than,  nicht  eigeutlich 
ala  Tugend  gelten  kann.  Vollkommen  richtig 
handelnd  und  tugendhaft,  ohne  Irrthum  und 
Fehl  iat  nur  der  rechte  Weise,  der  darum 
auch  in  der  Glttckseligkeit  hinter  Zeus  nicht 
zurflckateht.   Nur  er  allein  ist  frei,  bedttrf- 
niaalos,  unabhangig  von  allem  auaaer  ibm 
Liegenden  und  leidenloa  bei  Allem,  was  von 
Ausaen  ihn  triiTi.    Ist  ihm  aein  Geachick 
unertraglich ,  ao  bleibt  ihm  der  freiwillige 
Ausgang  aus  dem  Leben.   Wohin  ihn  aein 
Geachick  auch  stellt,  sei  er  Vater  oder  Freund, 
Dichter  oder  Bedner,  Uandwerker  oder  Den- 
ker,  Feldherr  oder  Konig:  auf  wahrhafte 
Weise  ist  dies  Alles  nur  der  Weise  durch 
seine  Einsicht  und  aein  richtiges  Thun. 

So  lehrte  Chryaippos;  aber  er  atellte 
aeine  Lehre  nicht  bloa  ala  Weltanschauung 
und  Leben8grundsatz  bin,  aondern  suchte 
auch  den  Inhalt  des  Volksglaubena  mit  der 
Weltanaicht  seiner  Schule  in  Einklang  zu 
bringen,  durch  kQnatliche  Auslegunga-  und 
Umdeutungaversuche  zwischen  der  mytbo- 
logiachen  VolksreUgion  und  dem  philosophi- 
achcn  Wiasen  eine  Brtlcke  zu  schlagen,  so 
dasa  man  (wie  achon  Cicero  herauafandt 
glauben  kftnnte,  Homeroa  und  Hesiodos  aeien 
Stoiker  gewesen.  In  den  verachiedenen  Gdtter- 
namen  sah  Chrysippoa  nur  verachiedene  Be- 
zeichnungsweiaen  dea  vielnamigen  Zeus,  wel- 
cher als  allgemeine  vernllnftige  Weltseele 
im  Aether  walte  und  an  welcher  alle  ilbrige 
im  Weltall  wirkenden  gdttlichen  Krafte  An- 
theil  haben.  In  der  Pallas  Athene  sei  der 
reine  Aether  aelber.  in  der  Hera  die  Luft, 
im  Ilephaistoa  die  Feuersmacht,  im  Poseidon 
dea  Wasaers  Gewalt,  in  der  Demeter  oder 
lleatia  der  Herd  der  mOtterlicheu  Erde.  im 
Apolldn  die  Sonne,  in  der  Artemis  der  Mond, 
im  Dionyaos  der  Wein,  im  Ares  die  kriege- 
riache  Kraft,  in  den  Moiren  das  gottliche 
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Verh&ngniss,  in  den  Chariten  das  segnende 
Walten  gottlicher  Liebe,  in  den  Musen  der 
gdttliche  Ur8prung  der  Bildung  und  des 
Schdnen  nnd  Guten  im  Menschenleben  ver- 
sinnbildlicht.  Auch  der  Wnnderaucht  nnd 
Weissagungskunst  der  lehrpriesterlichen  Len- 
ker  des  damaligen  Volkaaberglaubens  ver- 
stand-  Chrysippos  Kechnnng  zn  tragen.  £r 
wnsste  in  die  Wunder  und  Weissagnngen, 
in  das  Traumdeutungs-  und  Orakelwesen  des 
helleniscben  Volksglaubens  Vernunfl  zu  brin- 
gen,  indem  er  das  scbeinbar  Uebernattlrliche 
als  ein  nattlrlich  Gesetzmfissiges  und  als  aus 
der  das  All  durchdringenden  Gotteskraft  Her- 
vorgehendes  erklarte,  in  den  Vorbedentungen 
und  Zeichen  den  Zusammenhang  der  un- 
wandelbaren  vernQnftigen  Weltordnung  dar- 
zulegcn  suchte  und  die  Gabe  des  Verstand- 
nisses  solcher  ausserordentlichen  Dinge  theils 
auf  angeborne  Eigenachaften ,  theils  auf  er- 
hdhte  Stimmungen  im  Zustande  des  Schlafes 
und  der  Verzflckung  zurtickfllhrte. 

Als  seine  Schiller  werden  Zenon  aus 
Tarsus  und  Diogenes  aus  Seleukia  am  Tigris, 
der  Babylonier  genannt,  beBonders  gertlnmt, 
welche  dem  Cbrysippos  nach  einander  auf 
dem  Lehrstuble  folgten. 

Baguet,  do  Chrysippo.    (Annales  Lovanenses 
VI,  1822). 

Petersen,  philosophiae  Chrysippeae  fundamenta, 
1827. 

Krische ,  A.  B. ,  ForBchunpen  auf  dem  Gebiete 
der  alten  Philosophic.  L  (1840)  8.  443-481. 

Chytras,  siehe  Demetrioa  Chytras. 

Chy tron  wird  bei  Julianus  als  ein  Kyniker 
seiner  Zeit  genannt. 

Cicero,  Marcus  Tullius,  war  108 
oder  107  vor  Chr.  zu  Arpinum  unweit  Rom 
geboren  und  zuerst  nach  damaliger  rdmischer 
Sitte  durch  griechische  Lehrer  im  Uause 
gebildei  In  seiner  Jugend  zuerst  durch 
Phaedrus  mit  der  epikureischen  Lehre  be- 
kannt  gemacht,  dann  durch  Phildn  von 
Larissa  in  die  Lehren  der  neuern  Akademie 
eingeftihrt,  zu  deren  Genossen  er  sich  selbst 
sein  Leben  lang  stets  am  Liebsten  gerechnet 
wisaen  wollte.  hatte  er  gleichzeitig  durch 
Diodotos  die  Anschauungen  und  Grundsatze 
der  Stoa  kennen  gelernt.  Um  seine  Aus- 
bildung  als  Kedner  und  Staatsmann  zu  vol- 
lenden,  war  er  in  seinem  29. —  30.  Lebens- 
jahre  {78—77  vor  Chr.)  einige  Zeit  in  Athen 
und  Rhodos  gewesen  und  hatte  in  Athen 
den  Epikureer  Zendn  und  den  Akademiker 
Antiochos  zu  Askalon  gehdrt  und  in  Rhodos 
den  Stoiker  Poseidonios  persiinlich  kennen 
gelernt.  Nachdem  er  liber  zwei  Jahrzehnte 
lang  in  Rom  als  Redner  und  Sachwalter 
seinen  Ruhm  bcgrilndet  und  alle  Ehren- 
stellen  und  Staatsamter  bis  zum  Consulate 
durchlaufen  hatte,  zog  er  sich  seit  dem 
Jahre  54  vor  Chr.  vom  dffentlichen  Leben 
auf  sein  Landgut  Tusculum  zurtlck,  wo  er 
eine  Masse  umfangreicher  pbilosophiacher 


Schriften  zusammenschrieb.  um  deren  willen 
er  sich,  am  Wenigstcn  freilich  als  selbst- 
standiger  Denker,  in  der  Geschichtc  der 
Philosophic  einen  Platz  erworben  hat  Auf 
Befehl  des  Triumvir  Marcus  Antonius  wurde 
er  im  Jahr  44  oder  43  vor  Chr.  ermordet 
Seine  noch  ganz  oder  theilweise  vorhandenen 
philosophischen  Schriften  sind,  der  Zeitfolge 
ihrer  Abfassung  nach,  folgende:  Die  sechs 
Btlcher  De  rcpublica,  die  nur  unvollstandig 
auf  uns  gekommen  sind,  wurden  in  den 
Jahren  54—52  vor  Chr.  verfasst;  die  nicht 
vollendete  Schrift  De  legibus  im  Jahr  52 
begonnen.  Beide  Werke  sind  Nachbildungen 
der  gleichnamigen  Schriften  Platon's  und 
ihrem  Inhalte  nach  eine  Verwcbung  seiner 
eignen  politischcn  Erfahrungen  mit  plato- 
nischen,  aristotelischen  und  stoisclien  Lehren. 
Urn's  Jahr  46  vor  ChT.  wurde  die  Schrift 
flaradoxa  Sloicorum  sex  (ad  Brutum)  ver- 
fasst, worin  stoische  Lehrsfitze  erOrtert  werden. 
In's  Jahr  45  fallen  die  ftinf  Btlcher  De  finibus 
bonorum  et  malorum  {ad  Bruium),  welche 
in  Gesprflchsform  eine  Zusammenstellung  von 
Lehren  griechischer  Philosophen  tlber  das 
hOchste  Gut  und  das  Uebel  enthalten  und 
aus  den  Werken  des  Phaedrus,  Chrysippus, 
K  am  cades,  Philo  von  Larissa  und  Anttochus 
von  Askalon  gesch5pft  sind.  Die  gleichfalls 
im  Jahr  45  verfasste  Schrift  Hortensius  sive 
de  philosophia,  worin  zum  Philosophiren  er- 
malint  wird,  ist  bis  auf  wenige  Bruchsttlcke 
verloren  gegangen.  Die  ursprilnglich  in 
zwei  Btlchern  im  Jahr  45  abgerasste  Schrift 
Academica  wurde  von  Cicero  spater  in  vier 
Btlchern  uragearbeitet,  wovon  uns  nur  zwei, 
ausbeiden  Recensionen  verschmolzene  Btlcher 
unvollstandig  erhalten  sind.  Aus  den  Jahren 
41—45  rtlhren  die  ftlnf  BOcher  TusctUanac 
dispulationes  {ad  Brutum)  her,  worin  ausser 
Platon  und  dem  Akademiker  Krantdr  auch 
Schriften  von  Stoikern  und  Peripatetikern 
benutzt  sind.  Der  Inhalt  der  aus  dem  Jahr 
44  stammeijden  Schrift  de  natura  Deorum 
(ad  Brutum)  in  drei  Btlchern,  ist  aus  der  in 
den  Herkulanischen  Rollen  winder  aufgc- 
fundenen  Schrift  des  Akademikers  Philod€mos 
„ tlber  die  Frdmmigkeitu  und  daneben  aus 
Schriften  der  Stoiker  Posidonius,  Kleanthes 
und  Chrysippus  und  der  Akademiker  Kar- 
neades  und  Klitomachua  gesch5pft.  Die  im 
Jahr  44  verfasste  Schrift  Cato  major  sive 
de  senectute  enthalt  ein  Lob  des  Alters  mit 
Zeichnung  von  Cato's  Charakter.  Aus  dem 
Jahre  44  stammen  auch,  ausser  der  nur  un- 
vollstandig auf  uns  gekommenen  Schrift  De 
fato  und  dem  Buche  Laelius  sive  de  ami- 
citia,  die  zur  Erganzung  der  Btlcher  „von 
der  Natur  der  GOtter4*  bestimmten  zwei 
Btlcher  De  divinatione,  welche  aus  den 
8chriften  des  Chrysippus  und  Posidonius, 
des  Karneades  und  Panatius  geschdpft  sind, 
sowie  endlich  die  drei  Btlcher  De  officiis 
(ad  Marcum  /ilium),  deren  Inhalt  haupt- 
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sachlich  aus  Pan&tius  und  Posidonius  ge- 
schdpft  ist.  In  den  meisten  dieser  Friichte 
seiner  Muaae  w&hrend  seiner  letzten  Lebens- 

i'ahre  Ifiaat  Cicero  die  Vertreter  der  einzelnen 
'hiloaophenschulen  ibre  Lebren  selbst  ent- 
wickeln  und,  wie  er  scin  Leben  lang  ausser- 
ordentlich  viel  gelesen  batte,  schUesat  er 
sicb  aucb  da,  wo  er  seine  eignen  Ansichten 
aus8pricht,  an  die  Ihra  vorliegenden  altern 
Darstellangen  eng  an,  so  dass  er  seinem 
vertrauten  Freunde  Atticus  gestehen  konnte, 
dass  seine  philosophischen  Werke  oft  nor 
Abscbriften  und  Uebersetzungen  der  ihm  zur 
Hand  geweaenen  griecbischen  Schriften  seien. 
Darnm  setzt  er  auch  selber  das  Verdienst 
dieser  Arbeiten  nicht  sowohl  in  eigne  philo- 
sophische Forschnng  und  Gedankenentwicke- 
lung,  als  vielmehr  in  die  Kunst,  durch  die 
SchOpfungemerphiloaophUchenTerminologie 
die  griechiache  Philosophic  in  ein  rbmisches 
Gewand  gekleidet  una  seinen  Landsleuten 
zug&nglich  gemacht  zu  haben.  Obwohl  er 
sich  selbst  auadrucklich  zur  neuern  Akademic 
bekennt,  so  geht  er  doch  nur  hinsichtlicb 
der  rein  theoretischen  Untersuchungen  mit 
den  Neuakademikern  Hand  in  Hand,  w&hrend 
er  die  praktischen  Grundslltze  und  die  mit 
diescn  zusammenhangende  religiose  Welt- 
und  Lebenaansicht  nicht  in  gleicber  Weise, 
wie  es  bei  jenen  der  Fall  iat,  in  Frage  ge- 
stellt  wissen  will.  Im  Allgemeinen  versetzt 
ihn,  bei  seiner  Abhangigkeit  von  griechischen 
Vorg&ngern,  der  Widerstreit  der  philoso- 
pbischen  Meinungen  in  jene  skeptische  Stim- 
mung,  die  sich  mit  einer  blossen  Wahrachein- 
lichkeitserkenntnisa ,  die  fur  das  praktische 
Leben  ausreiche,  begntlgt,  so  dass  sich  sein 
pbilosophischerStandpunktals  ein  aufSkepsis 
gegrllndeter  praktischer  Eklekticismus  be- 
zeichnen  lasst.  Nicht  die  Erkenntniss  als 
solche,  sondcrn  ihre  Einwirkung  auf  das 
Leben  und  dessen  sittliche  Aufgaben,  gilt 
ibm  als  eigentlicher  Zweck  der  Philosophie. 
In  der  Erkenntnisstheorie  folgt  er  den  Lehren 
der  mittlern  Akademie.  Wahrend  er  die 
Epikureer  wegen  ihrer  Vernachl&saigung  der 
Definitionen ,  der  Eintheilungen ,  der  Syllo- 
gistik  (Lehre  von  den  logiscben  Schlllasen'' 
tadelt  und  in  diesem  Betracht  die  Peripa- 
tetiker  preist,  bestreitet  er  sowohl  Epikureer 
wie  Stoiker  hinsichtlicb  der  Behauptung  eines 
sichern  Kriteriums  der  Wahrheit,  welches 
nicht  vorhanden  sei.  Unter  demjenigen,  was 
sich  dem  Menschen  mit  grosstmoglichster 
Wahrscheinlichkeit  aufdr&ngt,  nimmt  ihm  die 
sinnliche  Gewissheit  einen  liohen  Platz  ein, 
daneben  die  unmittelbare  innere  Gewissheit 
des  natUrlichen  Wahrheitsgeftlhla  und  der 
vermeintlich  angebornen  Begriffe  desKechten, 
sowie  des  nattlrlichen  Gottesbewusstseins. 
Das  Studium  der  Phyaik  und  Naturphilo- 
sophie  will  er  trotzdem,  dass  hier  fast  Alles 
8treitig  aei,  um  deswillen  betrieben  wissen, 
damit  die  Anmassungen  des  Wiaaens  gedampft 


und  der  forschende  Geist  zur  Beacheidenheit 
gefuhrt,  sowie  von  Furcht  und  Aberglaube 
befreit  werde.  Das  Fatum  der  Stoiker  gilt 
ihm  als  ein  Wahn,  die  Vorsehung  und  Wclt- 
regierung  Gottes  steht  ihm  fest  und  die 
uuserm  Geiate  wesenagleiche  Gottheit  gilt 
ihm  als  Eine,  die  der  Welt  geradeao  in- 
wohnt,  wie  unserm  Leibe  der  Geiat.  Dass 
der  Geiat  mit  den  grob  materiellen  Bestand- 
theilen  der  Welt  nichta  gemein  hat,  steht 
ihm  ebenso  fest,  wie  die  menschliche  Frei- 
heii  Auch  die  Unaterblichkeit  des  Menschen- 
geistes  ateht  im  Trotz  der  Unsicherheit  der 
dafar  gelftuiigen  philosophischen  Beweise 
unerschiltterlich  feat.  Die  Hauptsache  in  der 
Philosophie  ist  ihm  die  Ethik,  in  welcher  er 
theils  den  Stoikern,  tbeils  den  Pe r i pate ti  kern 
folgt,  w&hrend  er  die  epikureiscbe  Lustlehre 
verschm&ht  und  bek&mpft.  Das  von  den 
Griechen  als  8ittlich-sch5n  beseichnete  Weaen 
des  Guten  ist  dem  Homer  das  Anat&ndige 
oder  Ehrenvolle  (honestum).  Die  Frage,  ob 
die  Tugend  an  und  fur  sich  zur  Glilck- 
seligkeit  ausreiche,  ist  er  geneigt  zu  bejahen. 
Der  Weiae  soil  ohne  Leidenschaften  sein; 
beim  gewohnlichen  Menschen  reiche  es  acbon 
hin,  wenn  er  nicht  hinter  der  Pilicht  zuruck 
bleibe.    Obgleich  nun  Cicero  durcb  seine 

Shilosophischen  Schriften  fUr  dieEntwickelung 
er  Philosophie  keine  Bedeutung  hat,  so 
sind  doch  gerade  in  ihrer  von  Cicero  in  die 
lateinische  Sprache  tlbersetzten  Gestalt  die 
Qberlieferten  Lehren  der  griechischen  Philo- 
sophie von  besonderer  Wirksamkeit  far  die- 
jenigen  Jahrhunderte  gewesen,  welche  aus 
der  rdmischen  Litcratur  ihre  Bildung  achdpf- 
ten.  Ciceru's  philosophische  Schriften  sind 
die  Hauptgrundlage  zur  Kenntniss  der  grie- 
chischen Philosophie  fur  die  lateinischen 
Kirchenvftter  und  fitr  das  Mittelalter  gewesen 
und  haben  auch  noch  spacer  anf  die  allge- 
meine  Bildung  einen  groaaen  Einflusa  geUbt 
Ja  selbst  noch  die  Sammlung  von  AuasprUchen 
Cicero's  tlber  griecbische  Philosophie  und 
Philosophen,  welcbe  unter  dem  Titel  .  M,  T. 
Ciceronis  historia  philosophiae  and- 
quae  ex  illius  scriptis" Fr.Qedike  heraua- 
gab  (1782),  hat  lange  Zeit  auf  preusaiachen 
Gymnasien  als  Handbuch  der  Geschichte  der 
Philosophie  gegolten  und  mehrere  Auflagen 
(1801,  1814)  erlebt  Cicero'a  Lehren  sind  in 
wortlichen  AuszUgen  zusammengestellt  bei 
Ritter  und  Preller,  historia  philosophiae 
Graeco-Homanae  ex  fonthan  locis  conlexta 
(1856,  editio  quarta  1869),  §.  436—446. 

Cicero's  philosophische  Schriften  in  deutscben 
Uebersetztuigen  herausgegeben  von  Klota. 
1840  and  41,  in  zwei  Banden. 

Herbart,  J.  Fr.,  Uber  die  Philosophie  des  Cicero 
(im  Konigsberger  Archiv  fur  Philosophie, 
1811,  gesammelte  Werke  Bd.  XII). 

Bernhardt,  C.  M.,  de  Cicerone  Graecae  philo- 
sophiae intcrprete  (1866,  Berliner  Gymnasial- 
programm). 
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Boissier,  G.,  Cicero  mid  seine  Freuudc.  Eine 
Studie  iiber  dio  romische  Gesellschaft  zu 
Ciisar's  Zeit.    Deutsch  von  Dohler.  1869. 

<  laraiius.  ein  in  Seneca's  Briefen  er- 
wihnter,  nicht  weiter  bekannter  Stoiker. 

Clarke,  Samuel,  war  1675  zu  Norvich, 
in  der  Grafschaft  Norfolk,  geboren  und  hatte 
seit  seinem  16.  Jahre  in  Cambridge  znerst 
Mathematik  und  Philosophic  studirt,  die  er 
dort  als  Cartesianische  kcnnen  lernte. 
Nachdem  er  aber  dnrch  Zufall  das  im  Jahr 
1687  erschienene  Werk  Isaac  Newton's 
„  Philosophiae  naturalis  principia  mat  he- 
matica"  kennen  gelernt  und  dadurch  ein 
begeisterter  Verehrer  Newton's  gewoTden  war, 
uberaetzte  er  als  noch  nicht  Zweiundzwanzig- 
jahriger  das  in  Cambridge  eingeftihrte  car- 
tesianische Lehrbuch  der  Physik  von  Rohault 
in's  Lateinische  und  begleitetc  dasselbe  mit 
Anmerkungen,  worin  er  die  Cartesianische 
Lehre  bekampfte  und  auf  die  Newton'sche 
Philosophie  hinleitete.  {Jacobi  Rohaulti 
Physica  latine  vertit,  recensuit  et  uberioribus 
jam  annotalionibus  ex  J.  Newtonis  philo- 
sophia  maximum  partem  haustis  amplificavit 
S.  Clarke,  1697.)  Nachdem  sich  darauf 
Clarke  dem  Studium  der  Theologie  gewidmet 
hatte,  wurde  er  1704  zum  Genusse  der 
Boyle'scben  Stiftung  berufen,  als  deren  Nutz- 
niesser  er  zu  regelniassigen  Vortrilgen  zur 
Vertheidigung  der  Boyle'schen  Schrift  „tlber 
die  Zweckursachenu  gegen  material  istische 
und  atheistische  Angriffe  verpflichtet  war. 
Ana  dlesen  dffentlichen  Lehrvortragen  ent- 
standen  die  beiden  ersten  theologischen 
Schriften,  welche  Clarke  in  den  Jahren  1705 
und  1706  verdffentlichte :  Verity  and  cer- 
titude o/  natural  and  revealed  religion 
(London,  1705)  und  A  demonstration  of  the 
being  and  attributes  of  God,  more  parti- 
cularly in  answer  to  Mr.  J/obbes,  Spinoza 
and  their  followers  (1705  und  6  in  zwei 
B&nden;  Clarke's  Abhandlung  vom  Dascin 
und  den  Eigenschaften  Gottes,  Braunschweig 
1756).  Mittlerweile  ward  er  in  einen  Streit 
mit  Dodwell  iiber  die  Unkorperlichkeit  und 
Unsterblichkeit  der  Seele  verwickelt,  die 
Clarke  in  der  Schrift  vertheidigte :  A  letter 
to  Mr.  Dodwell,  wherein  all  the  arguments 
in  his  epistolary  discourse  against  the  im- 
mortality of  soul  are  particularly  answered 
(1707),  worllber  er  wieder  mit  dem  Frei- 
denker  Collins  in  Streit  gerieth.  Im  Jahr 
1707  erhielt  Clarke  die  Pfarrei  St.  Bennet 
(Benedict)  am  Paulswerft  in  London  und 
1709  die  Hofpfarrei  zu  St.  James,  die  er 
bis  zu  seinem  Tode  behielt.  Im  Jahr  1708 
verdffentlichte  er  dasjenige  Werk,  welches 
ihm  einen  Platz  in  der  Geschichte  der  philo- 
sophischen  Ethik  verschafft  hat:  A  discourse 
concerning  the  unchangeable  obligations  of 
natural  religion  and  the  thouth  and  certainty 
of  the  christian  revelation  (London,  1708). 
Das  Werk  enthalt  die  Begrundung  einer 


natUrlichen  Moral,  indem  er  zuerst  den  bis 
dahin  geltenden  aristotelischcn  Standpunkt 
der  Ethik  verlassen  und  den  Anfang  einer 
neuen  ethischen  Betrachtungswei.se  geinacht 
hat.  Seine  darin  entwickeltcu  Ansichten 
iiber  die  Freiheit  des  Willens  verwickelten 
ihn  abermals  in  einen  gelehrten  Streit  nnd 
Schriftenwcchsel,  auf  welchen  sich  die  Schrift 
bezieht,  die  er  1715  unter  dem  Titel  Philo- 
sophical inquiry  concerning  human  liberty 
und  in  neuer  Auflage,  mit  Zusatzen  1717 
hcrausgab.  Indem  Clarke  als  Newtonianer 
den  Kaum  als  das  nSensorium  Gottes4*  fasste, 
kam  er  1715  in  einen  literarisch-polemischen 
Briefwechsel  mit  Leibniz,  worin  logische  und 
metaphysische  Fragen  erdrtcrt  und  eigentlich 
zwischen  den  metaphysischen  Principien  von 
Newton  und  Leibniz  "gestritten  wurde.  Der 
Tod  Leibnizens  unterbrach  1716  die  Ver- 
handlungen,  ohne  dass  dicselben  zu  einem 
befriedigenden  Ergebniss  gefiihrt  h&tten.  Sie 
wurden  von  Clarke  in  der  Schrift  verdffent- 
licht:  „A  collection  of  papers,  whiclt  passed 
between  the  late  learned  Mr.  Leibniz  and 
Dr.  Clarke  in  the  years  1715  arid  1716 
relating  to  the  prhiciples  of  natural  philo- 
sophy and  religion  by  Samuel  Clarke 
(London,  1717),  deutsch  mit  einer  Vorrede 
von  Chr.  Wolf,  herausgegeben  von  Kohler 
(1720).  Indem  Clarke  gegen  Thomas  Hobbcs 
die  Nothwendigkeit  eines  ebenso  vom  Willeu 
Gottes,  wie  von  menschlichcn  Vertragen  un- 
abhangigen  Sittengesetzes  behauptcte,  ver- 
suchte  er  auf  empirischem  Wege  ein  Moral- 
princip  zu  begrtinden.  Alle  Dinge  nnd  Wesen 
naben  nach  den  ihnen  eingepflanzten  mi 
wandelbaren  Gesetzen  ihre  bestimmte  Natur 
und  ihr  bestimmtes  Verhaitniss  zu  einandcr 
nnd  zur  Harmonie  des  Weltganzen,  ebenso 
ihre  bestimmten  Krafte,  wodurch  sie  auf 
einander  einwirken,  und  einen  bestimmten 
Grad  von  Empfanglichkcit  filr  die  Aufnahme 
Bolcher  Einwirkungen  von  Seiten  anderer 
Dinge  und  Wesen.  Dies  gilt  auch  fur  den 
Menschen.  Daraus  cntsteht  nothwendig  cine 
Uebercinstimmung  oder  NichtUbereinstim- 
mung  einiger  Beziehungen  oder  Vcrhaltnisse 
unter  einandcr,  und  diese  Passlichkeit  oder 
Schicklichkeit  (fitness)  oder  Unpasslichkcit 
oder  Unschicklichkeit  (unfitness)  zwischen 
verachiedenen  Dingen  oder  Verhaltnisscn 
geht  dem  Willen  und  aller  willkllrlichen 
Anordnung  vorhcr.  Durch  die  Erkenntniss 
der  naturlichcn  nnd  nothwendigen  Bezie- 
hungen und  Verhaltnisse  der  l3inge  und 
Wesen  werden  die  Handlungen  der  intclli- 
genten  Wesen  bestandig  gclenkt,  wenn  nicht 
ihr  Wille  durch  besondere  Interessen  oder 
Gemtlthszustande  verdorben  oder  von  uu- 
verntlnftigen  Lusten  beherrscht  ist.  Der  vom 
Willen  unabhangige,  unvoreingenommenc 
Vernunftausspruch  als  Urtheil  des  unmittel- 
baren  Wahrheitsinstincts  belehrt  una  richtig 
und  sicher  liber  diese  Angemcssenheit  oder 
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Unangemcssenheit  der  Beziehungen  und  Vcr- 
haMtnissc  zwischeu  Dingen  und  Wesen.  Daraus 
ergiebt  sich  dag  Moralprincip  ala  die  Forde- 
rung,  die  leblosen,  empfindenden  und  ver- 
ntinftigen  Wesen  so  zn  behandeln,  wie  es 
ihren  naturlichen  Verhaltnissen  nnd  Be- 
ziehungen zum  Weltganzen  angemessen  und 
enteprechcnd  ist.   Der  Mensch  handclt  als- 
dann  naturgemass  und  tugendhaft,  wenn  alle 
seine  Handlungen  den  natllrlichen  Verhalt- 
nissen der  Wesen  untereinander  entsprechen 
und  wenn  er  die  Schicklichkeit  Oder  An- 
gcmessenheit  der  Dinge  zum  Weltganzen  an 
seinem  Theil  befordert.   In  dieser  Tugend 
allein  besteht  auch  die  Gltlckseligkeit  des 
Menschen.    Dieses  nattlrliche  Sittengesetz 
ist  an  sich  selbst  verpflichtend ;  dass  aber 
auf  dessen  Befolgung  oder  Uebertretung  Strafe 
folgen  mflssen,  liegt  im  Wesen  Gottes  und 
seiner  Weltregierung  begrlindet.   Da  Lohn 
und  Strafe  in  diesem  Leben  nicht  richtig 
vertheilt  sind,  so  folgt  daraus  die  Unsterb* 
lichkeit  der  Seele.  —  Mit  dem  Moralprincip 
Clarke's  war  dessen  BruderJohn  Clarke, 
wclcher  als  Director  des  Gymnasiums  zu 
Hull  (in  Yorkshire)  starb,  nicht  einverstanden 
und  verfiffentlichte  dagegen  eine  Schrift  „The 
foundation  of  morality  in  theory  and  prac- 
tice,  considered  in  an   examination  of 
Dr.  Samuel  Clarke's  opinion  concernirg  the 
original  of  moral  obligation"  (York,  ohne 
Jahrcsangabe) ,  worin  die  Selbstliebe  oder 
das  gegenwartige  und  kllnftige  Interesse  des 
Menschen  im  gegenwartigen  und  zukunftigen 
Lcben  als  Moralprincip  geltend  gcmacht  wird. 
The  works  of  Samuel  Clarke,  with  a  preface 
giving  some  account  of  the  author  by  Ben- 
jamin Hoadly,  Bischop  of  Westminster.  Lon- 
don, 1738—  42,  in  4  Foliobanden. 
William  Whiston,  Historical  memoirs  of  the 
life  of  Or.  Samuel  Clarke.   London,  1730. 
Zimmermann,  Kob.,  Samuel  Clarke'B  Leben  und 
Lchre.  Wien,  1870.   (Aus  den  Denkschriften 
der  Wiener  Akadcmie  der  Wissenschaften, 
philosophisch-historische  Classe,  Bd.  19,  8. 249 
bis  336.) 

dauber^,  Johann,  war  1622  zu  So- 
lingen  in  Westphalen  geboren  und  studirte 
bis  zum  Jahre  1644  in  GrOningen,  wo  er 
sich  namentlich  mit  der  damals  noch  neuen 
Cartesianischen  Philosophic  bekannt  machte. 
In  Saumur  und  Paris  setzte  er  seine  Studien 
fort  und  wurde  nach  seiner  Rflckkehr  1649 
Professor  der  Philosophic  in  Herborn  und 
1651  in  Duisburg,  wo  er  1665  im  43.  Lebens- 
jahre  starb.  Als  Lehrer  wie  als  Schrift- 
steller  hat  er  filr  die  Verbreitung  der  Car- 
tesianischen Philosopliie  in  Deutscnland  eifrig 
gewirkt,  indem  er  in  scinen  von  Cartesius 
selbst  empfolilenen  und  auch  von  Leibniz 
gertlhmten  Schriften  neben  der  Bestreitung 
einiger  Gcgncr  des  Cartesius,  eine  klare  und 
durchsichtige  Darstellung  der  Cartesianischen 
Lehre  gab,  unter  besondercr  Betonung  der 
beiden  Hauptprobleme  fiber  das  Verhaltniss 


Gottes  zur  Welt  und  aber  das  Verhaltniss 
der  Seele  zum  Leibe.  Seine  in  Amsterdam 
erschienenen  Schriften  sind:  Differentia  inter 
philosophiam  Cartesianam  ei  vulgar  em  (1651); 
Defensio  Cartesiana  adversus  Jacobum  Re- 
vium  et  Cyriacum  Lentulum  (1652);  Logica 
vetus  et  nova  (1654,  und  vollstandiger  1658); 
Initiatio  philosophi  seu  de  dubilatione  Car- 
tesiana{16bb)',  Ontosophia sive exercitationes 
de  cognitione  dei  et  nostri  (1666);  Physica 
contractu,  qua  rerum  corporearum  vis  et 
natura  explicanlur (1664).  Sie  sind  gesammelt 
in  seinen  Opera  philosophica  curd  J.  Th. 
Schalbruchii  (Amstelaedami,  1691)  in  zwei 
Banden. 

Claudianus,  ein  Neuplatoniker  und 
Bruder  des  philosophischen  Theurgen  Maxi- 
mus,  aus  der  Schule  Jarablich's,  lehrte  im 
4,  christlichen  Jahrhundert  in  Alexandrien. 

Claudianus  (Ecdicius),  genannt  Ma- 
in ert  us,  war  in  seinen  spateren  Lebens- 
jahren  Presbyter  der  Kirche  zu  Vienne  (in 
der  Dauphinee)  und  ein  Freund  des  gallischen 
Dichters  Apollinaris  Sidonius  (428  —  484  n. 
Chr.),  der  in  seinen  Briefen  den  im  Jahre 
474  n.  Chr.  gestorbenen  Freund  ein  Denk- 
mal  setzte.  Urn's  Jahr  470  hat  Claudianus 
Mamertns  sein  Werk  „De  statu  animac 
libri  III.",  verflffentlicht  (ed.  Caspar  Bartb, 
1655),  worin  er  mit  unbeholfener  Handhabung 
der  Begriffe  und  der  Sprache  die  UnkOrper- 
lichkeit  der  Seele  daraus  zu  beweisen  sucht, 
dass  sic  als  vernUnftiges  Wesen  nach  dem 
Bilde  Gottes  geschaffen,  nicht  der  raumlichen 
Bewegung  unterworfen  und  ohne  GrOsse 
(Quantitat)  sei.  Zur  UnterstQtzung  der  Be- 
weise  fllhrt  er  die  Autoritiitcn  gricchischer 
und  rdmischer  Philosophen,  aber  auch  Kirchen- 
vater  und  Bibel  in's  Feld  und  schliesst  sich 
in  seinen  Erlauterungen  hauptsachlich  an 
Augustinus  an,  obwohl  er  mit  Pint  on  und 
Porphyrios,  sowie  mit  den  angeblichen  Schrif- 
ten der  Pythagoraer  Philolaos  und  Archytas 
nicht  unbekannt  ist. 

Claudius,  Mazimns,  ein  Stoiker,  wird 
unter  den  Lehrern  des  Kaisers  Marcus  Aurelius 
genannt. 

Claudius  Severus,  ein  Peripatetiker 
des  zwei  ten  christlichen  Jahrhunderts ,  war 
einer  der  Lehrer  des  Kaisers  Marcus  Aurelius. 

(leant  lies,  siehe  Kleanthfis. 

Cletnange  (de  Clemangis),  siehe 
Nicola  us  aus  Clemange. 

Clemens,  Titus  Flavins,  (in  der 
griechischen  Namensform  KUmes)  stammte 
aus  Athen  oder,  nach  Andern,  aus  Alexan- 
drien  und  war  um  die  Mitte  des  zweiten 
christlichen  Jahrhnnderta  von  heidnischen 
Eltern  geboren  und  Anfangs  in  griechischer 
Mythologie  und  Philosophic  gebildet,  sp&ter 
aber  durch  christliche  Lehrer,  die  er  auf 
seinen  Reisen  in  Grosegriechenland ,  Hellaa, 
Syrien.  Palastina  und  Aegypten  kennen  ge- 
lernt  hatte,  fttr  den  christlichen  Glauben 
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gewonnen  worden.  In  Alexandrien  wurde 
der  damalige  Vorstand  der  Katechetenschule, 
Pantaenns  (Pantainos)  sein  Lehrer,  welchem 
er  selber  im  letzten  Jahrzehnte  des  zweiten 
Jahrhunderta  in  dieser  Stelle  nachfolgte,  in- 
dem  er  zugleich  Presbyter  der  alexandri- 
nischen  Gemeinde  wnrde.  Der  unter  dem 
Kaiser  Septimius  Severus  auch  flber  Alexan- 
drien  ausgebrochenen  Christenverfolgung  ent- 
zog  er  sieh  im  Jahre  202  n.  Chr.  durch  die 
Flncht  nach  Kappadokien.  Die  letzte  Nach- 
richt  fiber  Clemens  als  einen  noch  Lebenden 
filhrt  nicht  fiber  das  Jahr  211  hinaus,  und 
es  bleibt  ungewiss,  ob  er  wiedcr  nach 
Alexandrien  zurtlckkehrte.  Er  zeigt  in  seinen 
Schriften  eine  grflndliche  Kenntniss  der  alten 
Philosophic  nnd  obwohl  mit  Vorliebe  fflr 
Platon,  erklart  er  sich  doch  fflr  eine  eklek- 
tische  Philosophie,  wie  sie  bereits  zu  An  fang 
des  ersten  christlichen  Jahrhunderts  in  den 
Schriften  des  alexandrinischen  Jnden  Philon 
hervorgetreten  war,  welcher  eine  Verschmel- 
zung  der  griechischen  Philosophie  mit  der 
jfldischen  Welt-  und  Lcbensanschaunng  er- 
strebt  und  namenth'ch  die  Lehrc  vom  gdtt- 
lichen  Logos  (als  dem  Wort  oder  Sohn  Gottes) 
znm  Ausgangs-  und  Mittelpunkt  seiner  Reli- 

Sionspbilosophie  erhoben  hattc.  War  nun 
ererta  im  vierten  Evangelium  die  Lehre  vom 
gdttlichen  Logos  in  das  christliche  Bewusst- 
sein  aufgenommen  und  mit  der  Anschaunng 
von  der  Person  Christi  verbunden  worden, 
so  wurde  dureh  Clemens  der  Weg  gebahnt, 
diese  Lehre  zum  lebendigcn  Mittelpunkt  fflr 
ein  System  christlicher  Welt-  una  Lebens- 
anBchauung  herauszuarbeiten ,  welches  sich 
theils  durch  Clemens,  theils  durch  dessen 
Nachfolger  in  der  alexandrinischen  Kate- 
chetenschule, Origenes,  als  christliche  Reli- 
gionsphilosophie  (Gnosis)  anfbaute.  In  diesem 
Betracht  sind  unter  den  uns  erhaltenen,  in 
griechischer  Sprache  abgefassten  Schriften 
des  Clemens  folgende  drei  von  besonderer 
Bedeutung.  Die  „  Ermahnungsrede  an 
die  Hellenen44  setzt  sich  die  Aufgabe,  die 
Hellenen  von  der  Ungereimtheit  und  Un- 
sittlichkeit  des  alten  Gdtterglaubens  zu  flber- 
zeugen,  welchem  gegenflber  der  Gotteslehre 
der  griechischen  Philosophen  zugestanden 
wird,  dass  sie  aus  den  heiligen  Schriften  der 
Hebrfier  wenigstens  einige  Funken  vom  gdtt- 
lichen Worte  gewonnen  und  dadurch  fflr  die 
Wahrheit  vorbereitet  worden  warcn.  In  der 
aus  drei  Buchern  bestehenden  Schrift  „Pai- 
dagogo8u  (Erzieher)  tritt  der  gOttliche 
Logos  selbst  als  Fflhrer  zur  christlichen  Weis- 
heit  und  zum  christlichen  Leben  anf,  als 
dessen  Vorlauferin  die  griechische  Philosophie 
erscheint.  indem  sie  die  Seele  reinigt  und 
zur  Empfangniss  der  christlichen  Wahrheit 
fahig  macht,  wilhrend  zugleich  die  von  den 

B iechiachen  Philosophen  ausgebildete  Dia- 
itik  fflr  den  Beweis  der  christlichen  Glau- 
benslehre  von  Nutzen  ist.   Beide  genannte 


Schriften  sind  nur  Vorbereitungen  fflr  das 
urn's  Jahr  193  von  Clemens  verfasste  Haupt- 
werk  in  acht  Bttchern,  welchem  er  wegen 
ihres  farbenreichen  und  mannichfaltigen  In- 
haltes  und  der  Einwebung  zahlreicher  Stellen 
aus  griechischen  Philosophen  den  Titel 
„Teppiche"  (stroma ta)  gab.  Die  vom  heid- 
nischen  GOtterglauben  befreite  und  sittlich 
wiedergeborne  Seele  soil  durch  die  Abhand- 
lnngen  dieser  Schrift  mit  dem  Wesen  der 
wahren  und  auch  im  Leben  sich  bewahrenden 
christlichen  Gnosis  (Erkenntniss)  oder  Reli- 
gionsphilosonhie  und  ihrem  Verhftltniss  zur 
Philosophie  der  Hellenen,  sowie  zur  falschen 
christlichen  Gnosis,  die  sich  diesen  Namen 
mit  Unrecht  anmaasse,  bekannt  gemacht  wer- 
den.  Zunachst  tritt  Clemens  als  Gegner  der 
damals  hervorgetretenen  gnostischen  Systeme, 
namentlich  des  Basileides  und  Valentin  auf 
und  maeht  gegen  dicselben  Polgendes  geltend: 
Die  Anhftnger  des  Basileides  halten  den 
Glauben  fflr  etwas  natflrliches,  weshalb  sie 
ihn  auch  einer  besondern  gdttlichen  Er- 
wfthlung  zuschreiben  und  ihn  als  ein  geistiges 
Ergreifen  auffassen,  welches  die  Wahrheit 
ohne  Beweis  finde.  Die  Valentinianer  da- 
gegen  schTeiben  den  Glauben  nur  den  ge- 
wdhnlichen  Christen,  als  den  Einfaltigen  im 
Geiste,  zu  und  behaupten  von  sich  selber, 
dass  sie  durch  den  Vorzug  des  gfittlichen 
Samens  von  Nat  nr  selig  w  Or  den  und  im 
Besitze  der  Erkenntniss  seien,  die  vom  Glau- 
ben ganz  verschieden  wftre.  Auch  behaupten 
die  Anhftnger  des  Basileides,  der  Glaube 
richte  sich  nach  jeder  besondern  Stufe  der 
Gei8terwelt  und  entspreche  der  flberweltiichen 
Erw&hlung  einer  jeden  Natur  und  ihren  be- 
sondern Hoffnungen.  Ist  aber  Glaube  (so 
bemerkt  Clemens  weiter)  ein  Vorzug  der 
Natur,  so  ist  er  nicht  mehr  eine  Richtung 
des  freien  Willens,  und  dann  trifft  den,  der 
nicht  glaubt,  keine  gerechte  Vergeltung,  da 
ihm  sein  Unglaube  eben  so  wenig  zuzu- 
schreiben  ist,  als  dem  Glaubenden  sein  Glaube- 
Wenn  Einer  Gott  von  Natur  kennt  und  von 
Natur  glaubt  und  auserwfthlt  ist,  wie  Basi- 
leides glaubt,  so  kann  er  den  Glauben  nicht 
fflr  eine  vernflnftigc  Ueberzeugung  halten, 
die  aus  der  freien  Selbstbestimmung  der  Seele 
hervorgehe,  und  wenn  Einer  von  Natur  selig 
wird,  wie  Valentin  will,  so  sind  die  Gcbote 
des  alten  und  neuen  Testaments  und  die 
Erschcinung  des  ErlOsers  flberflflssig;  wo 
nicht,  so  werden  die  Erwfihlten  nicht  von 
Natur,  sondern  durch  Unterricht,  Reinigung 
und  Vollbringung  guter  Werke  selig.  Trotz 
seiner  Polemik  gegen  die  gnostischen  Systeme 
ist  jedoch  Clemens  eelbst  Gnostiker  und  ver- 
pflanzt  die  Gnosis  auf  kirchlichen  Boden. 
Dem  Gnostiker  konimt  es  nicht  zu,  urn  irgend 
eincs  Nutzens  willen,  nnd  nicht  einmal,  um 
selig  zu  werden,  nach  der  Erkenntniss  Gottes 
zu  streben,  sondern  das  Leben  hat  fflr  ihn 
nur  insofern  Werth,  als  er  seine  Erkenntniss 
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vermehren  kann.  Dtirch  fortgesetzte  Be- 
schfiftigung  wird  die  Gnosis  etwas  Beharr- 
liches  und  Unwandelbares.  Ueber  Gutes  und 
Bftses,  fiber  alles  Entstandene,  fiber  Alles, 
was  derHerr  geredet  hat,  besitzt  derGnostiker 
die  genaueste,  den  Anfang  nnd  das  Ende 
der  Welt  umfassende  Erkenntniss  von  der 
Wahrheit  selbst.  Er  bat  als  ein  Wissender 
seine  Starke  im  Wissen  und  fflhrt  fiber  das 
Gnte  das  Wort,  stets  rait  dem  Intelligibeln 
beschiiftigt.  Nennen  wir  Christus  die  Weis- 
heit  und  ist  seine  Thatigkeit  durch  die  Pro- 
pbeten  verraittelt,  durch  welche  wir  die  guo- 
stische  Ueberlieferung  kennen  lernen,  so 
erscheint  die  Weisheit  des  Gnostikers  als 
ein  una  vom  Sohne  Gottes  llberliefertes  und 
sicheres  Wiasen  und  Begreifen  des  Seienden, 
wie  des  Gewesenen  und  Ktlnftigen.  Ohne 
vorgangigen  Glauben  kann  darum  die  Gnosis 
nicht  nachfolgen.  Sie  ist  die  wesentliche 
Vollendung  des  Menschen,  die  durch  Er- 
kenntniss des  Gdttlichen  zu  Stande  konunt 
nnd  mit  sich  und  dem  gdttlichen  Logos  ein- 
8timroig  ist.  Durch  die  Gnosis  wird  der 
Glanbe  vollendet,  zur  Erkenntniss  und  Ein- 
sicht  gefUhrt.  Ausser  der  Erkenntniss  ge- 
hOren  aber  zur  Gnosis  noch  zwei  weitere 
wesentliche  Stttcke:  die  ErftUlung  der  Gebote 
und  die  sittliche  Vollendung  im  Guten.  Der 
Onostiker  ist  frei  von  alien  Begierden,  ausser 
von  denen,  die  zur  Erhaltung  des  Leibes 
dienen;  fiber  alles  Leiden  erhebt  er  sich 
zur  Seelenruhe,  und  indem  er  zu  Gott  seine 
nnwandelbare  Richtung  nimmt,  ist  er  nicht 
bios  ein  Freund  Gottes,  sondern  ein  im 
Fleische  als  in  der  irdischen  Htllle  wandelnder 
Gott  selbst.  Bezaglich  des  Inhaltes  der  christ- 
lichen  Gnosis  treten  Gott,  der  Sohn  Gottes 
nnd  die  gOttliche  Seele  des  Menschen  als 
die  Cardinal  pun kt.'  in  der  Lehre  des  Clemens 
hervor.  Der  absolute,  hdchste  Gott  ist  nach 
seinem  ewigen  Wesen  selbst  kein  eigentlicher 
Gegenstand  der  Erkenntniss;  nur  der  Sohn 
Gottes,  als  der  gflttliche  Gedanke  oder  das 
gdttlichc  Wort  (beides  im  griechischen  Worte 
..Logos44  vereinigt)  ist  als  Weisheit,  Erkennt- 
niss, Wahrheit  und  Alles  dan  jit  Verwandte 
zu  begreifen.  Er  ist  das  hOchste  Princip, 
welches  nach  dem  Willen  des  Vaters  Alles 
regiert,  mit  nie  ermtidender  Maoht  Alles 
wirkt,  nicht  getheilt,  nicht  getrennt,  flberall 
und  allzeit  gegenw&rtig,  nirgends  umgrenzt, 
ganz  Geist,  ganz  natflrliches  Licht,  ganz 
Auge,  Alles  sehend  und  httrend  una  Alles 
wissend,  das  ganze  lieer  der  Engel  und 
Gdtter  beherrschend.  Der  gflttliche  Logos 
ist  der  Lehrer,  der  den  Gnostiker  durch 
Mysterien,  den  Glaubigen  durch  gute  Hoff- 
nungen,  den  Hartherzigen  durch  Zucht  er- 
zieht,  welche  durch  sinnliche  Mittel  Besserung 
wirkt.  In  der  menschlichen  Seele  ist  der 
herrschende  Theil,  welcher  Erkennen  und 
Willen  umfasst,  vom  unverntlnftigen  Theile, 
der  leiblichen  Seele  oder  dem  Lebensgeist 


des  Fleischcs,  zu  unterscheiden ,  wahrend 
durch  den  Glauben  der  gflttliche  Geist  in 
die  Seele  eingegossen  wird.  Ein  gottliches 
und  gottiihnlichcs  Bild  ist  die  Seele  des  vom 
heiligen  Geist  angezogenen  und  zu  Gott  hin- 
geftlhrten  Gerechten,  in  welcher  der  ewige 
Logos  einen  heiligen  und  festen  Sitz  erhalt. 

Clementis  Alexandrine  opera  ed  Dindorf.  Ozonii, 
1869,  in  4  Banden.  In  der  Hammlung  der 
griechischen  Kirchenvater,  tuu  Migne  beraus- 
gcgeben,  nehmcn  dieiK;lben  den  8.  und  9. 
Band  ein. 

J.  Cognat,  Clement  d'Alexandrie,  sa  doctrine 
et  sa  pole'mique.    Paris,  1858. 

Clementinen.  Unter  dem  Namen 
Clementina  (Klementina  oder  Element  ia) 
sind  una  in  griechischer  Sprache  nIIomilienM 
(Unter redungen)  und  eine  andere,  zwar  nicht 
mehr  im  griechischen  Originate,  aber  in 
einer  zu  Ende  des  vierten  Jahrhunderts 
durch  den  Presbyter  Rufinus  aus  Aquileja 
verfassten  lateinischen  L'ebersetzuug  vor- 
handene  Schrift  „Reiogrtutiones"  (Wieder- 
erkennungen)  erhalten.  Beide  Werke  sind, 
nach  den  Ergebnissen  der  dartlber  wahrend 
der  letzten  Jahrzehnte  gefithrten  kritischen 
Untersuchungen ,  aus  einer  wahrscheinlich 
in  der  ostsyrischen  Kirche  entstandenen 
Grundschrift  in  der  zweiten  Halfte  des 
zweiten  christlichen  Jahrhunderts  auf  dem 
Boden  judenchristlicher  Lehrentwickelung,  im 
Kampf  mit  heidnisch  -  christlichen  Bildnngs- 
elementen,  hervorgewachsen  und  haben  beide 
in  der  Absicht,  fUr  die  vorgetragene  religions- 
philosophische  Lehre  in  der  rdmischen  Kirche 
einen  Boden  zu  gewinnen,  die  romanhafte 
geschichtliche  Einkleidung  des  Lehrstoffes 
mit  dem  Namen  eines  langstverstorbenen 
Clemens  verkntlpft,  welcher  als  Nachfolger 
des  Anacletus  im  letzten  Jahrzehnt  des  ersten 
christlichen  Jahrhunderts  Bischot  von  Rom 
gewesen  sein  soil  und  vermuthlich  eine  und 
dicselbe  Person  mit  dem  Consular  Flavius 
Clemens  ist.  welcher  im  Jahr  95  n.  Chr. 
unter  der  Regierung  des  Kaisers  DomiUan 
als  ,Judaisirender  Atheist4*  (d.  h.  wahr- 
scheinlich Judenchrist)  hingerichtet  worden 
ist.  In  beiden  angeblich  Clementinischen, 
d.  h.  dem  Clemens  Romanus  f&lschlich  bei- 
gelegten  Werken  nun  dient  die  (hier  ausser 
Betracht  bleibende)  erdichtete  Erz&hlungs- 
grundlage.  welche  in  beiden  Werken  von 
unerheblichen  Abweichungen  abgesehen  im 
Wesentlichen  dieselbe  ist,  nur  als  kflnst- 
lerisches  Mittel  zur  Einkleidung  und  Dar- 
stcllung  des  eigenthtlmlichen  Lehrstoffes, 
welcher  in  den  vorgeftlhrten  Unterredungen 
dem  Apoatel  Petrus  in  den  Mund  gelegt  wird. 
Der  Lehrbegriff  in  der  Darstellung  der 
r.Recognitionen'4  zeigt  sich  durchgangig  ab- 
hangig  von  dem  der  „HomiUenu,  nur  dass 
in  diesen  das  jtldisch-gnostische  Element 
mehr  hervortritt.  wahrend  in  jenen  das 
christiich-praktisckc  Element  mehr  Uberwiegt, 
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so  dasa  die  augenscheinlich  spater,  als  die 
„Homihenu  verfassten  ^Recognitionen"  den 
alteren  gnoatiachen  Lehratoff  der  „Homilienu 
in  einer  abgeschwachten  Form  bringen. 
Dieser  gnostische  Lehrbegriffder  Clementinen 
aber  ist  eine  der  Hauptformendes  sogenannten 
Gnosticismus,  welcher  sich  in  verscbiedenen 
religionspbiloaophiacheu  Systemen  wahrend 
dea  zweiten  christlichen  Jahrhunderts  aus- 
breitete,  and  zwar  stellt  derselbe  diejenige 
Hauptform  des  Gnosticismus  dar,  welche 
das  Heidentbum  ausschliesst  und  das  Juden- 
tbum  in  seiner  Wabfbeit  anerkennt,  durcb 
beides  aber  den  Uebergang  in  die  kirch- 
liehe  Lehrform  der  Gnosis  anbahnt.  Der 
die  „HomilienM  beherrschende  Grundgedanke 
ist  die  wesentliche  Einheit  des  achten  Juden- 
thums  und  der  christlichen  Religion.  Wie 
es  derselbe  Geist  ist,  der  sich  in  Moses  und 
Cbristus  offenbarte,  so  ist  aucb  der  Inhalt 
beider  Religionen  eins;  denn  es  ware  un- 
gerecht,  wenn  Christus  erst  jetzt  die  vorher 
unbekannte  Wahrheit  verktlndigt  hatte  and 
die  nunmehr  so  vielen  Unwflrdigen  unter 
den  Heiden  zu  Tbeil  gewordene  Erkenntniss 
den  Gerechten  anter  den  Juden  nicht  zu 
Theil  geworden  ware.  Vielmehr  bat  die 
wahre  Religion  von  Anfang  an,  durch  alle 
Geschlechtstolgen  hindurch  in  der  Welt  be- 
standen.  Die  sieben  Saulen  der  Welt  baben 
stets  die  vollkommenste  Erkenntniss  gehabt, 
and  von  ihnen  den  Wdidigsten  mitgetheilt, 
hat  sich  die  Wahrheit  als  Geheimlehre  bis 
auf  Christ  us  fortgepflanzt  and  erhalten,  der 
sie  nan  offentlich  gemacht  nnd  Allen  ver- 
kundigt  bat  Diese  Eine  und  ewige  Wahr- 
heit, die  der  acbte  Jude  wie  der  Christ  be- 
sitzt,  besteht  in  der  Erkenntniss  and  Ver- 
ehrung  Eines  hochsten  Gottes  and  dieses 
zugleich  ab>  Weltschopfers,  und  im  Glauben 
an  ein  kttnftiges  Leben.  In  die  Welt  tritt 
Gott  als  in  seinen  Ort,  Er  als  der  Seiende 
in  das  Nichtseiende,  Leere,  Nichts.  Durch 
Aus8trecken  oder  Ansdehnen  der  Einen 
gottlicben  Substanz  wird  Gott  WeltschOpfer, 
die  gottliche  Einheit  wird  zur  Zweibeit, 
welche  sich  durch  die  ganze  Weltentwickelung 
in  paarweisen  Gegenaatzen  (Syzygien)  fort- 
setzt  und  sich  durch  die  gottliche  Weisheit 
vermittelt.  Beim  Menschen,  dem  Ebenbilde 
Gottes,  tritt  der  das  Grundgesetz  des  Uni- 
versums  bildende  Gegensatz,  die  Zweiheit, 
abi  das  mannliche  oder  starkere  und  zugleich 
gute  Prinzip  in  Adam  und  das  weibliche, 
schwachere  und  bose  Princip  in  der  Eva 
bervor,  von  welcher  fortw&hrend  SUnde  und 
Verunreinigung  gottlicher  Wahrheit  ausgeht, 
VielgOtterei ,  Befleckung  durch  Opferblut, 
Irrthum,  Betrug  und  Tod  unter  die  Menschen 
kommt.  Durum  reprasentirt  Eva  mit  ihrer 
falschen  I^ropbetie  das  Ueidenthum  als  die 
Religion  des  damonischen  Irrthums,  Adam 
aber  ist  der  Prophet  der  Wahrheit,  der 
Trager  der  reinen  Urreligion,  welcher  zu 


verachiedeuen  Zeiteu  iu  Henoch,  Noah, 
Abraham,  Isaak,  Jakob,  Moses  und  Christus, 
als  den  sieben  Saulen  der  geschichtlichen 
Welt,  crscbienen  ist  und  die  Menschen  auf 
den  zur  Liebe  Gottes  fdhrenden  Weg  leitete. 
In  der  ErfUllung  der  Zeiten  um  seiner  MUh- 
sale  willen  mit  Gottes.  Erbarmen  gesalbt, 
erschien  Adam  zulctzt  in  Jesus  als  christus, 
welcher  una  die  Verehrung  des  Einen  Gottes 
als  Weltschdpfers  lebrte  und  die  Anhanger 
der  faischen  damonischen  Religion  zur  ofien- 
bar  gewordenen  Urreligion  hinfUhrte,  in 
welche  sie  durch  die  Taufc  eintreten,  um 
durch  ein  streng  entlialtsames  Leben  vollendct 
zu  werden.  Wem  es  mdglich  ist,  oune  (iott 
und  deasen  Strafe  zu  furchten,  adndlos  zu 
leben,  der  filrchtet  Gott  nicht;  denn  Furcht 
Gottes  ist  geboten  und  Liebe  zu  ihm  ist  ver- 
ktlndet,  damit  Jeder  nach  der  eigenthum- 
lichen  Beschaffenheit  seiner  Natur  die  Furcht 
oder  die  Liebo  als  geeignetes  Mittel  anwendeu 
kann.  Mag  es  also  aus  Furcht  oder  aus 
Liebe  geBchehen,  nur  sUudiget  nicht! 

dementis  Ronani  quae  feruntur  LomiUae  rigiuti 
nunc  primnm  integTae  ed.  Dressel.  1864. 

Clementina  od.  Paul  de  I^agarde.  1866. 

Uhlhorn,  die  llouiiUon  und  Becognitioncu  dea 
Clemens  Romanus.  1854. 

ClenienH,  Friedrich  Jacob,  war 
1815  in  Coblenz  geboren  und  im  Jesuiten- 
collegium  zu  Freiburg  und  dann  im  Gymnasium 
zu  Coblenz  gcbildet.  Seit  1834  studirte  er 
in  Bonn  und  Berlin,  wurde  1839  Doctor  der 
Philosopbie,  hielt  sich  einige  Zeit  in  Mtlnchen, 
Italien  und  Rom  auf  und  babilitirte  sich  1843 
als  Privatdocent  in  Bonn.  Die  von  ihm  als 
Lehrer  verfolgte  Tendenz,  in  der  Philosophic 
an  die  katholisch-kirchlichen  Prinzipien  der 
alten  christlichen  Schulen  anzuknupfen,  tritt 
aucb  in  seiner  zum  Tbeil  schon  1844  in 
einer  Zeitschrift  und  spater  als  selbstiindige 
Schrift  ver5ffentlichten  Abbandlung  mGior- 
danoBruno  undNicolaus  vonCusa" 
(1847)  deutlich  hervor.  Mit  der  Schrift 
..Die  speculative  Theologie  Anton  Gunthers 
und  die  katholische  Kirchenlehre"  (1853) 
trat  er  im  Interesse  der  lctztem  als  Gegner 
der  Gunther'schen  Philosophic  auf.  Im  Jahr 
1856  erhielt  er  eine  Profesaur  der  Philosophic 
an  der  katholiscben  Akadeniie  zu  Milnster 
in  Westphalen  und  verdffentlichte  beim  An- 
tritt  seines  Amtes  die  Abbandlung  „Dc 
scholasticorum  sententia,  philosophiam  esse 
theologiae  anciUam"  (1856).  Leber  die  1859 
in  der  Zeitschrift  „Der  Katholiku  verdffent- 
licbte  Abhandlung  „Unser  Standpunkt  in  der 
Philosophie4* ,  worin  er  von  der  Philosophic 
die  Unterordnung  unter  die  Offenbarnng  und 
die  kirchliche  Lehrautoritat,  sowie  die  Wieder- 
ankntlpfung  an  Thomas  von  Aquino  ver- 
langtc,  gerieth  er  mit  dem  Tllbinger  Pro- 
fessor Kuhn  in  Streit  und  verdnentlichte  in 
dicser  Angel egenheit  die  Schrift:  „Die  Wahr- 
heit in  dem  von  Professor  Kuhn  angeregten 
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Streit  Uber  Philosophic  und  Theologie"  (I860). 
Seit  1861  litt  er  an  der  Luftrdhrenschwind- 
sucht  und  liess  sich,  nachdem  er  zur  Heilang 
Bader  besucht  hatte,  im  Winter  in  Rom 
nieder,  wo  er  1862  mit*  dem  Segen  des  hei- 
ligen  Vaters  starb. 

Cleobulus,  siehe  Kleobulos. 

(  Irricus.  siehe  Le  Clerc 

Clerselier,  Clande  de,  warAdvokat 
am  Parlament  in  Paris  und  im  Jahr  1686 
gestorben  und  verdient  in  der  Geschichte  der 
Philosophic  einen  Platz  wegen  des  Eifcrs, 
den  er  ftlr  die  Verbreitung  der  Werke  des 
Descartes  an  dem  Tag  legte,  den  er  erst 
kurz  vor  dessen  Abreise  nacb  Schweden 
kennen  gelernt  hatte.  Er  war  nach  dem 
Tode  des  Cartesius  nicht  bios  als  Sammler 
und  Herausgeber  von  dessen  nachgelassenen 
Werken  una  Briefen,  sondern  auch  als  Ueber- 
sctzer  von  dessen  lateinisch  geschriebenen 
Werken  in's  FranzOsische  thatig  und  wurde 
bei  diesen  Arbeiten  durch  seinen  Sohn,  durch 
scinen  Schwiegersohn  Jacques  Rohault  und 
Louis  de#  La  Forge  untersttltzt. 

Clinias,  siehe  Klein ias. 

(  liiioniachua,  siehe  Klinomachos. 

Clitomarhus,  siehe  Kleitomachos. 

(  Iodine.  Christian  August  Heinrich, 
war  1772  in  Altenburg  geboren,  hatte  seit 
1787  in  Leipzig  studirt  und  sich  eifrig  mit 
Kant's  Schriften  befasst.  Nachdem  er  sich 
daselbst  1795  als  Privatdocent  habilitirt  hatte, 
wurde  er  1800  ausserordcntlicher  und  1811 
ordentlicher  Professor  der  praktischen  Philo- 
sophie.  Seine  erstenVerdffentlichungenzeigten 
ihn  unter  Kant's  Einfluss  stehend;  s  pater 
jedoch  trat  er  in  einzelnen  akademischen 
Abhandlungcn  und  in  seinem  „Grundriss 
der  allgemeinen  Religionslehre" 
'  (1808)  als  Gegner  Kant's  auf,  indem  er  sich  mit 
den  Anschauungen  des  Olaubensphilosophen 
F.  H.  Jacobi  berflhrt  Sein  Hauptwerk  er- 
schien  unter  dem  Titel :  „Gott  in  der  Natur, 
in  der  Menschengeschichte  und  im  Bewusst- 
sein** 1818—1822  in  zwei  Theilen  oder  fflnf 
Banden,  die  2.  und  3.  Abtheilung  des  zweiten 
Theils  auch  unter  dem  Titel:  wChristus 
und  die  Vernunft  oder  Gott  in  der 
Geschichte  und  im  Bewusstsein" 
(1820  und  1822).  Indem  er  das  Bewusstsein 
von  vornherein  als  religioses  Bewusstsein  im 
Menschen  setzt,  baut  er  aus  dem  religidsen 
Gefflhl  zunachst  eine  Physikotheologie  und 
dann  eine  Historikotheologie  (religiose  Ge- 
schichtsphilosophie)  auf,  an  welche  sich  die 
religiose  Ethik  anschliesst. 

Codam  (Goddam),  siehe  Adam 
Goddam. 

Code  de  la  nature,  siehe  Morelly. 

Coeranus,  ein  bei  Tacitus  erwfiunter 
Stoiker^  der  nicht  weiter  bekannt  iat 

Coing,  Johann  Franz,  war  1725  zu 
Siegen  geboren,  seit  1749  Lehrer  der  Philo- 
sophic in  Herborn  und  seit  1753  in  Marburg, 


wo  er  1778  Professor  der  Theologie  wurde 
und  1792  starb.  Er  hat  ausser  akademischen 
Dissertationen  in  lateinischer  Sprache  auch 
„Institutiones  logicoe"  (1767)  verOffentlicht, 
die  aber  ftlr  die  Geschichte  der  Logik  ohne 
Bedeutung  sind. 

Collard,  siehe  Royer-Collard. 

Collier,  Arthur,  war  1680  zu  Steeple- 
Lonford  (Langdorf  magna)  bei  Salisbury  in 
der  englischen  Grafschaft  Wilts  geboren  und 
nachdem  er  seit  1697  in  Oxford  studirt 
hatte,  bis  zu  seinem,  im  Jahr  1732  erfolgten, 
Tode  der  Nachfolger  seines  Vaters  als  Rector 
und  Prediger  dieser  Pfarrei.  Durch  das 
Studium  von  Descartes  und  Malebranche  ' 
frtlhzeitig  angeregt,  war  er  durch  das  im 
Jahr  1701  erschienene  zweib&ndige  Werk 
von  John  Norris  „  Essay  towards  the  theory 
of  the  ideal  or  intelligible  world"  scbon 
im  Jahr  1703  zu  einer  mit  der  Ansicht 
Berkeley's  im Wesentlichen  Qbereinstimmenden 
Lehre  gelangt,  die  er  1808  in  einer  unge- 
druckt  gebliebenen  Abhandlung  ,,tiber  die 
vom  Geist  abhangige  Existenz  der  sichtbaren 
Welt**  niederlegte,  bevor  noch  Berkeley's 
Schriften  (1709—1713  erschienen  waren. 
Erst  1713  legte  er  seine  Ansicht  in  der 
Schrift :  „  Clavis  universalis  or  a  new  inquiry 
after  truth,  being  a  demonstration  of  the 
non-existence  or  impossibility  of  an  external 
world",  jedoch  nur  in  wenigen  Exemplaren, 
der  Oeffentlichkeit  vor.  Sie  wurde  in  1  Putsch- 
land  erst  sp&ter  in  der  „Sammlung  der  vor- 
nehmsten  Schriftstcller ,  welche  die  Wirk- 
lichkeit  ihres  eignen  KOrpers  und  der  ganzen 
KOrperwelt  leugneten**  in  deutscher  Ueber- 
setzung  von  J.  Chr.  Eschenbach  (1756)  be- 
kannt. Ueber  Berkeley's  Schriften  war  dessen 
Geistesverwandter  .Collier  fast  vergessen,  nur 
bei  den  scbottischen  Philosophen  Reid  und 
Stewart  fluchb'g  erwahnt,  nnd  erst  1837  wurde 
die  Aufmerkaamkeit  wieder  auf  Collier  ge- 
lenkt  durch  Robert  Benson,  welcher  in  den 
„  Memoirs  of  the  life  and  writings  of  the 
reverend  Athur  Collier",  in  zwei  B&nden, 
Einiges  aus  seinem  Nachlasse  mittheilte, 
wahrend  gleichzeitig  Samuel  Parr  in  der 
Sammlung  von  „  Metaphysical  tracts  by  Eng- 
lish philosophers  of  the  eighteenth  century" 
(1837)  ausser  der  Clavis  universalis  auch 
eine  Abhandlung  Collier's  „A  specimen  of 
true  philosophy  in  a  discourse  on  Genesis 
the  first  chapter  and  the  first  verse"  und 
einen  Auszng  aus  der  theologischen  Schrift 
„Logology**  mittheilte.  Die  Grundgedanken 
seiner  Lehre  sind  diese:  Von  dem,  was  una 
nicht  erscheint,  haben  wir  keine  Kenntniss; 
von  den  Gegenstanden  unserer  Sinnes- 
empfindung  aber  kOnnen  wir  nicht  leugnen, 
dass  sie  uns  erscheinen,  nur  folgt  daraus 
nicht,  dass  sie  auch  ausser  uns  als  Gegen- 
stande  fllr  sich  erscheinen.  Es  kann  vielmehr 
ausser  uns  nur  in  andern  Menschen  oder 
Gei8tern  in  ahnlicher  Weise,  wie  in  mir  selbst, 
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gesehen  oder  empfunden  werden.  Gott  bringt 
diese  Empfindungen.  Vorstellungen,  Ideen  im 
menschlichen  Geiste  hervor,  und  itire  Ordnung, 
wie  ihr  Zusammenhang  ist  von  Gott  ab- 
hiingig.  Die  Annahme  einer  ausser  Gott  and 
der  Seele  fttr  sich  existirenden  ausgedehnten 
Welt  fuhrt  zu  Widersprtlchen  nnd  wflrde 
daraus  folgen,  dass  dann  der  ttberall  in  der 
Welt  gegenwartige  Gott  ebenfalls  ausgcdehnt 
sein  mtlsse.  Das  gesch8pfliche  Sein  ist  nnr 
als  Insein  in  der  Wesenheit  Gottes  zn  be- 
greifen,  indem  die  Ideen  im  gtfttlichen  Ver- 
stande  die  Formen  fur  die  Verechiedenheit 
der  geschdpflichen  Dinge  abgeben. 

Collins,  John  Anthony,  war  1676 
zu  Ueston  in  der  Grafschaft  Middlesex  ge- 
boren  als  der  Sohn  des  reichen  nnd  an- 
gesehenen  Rittera  Henry  Collins.  In  der 
Schule  zu  Eaton  bei  Windsor  und  dann  im 
Kings  -  College  zu  Cambridge  gebildet,  kam 
er  spater  nach  London,  urn  sich  dem  Studium 
der  Rechtswissenschaft  zu  widmen,  woran  er 
jedocb  wenig  Gefallen  fand.  Nachdem  er 
sich  schon  im  22.  Jahre  verheirathet  hatte, 
wurde  er  im  Jahr  1703  mit  dem  damals 
72  iahrigen  Philosopben  John  Locke  bekannt, 
welcher  damals  beim  Hitter  Masham  zu  Oates 
in  Essex  lebtc,  und  es  entstand  zwischen  dem 
jugendlichen  Collins  und  dem  greisen  Philo- 
sopben ein  Briefwecbsel,  der  bis  zu  dem  im 
Herbst  1704  erfolgten  Tode  Locke's  fort- 
dauerte.  So  kam  es,  dass  Collins  in  seinen 
Anschauungen  ganz  durch  Locke  gebildet 
war.  Nachdem  er  zweimal,  1711  und  1713, 
sich  auf  cinige  Zeit  nach  Holland  zurtlck- 
gezogen  hatte,  wurde  er  1715  Friedensricbter 
und  1718  Schatzmeister  in  der  Grafschaft 
Essex  und  verbeirathetesich  1724  zum  zweiten 
Male.  Seine  Gesundheit  nahm  sichtlich  ab, 
und  in  Folge  eines  heftigen  Anfalls  von 
Steinschmerzen  starb  er  1729  Im  53.  Lebens- 
jahre.  Schon  seit  17U0  war  er  in  mehreren 
kleinen  Schriften  anonym  als  Schriftsteller 
aufgetreten.  In  den  Jahren  1707  und  1708 
erschienen  von  ihm  mehre  Streitschriften, 
unter  denen  besonders  ein  „Versuch  tlber 
den  Gebrauch  der  Vernunft  in  Satzen,  deren 
Erweislichkeit  auf  menschlichen  Zeugnissen 
beruht",  bemerkenswerth  ist.  Wichtiger  ist 
jedoch  seine  Schrift:  „A  discourse  of  free- 
thinking,  occasioned  by  the  riese  and  growth 
of  a  sect  call'd  freethinkers"  (Abhandlung 
vom  Freidenken,  veranlasst  durch  den  Ur- 
sprung  und  Fortgang  einer  Secte  sogenannter 
Freidenker)  1713.  Sie  besteht  aus  drei  Ab- 
schnitten  worin  zuerst  das  Recht  und  die 
Nothwendigkeit  der  Freiheit  zu  denken 
nachgewiesen  werden  soli,  wahrend  der 
zweite  Abschnitt  von  der  Pflicht  handelt, 
vom  Recbte  des  freien  Denkens  namentlich 
in  religiosen  Dingen  Gebrauch  zu  machen, 
woraufim  dritten  Abschnitte  die  gegen  das 
freie  Denken  erhobenen  Einwflrfe  zurtlck- 
gewiesen  und  Beispiele  von  Freidenkern  aus 


der  alten  und  neuen  GescbicKte  angeftlhrt 
werden.  Die  wesentlichen  Grundgedanken 
des  Bucbes  si  rid  folgende:  Das  freie  Denken 
kann  nicht  beschrankt  werden,  es  sei  denn 
durch  einen  Grund  oder  Gedanken,  welcher 
zeigte,  dass  es  nicht  erlaubt  ware,  liber  den 
Gegenstand  zu  denken,  tlber  den  ich  denken 
will.  Das  freie  Denken  dar  f  nicht  beschrankt 
werden,  denn  es  ist  das  einzige  Mittel,  urn 
zur  Erkenntniss  der  Wahrheit,  insbesonderc 
der  religiosen,  zu  kommen,  und  sollte  Jemand 
auf  diesem  Wege  gleichwol  irren,  so  ver- 
zeiht  ihm  Gott  seinen  Irrthum,  da  er  sein 
Moglichstes  gethan  hat  Das  freie  Denken 
tragt  zum  Wohle  der  Gesellschaft  wesentlich 
bei.  und  gewisse  Speculationen,  seien  sie  nun 
wahr  oder  falsch,  Andern  aufzuzwingca, 
bringt  nur  Schaden;  der  Eifer  in  sittlichen 
Dingen  wird  dadurch  geschwacht  und  der 
gesellige  Friede  gesWrt.  Nur  die  Beschrankung 
des  Denkens  ist  die  Ursache  allcr  durch 
Meinungsverachiedenheiten  in  der  mensch- 
lichen Gesellschaft  entstehenden  Unordnungen 
und  Verwirrungen ,  deren  Heilmittel  allein 
in  der  Freiheit  des  Denkens  liegt.  Christus 
selbst  fordert  auf,  in  der  Schrift  zu  suchen, 
d.  h.  ihren  Sinn  zu  erforschen;  Paulus  ge- 
brauchte  Grtlnde  und  Beweise,  liber  deren 
Beweiskraft  er  seine  Leser  in  alle  Znkunft 
entscheiden  liess.  Ueberdiess  macht  das  Be- 
nehmen  der  christlichen  Lehrpriester  und 
die  Verschiedenheit  ihrer  Ansichten  das  freie 
Denken  unumganglichnflthig;  denn  wirhaben, 
urn  zur  richtigen  Erkenntniss  Gottes  und  zur 
richtigen  Auftassung  der  Schrift  zu  kommen, 
gar  keinen  andern  Weg,  als  dasa  wir  auf- 
bdren,  uns  auf  die  Lehrpriester  zu  verlassen 
und  dagegen  selbst  denken.  Endlicb  sind 
die  durch  Verstand  nnd  Tagend  ausge- 
zeichnetsten  Manner  aller  Zeiten  Freidenker 
gewesen,  indem  sie  von  hergebrachten 
Meinungen  abwichen.  —  Nachdem  Collins 
bei  seinem  zweiten  Aufenthalt  in  Holland  die 
rasch  ndthig  gewordene  zweite  Auflage  seines 
Buches  mit  Zusatzen,  Verbessernngen  und 
Verscharfungen  besorgt  hatte,  liess  er  gleich- 
zeitig  (1714)  nach  dieser  eine  Uebersetznng 
desselben  in's  Franzdsische  veranstalten,  die 
im  Haag  1714  unter  dem  Titel  erschien: 
„Discours  sur  la  liberte"  de  penser  traduit 
de  fAnglois".  In  dieser  franzosischen  Ueber- 
setzung  wurde  das  Buch  auch  in  Deutscbland 
bekannt,  wo  man  sich  in  den  Jahren  1714 
und  1715  in  akademischen  Streitschriften 
und  Disputationen ,  besonders  in  Uelmstadt 
und  Tubingen  damit  zu  schaffen  machte. 
In  England  erschienen  schon  im  Jahr  1713 
eine  Menge  von  Gegenscbriften,  unter  welchen 
die  bedeutendsten  vom  Bischof  Hoadly  von 
Winchester,  vom  Freidenker  William  Whiston, 
von  einem  unbekannten  Geistlichen  Benjamin 
Ibbot,  besonders  aber  von  dem  bertihmten 
Philologen  Richard  Bentley  die  bedeutendsten 
waren.   Sie  alle  stimmen  mit  Collins  darin 
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(lberein,  dass  sie  das  freic  Denken,  wie  es 
Collins  fordert,  als  Grnndsatz  vollkommen 
anerkennen  und  dass  die  Vernunft,  das  Denken 
auch  bei  den  Fragen  fiber  Religion  und 
Offenbarung  in  voller  Freiheit  zu  bclassen 
sei;  dagegen  verwerfen  sie  die  Anwendung, 
die  Collins  davon  macht,  und  die  falsche 
Ausdeutung,  die  er  dem  Begriffe  des  Frei- 
denkens  giebt,  und  erklaren  das  von  dem- 
selben  geforderte  Freidenken  nicht  far  ein 
freies,  sondern  far  ein  sklavisches,  von  Vor- 
urtheilen  befangenes.  Unter  der  Maske  eines 
deutschen  Theologen  als  ,,Phileleutherus 
Lipsiensis"  folgt  Bentley  der  Schrift  von 
Collins  Schritt  fttr  Schritt,  weist  ihm  Zwei- 
deutigkeiten ,  Unklarheiten ,  Unfolgerichtig- 
keiten,  zum  Theil  mit  derbem  Ifohn  und 
hamischen  Verdftchtigungen,  schonungslos 
nach,  um  ihm  darzustellen,  dass  in  dem  ge- 
forderten  Freidenken  nicht  mehr  liege  als 
der  Satz :  denke  und  urtheile  so,  wie  es  dir 
erscheint!  Trotz  dieser  und  anderer  Gegen- 
sehriften  erlebte  das  Buch  von  Collins  noch 
mehrere  Auflagen  und  gait  als  der  „Katcchis- 
mua  der  Deisten."  Eben  so  grosses  Auf- 
sehen  machte  in  England  eine  andere  Schrift, 
welche  er,  nachdem  er  elf  Jahre  lang  nichts 
verflffentlicht  hatte,  1724,  anonym  unter  dem 
Titel  herausgab:  „A  discours  of  the  grounds 
and  reasons  of  the  christian  religion" 
(Abhandlung  von  den  Grtlnden  und  Bewciaen 
der  christlichen  Religion),  worin  er  darlegte, 
dass  die  im  Neuen  Testament  gefflhrten  Be- 
weise  fur  den  Offenbarnngscharakter  des 
Christenthums  auf  schwachen  Flissen  stehen. 
Auch  gegen  diese  Schrift  erschienen  eine 
Mengc  Gcgenschriften,  und  Collins  sclbst  trat 
in  Verlauf  des  dadurch  aufgeregten  Streits 
im  Jahr  1826  nochmals  mit  einer  Schrift 
nnter  dem  Titel:  „Das  System  vom  buch- 
stilblichen  Sinne  der  Weissagungen  unter- 
sucht".  heTvor,  worait  seine  Titerarische 
Thatigkeit  beschlossen  war. 
Thorschmid,  U.  G.,  kritische  Lebensgcschichte 

Anton  Collins',  des  ersten  Froidonkers  in 

England.  1756. 
Memoirs  of  the  life  of  William  Collins.  London, 

1848,  49.  2  vols. 

Colotes,  siehe  Kolot€s. 

Comte,  Auguste,  war  1798  in  Mont- 
pellier  geboren,  wo  sein  Vater  Steuerein- 
nehmer  war  und  der  Sohn  seit  1807  das 
Lyceum  und  seit  1814  die  polytechnische 
Schnle  besuchte,  aus  welcher  er  jedoch  wegen 
undiscipliniarischen  Benehmens  ausgeschlos- 
sen  wurde.  Er  vertrante  sich  gegen  den 
Willen  und  die  Vorstellungen  seiner  Eltern 
dem  Gewtihl  der  Hauptstadt  an  und  erwarb 
sich  seit  1818  in  Paris  durch  Privatunterricht 
in  der  Mathematik  semen  Unterhalt.  Einige 
Zeit  lang  verkehrte  er  mit  Saint  Simon,  mit 
(lessen  ldeen  er  lebhaft  sympathisirte ,  von 
dem  er  sich  aber  1822  wieder  trenntc.  In 
demselben  Jahre  veroffentlichte  er  eine  kleine 


I  Schrift  Systeme  de  la  politique  positive  (1822), 
worin  er  die  Gesetze  der  gegeUschaftlichen 
Entwickelung  im  Sinne  einer  socialen  Re- 
volution entwickelte.  In  einer  andern  Ab- 
handlung, welche  1825  in  der  Zeitschrift 
nProducteur"  unter  dem  Titel  erschien: 
Considerations  philosophiques  sur  les  scien- 
ces et  les  savants  und  spJlter  im  vierten 
Bande  der  „Politique  positive"  wieder  abge- 
druckt  wurde,  linden  sich  zuerst  die  Grundztlge 
der  Anschauungen  angedeutet,  die  Comte  in 
seiner  „Positiven  Philosophic 44  ausfahrlich 
entwickelte.  Er  will  eine  „geistige  Macht14 
eingefuhrt  wissen,  welche  bei  alien  gebildeten 
Nationen  duTch  die  „hommes  competents" 
die  Meinungen  leiten  und  die  Oberaufsicht 
uber  die  Erziehung  ausUben  soil.  In  dem- 
selben Jahre  verheirathete  er  sich,  obwohl 
er  mit  seinen  mathematischen  Unterrichte- 
stunden  und  gelegentlichen  Aufs&tzen  im 
„Producteur"  kaum  sich  selbet  ernthren 
konnte,  mit  Caroline  Massin  darch  bios 
bargerliche  Trauung.  Im  Jahr  1826  er- 
Qffnete  er  in  seiner  Privatwohnung  vor  einem 
auserwflhlten  Kreise  von  ZuhOrern,  unter 
dcnen  Bich  auch  Alexander  von  Humboldt 
befand,  einen  Cursus  von  Vortragen  fiber 
die  „  positive  Philosophic u,  die  er  jedoch 
schon  nach  der  dritten  Vorlesung  abbrechen 
musste,  da  er  in  einen  Anfall  von  Geistes- 
8t6rung  verfiel  und  in  Esquirol's  Irrenanstalt 
gebracht  werden  musste.  Als  sich  hier 
unter  der  Pflege  seiner  aus  Montpellier 
herbeigeeilten  Mutter  sein  Zustand  zu  bessern 
angefangen  hatte,  liess  er  sich  zu  einer 
nachtr&glichen  kirchlichen  Trauung  bereden, 
die  noch  in  der  Irrenanstalt  vorgenommen 
wurde.  Nachher  wnrde  er  in  seine  Wohnung 
gebracht,  wo  er  unter  der  Pflege  seiner 
Mutter  und  Gattin  allmilig  so  weit  her- 
gestellt  wurde,  dass  er  im  Jahr  1828  seine 
Vortr&ge  wieder  aufnehmen  konnte.  Im 
JahTC  1832  wurde  er  bei  der  polytechnischen 
Schule  als  Repetent  fur  h5here  Mathematik 
und  Mechanik  und  bald  darauf  als  Examinator 
fUr  die  Aufnahme  in  diese  Schule  beachaftigt, 
ohne  jedoch  eine  feste  Anstellung  zu  er- 
halten.  Daneben  ertheilte  er  mathematischen 
Unterricht  an  einer  Privaterziehungsanstalt, 
so  dass  er  eine  Zeit  lang  ein  anstllndiges 
Jahreseinkommen  hatte.  Seit  1830  besorgte 
er  die  Herausgabe  seines  „Cours  de  phuo- 
sophie  positive" ,  deren  sechster  und  letzter 
Band  1842  (in  dritter  Ausgabe  1864)  erschien. 
Nachdem  er  im  Jahr  1842  seine  Anstellung 
an  der  polytechnischen  Schule  verloren  hatte. 
trennte  sich  auch  seine  Fran  von  ihm  una 
erlOste  ihn  von  dem  unertrftglichen  Druck 
einer  nicht  glucklichen  Ehe.  Er  lebte  seit- 
dem  von  Untersttltzungen  seiner  Scholer  und 
Verehrer,  die  er  selbst  durch  jUhrlich  herum- 
gesandte  Circulftre  eintrieb.  Im  Jahre  1845 
lernte  er  die  von  ihrem  zur  Galeere  ver- 
urtheilten  Manne  getrennt  lebende  Madame 
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Clotilde  de  Vaux  kennen,  mit  welcher  er  ein 
Jahr  lang,  bis  zu  ihiem  Tode,  in  einem 
leidenachaftlichen  Freundschaftaverhaitnisac 
lebte.  Nach  ibrein  Tode  gerieth  er  nach 
einem  leichten  Anfalle  von  Gehirnkrankheit, 
bei  znnebmender  nervoser  Gereiztheit  in  eine 
mystisch  -  phantaatiache  Geiatearichtung  nnd 
proclamirte  in  seinem  1851  —  1854  in  vier 
Binden  verdfientlichten  Systeme  de  politique 
positive  ou  traite  de  sociologie  instituant  la 
religion  de  I'humanite  mit  der  Umwandlung 
der  Philosophic  in  Religion  einen  neuen 
Cultua,  worm  er  sich  aelbat  als  Gesetzgeber 
nnd  bohen  Prieater  fllhlte.  Bei  dieaem 
Cultua  dea  „groaaen  Weaena",  namlich  der 
Menscbheit,  aollen  namlich  zwei  voile  Tages- 
stnnden  einer  Art  von  Gebet  gewidmet  8ein, 
welches  in  Auaatrdmung  der  Gefuhle  besteht, 
mit  welchen  wir  nnter  dem  Bilde  von  Vater 
oder  Mntter,  Gatte  oder  Gattin,  Sohn  oder 
Tochter  in  una  die  Ideen  der  Verehrung, 
Liebe  nnd  Abhangigkeit  erwecken.  Fllr  den 
dffentlichen  Cultna  der  neuen  Menschheits- 
religion,  die  tlber  nenn  Sacramente  verfflgt, 
aind  jahrlich  nicht  weniger  als  84  Peate  in 
Auaaicht  genommen,  die  aich  an  einen  will- 
kurlich  zusammengesetzten  Heiligenkalender 
anachliesaen ,  wie  ihm  Comte  neben  einem 
„Catechisme  posit  iviste"  im  Jahre  1852  als 
„Calendrier  positiviste"  verOffentlicht  hatte. 
In  seinen  letzten  Lebenajabren  las  Comte 
jeden  Tag,  der  bei  ihm  urn  5  Uhr  Morgens 
begann,  ein  K  a  pit  el  ana  der  „Nacbfolge 
Cbri8ti"  von  Thomas  von  Kempia  und  einen 
Gesang  von  Dante.  An  jedem  Mittwoch 
Nachmittag  besuchte  er  das  Grab  seiner  ge- 
liebten  Madame  de  Yanx.  Am  Schlusse 
seiner  einfachen  nnd  atrenge  bescbrankten 
Mablzeiten  nabm  er  regelm&ssig  statt  des 
Nachtiachea  ein  Stuck  trokenes  Brot,  welches 
er  langsam  verzehrte  nnd  dabei  der  vielen 
Armen  gedacbte.  die  sich  aelbat  dieses 
Nahmngamittel  fur  ihre  Arbeit  nicht  er- 
scbaffen  konnen.  Die  Beendignng  einea 
nenen  Werkes  unter  dem  Titel  Synthese 
subjective,  dessen  erster  Band  1856  erachien, 
flberlebte  er  nicht.  Er  8tarb  im  60.  Lebena- 
jahre  am  5.  September  1857  und  nahm  im 
Andenken  seiner  Verehrer  fast  die  Stellung 
eines  Heiligen  ein.  Wahrend  ein  Theil  seiner 
Schuler  die  apatern  Entwickelungen  seiner 
Lehre  mit  glaubiger  Sympathie  ah  im  Ein- 
klange  mit  deT^poaitiven  Philosophie14  stehend 
finden  und  die  ganze  geiatige  Lebenaarbeit 
Comte'a  als  das  Eine  Werk  betrachten ,  auf 
der  Grundlage  einer  von  ihm  demonatrirten 
nenen  Menschheitsreligion  die  Politik  auf- 
zubauen,  halt  mit  andern  nflchternen  Ver- 
ehrern  Comte'a  aein  SchQler  E.  Littre"  das 
System  der  poaitiven  Philoaophie  ohne  die 
mystisch-phantaatische  Wendang  seiner  spa- 
te ru  A  r  be  it  en  anfrecht,  wahrend  der  Eng- 
land er  G.  H.  Lewes,  der  Yerfaaser  natur- 
wissenschaftlicher  Schriftenund  der  bekanuten 


Biographie  Goethe's,  in  seiner  „Geschichte 
der  Philosophie  von  Thales  bis  Comte*4  der 
Tendenz  wie  den  entacheidenden  Grund- 
gedanken  der  „positiven  Philoaophie44,  deren 
ganzen  oder  theilweisen  Gegnern  gegenflber, 
ihre  Stellung  und  Bedeutung  far  die  philo- 
soplusche  Entwickelung  der  Gegenwart  zu 
wahren  bemlibt  iat. 

Comte  unterecheidet  drei  Stadien  oder 
Epochen  in  der  Entwickelung  dea  Menschen- 
geistea,  die  er  ala  theologische,  metaphysischc 
nnd  poaitive  Philosophie  oder  Erkenntniaa- 
weiae  bezeichnet.  Wahrend  der  dem  Kindea- 
alter  der  Menschheit  entaprechende  theo- 
logiache  Standpnnkt  sich  damit  begnllgt,  die 
Er8cheinnngen  der  Natur  und  des  Menschen - 
lebens  als  Wirkungen  tlbernattlrlicher  Ur- 
sachen  aufzufassen  und  auf  menachenahn- 
liche  Willenamachte  (GOtterl  znrllckznfflhren, 
sucht  die  metaphyaiache  Weltbetrachtung  die 
Eracheinungcn  durch  abstracte  verborgene 
Ursachen  oder  erdichtete  Wesenheiten  zu 
erklaren  und  die  Wirkungen  aus  gewiaaen 
der  Natur  inwohnenden  Kraften  abzuleiten. 
Da  jedoch  die  Metaphysik  im  Grunde  nur 
eine  in  Kategorien  umgestaltete  Theologie 
ist,  so  fallen  beide  erste  Weisen,  die  Er- 
scheinungen  aufzufassen,  unter  dem  gemein- 
samen  Geaichtapunkt  dea  phantaatischen 
Denkens  und  Erkennena  zuaammen,  welchem 
die  poaitive  Philosophie  als  dritte  Epoche 
oder  Stufe  in  der  Entwickelung  des  Menschen- 
geiates  gegenliber  tritt,  in  welcher  sich  der 
Mensch  mit  seinen  Denken  und  Streben  der 
Wirklichkeit  zuwendet  und  mit  der  Erkennt- 
nias  der  die  Er8cheinnngen  regelnden  Gesetze 
aich  begnilgt  Die  poaitive  oder  exacte 
Philoaophie  sucht  durch  Beobachtung  die  im 
Bereiche  der  Erscheinungen  selber  liegenden 
Bedingungen  zu  erkennen  und  den  Begriff 
der  Ursache  durch  den  BegTiff  einer  con- 
atanten  Folge  der  Ereignisae  zu  eraetzen. 
„Sehen,  um  vorauazusehen ,  und  forachen, 
was  ist,  nm  zu  schlieasen,  was  aein  wird44, 
diea  iat  die  Aufgabe  der  poaitiven  Philo- 
sophie. Die  durch  Beobachtung  und  Schlflaae 
gewonnene  Erkenntniaa  ist  Wisaenschaft 
Auch  die  geschichtlichen  Wisaenachaften  er- 
halten  ihre  Gewiasheit  nur  durch  ihre  Ab- 
leitung  und  Folgerung  aus  Naturgeaetzen, 
so  daaa  die  Naturwiaaenschaft  die  Grundlage 
aller  Philoaophie  bleibt  und  die  Scheidung 
der  Wisaenachaften  in  phyaikaliache  und 
moraliache  (geachichtliche)  bedeutungaloa 
wird.  Die  positive  Philoaophie  nimmt  ihren 
Inhalt  lediglich  aua  den  einzelnen  Wisaen- 
achaften. nach  dem  jeweiligen  Stand  Hirer 
wisaenacliaftlichen  Auabildung  auf  und  be- 
strebtsich,  einen  einheitlichen  Zuaammenhang 
unter  denaelben  zu  vermitteln.  indem  aie 
mit  Ausachluas  jeder  Art  von  theologiachen 
und  metaph yrfi.se hen  Erklarungaversuchen  ein 
encyklopadiachea  System  der  Wiasenschaften 
zu  geben  veraucht,  worin  alle  Kreiae  der 
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Erkenntniss  deT  wirklichcn  Welt  zusammen- 
gestellt  werden.  Voran  stebt  die  Mathe- 
matik,  als  die  alteste  Wissenschaft,  welche 
zur  Erkenntniss  ihrer  abstracten  Raum- 
und  Zahlverhaltnisse,  keine  andere  Wissen- 
schaft. sondern  nur  die  Anschauung  und  die 
Fahigkeit  zu  schliessen  voraussetzt,  dagegcn 
fur  jede  andere  Wissenschaft  unentbehrlich 
ist,  wenn  es  sich  darura  handelt,  deren  Ge- 
8etze  in  strenger  und  genauer  Weise  fest- 
zusetzen.  Dann  folgen  die  Grundwissen- 
schaften  der  unoTganischen  Natur:  Astronomie, 
Physik  and  Cheniie,  welcbe  ausscr  den  un- 
enthehrlichen  Voraussetzungen  die  genaue 
Beobachtung  nnd  das  Experiment  erfordern. 
Nur  aus  den  von  diesen  Wissenscbaften  er- 
grtlndeten  NatuTgesetzen  kfinnen  auch  die 
verschiedenen  Zweige  der  beschTeibcnden 
Naturwisscnschaft :  Mineralogie,  Geognosie, 
Meteorologie  und  physikalische  Geographic 
zu  positiven  Anschauungen  und  richtigen 
Begriffen  eThoben  werden.  Es  treten  dann 
im  Bereiche  der  organischen  Natur  bei  der 
Erforschung  des  individuellen  Lebena,  seiner 
Organe  una  Functioncn  (in  der  Biologie)  mit 
neuen  Erschcinungen  auch  neue  Gesetze 
hervor,  die  sich  in  der  Botanik,  Zoologic 
und  Anthropologic  kundgeben.  Mit  der 
Anthropologic  (in  welcher  die  Psychologic 
als  ein  wesentliches  Glied  der  Physiologie 
des  Ncrven-  und  Gebirnlebens  erscbeint) 
verkntlpft  sich  die  verwickeltste  und  all- 
gemeinste  philosophische  Wissenschaft,  die 
Sociologie  als  die  Lehre  von  der  mensch- 
lichen  Gesellschaft,  welche  im  viertcn  bis 
sechsten  Bande  der  ..positiven  Philosophiew 
bebandelt  wird.  Denn  erst  in  der  Gesell- 
schaft wird  der  Menscb  zum  Menschen;  sein 
Empfinden,  Dcnkcn  und  Wollen,  wie  seine 
Thatigkeit,  seine  intelligente  wie  seine  mo- 
raliscbe  Natur  beziehen  sich  auf  die  Gesell- 
schaft und  bilden  sich  in  ihr  aus.  Darum 
liegt  in  deT  Sociologie  der  Schwerpunkt  der 
positiven  Philosophic  Wahrend  aber  in  den 
Naturwissenschaften  die  positive  Methode 
bereite  zur  Herrschaft  gelangt  istf  gilt  es  in 
den  moralischen  und  socialen  Wissenscbaften 
erst  um  ibre  Durchftlhrung,  da  in  diesen  die 
theologischen  und  metaphysischen  Phan- 
tasieen  noch  in  weitem  Umgange  herrscben 
und  die  verfallenden  Systeme  sich  noch  urn 
die  Trammer  der  alten  Gesellschaft  streiten. 
Die  Thatigkeit  des  Menschen,  als  des  hochsten 
Gliedes  in  der  Kette  der  Organismen  der 
ETdschdpfung,  ist  nur  ein  Product  der  un- 
endlicben  Mannichfaltigkeit  ausserer  Ein- 
drllcke  und  des  Processes  der  Wecbsel- 
wirkungen,  welche  zwischen  den  aussern 
EindrUcken  und  der  daraus  bervorgegangenen 
innern  Rflckwirkungen  bestehen.  Die  mensch- 
liche  Entwickelung  ist  eine  krumme  Linie, 
welche  sich  einer  geTaden  Linie  in's  I  n 
endliehe  nahern  kann,  ohne  sie  jeznerreichen. 
Keine  Grenze  ist  tins  ewig  gesetzt,  aber 


ewig  eine  Grenze.  Eine  wahre  Theorie  der 
Gesellschaft  kann  nur  aus  umfassender  ail- 
seitiger  Erkenntniss  der  menschlichen  Natur, 
ibrcr  Bedttrfnisse  und  Fahigkeiten  hervor- 

Sehen.  Die  Gesetze  der  fortschreitenden 
iewegung  und  der  geschichtlichen  Continuitat 
in  der  menschlichen  Entwicklung  sind  erst 
noch  aus  den  Thatsachen  und  Erscheinungen 
der  Geschichte  zu  bcgrllnden  und  auszubilden. 
Aus  der  Geschichte  haben  die  socialen  Wissen- 
schaften  zu  entnehmen,  was  in  der  Natur 
der  Menschen  und  ihrer  Vereinigungen  un- 
abanderlich  ist,  was  sich  darin  im  Laufe  der 
fortschreitenden  Entwickelung  nmgestaltet 
und  unter  welchen  Bedingungen  und  Ver- 
haltnissen  diese  Umgestaltungen  erfolgen. 
Ohne  ein  vollstandige  Philosophie  der  Ge- 
schichte zu  geben,  entwickelt  Comte  in  seiner 
„  Sociologie 14  hauptsachlich  durch  Analyse 
der  gegenwirtigen  Zustande  die  Natur,  den 
Zusammenhang  und  die  Bedingungen  des 
socialen  Lebens,  gebt  anf  die  Culturbewegung 
der  letzten  Jahrhunderte  naher  ein  una  er- 
kennt  den  wesentlichen  Fortschritt  der 
Menschheit  auf  intellectuellem  Gebietc  in 
dem  Uebergange  von  den  Speculationen  des 
Phantasiedenkens  zu  reinem  oder  streng 
wisBenschaftlichem  Denken  und  auf  prak- 
tischem  Gebietc  im  Uebergange  vom  krie- 
gerischen  Leben  zum  industriellen  Leben. 
Letzterem  fehlt  jedoch  noch  jede  wirkliche 
und  haltbare  Organisation.  In  der  Arbeits- 
gewohnheit  der  modernen  Volker,  in  der 
Entwickelung  des  Familienlebens  und  der 
wachaenden  Einsicht  in  die  Solidaritat  der 
menschlichen  Interessen  liegt  die  beste  Ga- 
rantie  der  gesellachaftlichen  Ordnung. 

Lewes,  G.  K.,  Comte's  philosophy  of  Uie  posi- 
tives sciences.  1874. 
Littre,  E.,  Aoguste  Comte  et  la  philoeophie 

positive.  1863. 
Mill,  John  Stnart,  August o  Comte  and  positi- 
vism. 1865.  Ans  dem  Englischon  iibersetzt 
(August  Comte  nnd  der  Positivismus)  ron 
Elise  Gompertz.  1874. 
( K.  Twesten.  i  Ueber  die  Lehre  and  Schriften 
August  Comte'B.  Preasstsche  J&hrbiicher, 
IV.  Bd.,  3.  Heft  (September  1869). 

<  o i u •  1 1 * ■  s , siehe  W  i  1  h  el  m  v  o  n  C  o  n  c  h  e  s. 

Condillac,  Etienne  Bonnot  de, 
stammtc  ans  einer  adligen  Familie  in  der 
Danpbin6e  und  war  1715  zu  Grenoble  ge- 
boren.  Da  seine  Familie  nicht  in  glftnzenden 
VermOgensverhaltnissen  lebte,  bo  widmete 
er  sich,  wie  sein  Bruder,  der  nachmalige 
Abbi;  de  Mably.  dem  geistlichen  Stande  und 
wurde  spater  Abbe*  de  Mureaux.  Als  solcher 
lebte  er  langere  Zeit  in  Zurtlckgezogenheit 
seinen  Stndicn  und  zeitweilig  in  Verkehr  mit 
Rousseau  und  Diderot  una  veroffentlichte 
eine  Keihe  von  Schriften,  in  denen  er  sich 
znn&chst  als  Schfller  und  Nachfolger  Locke's 
zeigte,  dessen  Werke  er  jedoch  nur  aus 
franzfiflischen  Uebereetzungen  kannte.  In 
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scinem  Essai  sur  forigine  des  connaissances 
humaines  (Amsterdam  1746,  in  zwei  Banden; 
Condillac's  Abhandlung  vom  Ursprung  dcr 
menBchlichen  Erkenntnisse ,  aus  dem  Fran- 
zdsischen  von  Hissmann,  Leipzig  1780)  gab 
er  eine  klare  und  Ubersichtliche  Darstellung 
von  Locke's  Lehre  tlber  die  Sinnesempfindnng 
und  Reflexion,  als  die  bciden  Qnelien  unserer 
Erkenntniss,  wobei  nur  die  Association  dcr 
Ideen  und  die  Untersuchung  Uber  die  Sprache 
mehr,  als  bei  Locke,  in  den  Vordergrund 
treten.  In  seiner  „  Abhandlung  Uber  die 
Systeme"  {Traiii  des  sys  femes,  a  la  Haye 
1749,  in  zwei  Banden)  ricbtete  sich  der  An- 
hanger  Locke's  polemisch  gegen  die  Ab- 
stTactionen  dcr  Systeme  von  Malebrancbe, 
Spinoza  und  Leibniz  und  gab  zugleich  der 
hergebrachten  Lehre  von  den  angebornen 
Ideen  den  letzten  Todesstoss.  Dabei  ist  er 
jedoch  von  der  Schwache  der  menschlichen 
Vernunft  Uberzeugt.  welche  sich  nur  auf  die 
Natur  sttitzt,  und  will  von  jener  anmaassenden 
Philosophic  nichts  wissen,  die  Alles  erklaren 
zu  mfisscn  meint  und  mit  welchcr  sich  die 
Theologie  nicht  befreunden  kdnne,  da  fur 
das  UebernatUrliche  andere  Gesetze  gelten, 
als  fflr  das  Natflrliche.  Qleicbzeitig  erschienen 
auch  seine  „Recherches  sur  Yorigine  des 
idies  que  nous  avons  de  la  beaute"  (1749, 
in  zwei  Banden).  Hatten  die  bisherigen 
Schriften  Condillac's  noch  keine  neuen  und 
eigenthilmlichen  Ideen  vorgetragen,  so  bildete 
sich  nnter  dem  Einflusse  aer  Lehren  Berke- 
ley's, ganz  besonders  aber,  wie  Condillac 
selber  bekennt,  durch  den  Verkehr  mit  dcr 
geistreichen  Mademoiselle  Ferrand,  auf  der 
Grundlage  der  Locke'schen  Erfahrungsphilo- 
sophie  bei  Condillac  eine  fortgebildete  An- 
schauung  aus,  die  er  in  seinem  Uauptwerke 
Traiii  des  sensations  (London,  1754,  in  zwei 
Banden;  Condillac's  Abhandlung  Uber  die 
Empfindungen,  aus  dem  Franzdsisohen  tiber- 
setzt  von  Ed.  Johnson,  1870.  als  31.  Band 
der  „philosophischen  Bibliothek14)  ausftlhr- 
lich  entwickelte.  Gegen  deu  ihm  gcmachten 
Yorwurf.  dass  er  den  aussern  Gang  seiner 
Unteisucnung ,  die  Fiction  einer  beseelten 
Menschenbilasaule,  welcher  nach  und  nach 
die  einzelnen  Sinne  gegeben  werden,  aus 
Diderot's  ^Lettres  sur  les  aveugles"  (1749) 
entlehnt  babe,  berief  er  sich  darauf,  dass 
sein  Werk  frtlher,  als  die  Arbeit  Diderot's 
verfasst,  wenn  auch  nicht  verflffentlicht 
worden  sei  und  dass  Diderot  von  seinem 
Plane  gewusst  habe.  Und  um  den  Vorwurf 
zu  entkraften,  dass  er  Vieles  von  Buffon 
entlehnt  habe,  veroffentlichte  Condillac  als 
Fortsctzung  und  Abschlnss  seines  in  der 
Durchfuhrung  des  Grundgedankens  lUcken- 
haft  gebliebenen  Hanptwerkes  seine  Abhand- 
lung tlber  die  Thiere  (Traile  des  animaux, 
Amsterdam  1755,  in  zwei  Banden),  worin  er 
die  Ansichten  Buffon's  scharf  beurtheilte  und 
namentlich  dessen  Auffassung  der  Thiere  als 


empfindender  Automaten  bekampfte.  Dem 
Erfolge  seiner  Schriften  hatte  es  Condillac 
zu  danken,  dass  er  im  Jahrc  1755  zum 
Lehrer  des  Infanten,  nachmaligen  Herzogs 
Ferdinand  von  Parma,  eines  Enkels  von 
Ludwig  XV.,  berufen  wurde.  In  dieser  Stel- 
lung  veroffentlichte  er  seinen  „Cours  d'iiude 
pour  rinstruction  du  prince  de  Parma* 
(1755)  in  13  Banden.  Das  Werk  umfasst 
eine  Reihe  kleiner  LehrbUcher  Uber  I'art  de 
parler,  I'art  de  penser,  I'art  de  raisonner, 
I'art  d'icrire,  gramtnaire,  histoire  des 
hommes  et  des  empires,  worin  die  Gedanken 
seiner  grfissern  Schriften  zum  Theil  wdrtlich 
wiederbolt  werden.  Kach  Vollendung  seines 
Erziehungswerkes  zog  sich  Condillac  wieder 
in  die  Einsamkeit  seiner  Musse  zurUck.  Ob- 
wohl  er  1768  als  Mitglied  der  franzflsischen 
Akademie  aufgenommen  worden  war,  ist  er 
docb  nachher  nicmals  wieder  in  ibren  Sitzungen 
crschicnen.  Einige  Wochen  vor  seinem  Tode 
erschien  seine,  im  Auftrage  dcr  polnischen 
Kegierung  zum  Gebrauche  f(lr  die  polnischen 
Nationalschulen  verfasste  Schrift  „Logique 
ou  les  premiers  developpements  de  I'arl  de 
penser*  (1780),  welche  auch  in's  Spanische, 
Italienische  •  und  Neugriechische  Ubersetzt 
wurde.  Er  starb  auf  seinem  Landgute  Flux 
bei  Beaneency. 

Condillac's  Bedeutuug  fur  die  Geschichte 
der  Philosophic  liegt  in  seiner  „  Abhandlung 
Uber  die  Empfindungen",  woraus  er  auch 
einen  Auszug  machte.  der  sich  in  der  nach 
seinem  Tode  veranstalteten  Sammlung  seiner 
Werkc  befindet.  In  seinem  Hauptwerke  will 
er  zeigen,  wie  alle  unsere  Kenntnisse  und 
Fahigkeiten  aus  den  Sinnen  oder,  genauer 
zu  reden,  aus  den  Sinnesempfindungen  stain- 
men.  Um  dies  deutlich  zu  machen.  wird 
eine  menschlich  organisirte  beseelte  Bildsaule 
vorgestellt  und  dieser  nach  und  nach  ein 
Sinn  nach  dem  andern  gedffnet,  indem  sie 
allmalig  den  verschiedenen  Eindrticken  eines 
jeden  Sinnes  ausgesetzt  wird.  Mit  dem  Ge- 
ruche  wird  begonnen,  weil  dieser  Sinn  den 
geringsten  Beitrag  zu  den  Kenntnissen  des 
menschlichen  Geistes  zu  licfern  scheint. 
Der  Geruchseindruck  wird  durch  die  Auf- 
merksamkeit  noch  langer  zuriickgehalten,  als 
der  empfundene  Gcgcnstand  gegenwartig  ist, 
und  es  bleibt  davon  eine  starkere  oder 
schwftchere  Nachwirkung  oder  Spur  zurUck. 
So  hat  die  empfindende  Statue  mit  dem  Ge- 
dachtniss  jetzt  auch  schon  Ideen  (Vorstel- 
lungen).  Indem  sie  die  noch  gegenwartigen 
EindrUcke  mit  den  gewesenen  vergleicht,  ent- 
deckt  sie  Unterschiede  und  Aehnlichkeiten 
zwischen  beiden  Arten  ihres  Seins.  Dieses 
Vergleichen  heisst  das  Urtheilen.  Schwfichere 
EindrUcke  werden  Uber  den  starkeru  ver- 
gesscn,  welche  sich  je  nach  dem  verschiedenen 
Grade  der  damit  verbundeuen  Lust  mit 
grOsserer  oder  geringerer  Lebhaftigkeit  durch 
die  Einbilduugsthatigkeit  emeuern  kouueu. 
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Auf  ein  Gut  gerichtet,  dessen  Genuss  der 
Seele  zur  Nothwendigkeit  wird,  ist  sie  als 
BegieTde  thatig,  welche  herrschend  werden, 
d.  h.  als  Leidenschaft  auftreten  kann  und 
sicb  dann  als  Liebe,  Ilass,  Hoffnung,  Furcht 
aussert   Aus  der  Erfahrung  befriedigter  Be- 
gierden,  in  Verbindung  mit  dem  Wunsche 
kflnftiger  Befriedigung  und  der  Vorstellung 
von  der  Erreichbarkeit  des  verlangten  Gegen- 
standes  enteteht  der  Wille.    Werden  Vor- 
stellungen ala  mehreren  Zustanden  der  Seele 
gemeinBam  erkannt  und  von  der  Wahrneh- 
mung  besonderer  ZustSnde  abgesondert,  so 
bilden  sich  allgemeine  Begriffe.  Durch  Unter- 
gcbeidung  mehrerer  erlebter  Zustande  ent- 
steht  die  Vorstellung  von  Zahl  nnd  Dauer. 
Sobald  die  Wirksamkeit  des  Gedachtnisses 
begonnen  hat,  tritt  niemals  eine  bestimmte 
Gernch8enipfindung  obne  die  gleichzeitige 
Erinnerung  auf,  dass  die  Seele  bereits  frllher 
dergleichen  Empfindungen  gehabt  habe.  Darin 
besteht  das  Ich  oder  die  Persflnlichkeit.  Das 
Ich  eines  jeden  Menschen  ist  nnr  die  Samm- 
lung  der  gegenwartigen  Sinnesempfindungen 
in  Verbindung  mit  denjenigen,  die  ihm  das 
Gedachtniss  zurtlckruft.    Auf  diese  Weise 
kfiunen  aus  einem  einzigen  Sinn©  sammtlicbe 
Fahigkeiten  der  Seele  hergeleitet  werden. 
Mit  dem  Geruchsinne  stehen  die  Sinne  des 
Gesichts,  GehOrs  und  Geschmacks  zusammen 
auf  der  einen  Seite,  der  GefUbls-  oder  Tast- 
sinn  fOr  sich  allein  auf  der  andern.  Auch 
mit  der  Vereinigung  der  Thatigkeit  der  vier 
ersten  Sinne  bleibt  die  lebendige  Bildsaule 
in  ihren  gewonnenen  Kenntriisscn  immer  nur 
auf  sicb  selbst  beschrankt,    Die  Kenntniss 
der  Gestalt,  Grease,  Bewegung,  Lage  und 
Entfernung  der  Gegcnstande  erhalt  sie  erst 
aus  der  Thatigkeit  des  Tastsinnes,  durch 
welche  sie  zunacbst  ihren  eignen  Korper 
kennen  lernt.   Zum  Tasten  aber  kommt  sie, 
weil  die  Bewegnngen,  welche  die  Natur 
unwillkQrlich  macht,  ihr  bald  angenehme, 
bald  unangenehme  Empfindungen  verscltafft, 
welche  sie  zu  geniessen  oder  zu  vermeiden 
strebt.    Diese  Bewcgungcn  muss  sie  aber 
erst  noch  lenken  lernen  und  mussen  ihr 
solche  so  zur  Gewohnheit  werden,  dass  sie 
dieselben  auch  zu  ihrer  Erhaltung  zu  be- 
nutzen  befahigt  wird.     Gelangt  sie  fort- 
schreitend  zum  Gebrauch  aller  Glieder,  so 
werden  zugleich  die  verschiedenen  Arten  von 
Lust  und  Schmerz  die  Quelle  ihrer  Bedflrf- 
nisse.    Bare  Begierden  erstrecken  sich  auf 
das,  was  sie  ergTeift,  liebt.  haast,  hofft, 
fUrchtet  und  will.   Durch  die  Wahrnehmung, 
dass  es  fur  sie  auch  Neues  zu  entdecken 
giebt,  wird  die  Neugierde  geweckt,  die  ftlr 
die  Seele  ein  BedUrfniss  una  eine  Triebfeder 
zur  Thatigkeit  wird.   Die  Furcht  vor  Aen- 
derung  eines  Zustandes,  der  ihr  angenehm 
ist,  raft  eine  Art  von  Sorgfalt  ftlr  die  Lei- 
tung  ihrer  Bewegnngen  hervor,  welche  ihr 
Sicherheit  giebt.  Die  Aufmerksamkeit,  welche 


einzelne  Empfindungen  verbindet  und  ver- 
gleicht,  fQhrt  zum  Nachdenken,  Urtheilen 
und  zur  Begriffsbildung,  sowie  zur  Abstraction 
oder  Trennung  einer  Vorstellung  von  andern. 
Die  nur  in  der  Erinnerung  existirenden  Vor- 
stellungen  heissen  intellectuelle  Ideen;  aber 
alle  Ideen  (Vorstellungen)  kommen  schlieas- 
lich  aus  den  Sinnen  und  werden  durch  ail- 
maUge  Beobachtung  und  verschiedentliche 
Umbildung  der  Sinneseindrtlcke  gewonnen, 
durch  unsere  Bedurfnisse  mannichfach  rut ■ 
wickelt  Die  aus  dem  Gefahlssinne  kommen- 
den  Vorstellungen  sind  starker,  als  die  aus 
den  Ubrigen  Sinnen  stammenden  Vorstel- 
lungen. Erst  mit  Hulfe  des  Tastsinnes  lernt 
das  Auge  allmalig  aus  der  Verschiedenheit 
der  Eindrtlcke,  welche  Licht  und  Farben 
hervorbringen ,  die  Grease,  Gestalt,  Lage, 
den  Abstand  und  die  Bewegung  der  Gegen- 
stande  beurtheilen.  Treten  noch  Geruch  und 
Gehdr  hinzu,  so  wird  die  Kette  unserer 
Kcnntnisse  noch  grosser  und  die  VerknQpfung 
der  Vorstellungen,  eben  so  wie  die  Mannich- 
faltigkeit  abstracter  Ideen  noch  vermehri 
Ist  die  lebendige  Bildsaule  zum  vollstandigen 
Gebrauche  aller  ihrer  Sinne  gelangt,  so  lernt 
sie  durch  Erfahrung  die  Mittel  kennen,  ihre 
BedUrfnisse  zu  beschranken  oder  zu  befrie- 
digen  nnd  gelangt  zum  Nachdenken  liber 
die  Wahl  dieser  Mittel.  Dadurch  lernt  sie 
den  Willen  durch  Ueberlegung  zu  bestimmcn 
und  kommt  zur  Vernunft,  d.  b.  zur  Kenntniss 
der  Art  und  Weise,  wie  wir  die  Thatigkeiten 
der  Seele  anzuordnen  und  zu  leiten  haben. 
So  gewinnt  sie  die  Lust  des  Lebens,  die  sie 
sucht;  denn  leben  heisst  recht  eigentlich 
nur  geniessen.  Sie  gewinut  aber  auf  diesem 
Wege  auch  die  Erkenntniss  des  Guten  und 
Schdnen.  Die  Selbstliebe  ist  der  Grand  des 
sittlichen  Lebens.  Indem  dieselbe  an  den 
Bedurfniasen  der  menschlichen  Natur  einen 
frachtbaren  Boden  findet,  wachst  sie  zur 
moralischenSchatzuug  derHandlungen  empor, 
die  dann  (lber  die  Leidenschaften  die  Ober- 
hand  gewinnt.  Daneben  wird  der  Nach- 
ahmungstrieb  im  gesellschaftlichen  Leben  eine 
reiche  Quelle  geistiger  Bildung. 

Oenvres  completes  de  Condillac,  par  Arnoux 
et  Mutunier.  Para,  1798,  in  23  Biinden; 
1803  in  31  Banden. 

Rdlhore,  F.,  Condillac  ou  1 .  mpirisme  et  le 
ratiunnlismo.  1864. 

Condorcet,  Marie  Jean  Antoine 
Nicolas  Caritat,  Marquis  de,  war 
1743  zu  Ribemont  bei  St.  Quentin  in  der 
Picardie  geboren  und  widmete  sich  seit  seinem 
sechzehnten  Jabre  der  Mathematik.  Vom 
Herzog  de  la  Rochefoucauld  begunstigt,  lieas 
er  sich  1762  in  Paris  nieder,  wo  er  sich 
neben  mathematischen  auch  mit  national- 
Skonomischen  und  politischen  Arbeiten  be- 
schaftigte  und  seit  1782  als  bestandiger 
Secretar  bei  der  Akademie  der  Wissenschaften 
thatig  war.  Wahrend  der  Schreckenszeit  (1793) 
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geachtet,  fand  er  noch  Monate  lang  in  Paris 
ein  Asyl  bei  Madame  Vernet,  in  deren  Hause 
sein  geschichtsphilosophischcs  Werk  ausge- 
arbeitet  wnrde,  welches  nach  seinem  Tode 
unter  dem  Titel  erschien:  Esquisse  d'un 
tableau  historique  des  progres  de  Fesprit 
humain  (1795).  Ala  Condorcet  sein  Asyl, 
nm  seiner  Wohlth&terin  keine  Verlegenheiten 
in  bereiten,  im  April  1794  heimlich  verlassen 
nnd  einige  Tage  sich  als  FlOchtling  in 
elenden  Vcrstecken  umhergetrieben  hatte, 
wnrde  er  aufgegriffen  nnd  in's  Gefftngniss 
geworfen,  wo  er  seinem  Leben  dnrch  Gift, 
das  er  bei  sich  ftlhrte,  ein  Ende  machte.  In 
seinem  geschichtsphilosophischen  Werke,  wel- 
ches in  dentscher  Uebersetzung  von  Posselt 
(1796)  erschien,  preist  er  mitten  nnter  den 
Graueln  der  Schreckenszeit  und  von  pers8n- 
lichen  Gefahren  nmringt,  die  Preiheit  als 
Urheberin  alles  Glflckes  nnd  Fortschritts  der 
Menschheit  nnd  erblickt  in  der  franzdsischen 
Revolution  den  Versnch  der  Verwirklichung 
des  Ideals  der  Vernunftherrscbaft.  Neben 
Winken  znr  Volkerpsychologie  entMlt  das 
Werk  anch  die  Grundzflge  einer  socialen 
Moral.  In  seincn  hdchsten  wie  niedrigsten 
Strebnngen  bestimmt  sich  der  Mensch  durch- 
gftngig  zn  denjenigen  Handlnngen,  wovon  er 
gr5ssere  Lust  oder  geringercn  Schmerz  er- 
wartet.  Damit  verbindet  sich  aber  ein 
nattlrliches  Geftlhl  des  Mitleids  und  Wohl- 
wollens,  welches  ihn  zur  Gttte  und  Gerechtig- 
keit  leitet  und  aus  welchem  sich  durch 
Ged&chtnisa  und  Reflexion  moralische  Begriffe 
und  sittliches  Geftlhl  entwickeln,  welches 
durch  Uebung  und  Gewohnheit  bildungs- 
und  vervollkommnungsfslhig  ist.  Die  Er- 
kenntniss  unserer  Pflichten  setzt  die  Erkennt- 
niss  des  Einflusses  unserer  Handlungen  auf 
das  Wohlsein  unserer  Nachsten,  auf  die  Ge- 
8ellschaft  voraus.  Die  Mittel  zur  Errcichung 
aittlicher  Volkabildung  sind  im  Wesentlichen 
folgende.  Es  gilt  dabei  1)  durch  die  Ge- 
setze  keinen  unnattlrlichen  Gegensatz  nnter 
den  unmittelbaren  Interessen  der  Einzelnen 
heTbeizufdhren  und  diese  mit  dem  allgemeinen 
Interesae  der  Gesellschaft  mOglichst  zu  ver- 
einigen;  2)  die  Entwickelung  der  natQriichen 
wohlwollenden  Neigungen  zu  leiten,  so  dass 
der  Mensch  vor  alien  gemeinen,  ungerechten, 
grausamen  Handlnngen  einen  unwillkurlichen 
Widerwillen  habe;  3)  ihn  zur  Erkenntniss 
seiner  wahrhaften,  dauernden  Interessen  zu 
fflhren,  welche  nicht  in  Widerspruch  mit 
so  in  en  Pflichten  stehen  kdnnen,  und  4)  ihn 
zn  gewdhnen,  sein  Betragen  nach  den  Vor- 
schriften  der  Vernunft  einzurichten  nnd  die 
Antworten  des  Gewissens  zu  verstehen.  Allen 
diesen  Bedingungen  ftlr  den  Fortschritt  der 
Gesittung  des  Volkes  liegt  die  Voraussetzung 
zum  Grunde,  dass  eine  reine  aufgekiarte  Ver- 
nunft mehr  und  mehr  herrschend  werde,  wozu 
der  Oflentliche  Unterricht  durch  Kenntniss  der 
Natur-  und  Moralgeaetze  hinfahren  muss. 


Conimbricenses.  Unter  diesem  Namen 
werden  die  Arbeitcn  aufgeftthrt,  welche  das 
unabhfingig  von  der  Universitftt  in  CoimbTa 
(Conimbrica)  in  der  portugiesischen  Provinz 
Beira  seit  1550  erdnnctc  Jesuitencollegium 
{Collegium  Conimbricense  societalis 
Jesu)  seit  den  nennziger  Jahren  des  sechs- 
zehnten  Jahrhunderts  ftlr  den  Zweck  ver- 
Offentlichte,  die  Werke  des  Aristoteles  durch 
die  gesammte,  sowohl  griechische  wie  scho- 
lastiache,  exegetische  Tradition  der  Peri- 
patetiker,  mit  eingehendcr  Berflcksichtigung 
allcr  Streitfragen  zu  erlSutern.  Es  sind  dies 
Arbeiten  ohne  alle  Originalit&t  in  der  Philo- 
sophic, deren  Bedentung  fur  die  Geschichte 
der  Philosophic  nur  darin  beateht,  dass  die 
Conimbricenses  als  die  Scholastiker  des 
secliszehnten  und  siebenzehnten  Jahrhunderts 
die  Antoritat  des  Aristoteles  zu  einer  Zeit 
anfrccht  erhielten,  wo  dieselbe  von  alien 
Seiten  bedroht  war.  Bei  diesen  Arbeiten 
waren  namentlich  die  Jesuiten  Emmannel 
Goes  (geboren  urn's  Jahr  1547  zu  Portella 
in  Spanien  und  1293  in  Coimbra  gestorben) 
und  Peter  Fonseca  (geboren  1528  zu 
Corticada  in  Portugal  und  1599  in  Lissabon 
gestorben)  betheiligt  Wfthrend  von  Leta- 
terem  die  nicht  im  Namen  des  Collegium 
Conimbricense  erschienenen  Commeniariorwn 
in  libros  methaphysicorum  Aristotelis  tomi 
IV  (Romae.  1577  und  dann  1580  und  1589) 
verflffentlicht  wurden,  erschienen  im  Namen 
dea  Collegium  als  Commentarii  collegii 
Conimbricensis  societatis  Jesu  von 
Emmanuel  Goea  verfasat;  1)  in  acto  libros 
Physicorum  Aristotelis  (1591)  flber  die  dTei 
eratcn,  und  Pars  II.  (1594)  fiber  die  vier 
letzten  Btlcher:  2)  in  quator  libros  de  coelo 
Aristotelis  (1594);  3)  in  libros  Meteorum 
Aristotelis  (1592);  4)  in  libros  Aristotelis  qui 
parva  naturalia  appellantur  (1592);  5)  in 
libros  Ethicorum  Aristotelis  ad  Nicomachum 
aliquot  Conimbricensis  cursus  disputationes 
(1594);  6)  in  libros  de  generatione  et  cor- 
ruptione  Aristotelis  (1597)  und  7)  in  tres 
libros  de  anima  Aristotelis  (1598);  ferner 
von  Sebastian  Couto  verfasst  8)  in  universatn 
dialecticam  Aristotelis  (1606)  und  9)  Pro- 
blemataquaein  Collegio  Conimbricense physi- 
cis  commenlariis  enodantur  (1601). 

Da  Backer,  Aug.  nnd  Al. ,  bibliotheqae  des 
«*crivain8  de  la  compagnie  de  Jeans.  Liege, 
1868  ff.  L  p.  813.  II.  p.  124-127.  IV.  p.  278.  f. 

Conring,  Hermann,  war  1606  zu 
Norden  in  Ostfriesland  geboren  und  zu  Helm- 
atadt  und  Leiden  gebildet.  Seit  1632  Professor 
der  Philoaophie  nnd  aeit  1634  auch  Professor 
der  Medicin  zu  Helmstadt,  apiter  Profeasor 
der  Staatswissenschaft,  war  er  als  Polyhistor 
und  Vielschreiber  daa  Wunder  seiner  Zeit, 
ohne  dass  er  neue  uud  eigentbtlroliche  Ge- 
danken  ausgesprochen  hatte.  In  seiner  Schrift 
„Hermetica  medicina"  (1648)  und  in  seinen 
„Antiquitates  acadenricae"  (1651)  hat  er  ein- 
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zelne  Partieen  in  der  Geschichte  der  Philo- 
sophic aufgeklftrt.  Bei  freier  Auffassung 
der  Lehron  des  Aristoteles  blieb  er  doch 
ein  entschiedener  Anhanger  dcsselben  und 
ein  Gegner  der  Ncuerungen.  welche 
durch  Petrus  Ramus,  Gassendi  una  Descartes 
der  Aristoteli8cben  Schule  drohten,  und  hat 
in  seinen  Schriften  „de  civili  prudentia" 
(1662)  und  „propolitica ,  sive  introductio  in 
civilem  philosophiam"  (1663)  die  Aristotelische 
Philosophic  nach  Seiten  des  Naturrechts  zu 
ergiluzen  gesucht.    Er  starb  1681. 

Constant,  Benjamin  (de  Kebecque) 
war  1767  zu  Genf  geboren  und  eine  Zeit 
lang  am  Braunschweig'schen  Hofe  angestellt, 
siedeite  aber  1796  nach  Frankreich  (lber, 
wo  er  eine  politische  Rolle  spielte  und  mit 
der  Fran  von  Stafil  verkehrte.  In  den  Jahren 
1814  —  1820  hat  er  in  mehreren  Schriften, 
im  Gegensatze  znr  Rousseau'schen  Lehre 
vom  GeselUcliaftsvertrage ,  die  Philosophic 
des  constitutionellen  Liberalismus  entwickelt 
und  in  seinem  spatern  Werke  „De  la  religion, 
considdrde  dans  sa  source,  ses  formes  et 
ses  developpements*  (Paris  1827—8  in  vier 
Banden)  der  historlsch  -  philosophischen  Be- 
trachtung  der  Religion  Bahn  gebrochen.  Er 
starb  1830. 

Contarini,  Gasparo  (Caspar  Conta- 
renus)  war  1483  in  Vencdig  geboren,  spater 
papstlicher  Gesandtcr  auf  dem  Reichstag  in 
Regensburg,  und  als  Cardinal  1542  gestorben. 
Obwohl  ein  Schiller  des  Ncuaristotelikers  und 
Alexandristen  Petrus  Pomponatius,  hielt  er 
doch  diesem  gegentlber  an  der  Moglichkeit 
cines  wiasenschaftlichen  Beweises  fUr  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  [De  imnortalitale 
animae,  adversus  Petntm  Pomponaliwn)  fest 
Er  hat  ausserdem  ein  Werk  „Primae  philo- 
sophiae  compendium*,  eine  Schrift  „Zte  libero 
arbitrio"  und  eine  logwche  Abhandlung  unter 
dem  Titel:  „Non  dari  quarlam  figuram 
syllogismi,  secundwn  opinionem  Galeni*  ver- 
offentlicht. 

Conz,  Karl  Philipp,  war  1762  Zu 
Lorch  in  Wurttemberg  geboren,  seit  1789 
Repetent  im  theologischen  Stift  in  Tubingen, 
spater  Diakonus  zu  Vaihingen  und  zu 
Ludwigsburg  und  seit  1804  Professor  der 
klassischen  Literatur  in  Tubingen,  wo  er 
1827  starb.  Ausser  Gcdichten  und  mehreren 
philologischen  und  theologischen  Schriften 
hat  er  drei  in  das  Gebiet  der  Philosophic 
einschlagende  Schriften  verdffentlicht:  Schick- 
sale  der  Scelenwanderungshypothese  (1791); 
Ueber  Seneca's  Leben  und  Charakter  (bei 
seiner  Uebersetznng  von  Seneca's  Trost- 
schreiben  an  Helvia  und  Marcia,  1792)  und 
Abhandlungen  filr  die  Geschichte  und  das 
EigenthUmliche  der  spatern  stoischen  Philo- 
sophic, nebst  einem  Versuch  liber  christliche, 
Kant'sche  und  stoische  Moral  (1794). 

Cordenioy,  Giraud  de,  war  zu  An- 
fang  des  17.  Jahrhunderts  in  Paris  geboren 


und  wollte  sich  zuerst  dem  Advokatenstande 
widmcn,  ging  jedoch  zur  Philosophic  Uber. 
Auf  Bossuet's  Empfehlung  wurdo  er  1566 
Vorleser  beim  Dauphin,  dem  Sohne  Ludwig's 
XIV.  und  1678  Mitglied  der  franzdsiachen 
Akademie.  Er  starb  1684.  In  der  Philo- 
sophic war  er  ein  begeisterter  Anhftnger  des 
Descartes,  dessen  Lehren  er  mit  Geist  und 
Gcschick  in  mehreren  Schriften  entwickelte, 
unter  dcnen  besonders  zu  ncnnen  si  ml :  Le 
discernment  de  Yame  et  du  corps  en  six 
discours  (1666),  Discours  physique,  de  la 
parole  (1666),  Lettre  d  un  savant  religieux 
de  compagnie  de  Jesus  [Pater  Co 88 art] 
pour  montrer  1)  que  la  systeme  de  Descartes 
et  son  opinion  n'ont  rien  de  dangereux. 
2)  que  tout  ce  qxt'il  en  a  ecrit  semble  etre 
tiree  de  la  Genese  (1668).  Indem  er  jedoch 
in  der  erstgenannteu  Schrift  dem  Willcn  des 
Menschen  nur  einen  durch  Gelegenheits- 
ursachen  bedingten  Einiluss  auf  die  Be- 
wegungen  des  leiblichen  Organismus  belasst, 
zahlt  er  mit  Clauberg  und  La  Forge  zur 
Reihe  derjenigen  Cartesianer,  welche  den 
Uebergang  zum  sogenannten  occasionalis- 
tischen  Stondpunkt  bilden. 

Cornelio,  Tommaso  (Cornelius, 
Thomas),  geboren  1614  zu  Cosenza,  war 
ein  Anhanger  des  Descartes,  dessen  Lehre 
er  in  Neapel  verbreitete  und  in  der  Schrift 
„ Progymnasmata  physica"  vertrat. 

(or  nut  us.  LuciusAnnaeus,  dessen 
Name  auch  hin  und  wiedcr  als  Phurnutus 
vorkommt,  war  aus  Leptis  oder  dem  benach- 
barten  Thestis  in  Nordafrika  gebilrtig  und 
lebte  als  Anb&nger  der  stoischen  Philosophic 
und  Lehrer  des  Dichters  Persius  in  Rom, 
wurdc  abcr  im  Jahr  66  oder  68  n.  Chr. 
durch  Nero  aus  der  Stadt  verbannt.  Sein 
griechisch  geschriebenes  Werk  MUeber  die 
Natur  dor  Gottcr"  hat  Ft.  Osann  aus  Villoi- 
son's  hinterlasaenen  Papieren  (GOttingen  1844) 
verdffentlicht. 

Cotta,  Cajus.  war  im  Jahr  76  v.  Chr. 
Consul  und  wird  bei  Cicero  als  ein  Schtller 
und  Anhanger  des  Akademikers  Philo  aus 
Larissa  genannt 

Cousin,  Victor,  war  1792  in  Paris  als 
der  Sohn  eines  Uhrmachers  geboren  und 
machte  unter  Maine  de  Biran  seine  philo- 
sophischen Studien  mit  so  glanzendem  Erfolgc, 
dass  cr  schon  in  seinem  23.  Lebensjahre  zum 
VertTeter  Rover -Collard's  auf  desaen  philo- 
sophischem  Lehrstuhle  in  der  Sorbonne  er- 
nannt  wurde.  Er  verstand  es,  die  philo- 
sophischen Gedanken  in  eine  rednerische 
Form  zu  bringen  und  dadurch  seine  Zuhorer 
mit  sich  fortzureissen ,  auch  wenn  sic  dem 
Zusammenhange  der  Gedanken  nicht  zu  folgcn 
vermochtcn.  Er  gestand  spater  sclbst,  dass 
seine  Vorlesungen  aus  diesen  ersten  Jahren 
die  Studien  gewesen,  die  er  vor  dem  Pub- 
likum  gemacht  habe,  und  er  wollte  darum, 
diesen  „Cours  d'histoire  de  la  philosophic 
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moderne,  prof  esse  pendant  les  annees 
1816— 1817*  spater  lieber  der  Vergcasenheit 
tlbergeben  wissen.  Er  bewegte  sich  wahrend 
dieser  ersten  Periode  seines  Philosophirens 
noch  ganz  im  KreUe  der  Gedankenentwicke- 
lung  seiner  Lehrer  Maine  de  Biran  und 
Royer-Collard  nnd  theilte  mit  letzterem  die 
Bewunderung  fflr  den  schottischen  Philo- 
sophen  Reid,  als  diejenige  philosophische 
Schule,  die  frei  vom  Joche  jedes  Systems 
keine  andern  Gesetze  anerkenne,  als  die  des 
Geraeinsinnes  und  der  Erfahrung.  Die  That- 
sacben  des  Bewuastseins,  der  innern  Er- 
fabrung  galten  ihm  ais  der  Ausgangspunkt 
fllr  die  Entdeckung  der  Wahrheit  und  dcra- 
gemass  die  Psychologie  als  das  philosopbiscbe 
Stndium  par  excellence,  auf  welches  sich 
Logik  und  Aestbetik  ebenso  wie  Moral  und 
Politik  grflnden  mUssten.  Gleichzeitig  aber 
harte  er  die  Werke  Kant's  in  der  barbarischen 
latcinischen  Uebersetzung  von  Born  studirt 
und  daraus  die  Einsicht  in  die  Nothwendig- 
keit  geschdpft,  die  Metaphysik  auf  eine 
Analyse  des  menschlichen  Erkenutnissver- 
mfigens  zu  grflnden,  wenn  sie  zur  Gewias- 
heit  der  physikalischen  und  matbematischen 
Wissenschaften  erhoben  werden  solle.  Der  fttnf- 
undzwanzigjabrige  Pariser  Professor  reiste 
1817  zum  ersten  Male  nach  Deutschland,  um 
deutscbe  Philosophie  und  Philosophen  an 
ibren  Sitzen  kcnnen  zu  lernen.  Die  Er- 
innernngen  aus  dieser  Reise  hat  er  1858  in 
seiner  Schrift  „  Fragments  et  souvenirs" 
verflffentlicht.  Im  Jahr  1818  trat  er  wieder 
in  seine  Vorlesungen  an  der  Sorbonne  und 
an  der  Normalschule  zu  Paris  ein,  um  die  ge- 
wonneue  Kenntniss  der  Schelling-Hcgel'schen 
Philosophie  in's  FranzSsische  zu  flbertragen 
und  in  rednerischer  Form  seinen  Landsleuten 
geniessbar  zu  machen.  Der  Lehrgang  vom 
Jahr  1818  wurde  unter  dem  Titel  „Des 
verites  absolues  ou  du  vrai,  du  beau  et  du 
bien"  verSffentlicht.  Unter  dem  Titel  dieser 
drei  Worte  des  Wahren,  SchQnen  und  Guten 
theilte  er  die  Ergebnisse  seines  Denkens  flber 
Psychologie  und  Erkenntnisstheorie  mit  und 
schloss  mit  einer  gedrftngten  Daratellung 
seiner  Theodicee.  Aus  demselben  Jahre  1818 
stammt  die  „ Introduction  a  Fhistoire  de  la 
philosophie" ,  wodurch  er  das  Interesse  fUr 
die  Geschichte  der  Philosophie  zu  wecken 
suchte,  indem  er  die  philosopnischen  Systeme 
in  ideaUstische  oder  spiritualistische,  sensua- 
listische,  skeptische  nnd  mystische  eintheilte. 
In  seinem  Lehrgange  vom  Jahr  1819  gab  er 
in  der  „  Introduction  a  la  morale"  eine 
Kritik  der  Moral  des  18.  Jahrhunderts. 
Daran  schloss  sich  die  „  Ecole  des  sensualistes 
du  IS.  siecle"  und  die  „Ecole  eccosaise", 
indem  er  in  letztern  Vorlesungen  seine  Zu- 
hSrer  fllr  die  schottische  Philosophie  des 
common  sense  (gesunden  Menschenverstaudes) 
zu  gewinnen  snchte,  in  wclcher  er  eine  ge- 
sunde  Metaphysik  fand,  gestfltzt  auf  eine 


strenge  Psychologie,  die  zu  einer  die  vor- 
sichtigsten  wie  die  edelsten  Geister  be- 
friedigenden  Aestbetik,  Theodicee,  Ethik 
und  Politik  fflhre.  Dem  Jahr  18&>  gehflren 
die  „Lecons  sur  la  philosophie  de  Kant" 
an,  worin  er  jedoch  nur  eine  Darstellung 
und  Beurtheilung  der  Kritik  der  reinen  Ver- 
nunft  gab  und  zur  Erftrterung  der  Kant'scbcn 
Moral  nicht  gekommen  ist.  Nacbdem  im 
Jahre  1821  dem  Gegner  der  katholischen 
Kirche  der  Lehrstuhl  an  den  beiden  An- 
stalten  entzogen  worden  war,  beschaftigte 
sich  Cousin  nunmehr  gauz  mit  seinen 
literarischen  Arbeiten,  vollendete  s<jine  scbon 
1820  begonnene  Ausgabe  der  Werke  des 
Neuplatonikers  Proklos  (Paris,  1820  —  25), 
brachte  1824 — 25  mehrere  Monate  in  Berlin, 
hauptsachlich  im  Verkehr  mit  Hegel  und 
deasen  Schtllern  zu,  gab  die  Werke  des 
Descartes  neu  heraus  (Paris,  1824—26)  und 
begann  eine  franzosische  Uebersetzung  der 
Werke  Platon's,  welchc  1825—1840  in  acht 
Banden  erschien.  Auch  licss  er  seine 
„Fragmens  philosophiques"  (1826)  als  eine 
Samtnlung  von  Kritik  en  und  kleincrn  Ab- 
handlungen,  drucken.  Als  ihm  im  Jahr 
1827  der  Lehrstuhl  fur  Philosophie  wieder 
eingeraumt  worden  war,  erdffncto  er  seinen 
„  Cours  d'hisloire  de  la  philosophie  au  18. 
siecle"  unter  gewaltigem  Andrange  von 
2000  Zuhorern,  die  er  dnrch  die  rednerische 
Gewalt  seiner  Sprache  fortriss,  auch  wo  die 
wissenschaftliche  Begrflndung  oder  das  Ver- 
standniss  dafilr  fehlte.  In  den  Vorlesungen 
aus  dem  Jahr  1828  zeigt  er  sich  von  der 
Hegel'schen  Philosophie  stark  beeinflusst. 
Er  fflhrt  alles  Wissen  auf  die  Ideen  zurflck, 
aus  denen  Alles  bogriffen  werden  milsse  nnd 
deren  Entwickelnng  die  Geschichte  aei.  Als 
untrennbar  voneinander  und  allc  Entwickelnng 
beherrschend  erscbeinen  ihm  die  drei  Grund- 
ideen:  das  Unendliche  (Gott),  das  Endliche 
(Welt)  und  die  Beziehung  zwiscben  beiden. 
Absoluter  Geist  ist  Gott  nur  als  der  Drei- 
einige.  Religion  und  Philosophie  sind  nur 
der  Form  nach  verschieden,  den  Inhalte 
nach  identisch.  Gott  ist  in  der  Welt  wie  die 
Ursache  in  der  Wirkung  gesenwartig,  obne 
dass  jedoch  das  g5ttliche  Wesen  in  seiner 
Manifestation  aufginge  und  sich  darin  er- 
schdpfte.  Darum  ist  das  Universum  immer 
nur  ein  unvollkommener  Reflex  des  gftttlichen 
Wesens.  So  wurde  Cousin  der  Vollender  der 
in  Frankreich  sogenannten  eklektischeu 
Schule,  welcbe  einerseits  darauf  ausging, 
die  sensualistiscben  Prinzipien  in  jeder  Form 
zu  bekampfen  und  das  Anseheu  Condillac's 
und  seiner  Nachfolger  in  Frankreich  zu  ver- 
nichten,  andrerseits  aber  ihren  Hauptruhm 
darin  setzte,  nicht  exclusiv  zu  sein,  sondern 
alien  philosophischen  Systemen  der  Neuzeit, 
von  Locke  bis  Hegel  gerecht  zu  werden, 
von  alien  etwas  Wertb voiles  aufzunehmen, 
damit  Frankreich  nicht  im  Gefolge,  sondern 
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•  an  der  Spitze  der  philosophischen  Bewegung 
Enropa's  gtehe.  Nach  der  Julirevolution  1830 
reiagte  Cousin  im  Auftrag  der  franzfaischen 
Regierung  zam  dritten  Hale  nach  Deutsch- 
lana,  nm  das  preussische  Unterrichtswesen 
fUr  Frankreich  nutzbar  zu  machen.  Er  wurde 
dann  Mitglied  der  franzdsischen  Akademie 
der  Wissenschaften,  Pair,  Staatsrath,  Director 
der  Normalschule  und  1840  im  Ministerium 
Thiers  Unterrichtsminister.  Wie  er  sich 
durch  verachiedene  Abhandlungen  aus  der 
Geschichte  der  Philosopbie  Verdienste  er- 
worben  und  (lber  einzelne  Partieen  derselben 
neues  Licht  verbreitet  hatte,  so  hatte  er 
1835  eine  Abhandlung  „De  la  metaphysique 
d'Aristote"  mit  dem  Versuch  einer  Uebcr- 
setzung  der  beiden  ersten  BUcher  begleitet 
und  1836  namentlich  auch  durch  seine  Heraus- 

gibe  der  n0euvres  inedits  d'Abelard"  die 
eschichte  der  Philosophic  werthvoU  be- 
reichert.  Seit  1848  in's  Privatleben  zurilck- 
gezogen  und  zur  katholischen  Kirche  zurtick- 
gekenrt,  beschaftigte  er  sich  theils  mit  der 
Herausgabe  der  Werke  des  scholastischen 
Philosophen  Abalard  (1859,  in  zwei  Banden) 
und  einiger  bisher  ungedruckten  Schriften 
des  Neoplatonikers  Proclus  (1864),  vorzugs- 
weise  aber  mit  wiederholter  Durchsicht 
und  Neuherausgabe  seiner  philosophischen 
Lehrg&nge,  die  mit  neuen  Vorreden  versehen 
wurden,  worin  er  die  Jugend  Frankreichs 
vor  dem  umsichgreifenden  Materialismus  und 
Atheismus  und  vor  der  Krankheit  des  Jahr- 
hunderts,  dem  Jagen  nach  einem  bequemen 
Leben  warnt  und  sich  ausfuhrlich  Uber  den 
Einklang  der  Philosopbie  mit  dem  Christen- 
thume  verbreitet  worOber  ihm  anerkennende 
Aeusserungen  hoher  franzdsischeT  Pralaten  zu 
Theil  wurden.  Er  starb  1867  im  75.  Lebens- 
jahre  zu  Cannes  an  einem  Schlaganfalle. 
Cousin'8  Bedeutung  in  der  Geschichte  der 
Philosopbie  besteht,  abgeschen  von  seinen 
bereits  hervorgehobenen  philosophisch  -  ge- 
schichtlichen  Arbeiten,  nicht  sowohl  in  seinem 
philosophischen  Eklekticlsmus ,  welcher  'fUr 
den  Fortschritt  des  philosophischen  Denkens 
keinen  Werth  hat,  als  vielmehr  in  dem 
persdnlichen  Einflusse,  den  er  als  Lehrer 
auf  die  strebenden  Geister  Frankreichs  aus- 

Siflbt  hat.  Unter  den  zahlreichen  Schtllern, 
e  Cousin  hatte,  sind  besonders  Jouffroy, 
Gamier,  Damiron,  Bouillier  und  Tissot  zu 
nennen.  DieGrundanschauungen  seines  philo- 
sophischen Standpnnktes  lassen  sich  in 
Folgcndem  zusammenfassen.  Das  ganze  in- 
tellectuelle  Leben  des  Menschen  befasst  sich 
in  den  drei  grossen  Thatsacheu  des  Empfindens, 
Denkens  und  Wollens.  Bei  der  Selbstbe- 
obachtung  zeigt  sich  uns  das  Bewusstsein 
zuerst  als  Sinnesempfindung  in  PassivitSt  den 
Sinneseindrficken  hingegeben.  Dies  ist  das 
eine  Grundvermogen  unsers  Geistes,  woraus 
die  Sensualistcn  alle  Ubrigen  Phftnomene  des 
Geisteslebens  abzuleiten  suchten.   Die  Ver- 


tiefung  der  Selbstbcobachtung  zeigt  uns  aber, 
dass  aer  Sinnesempfindung  die  freie  Activitat 
des  Geistes,  der  Wille,  gegenUbersteht  und 
eine  selbstbestimmende  Gegenwirkung  gegen 
die  Sinnesempfindungen  austtbt.  Ueber  beiden 
VermSgen  aber  erhebt  sich  als  drittes  die 
unpersdnliche  Vernunft,  aus  welcher  die  All- 
emeinbegriffe  stammen  und  die  Erkenntniss 
es  Wahren  und  Wesentlichen  in  den  Dingen 
gewonnen  wird.  Substanz  und  Causalit&t 
sind  die  wichtigsten  Vernunftbegriffe.  Aus 
dem  Bereiche  der  einzelnen  Substanzen  und 
Ursachen  erhebt  sich  die  Vernunft  zur  hOchsten 
Ursache  und  allgemeinen  Substanz.  Die  drei 
untrennbar  verbundenen  Vernunftideen  Ich 
oder  die  freie  Persdnlichkeit,  Nicht-Ich  oder 
Natur,  und  Gott  als  deren  absolute  Ursache 
machen  den  Inhalt  der  ontologischen  Unter- 
suchungen  aus,  auf  deren  Boden  die  Moral 
aufgebaut  wird.  Selbstliebe  und  Mitgeftlhl 
(Sympathie)  sind  unsichere  und  wandelbare 
Moralprinzipien.  Dagegen  entdeckt  eine 
genaue  Selbstbeobaehtung  in  uns  ein  all- 
gemeines  Vernunfturtheil,  wodurch  eine  Hand- 
lung  far  schlechthin  gut  oder  bds,  d.  h. 
einer  allgemeinen  Regel  entsprechend  oder 
nicht  entsprechend  erkl&rt  wird.  Diese  Ver- 
nunftregel  heisst  das  Gute.  Daraus  ergeben 
sich  zugleich  die  Begriffe  der  Pflicht,  der 
Tugend  und  des  hdchsten  Gutes.  Was  der 
vernflnftigen  Natur  entspricht.  das  innere 
Gesetz  unsers  eignen  Wesens,  ist  das  Sitten- 
gebot  Das  eigne  Wesen  des  Menschen  ist 
aber  die  Freiheit.  mithin  ist  das  erate  Ver- 
nunftgebot:  Erhalte  deine  Freiheit!  Daraus 
folgt  das  zweite  Gebot:  Erkennc  die  Freiheit 
aller  Andern  ebenso  wie  die  eigne  an  (die 
Pflicht  der  Gerechtigkeit)  Dazu  kommt  noch 
der  moralische  Instinct  der  Ergebenheit  oder 
Aufopfernng,  als  der  Enthusiasmus  der  Sitt- 
lichkeit,  welcher  Instinct  den  uns  eingebornen 
Trieb  der  Selbstliebe  Uberwindet  und  sich 
zur  Selbstverleugnung  aufschwingt  und  die 
Sittlichkeit  zur  Schfinheit  der  Seele  vollendet 
Die  Harmonie  von  Vernunft,  Freiheit  und 
Glilckseligkeit  ist  das  hOchste  Gut  Die 
Pflichten  gegen  Andere  sind  Gegenstand  der 
socialen  Moral,  die  sich  in  Natur  -,  Staats- 
und  Volkerrecht  theili 

Cousin's  OeuvreB  sind  1846  — 1850  in  funf 
8e'riea  erschicnen:  1  und  II:  Cours  <lc 
Thistoire  de  la  philosophic  moderne;  III: 
Fragmens  philosophiqaes ;  IV:  Literature; 
V:  Instruction  publiqne. 

J.  B.  Meyer,  Cousin's  Erinnerungen  ans  seiner 
Reise  durch  Deutschland  im  Jahr  1817 
(Fichte's  Zeitschrift  fur  Philosophie  und 
philoeophische  Kritik,  Bd.  83,  S.  145-160. 

C.  E.  Flicht,  die  Philosophie  Victor  Cousin's, 
ihre  Stellnng  zur  friibern  franzosischen  und 
znr  neuern  deutschen  Philosophie.  1847. 

Couto,  Sebastian,  auchCoytus  ge- 
nannt,  ein  portugiesischer  Jesuit,  war  zu 
Elvas  1567  geboren  und  Professor  der  Philo- 
sophie zu  Coimbra,  dann  der  Theologie  zu 
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Evora,  als  welcher  er  1639  starb.  In  der 
Reihe  der  vom  Collegium  Conimbricense  ver- 
oftentlichten  Commentare  bat  er  die  Logik 
und  die  Problemata  des  Aristoteles  besorgt 

Coward,  William,  war  1656  zu  Win- 
chester geboren,  studirte  in  Oxford  Medicin 
und  lebte  als  Arzt  in  London,  wo  er  1702 
seine  „Cogitationes  de  animal1  verflffentlichte, 
worin  er  vom  Standnunkt  des  Thomas  Hobbes 
die  Cartesianische  Psychologie  bestritt,  die 
Immaterialitat  der  Seele  verwarf  und  dieselbe 
fflr  ein  materielles  Fener  erklarte,  welches 
im  Tode  zngleich  mit  dem  Korper  erlftsche. 
Die  Streitigkeiten,  in  die  er  dartlber  in  den 
Jahren  1702—1707  mit  Turner  und  Brough- 
ton  verwickelt  wurde,  verliefen  fur  die 
Wissenschaft  ergebnisalos. 

Cramer,  Johann  Ulrich  (spater  Frei- 
herr)  war  1706  in  Ulm  geboren,  seit  1726 
in  Marburg  mit  Christian  Wolf  in  persfln- 
lichem  Verkehr,  wurde  1733  Professor  der 
Rechtswissenschaft  in  Marburg  und  1755 
Beisitzer  am  Reichskammergericht  in  Wetzlar, 
wo  er  1772  starb.  In  seiner  Schrift:  „tTsus 
philosophiae  Wolfianae  in  jure  specimina 
Xlir1  (1740),  wie  in  seinen  „Opuscula" 
On  vier  Bandcn,  1742)  begrllndete  er  die 
Anwendung  der  Wolfschen  Philosophie  auf 
die  Rechtswissenschaft. 

C'ra  ii  I  or.  siehe  Krantflr. 

(  rassi tins,  Lucius,  aus  Tarent,  ein 
Grammatiker,  zahlt  zur  pythagoreisch  ge- 
farbten  stoischen  Schule  der  Sextier  in  Rom. 

Crates,  siehe  K rates. 

Cratippus,  siehe  Kratippos. 

Cratvlus,  siehe  Kratylos. 

Crelf,  Ludwig  Christian,  war  1671 
zu  Neustadt  im  Coburgischen  geboren  und 
1693  in  Leipzig  Magister  der  Philosophie 
geworden,  seit  1696  Conrcctor  und  nachher 
Rector  der  Nicolai  schule  in  Leipzig  und 
daneben  Beisitzer  in  der  philosophischen 
Facultat,  seit  1701  Professor  „ philosophiae 
primae  et  rationalist  daselbst.  Als  Schrift- 
steller  hat  er  sich  nur  als  fleissiger  Mit- 
arbeiter  an  den  „Acta  eruditorum"  und 
durch  zahlreiche  akademische  Gelegenheits- 
schriften  hervorgethan. 

Creiuonini,  Cesare  (Caesar  Crc- 
moninns)  war  1552  zu  Cento  im  Herzogthum 
Modena  geboren  und  zu  Ferrara  gebildet, 
wo  er  danach  elf  Jahre  lang  lehrte.  Darauf 
wurde  er  als  Nachfolger  Zabarella's  zur 
Vertretung  der  Medicin  und  Aristotelischen 
Philosophie  1590  nach  Padua  berufen,  wo 
er  gleichzeitig  mit  Galilei  unter  grosscm 
Zulauf  Vorlesungen  liber  die  naturwissen- 
schaftlichen  Schriften  des  Aristoteles  hielt, 
indem  er  zuerst  die  Lehrsatze  desselben  vor- 
tmg  uud  dann  die  Dunkelheiten  derselben 
entweder  nach  Alexander  von  Aphrodisias 
oder  nach  eigner  Auffassung  erklarte,  ohne 
dabei  auf  die  Bcholastischen  Erklarer  aus 
der  Reihe  der  christlichen  Scholastiker  Rtlck- 


sicht  zu  nehmen.  Als  seiri  College  Galilei 
die  Jupiterstrabanten  entdcckte,  soil  er  sich 
verschworen  haben,  durch  kein  Teleskop 
mehr  zu  sehen,  weil  die  gedachte  Entdeckung 
wider  Aristoteles  streite.  In  Bezug  auf  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  neigte  er  sich  mehr 
zur  Ansicht  der  Alexandristen ,  als  der 
Averroisten  bin.  Als  ihm  der  Grossinquisitor 
von  Padua  im  Jahr  1619  ein  Decret  zugehen 
liess  mit  der  Erinnerung  und  Mahnung  an 
die  kirchliche  Vorschrift,  die  don  Lehrern 
der  Philosophie  zur  Pflicht  mache,  die  von 
ihnen  erdrterten  widerchristlichen  Satze  der 
Aristotelisch  -  Averroistischen  Philosophie 
auch  ernstlich  zu  widerlegen,  gab  er  zur 
Antwort,  dass  er  beauftragt  und  vom  Staate 
dafur  bezahlt  sei,  den  Aristoteles  zu  erklaren 
und  nur  die  Aufgabe  habe,  den  wahren 
Sinn  des  Aristoteles  wicderzugeben;  Ubrigens 
wtirde  er  geziemendes  Stillschweigen  be- 
obachten,  wenn  irgend  ein  Anderer  damit 
beauftragt  wurde,  den  von  ihm  erklarten 
Aristoteles  im  christlichen  Sinne  zu  wideT- 
legen.  Er  starb  im  80.  Lebensjahre  1631 
zu  Padua  an  der  Pest,  und  mit  seinem  Tode 
erreichte  die  Paduaner  Averroistenschule,  die 
auch  nach  Bologna,  Ferrara  und  Neapel 
ihre  Ableger  verphanzt  hatte,  ihre  Endschaft, 
wahrend  die  sogenannten  Hellenisten,  d.  h. 
diejenigen,  die  den  Aristoteles  aus  dem  grie- 
chischen  Urtext  erklarten,  sich  mehr  und 
mehr  verbreiteten.  WahTend  Cremonini  als 
Lehrer  eincn  glanzenden  Rnf  genoss,  fanden 
die  von  ihm  verfiffentlichten  Schriften  weniger 
Beifall  und  Verbreitnng.  Unter  diesen  werden 
hauptaachlich  folgende  genannt:  Explanalio 
prooemii  librorum  Aristotelis  de  physico 
auditu  (1596),  Disputatio  de  coelo  (1613), 
De  calido  innalo  et  semine  (1634),  Trac- 
tatns  tres:  de  sensibus  exlemis,  de  sensibus 
intern  is,  de  facilitate  appetiliva;  oppusctda 
haec  revidit  Troylus  Lancetta  (1644);  De 
paedia  Aristotelis ;  Diatyposis  universae  na- 
turalis  Aristotelicae  philosophiae ;  Illustres 
contemplationesdeanima;  De  formis  quatuor 
simplicium  quae  vocanturelementa.  Die  Grund  - 
gedanken  seiner  Lehre  sind  folgende:  Der 
Verstand  crkennt  nur  seine  Gedanken  und 
talk  mit  dem  Erkennbaren  zusammen,  daher 
kann  er  auch  nichts  ausser  ihm  Liegendes 
verstehen.  Die  Erfahrung  hat  darum  fur  die 
Naturwissenschaften  das  bdehste  Gewicht  und 
ist  in  alien  Theilen  derselben  unentbehrlich. 
Durch  den  Sinn,  als  den  zureichenden  Richter 
Ober  die  sinnhchen  Dinge,  erkennen  wir 
auch  das  Allgemeine  im  Besondem,  indem 
wir  dasselbe  aus  der  verworrenen  Erkennt- 
niss  des  Sinnes  uns  allmklig  zur  Deutlich- 
keit  bringen.  Nur  als  Werkzeug  der  Er- 
kenntniss  ist  die  Logik  von  Werth,  indem  sie 
die  richtige  Ordnung  im  Lehren  und  Lerncn 
zu  bewahren  hat.  Die  Erkenntniss  beherrscht 
zwar  den  Willen;  da  aber  die  Affecte  der 
Seele  in  kdrperlichen  Znstanden  begrundet 
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sind  und  die  Seelenlehre  zur  Physik  gehflrt, 
so  muss  sicli  die  Moral  von  der  Physik  be- 
lehren  lassen.  Die  Philosophic  flber  das 
Gflttliche  ist  die  Metaphyaik,  welche  die 
hdchsten  Ursachen  untersucht.  Fllr  das 
Dascin  Gottes  giebt  es  keinen  andcrn  Beweis, 
als  den  physischen,  welcher  von  der  ewigen 
Bewegung  der  Welt  ausgcht  Da  es  jedoch 
statt  eines  einzigen  Bewegers  auch  riele 
ewige  Beweger  derHimmelskreisegeben  kann, 
so  muss  der  Metaphysiker  noch  eincn  andern 
Beweisgrund  hinzufUgen,  welcher  in  der 
Nothwendigkeit  einer  zweckmassigen  Ordnung 
in  der  Welt  liegt.  Nur  aus  seinen  Wirkungen 
und  auch  aus  diesen  nur  unvollkommen  ist 
Gott  zn  erkennen;  denn  er  bleibt  von  der 
Welt  abgesondert  und  frei  von  jeder  Ver- 
misehung  mit  der  Materie.  Er  ist  nur  End- 
ursache,  nicht  zuglcich  wirkende  Ursacho  in 
der  Welt  der  Dinge,  sondern  nur  der  Gegen- 
stand  ihres  Erkennens  und  ihrer  Liebe.  Auch 
in  der  Welt  selber  sind  die  raumlich  aus- 
gedehnten  kfirperlichen  Dinge  von  den  In- 
tclligenzen  zu  unterscheiden.  Da  aber  den 
Intelligenzen  nur  Denken,  kein  Wille  und 
praktisches  Streben  zukommt,  so  kdnnen 
auch  die  Intelligenzeu  den  Himmel  nicht 
bewegen  ohne  Vermittelung  einer  Seele, 
welche  nicht  ohne  Rorper  sein  kann  und 
nichts  anders  als  die  Form  des  Kdrpere  ist. 
Das  verbindende  Mittelglied  zwischen  der 
Seele  und  dem  Leibe  ist  die  eingeborne 
W&rme,  welche  in  alien  Elementen  voraus- 
gesetzt  wird  und  alle  KSrper  bis  in  die 
einzelnen  Theile  als  Temperament  durch- 
dringt  Nur  durch  diese  eingeborne  Warme 
belebt  und  bewegt  die  Seele  den  Ktfrper. 

Crescens  oder  Crescentius  war  ein 
Kyniker  aus  Megalopolis  in  Arkadien,  wel- 
cher als  erbitterter  Feind  und  Anklager  des 
Justin  des  Mfirtyrers  beim  Kaiser  Antoninus 
genannt  wird. 

Creutz,  Friedrich  Casimir  Karl 
von,  war  1724  zu  Homburg  vor  der  H6he 

feboren,  wo  er  seit  1746  Hofrath,  spater 
taatsrath  und  Geheimrath  wurde  und  1770 
starb.  Er  steht  in  seiner  Schrift  „Versuch 
uber  die  Seeleu  (1753)  im  Wesentlichen 
auf  dem  Boden  der  Leibniz'schen  Philosophie 
und  ist  fflr  Leibniz  als  den  „verntinftigsten 
Stcrblichen"  voll  Hochachtung,  verfolgte 
jedoch  der  herrschenden  Wolff'schen  Schul- 

Shilosophie  gegenflber  eine  durchaus  eigen- 
litmliche  Richtung  in  der  empirischen  Psycho- 
logic, deren  Aufschwung  wahrend  des  Zeit- 
alters  der  Aufklarung  durch  ihn  wesentlich 
befbrdert  wurde.  Er  verwarf  die  Annahme, 
dass  die  Seelo  eine  einfache  Snbstanz  (Mo- 
nade)  sei.  Sie  soli  aber  darum  doch  nicht 
als  ein  znsammengesetztes,  also  korperliches 
Wescn  geltcn,  sondern  ein  Mittelding  zwischen 
einem  einfachen  Wesen  und  einera  Kdrper 
sein  und  als  „einfach  ahnlichesu  Wesen  aus 
Theilen  bcstchen,  die  wohl  ausser  einander, 


aber  nicht  ohne  einander  existiren  kdnnen. 
Darum  mtlsse  auch  die  Seele  eben  so  un- 
sterblich  sein,  wie  sie  schon  vor  ihrem  gegen- 
wartigen  Leibe  in  einem  unvollkommneren 
Kdrper  existirt  habe.  Gegen  diese  Ansicht 
richtete  Christian  Ileinrich  Hase  seine  „Dis- 
putatio  de  anima  humana  non  medii  generis 
inter  simplices  et  compositas  substantias" 
(1756). 

(ri  tola  us.  siehc  Kritolaos. 

Criton,  siehe  Kriton. 

Cromaziano  (pseudonym),  siehe 
Buonafede. 

<  rousaz,  Jean  Pierre  de,  war  1663 
geboren  und  zuerst  Professor  der  Mathematik 
und  Philosophie  in  Lausanne,  dann  in  Gro- 
ningen,  spater  schwedischer  Legationsrath 
una  Erzieher  des  Prinzen  Friedrich  von 
Hessen-Kassel,  und  1748  gestorben.  In  seinen 
philosophischen  Schriften  zeigt  er  sich  als 
Eklektiker  des  gemeinen  Menschenverstandes, 
ohne  Scharfe  und  GrQndlichkeit  des  Denkens, 
und  wollte  dadurch,  dass  er  seine  Schriften 
franzflsisch  schrieb  und  ihnen  eine  gewisse 
Eleganz  gab,  die  darin  behandelten  Gegen- 
stande  fflr  grflssere  Kreise  geniessbar  machen. 
Dies  zeigt  sich  zunachst  in  der  „Abhandlung 
tlber  das  SchOneu  (Traite  du  beau,  1712) 
und  in  dem  mit  vielen  psychologischen  und 
metaphysischen  Er5rterungen  vermischten, 
vierbftndigen  Werke  nLa  logique  ou  systeme 
des  reflexions  qui  peuvent  contribuer  a  la 
nettete  et  a  Yetendue  de  nos  connaissancesu 
(1725).  Als  Gegner  des  Skepticismus  trat 
er  auf  in  der  Schrift  ..Ex  a  men  du  Pyrrho- 
nisme  ancien  et  moderne"  (1733),  worin 
namcntlich  Bayle  mit  grosser  Bitterkeit  und 
mit  dem  Vorwurf  des  Atheismus  und  Im- 
moralismus  behandelt  wird.  Eine  weiterc 
AusfUhrung  seiner  im  Jahre  1726  verdffent- 
lichten  Dissertation  nde  mente  humana" 
enthalt  die  in  Briefform  abgefasste  Schrift 
„De  Ce sprit  humain,  substance  differ ente 
du  corps,  active,  libre,  immortelle"  (1741), 
welche  gegen  die  Leibniz'sche  Monadenlehre 
und  vorher  begrdndete  Harmonie  gerichtet 
ist.  Mit  der  WoliTschen  Philosophie  setzte 
er  sich  auseinandcr  in  seinen  ^observations 
critiques  sur  Tabrtgc  de  la  logique  de  Mr. 
Wolff"  (1744). 

Crusius,  Christian  August,  war 
1715  zu  Leuna  bei  Merseburg  geboren,  hatte 
in  Leipzig  Theologie  und  Philosophie  studirt 
und  sich  dort  1742  als  Magister  habilitirt. 
In  seiner  Habilitationsschrift  nDe  urn  et 
limitibus  principii  determinantis,  vulgo  suf- 
ficient is,"  (1743),  die  er  spater  unter  dem 
Titel:  „Ausftlhrliche  Abhandlung  vom  rechten 
Gebrauch  der  Einschrankung  des  Satzes  vom 
zureichenden  oder  besser  determinirenden 
Grundeu  (1766)  in  tlberarbeiteter  Gestalt  ver- 
dffentlichte,  bestritt  er  mit  grosser  Ausfuhr- 
lichkeit  den  sogenannten  Satz  des  zureichenden 
Grundes  in  derjenigcn  Fassung,  die  ihm 
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Leibniz  und  Wolff  gegebcn  batten,  und  stellte 
die  Denkarbeit  als  Zeichen  und  Kriterium 
der  Wahrheit  auf,  indem  cr  den  Grundsatz 
aussprach:  Was  nicht  als  falsch  zu  denken 
ist,  ist  wahr;  was  gar  nicht  zn  denken  ist, 
ist  falsch.  Hieraus  sollen  sich  als  Principien 
aller  Erkenntniss  die  drei  Sfttze  crgeben: 
1)  Nichts  kann  zngleich  so  in  nnd  nichtscin 
(Satz  des  WideTspmcbs) ;  2)  Was  sich  nicht 
ohne  einander  denken  lasst,  das  kann  auch 
nicht  ohne  einander  sein  (Satz  des  nicht  zu 
Trennenden);  3)  Was  sich  nicht  mit  und 
neben  einander  denken  lasst,  das  kann  auch 
nicht  mit  und  neben  einander  sein  (Satz  des 
NichtzuveTbindenden).  Nachdem  Crusius  1744 
ausserordentlicher  Professor  der  Philosophic 
in  Leipzig  geworden  war,  verOffentlichte  er 
die  philosophischen  Scbriften:  „Anweisnng, 
vernOnftig  zu  leben4*  (1744)  als  Darstellnng 
der  praktischen  Philosophic  oder  Ethik, 
ferner:  „Entwurf  der  nothwendigen  Vernnnft- 
wahrheiten"  (1745)  als  Darstellung  der  Meta- 
physik,  darauf  den  „Weg  zur  Gewissheit 
und  Zuverl&ssigkeit  der  menschlichen  Er- 
kenntniss14 (1747),  worin  ansser  der  Logik 
und  Erkenntnisslehre  auch  die  eropirische 
Psychologic  behandelt  wurde,  und  endlich 
eine  „Anleitnng,  Qbcr  naturliclie  Bcgeben- 
heiten  ordentlich  und  vnrsichtig  nachzu- 
denken"  (1749,  in  zwei  Banden),  worin  die 
Physik  nach  dem  damaligen  Stand  der  Er- 
kenntniss behandelt  wurde.  Als  Gegner  der 
Leibniz  -  WolflPschen  Philosophic  bestreitet 
Crusius  Wolff's  mechanische  Naturerklamng, 
den  Satz  von  der  Erhaltung  der  bewegenden 
Krafte,  dieLehren  von  der  vorherbegrtlndeten 
Harmonic  und  von  der  beaten  Welt,  indem 
er  sich  zngleich  unter  den  Einflnss  der 
schottischen  Philosophic  des  gesunden  Men- 
schen  -  Verstandes  (sensus  comtmmis)  stellte, 
und  in  Bezug  auf  die  sittlichen  Aufgaben 
sich  doch  unbewnsst  im  Wesentlichen  an 
Leibniz  nnd  Wolff  anschloss.  Ohne  eindrin- 
genden  Scharfsinn  des  Denkens  und  ohne 
strong  wissenschaftliche  Haltung,  in  den  prak- 
tischen Gebieten  zum  Pietismus  und  zur 
Mystik  sich  hinneigend,  geht  er  im  Wesent- 
lichen darauf  ans,  eine  Uebereinstimmung 
zwischen  Vernunft  und  Offenbamng,  Philo- 
8ophie  und  Theologie  herzustellen.  Gegen- 
Hber  dem  Wolff'schen  Moral  -  Princip  der 
Vollkommenheit  nnd  der  ans  dem  Gefllhle 
der  Selb8tvervollkommnung  entspringenden 
GHlckseligkeit,  setzt  Crusius  das  oberste 
Moral-Princip  in  den  Willen  Gottes,  wie  sich 
dieser  durch  die  biblischc  Offenbamng  nnd 
das  Gewissen  ausspricht,  und  in  dieser  Be- 
ziehung  ausserte  sich  spater  Kant  mit  Achtung 
liber  Crusius  als  rinen  der  Begrtinder  ob- 
jectiver  Moral-Principien.  Aus  der  sittlichen 
Aufgabe  desMenschen  werden  die  drei  Grond- 
triebe  seiner  Natur  abgeleitet:  Der  Trieb 
nach  eigener  Vervollkommnun^,  der  Tricb 
der  Liebe  und  der  Gewi&senstrieb ,  letzterer 


als  Trieb  zur  Anerkcnnung  der  Verpflichtung 
gegen  Gott. 

Cudworth,  Ralph  (Rudolph),  war 
1617  zu  Aller  in  der  Grafschaft  Sommerset 
geboren,  studirte  seit  seinem  13.  Jahre  in 
Cambridge,  wo  er  seit  1639  einige  Jahre 
Theologie  und  Philosophic  lehrtc.  Dann 
wurde  er  Prediger  una  Rector  zu  North- 
Cadburg  in  seiner  heimathlichen  Grafschaft 
und  1645  Professor  der  hebraischen  Sprachc 
in  Cambridge,  welchen  Lehrstuhl  er  34  Jahre 
lang  bis  zu  seinem  Tode  inne  hatte,  indem 
er  daneben  seit  1654  auch  Vorsteher  des 
Christ-College  war.  Er  starb  1688  in  Cam- 
bridge. Grlindlich  bckannt  mit  den  philo- 
sophischen Systemen  der  Vergangenheit  hat 
er  seinen  Platz  neben  Thomas  Gale  und 
Henry  More  in  der  platonisch-theosophischcn 
Schule  von  Cambridge  durch  sein  im  Jahre 
1678  verOffentlichtes  religionsphilosophisches 
Werk  „  The  true  intellectual  system  of  the 
universe,  the  first  part,  wherein  all  the 
reason  and  the  philosophy  of  atheism  is 
confuted  and  its  impossibility  demonstrated" 
(London,  1678).  Erst  lange  nach  seinem 
Tode  erechien  sein  nnvollendet  gebliebenes 
nachgelassenes  Werk  „  Treatise  concerning 
eternal  and  immutable  morality"  (London, 
1731),  welches  sich  als  zweiter  abschliessen- 
der  Theil  an  das  „Intellectualsystemu  an- 
schliesst  und  als  eine  Art  Einleitung  in  die 
Moral  anzuschen  ist.  Das  „IntcllectualsyKtemu 
war  im  ganzen  gelehrten  Europa  mit  wahr- 
hafter  Bewundemng  aufgenomraen  worden 
und  wurde  von  Mosheim,  mit  Anmerkungen 
und  Zusfttzen  versehen,  in's  Lateinische  (Iber- 
tragen  unter  dem  Titel:  „Systema  inlellectnale 
hujus  universi  she  de  veris  naturae  rerum 
originibus  commentarii,  quibus  omnis  eorum 
philosophia,  qui  Deum  esse  negant,  /unditus 
evertitur.  Accedunt  reliqua  ejus  opuscula 
(darnnter  auch  die  nachgelassene  Einleitung 
in  die  Moral  unter  dem  Titel  „De  aefernis 
boni  et  justi  rationibus*)  curavit  J.  I.aur. 
de  Mosheim  (1733).  Wlhrend  Cudworth  in 
der  nachgelassenen  ethischen  Schrift  durch 
den  Versuch,  die  sittlichen  Urtheile,  die 
weder  aus  sinnlichen  Erfahmngen  und  That- 
sachen,  noch  aus  menschlicher  Uebereinkunft 
und  bOrgerlicher  Geaetzgebung  stammen 
k6nnen,  unmittelbar  aus  der  Vernunft  ab- 
znleiten,  als  Vorlaufer  Kant's  eracheint,  be- 
kampft  or  in  seinem  Hauptwerke,  den  „Ver- 
ftchtem  Gottesu  gegentlber  die  sensualistische 
Ansicht,  dass  nichts  im  Geiste  sei,  was  nicht 
vorher  in  den  Sinncn  gewesen  ware,  und 
sncht  dagegen  zu  beweisen,  dass  das  Princip 
unsers  Wissens  in  dem  vollkommenen  Wesen 
(Gott)  liege,  welches  sich  selbst  erkennend 
zngleich  alle  Dinge  und  Verhaltnisse  wie 
Fonnen  der  Dinge  und  alle  daraus  sich  er- 
gebenden  nothwendigen  Wahrheiten  mit- 
erkenne.  In  diesem  vollkommenen  Wesen 
lag  vor  der  Weltachopfung  das  Urbild,  nach 
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welchem  die  sichtbare  Welt  gcbildet  wtirde. 
Der  Geist  also  hat  die  Erkenntniss  einer 
intelligibeln  oder  einer  wirklich  seienden  Welt 
allgemeiner  Wahrbeiten  (der  platonischen 
Ideen),  von  welchen  die  gegenstandliche  Welt 
abhangig  iat.  Wenn  es  ewige  Ideen  oder 
ewige  Wahrbeiten  giebt,  so  muss  es  noth- 
wendig  einen  ewigen  Geist  geben,  da  diese 
Wahrbeiten  nnd  intelligibeln  Essenzen  un- 
mdglich  anders  als  in  einem  Geiste  existiren 
kdnncn.  Daraus  folgt  znr  Evidenz,  dass  es 
nur  Einen  ursprtlnglichen  Geist  oder  nicht 
mehr  als  Einen  dnrch  sich  selbst  bestebenden 
Verstand  geben  kann,  alle  andern  Geister 
aber  nur  an  dem  Einen  Urgeiste  Theil  haben, 
nur  gleichsam  gestempelt  sind  mit  dem  Druck 
oder  Zeichen  eines  und  desselben  Siegels, 
woher  es  denn  kommt,  dass  alle  Geister  der 
verschiedenen  Orte  una  Alter  der  Welt  genau 
dieselben  Ideen  oder  Begriffe  von  den  Dingen 
haben.  Und  wenn  umgekehrt  unzaklige  ge- 
schaffene  Geister  dieselben  Ideen  haben  nnd 
dieselben  Wahrheiten  verstehen,  so  kann  es 
nur  ein  und  dasselbe  ewige  Licht  sein,  das 
sich  in  ihnen  alien  reflectirt.  Aus  der  von 
Gott  geoffenbarten  Kabbalah,  die  sich  von 
den  Juden  auf  dieGriechen  fortpflanzte,  haben 
auch  die  griechischen  Philosophen,  ins- 
besondere  Platon,  ihre  Erkenntniss  geschOpft. 
Darum  ist  alles  Wissen  eigentlich  ein  Er- 
leuchtetwerden  von  Gott.  Den  Lehren  von 
Hobbes  gegenllber  sucht  Cudworth  das  Da- 
sein  Gottcs,  die  SchSpfung  aus  Nichts,  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  ausfQhrlich  zu  be- 
weisen  und  forderte  die  Zweckursachen  auch 
zur  Erklarung  der  Naturerscheinungen,  wSh- 
rend  er  im  Anschluss  an  die  Aristotelische 
Lehre  von  der  Entelechie  und  an  die  stoiscbe 
Lehre  von  den  keimkraftigen  gdttlichen  Ge- 
danken  eine  plastisch  wirkende  Natur  oder 
vegetative  bildende  Krafte  annahm,  mittelst 
deren  Gott  der  Urheber  aller  Dinge  ist  und 
durch  deren  Uberall  wirksame  Gegenwart 
Alles  in  der  Welt  harmonigch  zusammen- 
stimmt,  so  dass  auch  die  scheinbaren  Uebel 
dem  Zwecke  des  Ganzen  dienen  und  zum 
Guten  ftthren  mtlssen. 

Cufaeler  (oder  Cuffelaer  oder 
Guffele  r),  Abraham  Johann,  wird  als  Doctor 
der  Kechte  in  Utrecht  gcnannt,  welcher  seiner 
Begeistemng  fur  das  „goldne  Buchw  der 
Ethik  Spinoza's  in  einem  im  Jahr  1684 
anonym  ver5ffentlichten  Buche  „Principia 
pantosophiae  "  Ausdruck  gegcben  hatte,  dessen 
erster  Theil  den  besondern  Titel  fuhrt: 
„ Specimen  artis  raiiocinandi  naturalis  et 
artificialis  ad  pantosophiae  principia  man- 
ducens."  Der  dritte  Theil  ist  unvollendet 
geblieben.  Im  ersten  Theil  werden  in  fllnf 
Kapiteln  nnter  logischen  Titeln  die  all- 
gemeinen  Prinzipien  und  Grundergebnisse 
der  Ethik  Spinoza's  erOrtert  und  von  deT  all- 
gemeinen  Substanz  und  ihren  Modificationen, 
von  der  Seele  und  ihren  Beziehungen  zum 


Korper,  vom  Denken  als  einem  blossen 
Kechnen,  vom  Willen  als  dem  Streben  des 
Menschen,  in  seiner  Existenz  zu  beharren, 
vom  freien  Willen  als  einer  blossen  Chimare 
und  von  der  Rilckkehr  der  Seele  nach  dem 
Tode  des  Menschen  zum  allgemeinen  Ge- 
danken  gehandelt  Der  zweite  Theil  enthilt 
einen  Abriss  der  Arithmetik  und  Algebra. 
Im  dritten,  unvollendet  gebliebenen  Theile 
wird  das  Wesen  der  Kdrper  zwar  in  die 
Ausdehnung,  ihre  wirkliche  Existenz  aber  in 
die  Bewegung  gesetzt,  sodass  die  Sura  me 
der  Bewegungen  gerade  so  gross  ist,  wie 
die  Summe  der  KOrper,  und  alle  Bewegungen 
aus  dem  gestorten  Gleichgewicht  leicht  zu 
construiren  sind. 

Cumberland,  Richard,  war  1632  in 
London  geboren  nnd  hatte  im  Magdalenkloster 
zu  Cambridge  Theologie  studirt  Nachher 
wurde  er  Prediger  zu  Brampton,  dann  zu 
Stamford,  nachher  Kaplan  des  Lord-Siegel- 
bewahrers,  zuletzt  (seit  1691)  Bischof  von 
Peterborough,  wo  er  1718  start).  Von  seinen 
theologisch-archaologischen  und  poetischen 
Arbeiten  abgesehen,  hat  er  sich  durch  sein 
Werk „De  legibusnaturae  disquisitio 
philosophica,  in  qua  canon  formay  sumtna 
capita,  or  do,  promulgatio  et  obligatio  e 
rerum  natiura  invesligantur ,  quin  etiam 
elementa  philosophiae  Hobbianae,  cum  moraJis 
turn  civilis,  considerantur  et  refutantur" 
(London  1672,  in  3.  Auflage  1694)  als  Gegner 
und  Bekiimpfer  der  Philosophic  des  Thomas 
Hobbes  einen  Platz  in  der  Geschichte  der 
englischen  Moralpbilosonhie  erworben,  ob- 
wohl  er  ohne  philosopbische  Scharfe,  bei 
mangelnder  Analyse  der  menschlichen  Natur 
seine  aus  dem  Prinzip  des  allgemeinen  Wohl- 
wollens  abgeleiteten  Lehren  ohne  eigentliche 
Begrtlndung  hinstellte.  Die  Grundgedanken 
seines  Werkes  lassen  sich  in  Folgendem  . 
zusammenfassen:  In  demjenigen,  was  una 
Empfindimg  und  Erfahrung  lehren,  mUssen 
die  Grnndlagen  der  Moral  eesucht  werden. 
Jene  lehren  uns  aber,  dass  der  Mensch  von 
Natur  ein  geselliges,  zum  Wohlwollen  ge- 
neigtes  Wesen  ist  Die  Gesetze  unserer 
Natur  verlangen,  dass  ein  Jeder  auf  sein 
Wohl  bedacht  sein,  aber  zugleich  das  all- 
gemeine  Wohl  befOrdern  soil;  sind  doch  die 
Gesetze  der  Natur  flberhaupt  nichts  anders. 
als  Ilandlungen,  die  das  dflentliche  Wohl 
betreffen.  Der  Weg  des  Einzelnen  zu  seinem 
Wohl  ist  der  Weg  Aller  zum  gemeinsamen 
Wohl.  Das  grdsste  Wohlwollen  ist  die  all- 
gemeine  Liebe,  welche  alle  natllrlichen  Ge- 
setze und  zugleich  Gott  selbst,  als  das  Haupt 
der  verntinftigen  Wesen,  umfasst.  Ohne 
Liebe  zu  Gott  und  andern  Menschen  ist  kein 
Eifer  fflr  das  mensebliche  Wohl  mdglich. 
Die  menschliche  Gesellschaft  soli  sich  ahn- 
lich  gestalten,  wie  das  System  der  himmlischen 
Kdrper,  und  wie  in  der  Bewegung  der 
letztern  keiner  den  andern  hindert,  sondern 
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jeder  viclmehr  zur  Bewahrung  dog  Ganzen 
ndthig  1st,  so  soli  sich  auch  der  Mensch  mit 
seine ii  Kraften  frei  bewegen,  sich  aber  zu- 
gleich  denjenigen  Handlnngen  unterordnen, 
welche  zur  Bewegung  und  Bewahrung  des 
Ganzen  niithig  sind.  Mit  dem  Gesetze  der 
Bewahrung  des  Wohlwollens  Aller  ist  zu- 
gleich  das  Gesetz  der  Constituirung  and  Be- 
wahrung des  Eigenthums  auf  Sachen,  und 
Personen  und  der  Rechte  des  Einzelnen  ge- 
geben.  A  us  dem  allgemeinen  Gesetze :  Gieb 
Andern  und  bewahre  dich  selbst!  folgcn  die 
Pflichten  wie  die  Tugenden  des  Menschen. 
Das  Gebot  der  Vernunft  fordert  die  Ein- 
richtong  und  Bewahrung  der  Herrschaft ;  die 
Krafte  der  Theile  milssen  der  hochsten  Ge- 
walt  anterworfen  werden;  Staaten,  Volker 
und  Menschen  aber  mussen  auf  Gott  be- 
zogen  werden;  denn  Alles  zusammen  ist  der 
Staat  Gottes.  Gott  hat  aber  in  der  Welt- 
regierung  die  Krafte  der  Dinge  so  bestimmt, 
dass  er  diejenigcn  Handlnngen  der  Menschen, 
welche  auf  das  allgemeine  Wohl  gerichtet 
und  ohne  List,  Betrug  und  Gewalt  sind, 
belohnt  und  die  entgegengesetzten  bestraft 

Cuper,  Franz,  ein  Socinianer,  ver- 
dffentlichte  im  Jahr  1676  in  Rotterdam  als 
Gegner  Spinoza's  eine  Schrift  unter  dem 
Titel  „Arcana  atheismi  revelata,  philosophice 
ei  paradoxe  refutata  examine  tractattis 
theologico-politici  Benedict i  Spinozae" ',  worin 
Manche  nur  eine  unter  der  Maske  schwacher 
Angriffe  verdeckte  Uebereinstimmung  mit 
Spinoza  finden  wollten.  Er  starb  1795  zn 
Rotterdam. 

CuHantiH,  siehe  Nicolaus  von  Cues. 

Cyniker,  Schule  der,  siehe  Kyniker. 
Cyrenaiker,  Schule  der,  siehe  Ky- 
renaiker. 

<  >  lln  iiiis,  siehe  Saturninos. 

Czolbe,  Heinrich,  war  1819  als  der 
Sohn  eines  Gutsbesitzers  in  der  Nahe  von 
Danzig  geboren,  hatte  in  Berlin  Medicin 
studirt  and  lebte  als  Oberstabsarzt  zu  Kdnigs- 
berg  in  Ostpreussen  als  Junggesclle  ein  ein- 
faches  und  ansprachsloses  Gelehrtenleben. 
nach  seiner  Versetzung  in  den  Ruhestana 
seit  1868  mit  Ueberweg  bis  zu  dessen  Tode 
(1871)  in  taglichem  Verkehr  und  Ideenaus- 
tausch,  und  starb  1873  in  Konigsberg.  Nach- 
dem  er  in  seiner  ersten  Schrift  unter  dem 
Titel  „Neue  Darstellung  des  Sen- 
sualisinus14  (1855)  als  das  methodische 
Princip  zur  Gewinnung  einer  streng  na- 
turalistiscben  Weltanschauung  dies  ausge- 
sprochen  hatte,  dass  ein  klarcs  Bild  vom 
innern  Zusammenhange  der  Dinge  nur  bei 
voller  sinnlichen  Anschaulichkeit  aller  zur 
Wahrnehmung  hinzugezogenen  hypothe- 
tischen  Ergftnzungen  erreichbar  und  das  Den- 
ken  selbst  nur  ein  Surrogat  der  wirklichen 
Anschauung  sei,  vertheidigtc  er  in  der  Schrift 
„DieEntstehungdesbeIbstbewusst- 


seins"  (1856)  seinen  Standpunkt  gegen 
Hermann  Lotze  in  Gdttingen.  Alles  wird  auf 
Materie  und  ihre  Bewegung  zuruckgefUhrt 
Ira  unbegrenzten  Raume  bewegen  sich  seit 
Ewigkeit  her  die  Atome  in  ihren  von  Ewig- 
keit  her  bestehcnden  Krystallformen ,  kos- 
mischen  Korpern  nnd  organischen  Formen. 
Aus  einer  Art  von  physikalischer  Kreisbe- 
wegung  resultirt  das  Psychischc.  Die  Causal - 
verhaltnisse  bewirken  in  ihrem  Zusammen- 
hange eine  harmonische  ebenfalls  seit  Ewigkeit 
bestehende  Zweckmassigkeit.  Unserc  Wahr- 
nehmungen  von  der  Aussenwelt  beruhen  auf 
der  Fortpflanzung  physikalischer  Agentien 
in  unserm  Gehirn  und  sind  tTeue  Abbilder 
der  Aussenwelt.  Wie  wir  die  Welt  vorstellen, 
so  ist  sie.  Einen  weitern  Schritt  in  der 
Entwickelung  seiner  natnralistischen  Welt- 
anschauung machte  Czolbe  in  der  Schrift 
„Die  Grenzen  und  der  Ursprung 
der  menschlichen  Erkenntniss  im 
Gegensatze  zu  Kant  und  Hegel,  naturalistisch- 
teleologische  Dnrchftthrung  des  mechanischen 
Princips14  (1865),  neben  welcher  er  zugleich 
in  einer  (in  der  Zeitschrift  fllr  exacte  Philo- 
sophie,  1866,  erschienen)  Abhandlung  flber 
..die  Mathematik  als  Ideal  fUr  alle  andere 
Erkenntniss u  den  Gedanken  erftrtert,  dass 
auf  der  strengen  Anschaulichkeit  una  dem 
Ausschluss  alles  L'ebersinnlichcn  der  wisscn- 
schaftlichc  Vorzug  der  Mathematik  beruht, 
welche  darum  fur  alle  tibrige  Erkenntniss 
nicht  nur  Grundlage,  sondern  auch  ideales 
Vorbild  sein  milsse.  Indem  er  darum  als 
das  sittliche  Grundprincip  seiner  Methode  die 
Forderungbezeichnet:  BegnOge  dich  mit  der 
gegebnen  Welt!  will  er  mit  Ausschluss  aller 
ubersinnlichen  Begriflfe,  darunter  Gott,  Lebens- 
k  raft .  Unsterblichkeit,  lediglich  durch  sinnlich 
klare  und  anschauliche  Vorstellungen  und 
Begriffo  die  Mechanik  der  Weltordnung  auf 
rein  naturliche  Weise  erklaren.  Unsere 
sinnlichen  Wahrnehmungen  und  Gedanken 
sind  allerdings,  mit  Kant,  zunUchst  nur 
subjective  Erscheinungen  einer  KOrperwelt, 
aber  diese  befinden  sich  in  einer  die  Korper- 
welt  dnrchdringenden  und  mit  derselben 
mechanisch  zusammenhiingenden  Weltseele. 
Durch  die  in  unserm  Gehirn  stattfindende 
Einwirkung  der  physikalischen  Sinnenreize 
auf  die  Weltseele  entsteht  ein  treues  Abbild 
der  gegebnen  Welt  und  ihrer  harmonischen 
Verhaltnisse,  welche  indessen  unserm  Denken 
bestimmte  Grenzen  sctzen,  nach  deren  Ur- 
sache  und  Entstehung  wir  nicht  weiter  fragen 
kdnnen.  Zu  den  undurchdringlichen  Atomen, 
als  bewegten  Ausdehnungcn ,  und  den  aus 
ihnen  von  Ewigkeit  her  zusammengefugten 
zweckmassigen  organischen  Formen  kommt 
noch  die  Weltseele  hinzu,  welche  die  Korper- 
welt  durchdringt  und  aus  den  im.unendlichen 
Raume  verborgenen  Empfindungen  und  Ge- 
fUhlen  besteht,  sowie  als  vierte  Grenze  die 
letzten  Zwecke  oder  Ideale  der  Welt.  Diese 
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vier  fundamentalen  Grenzen  unserer  Erkennt- 
niss  sind  zugleich  die  Qaellen  dersclben  nnd 
die  ewigen  Ursachen  und  Wurzeln  der  Welt. 
Ausgangspunkt  ftlr  die  Wissenschaft  Uber- 
haupt,  wie  ftlr  die  Ethik  insbesondere  ist 
die  Zufriedenheit  mit  der  gegebnen  natflr- 
lichen  Welt  und  die  Anerkennung  ihrer 
mSglichsten  Zweckmassigkeit,  als  finer  nicht 
weiter  zu  beweisenden  Thatsache,  and  diese 
Zufriedenheit,  als  das  allein  sittliche  Ver- 
haltniss  znr  Weltordnung,  ist  der  ticfste 
Grund  derjenigen  Welteuffassung ,  welche 
man  negativ  Atheismus,  positiv  im  Allge- 
meinen  Naturalismus  nennt  Das  thatsftchlich 
allein  wirkende  Princin  alles  Handelns  ist 
das  Streben  nach  Cluck,  und  dieses  ist  zu- 
gleich  das  sittliche  Princip,  sofern  es  nicht 
Egoiamus,  sondern  Eudftraonismus,  d.  h.  das 
Streben  nach  dem  durch  mflglichsto  Voll- 
kommenheit  bedingten  GlUck  jedes  Einzelnen 
ist  Eine  letzte  Ergftnzung  erhielt  Czolbe's 
Weltanschauung  in  der  Schrift  „Grund- 
zilge  einer  extensionalen  Erkennt- 
nisstheorie,  ein  rftumliches  Abbild  von 
der  Entstehung  der  sinntichen  Wahrnehmung14, 
welche  als  Theil  eines  von  Czolbe  nach- 


golasaenen  grdssern  Werkes  (lber  ,,Raum  und 
Zeit  als  die  Eine  Snbstanz  der  zahllosen 
Attribute  der  Welt  oder  rftumliches  Abbild 
von  den  Principien  der  Dinge",  1875  von 
Ed.  Johnson  herausgegeben  wurde.  Als 
Trftger  fllr  die  erwfthnten  elementaren  Prin- 
cipien der  Welt  und  als  substantielle  Grund- 
lage  des  Weltganzen  tritt  in  dieser  nach- 
gelassenen  Schrift  der  unendliche  leere 
Weltraum  auf.  Hatte  er  sich  diesen  Gedankcn 
von  Friedrich  Rohmer  angeeignet,  so  gilt  ihm 
als  die  vierte  Dimension  dieses  selbststandig 
bestehenden  Ranmes  rait  K.  Th.  Fechner 
und  J.  von  Kirchmann  die  Zeit  In  diesem 
Raumo  befinden  sich  die  rfturalichen  Em- 
pfindungen  und  Bilder  nebst  dem  Bild  unsers 
eignen  Kdrpers  neben  einander  und  sorait 
ausserhalb  des  vorgestellten  KOrpcrs,  ohne 
erst  aus  dem  Gehirn  in  den  Raum  hinaus- 
geworfen  werden  zu  radssen. 

Johnson,  Ed.,  Hoinrich  Czolbe.    1873.    (Se-  s 

paratAbdruck  aus  der  altpronasUchen  Monats- 

scbrift,  Bd.  10,  8.  338  -352. 
Vaihinger,  H.,  die  drei  Phason  dos  Czolbe'Bchen 

Nataralismus.    (Philosoplnscho  Monatshefte. 

Bd.  12  (1876)  8.  1-31). 


J>  Ailly.  Pierre,  siehe  Petrus  de 
Alliaco. 

D'Alcnihert.  siehe  Alembert. 

Dalberg,  Karl  Theodor  (Anton 
Maria)  Freiherr  von,  war  1744  zu 
Ilerrnsheim  bei  Worms  geboren,  seit  1787 
Coadjutor  von  Mainz  und  Worms,  seit  1802 
Kurftirst,  seit  1806  Erzbischof  von  Regens- 
burg  und  Furst  Priraas  des  rheiniachen 
Bundes,  durch  Napoleon  1810  zum  Gross- 
herzog  von  Frankfurt  erhoben  und  lebte  seit 
1813  mit  wissenschaftlichen  Studien  be- 
schftftigt  in  Regensbnrg,  wo  er  1817  starb. 
In  seinen  aus  der  Zeit  seines  Verkehrs  mit 
Herder,  Wieland,  Schiller  und  Goethe  her- 
rilhrenden  Schriften  zeigt  er  sich  mehr  als 
Liebhaber,  wie  als  philosophischen  Selbst- 
denker  und  steht  in  diesem  Betracht  unter 
den  Popularphilosophen  des  Aufklftrungs- 
zeitalters.  Er  verOffentlichte  „Betrachtungen 
Ober  das  Universumu  (1777),  „Vom  Verhftlt- 
niss  zwischen  Moral  nnd  Staatskunst"  (1786), 
„Grundsatze  der  Aesthetik"  (1791)  und  „Vom 
Bewusstsein  als  dem  allgemeinen  Grunde  der 
Weltwcisheit"  (1793).  Die  seinem  jllngern 
Bruder  Joh.  Fr.  Hugo  von  Dalberg  (1760 
bis  1813)  angchdrende  Schrift  „Betrach- 
tnngen  Uber  die  leidende  Kraft  des  Menschen* 


(1786)  wurde  in  ihrer  neuen  Auflage  (1830) 
falschlich  dem  Karl  Theodor  beigelegt. 

Dalgarno,  George,  war  urn's  Jahr 
1625  zu  Aberdeen  in  Schottland  geboren  und 
lehrte  dreissig  Jahre  lang  Grammatik  in 
Oxford,  wo  er  1687  starb.  Seine  irn  Jahr 
1661  in  London  erschienene  Schrift  „Ars 
signorum  vulgo  character  universalis  et 
lingua  philosophica"  war  von  Einfluss  auf 
den  von  Leibniz  gemachten  Entwurf  einer 
allgemeinen  Charakteristik  oder  einer  Uni- 
versalsprache.  Dalgarno  hatte  seinen  Be- 
zeichnungen  eine  solche  tabellarische  An- 
ordnung  der  Begriffe  zum  Grunde  gelegt, 
welche  nach  Klassen  vom  Allgemeinen  zum 
Besondern  fortschreitet.  In  einer  hand- 
schriftlichen  Notiz,  die  sich  im  Leibniz'schen 
Handexemplare  des  Werkes  von  Dalgarno 
in  der  kdniglichen  Bibliothek  zu  Hannover 
findet,  spricht  sich  Leibniz  dahin  aus,  dass 
dcrseloe  das  richtige  Ziel,  die  Zergliedernng 
der  Begriffe  nur  wie  durch  eine  Nebelwolke 
hindurch  gesehen  habe  und  dass  seine  Er- 
findung  nur  eine  Mittheilung  zwischen  Solchen 
im  Auge  habe,  die  sich  in  der  Sprachc  ein- 
ander nicht  fremd  seien. 

Dalham,  Flnrian,  war  1713  in  Wien 
geboren,  eine  Zeit  lang  Lehrer  der  Philo- 
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sophie,  Mathematik  und  Geschichte  an  der 
savoyischen  Ritterakademie  daselbst  and  als 
Hofbibliothekar  des  Ftlrsten  von  Colloredo 
in  Salzburg  1795  gestorben.  In  der  Zeit 
seiner  Lehrthatigkeit  verSffentlichte  er  „ln- 
stitutiones  metaphysicae"  (1753),  ferner 
„Psychologia  seu  doctrina  de  conditione 
nostrorum  animorum'1  (1756)  und  endlicb 
„De  ratione  recte  cegitandi,  loquendi  et 
intcltigendi"  (1762). 

Da  mast- en  us.  siehe  Johannes  Da- 
mascenus. 

Damasippus,  ein  Zeitgenosse  Cicero's, 
war  Kunstliebhaber  und  Kunsthandler  in 
*Kom,  machte  aber  Bankerott  und  legte  sich 
dann  auf  stoische  Philosophies 

Damaskios  (Damascius,  d.  h.  der 
Damascener)  war  ein  aus  Damaskos  zu 
Ende  des  fUnften  christlichen  Jahrhunderts 
gebtlrtiger  Philosoph,  dessen  syrischer  Name 
nicht  bekannt  geworden  ist,  indem  die  Be- 
nennung  nach  seiner  lleimath  bleibend  an 
die  Stelle  seines  eigentlichen  Kamens  getreten 
ist.  Zu  Alexandreia  und  Athen  durch  neu- 
platonische  Lehrer  gebildet.  wurde  er  nach- 
inals  durch  den  Neuplatoniker  Marinos  nach 
Athen  gezogen,  wo  er  als  Nachfolger  des 
Isidores  aus  Gaza  lehrte,  als  der  letzte 
Vorsteher  der  platonischen  Schule  in  Athen 
bis  zur  Schliessung  der  Philosoph enschulen 
durch  den  Kaiser  Justinian  im  Jahr  529. 
Mit  den  tibrigen  dortigen  Neuplatonikern 
wanderte  er  531  nach  Persien  aus,  wo  sie  bei 
KOnig  Khosru  Nurschivan  Schutz  und  Gunst 
fanden,  jedoch  spater  (533)  in  das  ostrdmische 
Reich  zurOckkehrten.  8eine  weitern  Lebens- 
8chicksalc  sind  unbekannt  Von  seinen 
weitern  Schriften  sind  noch  „Zwcifel  und 
Ldsnngen  zum  Parmenides  des  Platon"  hand- 
schrifuich  in  Mtinchen  und  Venedig  vorhanden, 
wahrend  seine  „Zweifel  und  Ldsungen  Ubcr 
die  ersten  PrincipienM  unter  dem  Titel 
„Damascii  phiiosophi  IHatonici  quaestiones 
de  pritnis  principiis  revidit  Jos.  Kopp"  (1826) 
gedruckt  worden  sind.  Aus  seiner  Schrift 
„Leben  des  Philosophen  Isidoros44.  seines 
Vorgangers  auf  dem  Lehrstuhl  in  Athen,  hat 
der  christliche  Patriarch  Photios  in  Kon- 
stantinopel  in  seiner  „liibliotheca"  (Codex 
241)  einen  Anszug  gegeben.  In  diesen 
Schriften  geht  Damaskios  nicht  liber  den 
Gedankenkreis  der  spatern  Neuplatoniker, 
insbesondere  des  Jamblichos  hinaus  und  tragt 
Qberdies  den  abenthencrlichsten  Wunder- 
glauben  zurSchau.  Aus  dem  weder  zeugenden, 
noch  nicht  zeugenden,  weder  verursachenden, 
noch  nicht  verursachenden  und  auch  nicht 
ttber  die  Dinge  erhabenen,  gleichwohl  aber 
bedUrfnisslosen  Einen,  Uberunwissenden,  un- 
aussprechlichen  und  unerkennbaren  Urgrunde 
aller  Dinge  sollen  drei  andere  Grtlnde  her- 
vorgehen.  die  wiederum  nur  vergleichungs- 
weise  erkennbar  sein  sollen,  so  dass  es 
eigentlich  nur  Ein  einfaches  und  unterschieds- 


und  bestimmun^sloses  Sein  gebe,  Alles  das 
Eine  und  das  Eine  Alles  sei.  In  Bezug  auf 
das  unter  die  Begriffe  von  Kaum  und  Zeit 
Fallende  und  dem  Werden  L'nterworfene  wird 
bemerkt,  dass  dasselbc  sowohl  in  seiner 
Substanz,  als  in  seiner  Thatigkeit  getheilt 
und  getrennt  und  dass  das  Maass  der  Be- 
wegung  die  Zeit,  das  Maass  der  Menge  die 
Zahl,  das  Maass  des  Auseinanderseins  der 
Theile  in  Bezug  auf  ihre  Lage  der  Kaum 
sei.  Einheit,  Jetzt  und  Punkt  seien  die  drci 
untheilbaren  Dinge. 

Ruelle,  le  pliilusaphe  Damascius,  e'tndo  sur  sa 
vie  et  ses  uuvrages.    Paris  1861. 

Daiuasus  war  der  Lebensbeschreibnr  und 
wohl  auch  Schiller  des  Aristotelikers  Eudemos 
aus  Rhodos. 

Daiiiiruii,  Jean  Philibert,  war  1794 
zu  Belleville  an  der  Rhone  geboren,  durch 
Victor  Cousin  in  Paris  gebildet  und  mit 
Jouffroy  befreundet,  lehrte  in  Paris  an  ver- 
schiedenen  Collegien  und  zuletzt  an  der 
Sorbonne  Philosophie  und  starb  daselbst  1862 
als  Akademiker.  Sein  Verdienst  um  die 
Philosophie  liegt  nicht  in  seinem  „Cours  de 
philosophie"  (1842),  worin  er  eine  auf  Psy- 
chologic gegrilndete  und  mit  dem  Glauben 
im  Einklang  stchende  Philosophie  vortragt, 
sondern  in  seinen  Arbeiten  Uber  die  Ge- 
schichte der  franzdsischen  Philosophie,  wclchc 
der  Reihe  nach  folgende  sind:  Essai  sur 
Vhistoire  de  la  philosophie  en  France  au 
19.  sieele  (1834),  Essai  sur  Vhistoire  de  la 
philosophie  en  France  au  17.  sieele  (1846) 
und  Memoires  pour  servir  a  Vhistoire  de 
la  philosophie  en  France  au  IS.  sieele,  3 
vols.  (1858—64). 

Daitii*  aus  Ninive  wird  als  ein  Schiller 
und  Reisegefahrte  des  Neupythagoreers  Apol- 
lonios  von  Tyana  genannt,  tlber  dessen 
Erlebnisse  er  eine  Schrift  verfasst  haben 
soil,  die  Flavius  Philostratus  in  seiner  roraari- 
haften  Darstellung  des  Lebens  von  Apollonios 
benutzt  haben  will. 

DaniiM,  ein  pseudonymer  epikuraischer 
Philosoph  in  Lukian's  Dialog  MZeus  Tra- 
goidosM. 

Daniel,  Gabriel,  war  1649  zu  Rouen 
geboren,  trat  1667  in  den  Jesuiterorden  ein, 
wurde  Professor  der  Theologie  zu  Rennes, 
Bibliothekar  des  Pariser  Professhauses  und 
unter  Ludwig  XIV.  Historiograph  von  Frank- 
reich,  als  welcher  er  sich  durch  eine  „Histoire 
de  France"  bekannt  macbte.  Er  starb  1718. 
Als  Gegner  der  Philosophie  des  Cartesiua 
trat  er  in  den  Schriften  auf:  Voyage  du 
monde  de  Descartes  (1691  und  lateinisch 
1694),  Nouvelles  diffictdles  proposees  par 
un  ftripateticien  (1694)  nnd  in  der  nach- 
gelassenen  Arbeit  „Trait6  mitaphysique  de 
la  nature  du  mouvement"  (1724). 

Dannhauer,  Johann  Conrad,  war 
1603  zu  Ivondringen  im  Brcisgau  geboren, 
seit  1633  Professor  der  Theologie  und  lu- 
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therischer  Pfarrer  am  Milnster  in  Strassburg, 
wo  er  1666  starb.  Von  seinen  zahlrcichen 
theologischen  Werken,  insbesondere  con- 
fessionellen  Streitschriften  abgesehen,  war 
er  in  seinen  philosophischen  Anschauungen 
Aristoteliker  und  zeigt  sich  als  solchcn  in 
folgenden  Schriften:  Epitome  dialectica,  decas 
diatribarum  logicarttm  (1626  nnd  ed.  IV. 
1653),  Collegium  exercitationum  ethico-po- 
liticarutn  (1627),  Collegium  psychologiaan 
circa  Anstotelis  tres  libros  de  anima  (1629). 

Danzel,  Theodor  Wilhelm,  war 
1818  in  Hamburg  geboren,  studirte  1837  bis 
1841  in  Leipzig,  Halle  nnd  Berlin  mit  grossem 
Eifer  die  Hegel'sche  Philosophie,  erwarb 
sich  1841  mit  einer  schr  grflndlichen  Ab- 
handlung  Qber  Platen's  Methode  {Plato  tptid 
de  philosophandi  methodo  senserit ,  expli- 
cavit  Th.  Guil.  Danzel)  den  philosophUchen 
Doctorgrad  und  habilitirte  sich  1845  in  Leipzig 
ala  Privatdocent.  wo  er  1860  an  der  Schwind- 
sucht  starb.  Obwohl  er  von  Hegel  aus- 
gegangen  war,  ist  er  demselben  doch  in 
vielen  Punkten  oft  sogar  herbe  entgegen- 

Streten.  Ausser  den  beiden  Schriften  „Ueber 
)ethe's  Spinozi8mu8M  (1842)  und  „Ueber  die 
Aeathetik  der  Hegel'schen  Philosophic*  (1844) 
hat  er  zahlreiche  Aufsatze,  Kritiken  und  An- 
zeigen  in  Zeitschriften  verSffentlicht,  welche 
als  „Gesammelte  Aufsatze  Danzel'a*  von  0. 
Jahn  herausgegeben  wurden. 

DaphniiB,  ein  Arzt  aus  Ephesns,  wird 
als  ein  unter  dem  Kaiser  Marcus  Anrelius 
lebender  Platoniker  genannt. 

Dardanus  wird  bci  Cicero  als  ein  zeit- 
genftsaiacher  Stoiker  aus  der  Schule  des  l'a- 
naetius  erwahnt,  der  in  Athen  lehrte. 
D'Argens,  siehe  Argens,  Marquis  de. 
Darje«  (Daries),  Joachim  Georg, 
war  iu  Gflstrow  1714  geboren,  hatte  zu 
Rostock  und  Jena  Theologie  und  Philosophic 
studirt,  spater  auch  noch  Jurisprudent  und 
lehrte  seit  1738  in  Jena  als  Professor  der 
Philosophic  und  Juiisprudenz  mit  so  glan- 
zendem  Erfolg,  dass  er  sich  rtlhmen  konnte, 
in  dieser  Zeit  mehr  als  10.000  Zuhdrer  ge- 
habt  zu  haben.  Durch  Friedrich  den  Grossen 
1763  als  Professor  der  Philosophic  und  Juris- 
prudenz  nach  Frankfurt  a.  d.  Oder  berufen 
und  zum  Geheimrath  ernannt,  starb  er  da- 
aclbst  1791.  Anfangs  unbedingter  Anhanger, 
bald  aber  in  wesentlichen  Punkten  Gegner 
der  WolfF'schen  Philosophic,  insbesondere 
des  Determinismus  und  der  vornerbegrtlndeten 
Harmonie,  huldigte  er  in  der  Geistesrichtung 
von  Crusius  einem  philosophischen  Eklekticis- 
mus,  der  sich  im  Wesentlichen  auf  dem  Boden 
der  sogenannten  Aufklarungsphilosophie  des 
esunden  Menschenverstandes  bewegt.  Nach 
en  beiden  lateiniach  geschriebencn  Werken 
^Introductio  in  artem  inveniendi  sive  Logi- 
cam1*  (1742)  und  „Elementa  metaphytices" 
(in  zwei  Banden,  1743  und  1744)  veroffent- 
lichte  er  noch  „Anraerkungen  liber  einige 


Satze  der  Wolff'schen  Metaphysik"  (1748), 
sowie  die  „  Philosophischen  Nebenstunden  u, 
in  vier  Sammlungen  (1749 — 52),  worin  allerlei 
streitige  Punkte  erflrtert  werden,  feraer 
„Erste  Grflnde  der  philosophischen  Sitten- 
lehreu  (1755)  und  endlich  eine  Logik  mit 
encyclopiidischer  Ucbereicht  der  philosophi- 
schen Wisaenschaften  unter  dem  Titel :  „  Via 
ad  veritatem"  (1755),  welche  spater  durch 
ihn  selbst  in  deutscher  Bearbeitung  mit  An- 
merkungen  herausgegeben  wurde  (1776). 

Daub,  Karl,  war  1765  in  Caasel  ge- 
boren und  studirte  seit  1786  in  Marburg, 
wo  er  sich  1791  als  Privatdocent  der  Theo- 
logie und  Philosophic  habilitirte.  Im  Jahre- 
1794  ging  er  als  Lehrer  der  Philosophic  an 
die  Landesschule  zu  Hanau,  von  wo  er  in 
demselben  Jahre  ala  Professor  der  Theologie 
nach  Heidelberg  bernfen  wurde.  In  seinen 
frflhe8ten  theologischen  Schriften  stand  er 
auf  dem  Boden  der  Kant'schen  Philosophic 
und  veroffentlichte  sogar  1794  Predigten  nach 
Kant'schen  Grundsatzen.  Als  Professor  in 
Heidelberg  stand  er  zuerst  einige  Jahre  lang 
unter  dem  Einflusse  der  Schelling'schen 
Identitatsphilosophie,  wie  dies  seine  „Theo- 
logumena"  (1806)  bezeugen,  wahrend  das 
theosophische  Element  der  spatern  Schelling'- 
schen Entwickclungsstufe  in  der  Schrift 
..Judas  Ischarioth  oder  das  BOse  im  Verhalt- 
niss  zum  Gutenw  (1816,  in  drei  Ueften)  her- 
vortritt.  Nach  dem  Erscheinen  der  Hegel'- 
schen „  Logik u  wandte  er  sich  der  Sonne 
des  absoluten  Begriffs  zu  und  veranlasste 
auch  die  Berufung  Hegel's  nach  Heidelberg. 
Auf  dem  Katheder  ein  vortrefflicher  und  an- 
regender  Lehrer,  hat  er  durch  die  von 
Marheineke  und  Dittenberger  verOffentlichten 
„  Theologischen  und  philosophischen  Vor- 
lesungen"  ans  seiner  Hegel  schen  Periode 
(1838  — 1844,  in  sieben  Banden)  auch  noch 
nach  seinem  Tode  im  Sinne  eines  protestan- 
tischen  Kirchenvaters  fortgewirkt,  der  den 
uberlieferten  Inhalt  der  protestanti  schen 
Kirchenlehre  in  die  Ideen  der  Hegel'schen 
Philosophie  umzudeuten  suchte.  Dagegen  ist 
seine  Schrift:  „Die  dogmatische  Theologie 
jetziger  Zeit  oder  die  Selbstsucht  in  der 
Wissenschaft  des  Glaubens  und  seiner  Ar- 
tikel-  (1833)  durch  die  schwerfallig  ringende 
Gedankenarbeit  und  die  guostische  Dunkelheit 
der  oft  achwlllatigen  Sprache  nur  schwer 
geniessbar.  Er  starb  in  Heidelberg  auf  dem 
Katheder  nach  den  Worten  „daa  Leben  ist 
der  Guter  Hdchstes  nicht",  vom  Schlage 
gerOhrt. 

MT.  Rosenkranz,  Erinnerungren  on  Karl  Daub. 

(1837.) 

Daintier,  Georg  Friedrich,  war  1800 
zu  Nflrnberg  geboren  nnd  im  dortigen  Gym- 
nasium unter  Hegel's  Recterate  gebildet  Auf 
der  Univeraitat  Erlangen  trat  er  seit  1820 
unter  den  Einfluss  der  spatern  Philosophie 
Schellings  und  wurde  1825  ala  Gymnasia!- 
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lehrer  in  seiner  Vateretadt  Ntlrnberg  an- 
gestellt.  In  seinen  frtlhesten  Schriften :  MUr- 
geschichte  dea  Menachengeistes;  Fragmente 
einea  Systems  apeculativer  Theologie  nut 
beaonderer  Beziehnng  auf  die  Schelhng'sche 
Lehre  vom  Grunde  in  Gottw  (1827),  ferner 
in  den  „Andeutungen  eines  Systems  specu- 
lativer  Philusophie44  (1831)  und  ^Philosophic. 
Religion  und  Alterthum44  (1833,  in  zwei 
Heften)  hat  er  Satze  aus  der  Kabbala,  Jacob 
Btfhme,  Angelas  Silesius  mii  SchelUng'schen 
und  Hegel'schen  Sfttzen  und  abentheuerlichen 
mvthologiachen  Combinationen,  ohne  jede 
wissenschaftliche  Entwickelung  derGedanken, 
in  unmethodi8cher  und  fonnloser  Darstellung 
phantastisch  vermischt  In  derselben  zer- 
fahrenen  Weise  wandte  er  sich  in  seinen 
nachstfolgenden  Schriften  kritlsch  und  mit 
reformatorischen  Tendenzen  dem  religifisen 
Gebiete  der  Gegenwart  zu,  so  namentlich 
in  den  „Polemischen  Blattern,  betreffend 
Christenthum ,  Bibelglaube  und  Theologie" 
(1834,  in  zwei  Heften)  und  in  den  „Z(lgen 
zu  einer  nenen  Philosophic  der  Religion  und 
Religionsgeschichte44  (1835,  erstes  Heft),  wah- 
rend  er  sich  in  den  Schriften  „  Sabbath, 
Moloch  und  Tabu44  (1839)  und  „der  Feuer- 
und  Molochdienst  der  alten  Hebraer44  (1842) 
in  abcntheuerliche  Schrullen  in  Betreft*  der 
Religion  des  Alten  Testaments  verrannte. 
Gegen  Bruno  Bauer's  und  LudwigFeuerbach's 
angebliche  Vergtftterung  dea  Menachen,  zum 
Nachtheile  der  einen,  grossen  und  heiligen 
Mutter  NatuT,  richtete  er  die  Schrift  „Der 
Anthropologismu8  und  Kriticismus  der  Gegen- 
wart in  der  Reife  seiner  Selb8toffenbarung, 
nebat  Ideen  zur  Begrttndung  einer  neuen 
Entwickelung  in  Religion  und  Theologie44 

(1844)  und  liess  als  ein  Prediger  in  der  Wttste 
„die  Stimme  der  Wahrheit  in  den  religidsen 
and  confesaionellen  Kflmpfen  der  Gegenwart44 

(1845)  vernehmen.  Eine  neue  religidse  Zu- 
kunft,  die  weder  dem  Atheism  us,  noch  dem 
Panthcismus,  noch  dem  Communist  mis  zn- 
gewandt  sein  solle,  hatte  er  mit  einer  religids- 
philoaophiachen  Blumenlese  im  Auge,  die  er 
nnter  dem  Titel  „  Religion  des  neuen  Welt- 
alters  ,  Versuch  eiuer  combinatorisch  -  apho- 
ri8tischen  Gmndlegnng44  (1850,  in  zwei  Banden) 
herausgab.  Nach  seiner  wegen  Kranklichkeit 
schon  frtth  erfolgten  Pensionirung  hatte 
Daumer  sich  noch  bis  zum  Jahre  1854  in 
seiner  Vater8tadt  aufgehalten,  war  aber  dann 
nach  Frankfurt  a.  M.  fibergesiedelt ,  wo  ein 
Bruder  und  eine  verheirathete  Schweater 
wohnte.  Nach  aeinem  Uebertritt  zum  Ka- 
tholicismus  (1858)  zog  er  nach  WUrzbnrg, 
wo  er  1875  starb. 

David,  der  Annenier,  ein  syrischer 
Christ  und  Verwandter  des  armenischen  Ge- 
achichtaschreibers  Moses  von  Chorene,  hatte 
in  der  Schule  dea  Neuplatonikers  Syrianoa 
in  Athen,  gleichzeitig  mit  ProkloB,  aich  mit 
der  Philosophic  der  Griechen  grOndlich  be- 


kannt  gemacht  und  ausser  einigcn  theo- 
logischen  Werken  und  armenischen  Ueber- 
setzungen  einiger  logischen  Schriften  des 
Aristoteles  wfthrend  der  letzten  Jahrzehnte 
des  5.  und  in  den  ersten  Jahrzchnten  des 
6.  Jahrhundert8  noch  folgende  Schriften  ver- 
faast,  namlich  I)  nur  armeniach :  1)  ^Definition 
der  Prinzipien  aller  Dinge44  (in  armenischer 
Sprache  1731  in  Konstantinopel  gedmckt), 
2)  „Die  Grundlagen  der  Philosophie44  (eine 
Wiederlegung  der  skeptischen  Lehren  der 
Pyrrhonhjchen  Schule  entlialtend)  und  3)  „Aus- 
sprtlche  der  Philoaophen44 ;  II)  armenisch 
und  gTiechiach :  4)  „Commentar  zur  Einleitung 
dea  Porpbyrioa44;  5)  „Commentar  tlber  die 
Kategorien  dea  Aristotoles44 ;  III)  bios  grie- 
chiach:  G)  ^Prolegomena  zum  Commentar 
tlber  die  Kategorien44,  zugleich  als  allgemeine 
Einleitung  zu  den  Werken  dea  Aristoteles. 
Wfthrend  die  meiaten  dicser  Schriften  bis 
in  die  neueste  Zeit  nur  handschriftlich  in 
den  Bibliotheken  zu  Florenz,  Rom  und  Paris 
vorhanden  geweaen  sind,  wurde  die  letzt- 
genannte  8chrift  nebst  Auszflgcn  aus  seinen 
Commentaren  im  vierten  Bande  der  durch  die 
Berliner  Akademie  veranstalteten  Aristotoles- 
ausgabe  verdffentlicht. 

C.  F.  Neumann,  Memoire  Mir  U  vie  et  les 
ouvrages  de  David,  philosophe  arineiiien  dti 
5.  siAcle  et  principalement  sur  le<t  traductiuns 
de  qnelques  e'erits  d'Aristote  (im  Journal 
a«iatique,  Jannar  und  Fcbruar  1829)  Paris, 
1 829. 

David  von  Dinanto  (de  Dinando) 
wird  als  in  Paris  lebender  Magiater  und 
SchUler  Amalrich's  von  Bene  zu  Ende  dea 
12.  und  zu  Anfang  des  13.  Jahrhunderts  ge- 
nannt  und  war  vermuthlich  im  Jahr  1209 
geatorben.  Seine  Schrift  „De  tomis  h.  e. 
de  divisionibus"  wurde  zugleich  mit  den 
Schriften  de8  Amalrich  durch  das  Verbot 
der  Kirche  (1209  und  1215)  getroffen  und 
vernichtet,  und  sind  wir  deshalb  zur  Kennt- 
nias  seiner  Lehre  lediglich  auf  die  polemi8chen 
Berichte  dea  Albertus  Magnua  und  Thomas 
von  Aquino  beschrankt.  Hiernach  acheint 
David  das  Buch  „Dc  causis"  (siehe  diesen 
Artikel)  und  Avicebron's  (Salomon  ben 
Gabirol's)  „Fotu  viiae"  aowie  das  Werk  dea 
Johannes  Scotus  Erigena  „De  divisione 
naturae"  gekannt  und  mit  8ynkretistischer 
Benutzung  der  AussprGche  antiker  Philosophen 
einen  phUosophischen  Pantheismus  gelehrt 
und  zu  deaaen  Begrtlndung  die  Allgemein- 
heit  der  geiatigen  Substanz  als  daa  Form- 
ffthige  bezeiebnet  zu  haben,  wodurch  er 
eigentlich  nur  die  voile  Consequenz  der 
schon  bei  Wilhelm  von  Champeaux  im  Keime 
vorliegenden  Auffassung  vollzog,  wonach 
Gott  abnlich,  wie  in  der  Einheitslehre  di>s 
Griechen  Parmenides,  ala  die  zugleich  mit 
der  obersten  Intelligenz  identische  erate 
Materie  und  als  das  hochste  Allgemeine  er- 
acheint,  in  welchem  alleaEuizelne  zurldentitftt 
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zusammenlauft.  Ein  gewisser  B  a  1  d  u  i  n  wird 
al8  David's  Schiiler  genannt,  wclcher  auf 
den  Begriff  des  Einfachen  gestUtzt,  darzuthun 
snchte,  dass  es  nicbt  zwei  oder  drei  Ab- 
solute, sonderu  unr  Eins  gebcn  ketone. 

David,  der  Judc,  aiehc  Causis,  de 
(libellus). 

I )*■!;<' n.  Jacob,  gewShnlicb  Schcgk 
genannt,  war  1511  zu  Schorndorf  im  WUrttein- 
bergischcn  geboren,  hatte  in  Tubingen  Philo- 
sophic und  Medicin  studirt  und  seit  1529 
als  Magister  Uber  Philosophic  nnd  alte 
Klassiker  Vorlesungen  gchalten.  Nachdem 
er  1539  audi  als  Doctor  der  Medicin  pro- 
movirt  hatte,  wurde  er  1543  Professor  der 
Medicin  und  lehrte  seitdcm  Medicin  und 
Philosophic  anch  nach  seiner  Erblindung 
(1577)  bis  zu  seinem  im  Jahr  1587  erfolgten 
Tode.  In  der  Philosophie  vertrat  er  die 
Aristotelische  Kichtung  durch  seine  Commen- 
tare  Uber  Aristotelische  Werke  und  gegen 
Petrus  Ramus  (Pierre  Rune's)  in  seiner 
Schrift:  „//t/peraspistes  responsi  ad  (juatuor 
epistolas  1*.  Rami  contra  se  editas"  (1570). 
Sein  Hauptwerk  erschien  uuter  dcm  Titel 
„De  demonstratione  tibri  XV"  (15G4). 

Defti'miido,  Joseph  Marie  baron 
dc,  war  1772  zu  Lyon  geboren  und  wurde 
1794  wahrend  der  Belagerung  von  Lyon 
durch  die  Kepublikaner  bei  der  \  ertheidigung 
seiner  Vaterstadt  gefangen.  Er  wusste  sich 
jedoch  mit  Lebeusgefahr  zu  befreien  und 
entfloh  nach  der  Schweiz  und  in's  Kfinigreich 
Neapel.  Im  Jahr  1790  nach  Frankreich 
zurUckgekehrt,  liess  er  sich  in  Paris  nieder 
und  nahm  1797  am  Feldzuge  nach  Italicn 
Theil.  Durch  Losung  ciner  Preisaufgabe 
in  der  Schrift  „Des  signes  et  de  I'art  de 
penser"  (1798),  worin  er  zeigte,  wie  die 
Vervollkommnung  der  Kunst  des  SpTechens 
znr  Vervollkommnung  der  Kunst  des  Denkens 
beitragt^  hatte  er  die  Aufmerksamkeit  der 
Hegierung  auf  sich  gezogen,  die  ihn  seitdem 
im  hfthcrn  Staats-  und  Verwaltnngsdienst 
verwendete.  In  der  Schrift  „De  la  generation 
des  connaissances  humaines"  (1802)  schloss 
er  sich  der  empirisch  -  psychologischen 
Kichtung  Condillac's  an.  Mit  dem  Werke 
,,/fistoire  comparie  des  systemes  de  la 
philosophie"  (tome  1—3)  1804  und  in  2.  Auf- 
lage  (I— IV)  1822  und  U3  erschienen  i  unter 
dcm  Titel:  „Verglcichcnde  Geschichte  der 
Systeme  der  Philosophie,  mit  HUcksicht  auf 
die  Grundsatee  der  menschlichen  Erkeunt- 
nis8e,ansdemFranzosi8chenmitAnmerkungen 
von  W.  G.  Tennemann,  in  zwei  Banden, 
18O0  und  7 1  hat  er  in  Frankreich  die  wisseu- 
sdiaftlich-kritischeBchandlungderGeschichte 
der  Philosophie  bcgrUndet  und  in  den  zwan- 
ziger  und  dreissiger  Jahren  zahlrciche  Werke 
verschiedenen  Inhalts  verOffentlicht ,  nnter 
dencn  in  Bezug  auf  das  philosophische  Ge- 
biet  noch  die  von  der  franzdsischen  Akademie 
gekrflnte  Preis-Sehrift  „  Du  perfect 'immanent 


moral  et  de  Education  de  soi-meme"  (1825; 
Ueber  die  sittliche  Vervollkommnung  oder 
Uber  die  Selbsterzichung ,  tibersetzt  von 
E.  Schclle,  1829)  Erwabnung  verdient.  Er 
betrachtet  darin  das  menschliche  Leben  als 
eine  fortgesetzte  Erziehung,  die  sich  auf  alle 
Vermdgen  und  Verhaltnisse  des  Mcnschen 
erstreckt,  und  iindet  in  der  Liebe  zum  Guten 
nnd  der  Selbstbeherrschung  die  nothwendigen 
Bedingungen  und  Mittel  dieser  Erziehung. 
Nachdem  er  Mitglied  der  Akademie  und 
1837  Pair  geworden  war,  starb  er  1842. 
Octavie  Mure II,  esaai  tor  la  vie  et  les  traraux 
de  Josef  Marie  Baron  DJge'rando.  Paris  1846. 

Deismus,  englischer  (Deisten,  eng- 
liscli <■ .  Obwohl  die  Bezeichnungen  Deismus 
undTheisnius.  jene  vom  lateinischen,  diese  vom 
griechischen  Worte  fUr  „Gottu  herstammend, 
sprachlich  denselben  Begriff  „Gottesglaube** 
oder  ^Gottesanschaunng44,  im  Gegensatze  zum 
^Atheismus,44  als  der  Gottesleugnung ,  be- 
zcichnen  und  beide  Formen  und  Schreibarten 
im  17.  Jahrhundert  ohne  Unterschied  als 
gleichbedeutend  ncben  einander  gebraucht 
wurden ;  so  hat  sich  doch  im  dogmengeschicht- 
lichen  und  philosophiegeschichtlichen  Sprach- 
gebrauche  nistorisch  der  Unterschied  festge- 
stellt,  dass  unter  ^Theismus4*  diejenige 
Ansicht  verstanden  zu  werden  pflegt,  wonach 
Gott  zwar  von  der  Welt  verschieden,  zugleich 
aber  zu  derselben  in  einem  innerlichen  Ver- 
haltnisse stehend  gedacht  wird,  wahrend 
man  nnter  „ Deismus44  diejenige  Weltan- 
schauung versteht,  wonach  Gott  von  der 
Welt  nicht  bios  verschieden,  sondern  auch 
zu  derselben  in  einem  bios  ausserlichen  Ver- 
haltnisse stehend  betrachtet  wird.  In  diesem 
Sinn  des  Wortes  ist  wahrend  des  17.  und 
18.  Jahrhunderts  der  Dci&mus  in  England, 
hauptsachlich  unter  dem  Einfluss  der  er- 
falirungsphilosophischen  Lehren  von  Bacon 
(1561  —  1620),  Hobbes  (1588  —  1679)  und 
Locke  (1032  —  1704),  geschichtlich  als  die- 
jenige religidse  und  philosophische  Geistes- 
richtung  aufgetreten,  welche  auf  Grundlagc 
freier  PrUfung  durch  das  Denken  die  so- 
genannte  natUrliche  oder  Vernunftreligion 
zur  Hegel  und  Richtschnur  aller  Uberlieferten 
oder  positiven  Religion  zu  erbeben  und  im 
Gegensatze  zum  Standpunkte  der  Offen- 
barungsrcligion  einen  rein  aus  der  Vernunft 
und  der  natUrlichen  Erfahrungserkenntniss 
des  Menschengei8tes  geschdpften  Gottesglau- 
ben  fcstzuhalten  sucht.  Diese  „deiatische44 
Geistesrichtung  hatte  sich  wahrend  ihrer 
Bluthezeit  in  England  durch  alle  Stande 
verbreitet  und  hatte  in  alien  Lcbens-  und 
Bildungskreisen  der  englischen  Gesellschaft 
gewichtige  literarische  Vertreter  aufzuweisen. 
Der  eigentlichc  Vater  des  englischen  Deismus, 
Edward  Herbert  (1581  -1048)  erklarte 
das  Dasein  und  die  Verehrung  eines  hochsten 
Wesens  durch  Tugcnd  und  Frflmmigkeit, 
Reue  nnd  Besserung,  sowie  die  Unsterblich- 
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keit  der  Seele  fflr  die  Grundartikel  der  alien 
Zeiten  und  Vfilkern  gemeinsamen  nattlrlichen 
Religion.    Charles  Blount  (1654  —  1693) 
wollte  nichte  von  Wundern  ohne  Prufung 
der  Gewfthrsmanner  wissen  und  verschmaht 
ein  Christenthnm ,  das  sich  dem  Urtheil  der 
Vernunft  entziehe.  John  Joland  (1670—1722) 
entkleidete  das  Christenthnm  seiner  Geheim- 
nisse,  welche  bios  Erziehungsmittel  der  Ver- 
nunft gewesen  seien.    Anthony  Collins 
(1676  —  1729)  verschaffte  den  Deisten  den 
Namen  Preidenker  und  widerlegte  die  jje- 
wdhnlichen  Weissagnngs-  und  Wunderbeweise 
fllr  die  flbernattirliche  Offeubarung.  Anthony 
Ashley  Cooper  (Graf  von)  Shaftesbury 
(1671  —  1713)  fasste  den  ewig  wahren  Kern 
der  chri8tlichen  OfTenbarung  als  die  Sittlich- 
keit,  mit  welcher  die  Gltlckseligkeit  ewig 
und  nothwendig  verbunden  sei.   In  der  Be- 
streitung  der  Wunder  nnd  Weissagungen 
schlossen  sich  Thomas  Wools  ton  (1669 
bis  1733)  und  Peter  Annet  fgest.  1768)  an 
Collins  an.  Matthews  Tindal  (1656—1733), 
der  „grosse  Apostel  des  Deismus*  erklftrte 
das  Christenthum  so  alt  als  die  Schdpfung 
nnd  als  identiBch  mit  der  in  ErfUllung  der 
Pflichtcn  gegen  Gott  und  Menschen  be- 
stehenden  nattlrlichen  Religion  der  Vernunft 
Thomas  Chubb  (1679  —  1747;  suchte  dies 
insbesondere  als  die  ausdrticklichste  Lehre 
Christi  nachzuweisen,  wihrend  Thomas  Mor- 
gan (gest.  1743)  die  deistischc  Grundansicht 
auf  die  Kritik  des  Alten  Testaments  anwandte 
und  Henry  St.  John  Viscount  Bolingbroke 
(1672  — 1751)  dieselbe  zum  Gemeingut  der 
Gebildctcn  machte.   Henry  Dodwell7  der 
jtlngere,  erOffnete  in  der  anonymen  Schrift 
„Das  Christenthnm  nicht  auf  Beweis  ge- 
grflndet*4  (1742)  die  Auflosung  des  Deismus 
in  Skepticismus ,  indem  er  die  Richtung  auf 
einen  anrch  freies  Denken  und  Prttfen  ge- 
grflndeten  Glauben  ebensowohl  aus  der  Natnr 
der  Sache,  wie  aus  der  heiligen  Schrift, 
d.  h.  aus  dem  Verfahren  Christi  und  der 
Apostel  zu  widerlegen  nnd  dagegen  zu  be- 
weisen  suchtdass  der  Glanbe  auf  der  tlber- 
nattlrlichen  Wirkung  des  heiligen  Geistes 
beruhe.   Sein  letztes  Wort  ist  der  unverein- 
bare  Widerspruch  zwischen  Wissen  und 
Glaube,  nnd  damit  ist  der  durch  David 
Hnme  (1711  —  1776)  vertretenen  Skepsis  in 
Beziehung  anf  Religion  nnd  Religionsphilo- 
sopbie  die  Bahn  gefiffnet   Hume  schlicsst 
die  deistische  Entwickelnng  Englands,  indem 
er  den  Beweis  der  Gdttlichkcit  einer  Offen- 
barung  aus  den  Wundern  fUr  unmoglich  er- 
klarte  und  den  Glauben  selbst  als  ein  wider 
die  Vernunft  streitendes  Wunder  fasste. 
Derselbe  presbyterianische  Prediger,  John 
Lei  and,  welcher  in  mehreren  Streitschriften 
die  deisti8chcn  Schriftsteller  bekftmpft  hatte, 
hat  in  einem  zweibandigen  Werke  die  Haupt- 
sprechcr  des  Deismus  dnrchgegangen :  „A 
view  of  the  principal  deist ical  writers,  that 


have  appeared  in  England  in  the  last  and 
presert  century,  with  observations  upon  them, 
in  several  letters  to  a  friend"  [Dr.  Thomas 
Wilson]  1754  (Leland's  Abriss  der  vornehm- 
sten  deistischen  Schriften,  ubersetzt  von 
H.  G.  Schmidt  [I.]  und  J.  H.  Meyenberg  [II.] 
1755  (.).  Der  englische  Deismus  ist  auf  das 
„philo8ophische  Jahrhundert  Prankreichs", 
das  achtzehnte,  von  grossem  Einfluss  gewesen, 
unter  welchem  sogar  Montesquieu's  „  Esprit 
des  lots"  (1748)  und  Rousseau's  „Contrat 
social"  standen.  Ebenso  wusste  sich  Voltaire 
die  Gedanken  eines  Toland,  Collins,  Woolston, 
Tindal,  Chubb  und  insbesondere  Bob'ngbroke's 
anzneignen.  Die  meisten  Schriften  der  eng- 
lischen  Preidenker  wurden  in's  Pranzdsische 
Ubersetzt  Wahrend  jedoch  die  Freigeisterei 
der  franzdsischen  Gesellschaft  im  achtzehnten 
Jahrhundert  zu  weitern,  materialistischen  nnd 
atheistischen  Conseqnenzen  fortschritt,  nahm 
die  „deutsche  Auf  klirnng",  welche  sich  durch 
die  Verbreitung  der  Hauptschriften  der  eng- 
lischen  Preidenker  in  deutschen  Ueber- 
setzungen  seit  der  Mitte  des  achtzehnten 
Jahrhunderts,  nnter  dem  Einflusse  der  Wolff- 
schen  Philosophic,  aus  den  Anschauungen 
des  englischen  Deismus  herausbildete,  einen 
besonnenern  Verlauf  und  kam  durch  Leasing 
und  Kant  zu  tiefern  Resultaten. 

G.  V.  Lechlor,  Geschichto  des  englischen  Deis- 
mus.   Stuttgart  1841. 

DHn forge,  siehe  La  Forge. 

Delamettrie,  siehe  La  Mettrie. 

Delhruck,  Johann  Friedrich  Fer- 
dinand, war  1772  in  Magdeburg  geboren, 
hatte  in  Halle  studirt  und  die  Vorlesungen 
des  Kantiancrs  Jakob  und  des  Antikantianers 
Eberhard  gehort,  war  dann  mehrere  Jahre 
Hauslehrer,  setzte  1796  seine  Studien  in 
Magdeburg  fort  und  wurde  1797  Lehrer  am 
Gymnasium  zum  grauen  Kloster  in  Berlin, 
als  welcher  er  eine  Schrift  „flber  das  Schdneu 
(18fX))  verSflfentlichte.  Nachdem  er  1809 
in  Kdnigsberg  bei  der  ostprcussischen  Re- 
gicrung  als  Rath  angestellt  und  zugleich 
ausserordentlicher  Professor  fllr  Theorie, 
Kritik  und  Literatur  der  schdnen  Ktlnste 
geworden  war,  verdffentlichte  er  seine  r>An- 
sichten  der  GemOthswelt4*  (1811).  Von  Dllssel- 
dorf,  wo  er  1816  Regierungs-  und  Schulrath 
geworden  war,  als  welcher  er  ansser  andern 
Schriften  auch  sein  Buch  fiber  ^SokTates; 
Betrachtungen  und  Untersuchungen"  (1816) 
verOffentlichte,  siedelte  er  1818  als  Professor 
der  schdnen  Literatur  und  der  Philosophie 
nach  Bonn  fiber.  In  seiner  philosophischen 
Grundanschauung,  tlber  deren  mit  den  herr- 
schenden  Systemen  wechselnden  Gang  er  in 
einer  unter  dem  Titel  „Philosophie"  (1832) 
gedruckten  Rede  Aufschluss  giebt,  zeigt  sich 
DelbrQck  ebenso  von  Kant  und  Schiller  an- 
geregt,  wie  er  sich  mit  der  Jacobi'schen 
Glanbensphilosophie  bertlhrte.  Er  starb  1848 
in  Bonn. 
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*.  Nicolovius,   Lebensabrisa  Ferdinand  Del- 
bracks.  1849. 

IKIios,  au8  Ephesos,  gehorte  zu  Platon's 
pers5nlichen  Schfllern. 

llt-mOt rios,  ein  Akademiker  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrhunderts,  der  zu  Alexan- 
drien  am  Hofe  Ptolemaus  XII.  Dionysos  lebte 
und  bei  Lukianos  erw&hnt  wird. 

Ddmltrios  von  Amphipolis,  wird  als 
persoulicher  Schiller  Platon's  genannt. 

DO  nit- trios,  der  Bithynier,  Sohn  des 
Stoikers  Diphilos  wird  als  Schiller  des  Panaitios 
(Panaetins)  genannt. 

I  ><•  n  i  <■  1  r  i  os  ans  Bvzanz,  ein  Grammatiker, 
wird  als  Peripatetiker  bei  Diogenes  von  Lae'rte 
genannt  una  ist  vielleicht  identisch  rait  dem 
Demetrius,  dem  Freunde  Cato's  des  Jtingern. 

Dtmrtrios,  mitdemBeinamen  Chytras, 
aus  Alexandrien  gebUrtig,  war  ein  Kyniker 
aus  der  Zeit  des  Kaisers  Constantius,  von 
welcbem  nichta  weiter  bekannt  ist.  als  dass 
er  wegen  Beleidigung  der  kaiserlichen  Maje- 
stftt  angeklagt  und  gefoltert,  nachher  aber 
wieder  freigelassen  wurde. 

DOmO  trios,  der  Lakonier  (aus  Lake- 
daimon  gcbllrtig),  wird  als  Epikuraer  und 
Schtller  des  Protarchos  aus  dem  vorletzten 
Jahrhundert  vor  Chr.  erwShnt 

IK nii'l  rios.  ein  Kyniker  des  ersten  christ- 
lichen  Jahrhunderts,  wird  als  Lehrer  des 
Demonax ,  sowie  als  Freund  des  Seneca 
und  Paetus  Thrasea  genannt  und  wegen 
seiner  nneigennlltzigen  Armuth  bei  Seneca 
und  Epikt£tos  gerUhmt.  Auch  in  dem  bio- 
graphischen  Romane  des  Philostratos  flber 
das  Leben  des  Appollonios  von  Tyana  spielt 
er  eine  Rolle. 

IK" im*! rios,  ein  Kyniker  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts,  welcher  outer 
Kaiser  Hadrian  in  Alexandria  lebte. 

D tint' (rios.  der  Phalereer  (aus  der 
Hafenstadt  Phaleros  von  Athen  gebUrtig), 
war  ein  Schiller  des  Theophrastos,  Aristoteles- 
schlllers,  dessen  Vortrage  in  der  peripateti- 
schen  Schnle  er  bei  seinen  schriftstellerischen 
Arbciten  benutzt  haben  soil.  Er  war  als 
Volksredner  und  Staatsmann  bertthmt  und 
zehn  Jahre  lang  Statthalter  in  Athen  zur 
Zeit  Kassandt  r  s,  spater  am  Hofe  des  Ptole- 
maios  I.  Lagi  in  Alexandrien  fur  die  Grfln- 
dung  der  Alexandrinischen  Bibliothek  thatig. 
Dass  er  die  griechische  BibelUbersctzung  der 
sogenannten  Siebenzig  veranlasst  habe,  ist 
eine  grandiose  Sage.  Von  seinen  zahlreichen 
Schriften  philosophischen,  rhetorischen,  poe- 
tischen,  historischen  und  politischen  Inhalts 
hat  sich  nichts  erhalten.  als  eine  unter  seinem 
Namen  Uberlieferte  Schrift  „Uber  den  Aus- 
drackM  (der  Gedanken),  die  jedoch  von  Seiten 
der  Kritik  ihm  abgesprochen  und  einem 
spatern  Alexandriner  gleiches  Namens  bei- 
gelegt  wird. 


tnt  trios.  ein  Platoniker  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts,  wird  bei  Marcus 
Aurelius  erwahnt 

I)(  inohr;il»  s  wird  als  ein  angeblich  alt- 
pythagoraischer  Philosoph  genannt,  unter 
dessen  Namen  „goldne  Sprtlche"  in  jonischem 
Dialekt  auf  uns  gekommen  sind,  welche  zu- 
sammen  mit  den  Sprdchen  des  Demophilos 
zuerst  durch  Lucas  Ilolstenius  herausgegeben 
wurden  (Ilom;  1638). 

Ddmokritos  war  urn's  Jahr  460  vor 
Chr.  in  der  jonischen  Kolonie  Abdera,  einer 
reichen  und  daroals  noch  keineswegs  im  Kufe 
desSchildbiirgerthums  stehenden  Handelsstadt 
an  der  thrakischen  KUste,  geboren,  ein  ftlterer 
Zeitgenosse  des  Sokrates  und  40  Jahre  jdnger 
als  Anaxagoras.  Angeblich  ein  Schiller  des 
Atomenlehrers  Leukippos,  unternahm  Demo- 
kritos  aus  Wissensdurst,  und  um  mit  wissen- 
schaftlichen  Mannern  bekannt  zu  werden, 
ausgedehnte  Reisen,  auf  welchen  er  auch  in 
den  Orient  und  nach  Aegypten  kam.  Nach- 
dem  er  auf  diesen  Reisen  sein  reiches  vater- 
liches  Erbtheil  verzehrt  hatte  und  arm  in 
die  Heimath  zurtlckgekehrt  war,  wurde  er 
von  seinem  Bruder  untersttitzt,  wahrend  er 
seitdem  sein  Leben  ernstem  wissenschaft- 
lichem  Forschen  widmete.  Durch  eingetroffene 
Vorherverkllndigungen  naturhistorischer  Art 
kam  er  bald  in  den  Ruf  eines  weisen,  von 
den  Gdttern  begeisterten  Mannea.  Obwohl 
er  liber  sein  ei  genes  Wissen  und  den  Geist 
seiner  Forschungen  mit  hohem  SelbstgefUlil 
erfUllt  war,  war  er  jedoch  von  Ehrgeiz  und 
von  der  damals  gewOhnlichen  dialektischen 
Streitsucht  so  sehr  frei,  dass  er  einige  Zeit 
in  Athen  zubringen  konntc,  ohne  mit  Sokrates 
und  Platon  zu  verkehren  und  selber  eine 
Schule  zu  grllnden.  Dagegen  hat  er  in  seinen 
Schriften  den  damals  bcrtthmten  Sophi9ten 
Protagoras  erwahnt  und  bekilmpft.  Seine 
zahlreichen,  im  jonischen  Dialekt  geschrie- 
benen  Schriften,  deren  Titcl  uns  Diogenes 
von  Laerte  aufbcwahrt  hat,  sind  von  dem 
unter  den  Kaisern  Augustus  und  Tiberius 
lebenden  Grammatiker  Thrasyllos  in  15  Te- 
tralogieen  geordnet  worden  und  umfassten 
den  ganzen  Kreis  des  damaligen  Wissens. 
Darunter  waren  vorzugsweise  der  grosse  und 
kleine  „Diakosmos"  und  das  Werk  flber 
die  Natnr"  philosophischen  Inhalts.  Seine 
Darstellungsweise  wird  von  Cicero  und  Plu- 
tarch wegen  ihrer  Klarheit  und  ihres  dich- 
terischen  Schwunges  gerUhmt  Von  alien 
diesen  Werken  Demokrit's,  die  noch  Sextus 
der  Empiriker  urn's  Jahr  200  n.  Chr.  vor 
sich  hatte,  sind  una  nur  sp&rliche  Bruch- 
stucke  (lbrig  geblieben,  die  zuletzt  von 
Mullach  {Democriti  Abderitae  operum  frag- 
ment collegit  ...  F.  G.  A.  Mullach,  1843, 
auch  in  den  von  demselben  herausgegebenen 
Fragmenta  philosophorum  Graecorum  I., 
p.  330  sq.1*  gesammelt  und  flbersctzt  worden 
sind.   Wahrend  Platon  den  Demokritos  nie- 
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mala  nennt  trad  die  Schriften  deaselben  sogar 
verbrennen  gewollt  haben  soli,  wird  derselbe 
bei  Aristotelea  haufig  und  mit  Achtung,  iedoch 
mei8ten8  nur  erwahnt,  am  von  ihm  bek&rapft 
zu  werden.  Der  von  seinem  alteren  Zeit- 
genossen  Anaxagoras  aufgestellten  teleolo- 
gi8ch-theologigchen  Weltanschauung  hat  De- 
mokritos, welcher  in  dem  hohen  Alter  von 
90,  nach  Andern  sogar  100  und  mehr  Jahren 
gestorben  sein  soli,  ein  mit  mathematisch- 
physikalischer  Anschaulichkeit  durchgebilde- 
tes  rein  mechanisch-atomistisches  System  mit 
geometriacher  Construction  und  BeweisfHhrnng 
entgegengestellt,  dessen  wesentlicher  Gehalt 
spater  von  Epikur  anfgenomraen  nnd  an- 
geeignet  wnrde,  so  dass  dartlber  der  eigent- 
liche  Begrttnder  der  atomistischen  Welt- 
anschauung, zumal  dem  Ansehen  der  plato- 
nischen  und  aristotelischen  Schule  gegentlber, 
in  unverdiente  Vergessenheit  gerieth,  ans 
welcher  Demokritos  erst  seit  Bacon  von 
Verulam  wieder  znr  Anerkennung  gekommen 
ist  Die  Grundgedanken  der  Lehre  Demokrit's 
sind  in  folgenden  Satzen  enthalten.  Ans 
Nich ts  wird  Nichts;  ebensowenig  kann  etwas, 
was  ist,  vernichtet  werden.  Alle  Verfinderung 
ist  nur  Verbindung  und  Trennung  von  Theilen. 
Nichts  geschieht  zufailig,  sondern  Alles  mit 
blindwirkender  Nothwendigkeit.  Das  Sein 
der  Dinge  ist  durchaus  kdrperlich,  das  Voile, 
das  Peste,  aber  in  nnendlicher  Flllle  vor- 
handen.  Das  allein  Existirende  sind  die  Ur- 
bestandtheile  der  Dinge,  d.  h.  die  Atorae  und 
das  unbcgrenzte  Leere  oder  Dtlnne,  durch 
welches  die  einzelnen  Atome  von  einander 
geschieden  werden.  Die  Atome  sind  ewig 
und  ursachlos,  nicht  qualitativ,  sondern  nur 
mathematisch  verschieden,  untheilbare,  durch 
keinen  Zwischenranm  unterbrochene  Grdssen, 
im  unendlichen  Kaume  schwebend  und  in  un- 
ablassiger  Bewegung  begriflfen,  unendlich  an 
Zahl  und  von  nnendlicher  Verschiedenheit 
der  Form.  In  ewiger  Fallbewegung  durch 
den  unendlichen  Raum  prallen  die  grdssern 
Atome,  welche  schneller  fallen,  auf  die  klei- 
neren;  die  dadnrch  entstehenden  Seiten- 
bewegungen  und  Wirbel  sind  der  Anfang 
der  Weltbildung  und  die  Ursache  aller  Welt- 
veranderungen.  Unzlhligo  Welten  bilden  sich 
und  vergehen  wieder  neben-  und  nach- 
einander.  Das  ewige  Princip  der  Bewegung 
ist  die  Naturnothwedigkeit,  welche  im  Gegen- 
satze  zur  eingebildeteu  Zweckvernunft  in  den 
Dingen  Zufall  genannt  werden  kann.  Die 
Mannichfaltigkeit  und  Verschiedenheit  der 
Dinge  rfihrt  her  von  der  Verschiedenheit 
ihrer  Atome  an  Zahl,  Grosse,  Gestalt,  Lage 
und  Ordnnng.  Eine  qualitative  Verschieden- 
heit der  Atome  findet  dagegen  nicht  statt; 
die  Atome  haben  keine  innern  Zustande, 
sondern  wirken  auf  einander  lediglich  durch 
Druck  und  Stoss.  Alle  auf  der  Erde  aus 
feuchtem  Zustande  hervorgegangenen  oTga- 
nischen  Gebilde  sind  beseelt.   Die  durch  das 


ganze  Weltall  stofflich  verbreitete  Seele  be- 
steht  aus  feinen,  glatten  und  rundcn  Atomen. 

Sleich  denen  des  Feuers.  Diese  Atome  sind 
ie  beweglich8ten,  und  durch  ihre  den  ganzen 
Korper  durchdringende  Bewegung  werden 
die  Lebens  -  Erscheinnngen  hervorgebracht. 
Durch  das  Einathmen  schSpfen  wir  Seelen- 
atome  aus  der  Luft,  durch  das  Ausathmen 
geben  wir  solche  an  die  Luft  ab.  Die  Sinnes- 
wahrnchmung  besteht  darin,  dass  dnrch  Aus- 
dlbse  von  Atomen  aus  den  Ktfrpern  Ab- 
bilder  der  Dinge  in  mangelhafter  Vollkommcn- 
heit  den  Sinnen  zukommcn ;  auf  den  Ver- 
anderungen,  welche  da  durch  in  uns  hervor- 
gebracht werden,  beruhen  die  sinnlichen 
Empfindnngen,  und  sofern  dieae  Einwirkungen 
durch  Bertihrung  hervorgebracht  werden,  er- 
scheinen  alle  Sinne  nur  als  besondere  Arten 
des  Tastsinnes.  Gleich  der  Sinnesempfindung 
beruht  auch  das  Denken,  dessen  Sitz  das 
Gehirn  ist,  auf  mechanischen  Veranderungen 
des  Seelenkdrpers ,  die  durch  aussere  Ein- 
drttcke  bewirkt  werden.  Was  aber  ftlr  die 
Sinne  zu  fein  ist,  das  reine  Wesen  der  Dinge, 
die  Atome  und  das  Leere,  erforscht  der 
Verstand.  Durch  Erkenntniss  vermittelt  die 
Seele,  als  der  edelste  Theil  eines  Individuums, 
die  hdchste  Befriedigung  dessclben.  Lust 
und  Unlust  sind  der  Maassstab  des  Ntttz- 
lichen  und  Schadlichen.  Die  Lust  der  Sinne 
gewiihrt  nur  kurze  Befriedigung;  das  dauer- 
liafteste  Gut  ist  die  heitere  Kuhe  und  das 
Wohlbefinden  des  GemUths,  welches  dnrch 
Gendgsamkeit ,  M&ssigung,  Herrschaft  Uber 
die  Begierden  erlangt  wird.  In  dicser  rich- 
tigen  Stimmung  der  Seele  besteht  die  Glilck- 
seligkeit  Wer  ohne  Furcht  und  IIofTuung, 
das  Gute  um  seiner  sclbst  willen  thut,  ist 
des  innern  Lohnes  sicher.  —  Ausser  diesen 
allgemeinen  ethischen  Gesichtspunkten  sind 
von  Demokritos  auch  zahlrciche  moralische 
Aussprtlche  praktisch-popularen  Inhalts  Uber- 
liefert  worden,  die  auf  die  besondern  Lebens- 
verhaltnisse ,  Tugenden  und  Pflichten  ein- 
gehen.  —  Als  Schfller  Demokrita  wird  ein 
nicht  weiter  bekannter  Nessos  oder  Nessaa 
genannt,  dessen  (oder  Demokrit's  unmittel- 
barer)  SchUler  Metrodoros  aus  Cliios  war. 
Von  diesem  soil  Anaxarchos  aus  Abdera; 
der  Begleiter  Alexanders  auf  seinem  asia- 
tischen  Feldzug,  und  nach  einigen  Nach- 
richten  auch  der  Arzt  Ilippokrates  uuter- 
richtet  worden  sein.  Ein  Demokriteer  Bion 
aus  Abdera  wird  bei  Diogenes  von  Laorte 
erw&hnt.  Diese  Demokriteer  oder  Demokri- 
tikcr  bildeten  jedoch  keine  eigentliche  Schule 
und  verloren  sich  sehr  bald  in  der  epiku- 
rftischen  Schule,  deren  Lehre  sich  aus  dem 
Systeme  Demokrits  aufbaute. 

Magneni,  Democritns  rcviviscens  son  vita  ct 
philosophia  Democriti.  Pavia  164<>  (dann 
Leiden  16  48  und  Hang  1638). 

Lortzing,  iil>or  die  ctliisclipn  Frngmcnto  Demo- 
krits (Uymnasialprogramm  aus  lierlin)  1873. 

16* 
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Johnson,  der  Bensnalismus  des  Demokritos  und 
seiner  Vorgangcr.  (Gymnasialprogramm  aus 
Plauen)  1868, 

l><  niokritos  hiess  aach  ein  Platoniker 
ties  dritten  christlichen  Jahrhunderts ,  der 
aucb  schriftstellerisch  thatig  gewesen  sein  soli. 

I><  monn\  aus  Cypern  lebte  im  zweiten 
Jahrhundert  nach  Christus  in  A  then  als  eio 
eklektischer  Philosoph  aus  der  Schule  des 
Epiktetos,  obwohl  er  sich  im  Aeussern  als 
ein  Kyniker  darstellte.  Sein  Frennd  Lukianos 
aus  Samosata  hat  das  Andenken  desselbcn 
durch  ein  besonderes  Schriftchen  geehrt. 
Den  Zweck  der  Philosophic  setzte  Demonax 
in  die  Unabhangigkeit  von  aussera  GUtern 
und  in  die  SelbstgenUgsamkeit  des  VVeisen. 
Seine  Geringschatzung  der  alten  heidnischen 
Religion  und  seine  in  Betreff  der  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele  geausserten  Zweifel  zogen 
ihm  eine  tfffentliche  Anklage  zu,  deren  Folgen 
er  sich  jedoch  durch  Berufung  auf  Sokrates 
geschickt  entzog,  so  dass  er  dadurch  in  der 
Achtung  der  Athener  noch  stieg.  Fast 
hundertiahrig  soil  er  sich  durch  Entziehung 
der  Nanrung  den  Tod  gegeben  haben  und 
wurde  in  Atben  auf  dffentliche  Koaten  be- 
stattet  und  mit  einem  Denkstein  geehrt. 
F.  V.  Fritzsche,  de  fragmentis  Demoiiactia  philo- 

sophi.    Rostock,  1866. 

Demophanes  wird  bei  Plutarch  als 
ein  SchUler  des  Neuakademikers  Arkesilaos 
genannt. 

D£mophilos  war  ein  angeblich  alt- 
joreischer  Philosoph,  unter  dessen 
eine  Anzahl  von  Gleichnissreden  und 
KernsprUchen  Uberliefert  worden  sind.  die 
aus  einer  verlornen  Schrift  desselben  „Lebens- 
pHege"  entnommen  sind  und  nebst  den 
„goldncn  SprUchen"  des  Demolcrates  durch 
Lucasllolsteniuszuerstherausgegeben  wurden 
atom,  1638). 

Dertiam,  William,  war  1657  zu 
Stowton  bei  Worcester  geboren  und  als  Pre- 
diger  zu  Upminster  bei  London  1735  ge- 
storben.  Er  hat  sich  viel  mit  naturwissen- 
schaftlichen  Studien  beschaftigt  und  in  den 
Jahren  1711  und  12  popular  -  wissenschaft- 
liche  Vortrage  fur  die  Boyle'sche  Stiftnng 
gehalten,  aus  wclchen  seine  viel  aufgelegten 
und  fast  in  alle  europaische  Sprachen  Uber- 
setzten  Schriften  ^Pbysicotheologie"  (1713; 
und„Astrotheologie"  (1714  und  15  >  entstanden, 
worin  der  Beweis  fur  das  Dasein  und  die 
Eigenschaften  Gottes  aus  der  Einrichtung 
der  Schdpfung  geftthrt  wird. 

Derk)  llid£s  war  ein  pythagoreisirender 
Platoniker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  Tiberius, 
mit  welchem  er  in  Khodos  bekannt  wurde 
und  dem  er  sich  als  Astrolog  unentbehrlich 
zu  machen  wusste,  und  wird  unter  denjenigen 
genannt,  welche  die  Eintheilung  der  Pla- 
tonischen  Dialoge  in  Tetralogien  begrllndet 
hiitten.  Auch  soli  er,  nach  dem  Zeugnissc 
des  Porphyrios,  eine  griisaere  Schrift  ttber 


die  Philosophie  des  Platon 
Er  starb  im  Jahr  36  n.  Ghr. 

Des  Bosses,  Bartholomew,  war 
1668  zu  Ilerve  in  den  Niederlanden  geboren, 
trat  als  Magister  der  freien  Kdnste  und  Pro- 
fessor der  Philosophie  und  Mathematik  1686 
in  die  Gesellschaft  Jesu  ein  und  lehrte  seit 
1711  in  Kdln  Moral  und  speculative  Theologie. 
Ebendaselbst  starb  er  173a  Er  war  zu- 
gleich  um  die  Herstellung  der  Lehre  des 
Aristoteles  in  seiner  wahren  Gestalt,  wie  um 
die  Darstellung  des  Thomistischen  Natur- 
systems  bemtlht.  Mit  Leibniz  und  Wolff 
stand  er  in  brieflichem  Verkehr  und  flber- 
setzte  die  Theodicee  des  Leibniz,  mit  vor- 
ausgeschicktcn  katbolischen  Prinzipien,  ins 
Lateinische  unter  dem  Titel:  Leibnilii  ten- 
tamina  theodiceae  de  bonilate  Dei,  iibertale 
hominis  et  origine  tnali  la  tine  versa  et 
notationibus  illustrata  (1719).  Leibniz  selbst 
hat  diese  Ueberaetzung  durchgesehen  und 
Zusatze  beigefiigt,  die  sich  in  der  ursprilng- 
lichen  Ausgabe  der  Theodicee  nicht  linden. 

Descartes,  R6n^  (Benatus  Carte- 
si  us.,  obwohl  ihm  diese  Latinisirung  des 
Familiennamens  stets  argerlich  blieb>  war 
1596  zu  La  Haye  in  der  Grafschaft  Touraine 
geboren  und  stammte  aus  einer  alten  Adels- 
familie,  deren  Name  aus  der  frilhern  Form 
De  Quartis  entstanden  war.  Zum  Unter- 
schiede  von  seinem  altera  Bruder  wurde 
Rene*  spater  nach  einem  Landgute  Du  Perron 
zubenannt  Seit  seinem  achten  Jahre  wurde 
der  kleine  und  schwachliche  Knabe,  der  in 
seiner  Fainilie  schon  „der  Philosoph"  hiess, 
im  College  der  Jesuiten  zu  La  Fleche  in 
Anjon  (1604—1612)  erzogen,  wo  er  sich  mit 
Poesie,  Mathematik  und  Philosophie  be- 
8chilftigte,  aber  schon  vor  dem  Abschlusse 
seiner  Schulzeit  die  Entdeckung  machte,  dass 
das  Meiste,  was  er  erlernt  hatte,  ohne  Ge- 
diegenheit  und  wirklichen  Werth  war.  Er 
gab  deshalb,  wie  er  sich  selber  spater  ausserte, 
das  Studium  der  Wissenschaftcn  vollstandig 
auf,  um  keine  andero  Wissenschaft  weiter 
zu  suchen,  als  die  er  in  sich  selbst  oder  in 
dem  grossen  Buche  der  Welt  wurde  hnden 
kdnnen,  und  verwaudtc  den  Rest  seiner 
Jngend  auf  Reisen,  um  HOfe  nnd  Heere 
kennen  zu  lernen,  mit  verschiedenartigen 
Menschen  zu  verkehren  und  aus  Allem,  was 
sich  ihm  darbot,  einen  Gewinn  zu  Ziehen. 
Nachdem  der  junge  Edehnann  seine  Studien 
im  College  1612  beschlossen  hatte,  ging  er 
nach  Paris,  wo  er  sich  einige  Jahre  lang  im 
Strudel  des  Weltlebens  bewegte.  PlStzlich 
aber  trennte  er  sich  vom  Kreis  seiner  scit- 
berigen  Freunde,  miethete  sich  eine  kleine 
abgelegene  Wobnung  in  der  Vorstadt  St. 
Germain,  wo  er  mit  zwei  Dienern  wahrend 
1615  und  1616  ein  fdrmliches  Einsiedlerleben 
im  Studium  der  Geometrie  verbrachte.  Um 
die  Welt  zu  sehen,  ging  er  1617  nach 
Holland  und  uahm  Dienste  in  der  Armee  des 
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Statthalters  Moriz  von  Nassau,  des  Sohnes 
des  Prinzen  Wilhelm  von  Oranien.  Wahrend 
der  Wintergarnison  zu  Breda  wurde  er  dnrch 
die  Losung  einer  geometrischen  Aufgabe, 
die  ein  Unbekannter  dort  auf  flffentlicher 
Strasse  hatte  anschlagen  lassen,  mit  dem 
Mathematiker  Beeckmann  bekannt,  fUr  wel- 
chen  er  im  Jahr  1618  einen  Grand  riss  der 
Musik  schricb.    Nach  dem  Ausbrache  des 
dreissigjahrigen  Kriegs  trat  er  1619  in  die 
Dienate  des  Kurfilreten  von  Bayern  und 
machte,  wahrend  er  mit  den  bayrischen 
Truppen  in  Neuburg  an  der  Donau  im 
Winterquartier  lag,  am  10.  November  1619 
die  Entdecknng  der  ersten  Elemcnte  der  von 
ihm  spater  sogenannten  Mathesis  universalis 
oder  der  Verbindung  der  Geometrie  mit  der 
Algebra  und  gelobte  in  seinem  Entztlcken 
daraber  der  heiligen  Jungfrau  eine  Wallfahrt 
nach  Loretto.  Er  nahm  Theil  an  der  Schlacht 
am  weissen  Berge  bei  Prag,  diente  dann 
uuter  den  Kaiserlichen  mit  Auszeichnnng 
in  Ungarn ,  nahm  jedoch  1620.  des  KTiegs- 
dienstes  made,  seinen  Abschied  und  kehrte 
durch  Mahren.  Schlesien,  Polen,  Pomraern, 
die  Mark  una  Mecklenburg  tlbcr  Holland 
nach  seinem  Vaterlande  znrlick.    Im  Jahr 
1622  in  den  Besitz  seines  mfltterlichen  Ver- 
mflgens  gelangt,  brachte  er  einige  Zeit  im 
Haag  und  Holland  zu,  reiste  1623  durch  die 
Schweiz  nach  Italien,   wohnte  1624  den 
Feierlichkeiten  des  Jubeljahrs  in  Rom  bei 
und  ftthrte  die  der  heiligen  Jungfrau  gelobte 
Wallfahrt  nach  Loretto  ans.   Im  Jahr  1625 
war  er  wieder  in  Paris,  wo  er  sich  viel  mit 
Dioptrik  beschaftigte.    Nach  dem  er  1628 
noch  an  der  Belagerung  von  La  Rochclle 
Theil  genommen  hatte,  siedelte  er  endlich 
1629  im  33.  Lebensjahre  ganz  nach  Holland 
Ubcr,  wo  er  ungestdrt  ein  zurllekgezogcnes 
Leben  fuhren  zu  kftnnen  hoffte.    Um  vor 
den  Belastigungen  durch  Besucher  sicher 
zu  sein,  wechaelte  er  in  jedem  Jahre  mehr- 
maU  seinen  Aufenthalt,  den  nur  der  Pater 
Mersenne,   sein   alterer  Schnlfrennd  von 
La  Fleche  her,  kannte  und  wohnte  einige 
Mai  in  grossern  St&dten,  wie  Amsterdam, 
Utrecht,  Leyden,  gewOhnlich  aber  an  kleinern 
Orten,  wie  Deventer,  Leuwarden,  Alcmar 
oder  in  cinsamcn  Landhausern,  einmal  in 
einem  kleinen  Hanse    am  Meeresstrande. 
Nur  in  den  Jahren  1644,  1647  und  1648 
machte  er  kurze  Besuche  in  Paris.  Das 
Gerilcht,  dass  er  heimlich  verheirathet  ge- 
wesen  sei,  wurde  von  Descartes  selber  be- 
stritten;  dagegen  ward  ihm  1635  eine  natUr- 
liche  Tochtcr  Franziska  (Francinei  gcboren, 
die  jedoch  schon  1640  zu  seiner  grossen  Be- 
trUbniss  starb.   Anfangs  war  Descartes  in 
Holland  mit  der  Ausarbeitung  eines  Werkcs 
unter  dem  Titel  „Le  monde"  beschaftigt, 
welches  er  im  Jahr  1633  herauszugeben 
hofite.    Aber   die  Verurtheilung  Galilei's 
durch  den  rdmischen  Stuhl  erschreckte  ihn 


so  sehr,  dass  er  sogar  daran  dachte,  das 
Manuscript  zu  vernichten.   Statt  dessen  ver- 
fiffentlichte  er  1637  (in  Leyden)  anonym,  im 
41.  Lebensjahre,  sein  erstes  Werk  unter 
dem  Titel  „Essais  philosophiques" ,  welches 
vicr  Abhandlungen  enthielt,  namlich :  1)  Dis- 
cours  de  la  methode,  pour  bien  conduire 
sa  raison  ei  chercher  la  verile  dans  les 
sciences,  worm  er  eine  Vorstellung  von  der 
ihm  im  Jahr  1619  zucrst  aufgegangenen 
science  universale  oder  mathesis  universalis 
geben  wollte;  2)  als  einen  Theil  seines  un- 
verdffentlicht    gebliebenen    Werkes  „Le 
monde"   die    mathematisch  -  philosophische 
„  Dioptrique" S)  M6t(5ores  und  4)  Geometric. 
Letztere  Abhandlung  machte  durch  die  hier 
zuerst  vorgetragene  Verbindung  der  Geometrie 
mit  der  Algebra   in  der  Geschichte  der 
Mathematik  eben  so  sehr  Epoche,  wie  die 
„  Abhandlung  fiber  die  Methode*  in  der  Ge- 
schichte der  Philosophic    Dass  die  Abhand- 
lung Uber  die  „analytiache  Geometrie"  etwas 
dunkcl  geschrieben  und  schwer  zu  verstehen 
sei,  hatte  sich  Descartes  selber  gesagt,  indem 
er  sich  herausrechnete ,   dass  etwa  3 — 4 
Mathematiker  in  Frankreich,  zwei  in  Holland 
und  zwei  in  den  spanischen  Niederlanden 
die  neue  Geometrie  verstehen  wilrden.  Der 
Franzose  de  Beaume  sclirieb  Anmerkungen 
dazn,  und  der  Hollander  Schooten  verdffent- 
lichte  mit  einer  lateinischen  Uebcrsetzung 
der  Abhandlung  (Leyden,  1649)  zugleich 
einen  ausfahrlichen  Commentar  dazu.  Die 
drei  erstcn  Abhandlungen   der  „Essaist( 
erschienen  1644  zu  Amsterdam  in  lateinischer 
Uebersetzung  von  Etienne  de  Courcelles 
unter  dem  Titel:  „Renati  Carlesii  specimina 
philosophica."  In  Folge  der „ Essais"  wurde 
Descartes  in  mancherlei  gelehrte  Streitig- 
keiten  verwickelt,  unter  Andern  mit  dem 
Mathematiker  Roberval,  wahrend  zugleich 
sein  wissenschaftlicher  Ruf  wuchs  und  seine 
Philosophie  in  Utrecht  durch  seinen  SchUler 
Heinrich  Regius  verbreitet  wurde.  Dagegen 
erhob  sich  ihm  in  der  Person  des  Utrechter 
Theologen  Gisbert  Vo(5tiu8  ein  heftiger  Gegner, 
der  ihm  eine  gerichtliche  Anklage  zuzog, 
die  jedoch  durch  den  Statthalter  der  ver- 
einigten  Provinzen  niedergeschlagen  wurde. 

In  der  „Abhandlung  liber  die  Methode'4 
erzJlhlt  Descartes,  wie  ihn  von  Jugend  auf 
alle  Uberlieferten  VVissenschafteu  ausscr  dcr 
Mathematik  unbefriedigt  gelasscn  batten, 
und  wundert  sich,  dass  man  auf  die  so  feste 
Grundlage  der  Mathematik,  als  die  einzige 
Methode  der  Gewissheit,  nichts  htfheres  ala 
die  mechanischen  Ktlnste  gebaut  habe.  Um 
ein  wohlbegrilndetes  Wissen  zu  gewinnen, 
bedtlrfe  es  einer  durch  das  Vorbild  der 
Mathematik  bediugten  neuen  Methode.  und 
er  stellt  demgemass  folgende  methodische 
Grundrcgeln  auf:  1)  nichts  filr  wahr  zu 
halten,  was  nicht  mit  Evidenz  als  wahr  er- 
kanut  sei,  indem  es  sich  dem  Geiste  so  klar 
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und  bestimmt  darstcllt,  dass  es  jeden  Zweifel 
ausschlicsst;  2],  jede  zu  ldsende  schwierige 
Aufgabe  in  so  viele  besondere  Fragen  zu 
zcrlegen,  als  mdglich  ist,  damitdurch  leichteres 
Begreifen  jcdes  einzelnen  Theila  das  Ganze 
versttindlicher  sei  (Analysis),  3)  jede  Unter- 
suchung  nach  der  Ordnnng  zu  fUhren,  d.  h. 
mit  dem  Leicbtern  und  Einfacbern  zn  be- 
ginnen  und  von  den  allgemeinsten  Begriffen 
und  Satzen  ausgehcnd  allmalig  zu  Schwieri- 
gerem  und  Verwickelterem  fortzuschreiten 
(Synthesis);  4)  durcb  Vollstfindigkeit  in  den 
Aufzahlungen  und  durch  Allgemeinbeit  in 
den  Uebersichten  sich  zu  vergewissern,  dass 
Nichts  Ubcraehen  worden.  Im  dritten  Ab- 
scbnitte  der  „Abhandlung  tlber  die  Methode" 
theilt  Descartes  einige  moraliscbe  Regeln 
mit,  welcbe  er  sich  vorlftufig,  bis  zur  Be- 
grilndung  einer  befriedigenden  Moralphilo- 
sophie,  zu  eignera  Gebrauche  gebildet  habe, 
namlich  1)  sich  nach  den  Gesetzen  und  Ge- 
wohnheiten  seines  Landes  zu  richten,  an  der 
Religion  festzuhalten ,  in  der  man  erzogen 
sei  und  sich  im  praktischen  Leben  nach  den 
gemassigtsten  una  verbreitetsten  Grundsatzen 
zu  richten;  2)  im  Handeln  immer  folgerichtig 
zu  sein;  3)  die  Anaprflche  an  das  aussere 
Leben  zu  massigen ;  4}  aein  Leben  der  Aus- 
bildung  der  Vernunft  und  der  Entdeckung 
wiasenschaftlicher  Wabrheiten  zu  widmen. 
Nachdem  sodann  Descartes  im  vierten  und 
fflnften  Abschnitte  die  GrundzUge  derjenigen 
Lehre  dargelegt  hat,  die  er  in  seinen  beide n 
spatern  Hauptwerken  entwickelte,  verbreitet 
er  sich  im  sechsten  Abschnitt  ttber  das  Ver- 
fahreu,  welches  zur  FOrderung  der  Physik 
und  ibrer  crweiterten  Anwendung  auf  die 
Hcilkunde  zu  befolgen  sei. 

Im  Jalir  1641  verdffentlichte  Descartes 
seine  „Meditatione$  de  prima  philosophia" , 
deren  Manuscript  er  schon  ein  Jahr  vor  ihrem 
Erscheinen  durch  seinen  Freund,  den  Pater 
Meraenne,  einer  Anzahl  von  Gelehrten  mit- 
gethcilt  hatte,  deren  Einwtirfe  zugleich  mit 
seinen,  in  der  Art  mathematischer  Beweia- 
filhrungen  gehaltenen  Beautwortungen  dem 
gedrucktcn  Wcrke  beigeftlgt  waren.  Die 
EinwUrfe  waren  von  Caterus  in  Antwerpen, 
von  mehreren  Pariser  Gelehrten,  deren  Be- 
merkungen  Mersenne  gesammelt  hatte,  von 
Hobbes,  von  Arnauld,  von  Gassendi  und 
einigcn  Theologen  und  Philosophen.  In  der 
zweitcn  Ausgabe  des  Werkes  (1642)  kamen 
noch  die  EinwUrfe  des  Jesniten  Bourdin 
nebst  der  Beantwortung  von  Descartes  hinzu. 
Die  „Meditationes"  wurden  1647  zuerst  durch 
den  Herzog  von  Luynes,  dann  durch  Cler- 
selier  und  zuletzt  (1673)  durch  Rdne'  Fede* 
in's  Franzoaische  (lbersetzt.  L'nter  der  „ersten 
Philosophies  verstand  Descartes  mit  Aristo- 
teles,  der  mit  diesem  Ausdruck  die  Meta- 
physik  bezeicbnete ,  die  metaphysischen 
Grundlagen  der  Philosophic  und  ging 
darauf  aus,  das  Dasein  Gottes  ausfuhrlich 


zu  beweiscn  und  ausserdem  die  selbstst&ndige, 
vom  Leibe  trennbare  Existenz  der  mensch- 
lichen  Seele  darzuthun.  Mit  diesem  Angen- 
merk  wird  in  der  ersten  und  zweiten  Meditation 
erdrtert,  dass  sich  an  AUem  zweifeln  lasse, 
uur  n  daran,  dass  wir  zweifeln  und  (da 
Zweifeln  ein  Denken  ist)  dass  wir  denken. 
Darum  wird  die  im  Selbstbewusstscin  gegebne, 
unuinstdsalich  gewisse  Thatsache  als  Aua- 
gangspunkt  genommen:  t,Ich  denke,  also 
bin  ichu,  d.  h.  das  im  Denken  enthaltene 
Bewusstsein  meiner  Existenz  giebt  mir  zu- 
gleich die  Gewisaheit  derselben.  Und  zwar 
kenne  ich  mich  selbst  im  Denken  als  denken- 
des  Wcsen  besser,  als  ich  die  Aussendinge 
kenne.  Indem  Descartes  Alles,  was  er  bis- 
her  ftlr  wahr  gehalten,  dem  Zweifel  unter- 
wirft  und  nur  dasjenige  ftlr  wahr  anerkenuen 
will,  dessen  Leugnung  unmSglich  ist,  miss- 
traut  er  den  Sinnen  dessbalb,  weil  man  kein 
sicheres  Zeichen  habe,  um  den  Traum  vom 
Wachen  zu  unterscheiden  und  tragt  sich 
hauptsacblich  mit  der  Besorgniss,  es  kdnnte 
uns  vielleicht  ein  allmachtiger  Gott  so  ge- 
schaffen  haben,  dass  wir  uns  tauschen  mUssten. 
Wenn  aber  auch  ein  hdchst  machtiger  und 
listiger  Betrflger  mich  absichtlich  immer 
tauschte ,  so  bin  ich  doch ,  auch  wenn  er 
mich  tauscht,  und  mag  er  mich  tauschen, 
soviel  er  will,  so  wird  er  doch  niemals  be- 
wirken ,  dass  ich  Nichts  bin ,  so  lang  ich 
denken  werde.  dass  ich  etwas  bin.  Der 
Gedanke  „ich  Dinu  bleibt  wahr,  auch  wenn 
Alles,  waa  ich  mir  vorstelle  und  empfinde, 
nicht  existirt.  Das  Denken  allcin  kann  nicht 
von  mir  getrennt  werden,  ich  bin  eigentlich 
nur  ein  denkendea  Etwas,  eine  denkende 
Substanz.  Jede  anderc  Erkenntniss,  ausser 
der  Erkenntniss  von  der  Existenz  des 
eignen  Ich,  iat  nur  dann  gewiss,  wenn  ich 
zuvor  erkannt  habe,  dass  ein  Gott  ist  und 
dass  dieser  Gott  kein  Betrllger  sein  kann, 
welcher  etwa  bewirken  kdnnte,  dass  auch 
deutlich  und  klar  Erkanntes  dennoch  falsch 
wdre.  In  der  dritten  Meditation  wird  nun 
zur  Untersuchung  tlber  das  Dasein  Gottes 
fortgeschritten  und  werden  ffir  dasselbe  zwei 
Beweise  aufgestellt,  deren  erster  vom  Vor- 
handenscin  der  Gottesvorstellung  im  mensch- 
lichen  Geiatc,  der  andere  vom  Begriife  des 
vollkommenen  oder  allerwirklichsten  Wesens 
ausgeht.  Beide  werden  jedoch  keineawegs 
aus  dem  von  Descartes  aufgesteltten  obersten 
Grundaatze,  dem  „Ich  denke,  also  bin  ich- 
abgeleitet,  sondern  aie  sollen  durch  das 
natUrliche  Licht  (der  Vernunft)  uns  offenbar 
sein,  we U' hem  wir  vertrauen  mttssen,  da  es 
keine  andere  Faliigkcit  der  menschlichen 
Seele  geben  kdnne,  welcbe  die  Wahrheit  der 
dnrch  das  natdrliche  Licht  offenbaren  S&tze 
ablcugnen  dflrfte.  Der  erste  Beweis  fur  das 
Daaein  Gottes  wird  so  eingefuhrt:  Wenn 
eine  meiner  ldeen  (Vorstellungen)  eine  so 
grosse  WirkUchkeit  bat,  dass  ich  gewiss  bin, 
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eben  diese  Wirklichkeit  sei  weder  formell, 
noch  vorzugsweise  in  mir  sclber,  so  kann 
ich  mich  selbst  nicht  ftlr  die  Uraache  der- 
selben  halten,  nnd  es  folgt  daraus,  daas 
ausser  mir  nocli  etwaa  Anderes  existirt, 
welches  die  Uraache  dieser  Idee  ist.  Dieser 
Fall  tritt  aber  nur  bei  der  Idee  Gottes  ein, 
welche  als  die  Idee  der  unendlichen ,  unab- 
hangigen,  allwissenden  nnd  allmachjigen 
Subatanz  nicht  von  mir  aelbst  als  einem 
endlichen  Wesen  atisgehen  nnd  nicht  aus 
den  Sinnen  geschdpft  aein  kann,  mir  viel- 
mchr  ebenso  wie  das  Bewuastsein  meiner 
selbst  angeboren  sein  muss.  Der  andere 
(aogenannte  ontologische)  Beweia  fur  das 
Dasein  Gottes  wird  knrz  so  gefiihrt:  Von 
Gott,  als  dem  vollkommensten  Wesen,  zu 
denken,  daas  ihm  die  Existenz  nnd  damit 
eine  Vollkommenheit  fehle,  ist  ebenso  widcr- 
8prechend,  als  einen  Berg  zu  denken,  dem 
das  Thai  fehlt  Und  weil  in  Gott  die 
Existenz  nicht  von  seinem  Wesen  getrennt 
werden  kann,  so  hat  Gott  seine  Existenz 
ebenso  wie  das  Beharren  in  seinem  Sein  nicht 
von  einem  Andern,  sondern  von  sich  selber. 
Ist  nun  hiernach  die  Existenz  eincs  unend- 
lichen und  vollkommensten  Wesens  ausser 
Zweifel,  so  kann  (diess  wird  in  der  vierten 
Meditation  gefolgert)  ein  solches  Wesen  nicht 
tauschen,  und  es  ist  kein  Grund  mehr  vor- 
handen,  an  der  Wahrheit  des  klar  und 
deutlich  Erkannten  zu  zweifeln.  Daher 
hangt  die  Gewissheit  und  Wahrheit  alles 
Wi.ssens  von  der  Erkenntnisa  des  wahren 
Gottes  ab.  Ich  selbst,  der  ich  die  Gottes- 
vorstellung  habe,  kdnnte  nicht  existiren, 
wenn  nicht  Gott  ware;  die  Gottesvorstellung 
ist  mir  ebenso  eingeboren,  wie  die  Vorstellung 
meiner  selbst.  Zu  den  klaren  und  bestimmten 
Erkenntnissen ,  deren  Wahrheit  hierdurch 
gewiss  ist,  wird  in  der  fUnften  Meditation 
die  Erkenntnisa  der  raumlichen  Ausdehnung 
sammt  alien  mathematischen  Satzen  gereebnet 
Ehe  ich  untersuche,  ob  Dinge  ausser  mir 
existiren,  muss  ich  ihre  Ideen  (V orstellungen) 
betrachten,  sofern  aie  in  meinem  Denken 
sind.  Deutlich  stelle  ich  mir  die  Ausdehnung 
vor,  in  Lange,  Breite  und  Dicke,  und  diese 
Ausdehnung  bildct  den  Kaum.  Wir  machen 
die  Erfahrung,  dass  nns  Vorstellungen  und 
Sinneaempfindungcn  ohne  unser  Zuthun  ent- 
stehen;  sie  sind  also  leidendliche  Zustilnde 
in  una,  welche  das  Thun  eines  Andern 
voraussetzen.  Dieses  Andere  kann  Gott  nicht 
sein,  der  nns  weder  mittelbar,  noch  un- 
mittelbar  betrugen  kann;  es  bleibt  also 
nichts  anders  Ubrig,  als  dass  uns  diese 
Empfindnngen  und  Vorstellungen  von  einer 
korperlichen  Subatanz  erregt  werden  und 
mithin  eine  korperliche  Substanz  vorhanden 
ist  Ans  der  Thatsache,  dass  wir  vom  Denken 
(Empfinden  und  Wollen  mit  eingeschloasen) 
eine  klare  und  bestimmte  Vorstellung  haben, 
ohne  daas  darin  Kdrperliches  mit  vorgestellt 


wflrde,  wird  schlicsalich  das  Dasein  der  vom 
Leibe  geaonderten  selbst  standi  pen  Existenz 
unserer  Seele  gefolgert.  Diese  denkende 
Substanz  oder  der  Geist  kann  trotz  ver- 
schiedener  Fahigkeiten  nur  als  eine  untheil- 
bare  Einheit  betrachtet  werden  nnd  kann 
als  eine  ihrero  Sein  nach  vom  Kdrper  un- 
abhangige  Substanz  anch  nicht  vernichtet 
werden  und  muss  darum  unsterblich  sein. 

Drei  Jahre  nach  den  „  Meditaiiones" 
verdffentlichte  Descartes  sein  syatematisches 
Hauptwerk  „Principia  philosophiae"  (1644) 
in  vier  Bflchern,  deren  erstes  die  Lehre  vom 
Wissen  und  Erkennen  in  strengerer  Form 
als  es  in  den  „Meditationes"  geschehen  war, 
wiederholt,  wahrend  das  zweite  Buch  von 
der  Physik  im  Allgemeinen,  das  dritte  vom 
Weltsy8teme  und  den  HimmelakOrpern ,  das 
vierte  von  der  Erde  handelt  Es  war  darin 
zum  ersten  Male  auf  Grund  der  beobachtenden 
Methode  mit  mathematischer  Strenge  und 
Genauigkeit  eine  wirkliche  Philosophie  der 
Natur  der  Welt  geboten  worden.  Eine 
franzdsische  Uebersetzung  des  Werkes  vom 
Abb6  Picot  erachien  1647.  Hatte  Descartes 
schon  1637  in  seiner  „Dioptrica"  zuerst  das 
wahre  Gesetz  der  Brechung  des  Lichtes 
mitgetheilt,  welches  der  im  Jahre  1626  ver- 
storbene  Physiker  Snellins  schon  frtlher  in 
einer  unverdfientlicht  gebliebenen  Schrift  „de 
natura  lucis"  dargelegt  hatte,  so  hat  sich 
Descartes  neben  der  Lehre  von  der  Refraction 
des  Lichtes  auch  urn  die  Erklarung  des 
Regenbogens  und  nm  die  Bestimmung  der 
Schwere  der  Luft  verdient  gemacht  und  hat 
bereits  die  Undulationstheorie  der  nenern 
Physik  gcahnt,  auch  in  der  Anatomie  und 
Physiologic  mit  Erfolg  gearbeitet  Auf  dem 
von  Descartes  in  der  Physik  zuerst  betretencn 
Wege,  alle  Erscheinungen  der  Natur  auf 
mechanische  Gesetze  zurUckzufiihren ,  ist 
spater  Newton  der  SchOpfer  der  neuern 
Physik  geworden.   Da  die  Erkenntniss  der 
Wirkungen  ans  ihren  Ursachcn,  nach  Des- 
cartes, das  vollkommenste  Wissen  ist,  so  ist 
die  Erklarung  der  gewordenen  Dinge  auf 
Grund  der  Erkenntniss  Gottes  als  ihres 
SchOpfers  durch  Erkenntniss  der  wirkenden 
Ursachen  der  beste  Weg  des  Philosophirens. 
Es  giebt  nur  zwei  nrsprflngliche  Vorstellungen 
oder  Denkacte,  die  ala  solche  von  selbst  be- 
griffen  werden  und  darum  Attribute  der 
Dinge  sind,  namlich  Ausdehnung  und  Denken. 
Dire  selbstetandigen  Trager  nennt  Descartes 
„Substanzw,  worunter  er  dasjenige  versteht, 
was  zu  seinem  Sein  und  Gedachtwerden 
keines  Andern  bedarf.    Strcng  genommen 
giebt  es  nur  Eine  Substanz,  namlich  Gott, 
und  desshalb  kommt  den  endlichen  oder  ge- 
achafTenen  Dingen  der  Begriff  der  Substanz 
in  einem  andern  Sinne  zu,  als  Gott  In 
diesem  uncigentlichen  und  weitern  Sinne  des 
Wortes  sind  auch  die  Seelen  oder  Geister 
nnd  die  Kdrper  Substanzen.  Der  kdrperlichen 
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Substanz  kommt  jedoch  nicht  Alles  dasjenigc  I 
in,  was  wir  durch  unsere  Sinnesempfindungen 
veranlasst,  ihr  beilegen,  sondern  nur  das- 
jenige,  was  wir  klar  und  deutlich  von  ihr 
denken,  n&mlich  die  Ausdehnung.  Figur 
und  Be  wegung  sind  Erscheinungsweisen  {modi) 
der  Ausdehnung;  Einbilden,  Empfinden  und 
Wollen  sind  Erschcinungsweisen  des  Denkens. 
Die  „modi"  kdnnen  in  deTselben  Substanz 
wechseln ;  ihre  jedesmalige  Beschaffenheit  ist 
die  Qualitat  der  Substanz;  was  nicht  wechselt 
ist  das  ursprQngliche  Attribut  der  Substanz, 
Ausdehnung  oder  Denken.  Der  Materie 
kommen  keine  innern  Zustande  oder  Krafte 
zu,  sondern  nur  Ausdehnung  und  deren  Er- 
scheinungsweisen. Die  Ausdehnung  macht 
die  Natur  des  Kdrpers  aus,  in  der  Raum- 
vor8tellung  ist  zugleich  der  Kdrper  enthalten, 
d.  h.  Raura  und  Kfirper  fallen  zusammen. 
Alles  was  aus  dem  Begriffe  der  Ausdehnung 
folgt.  muss  von  den  Kdrpern  bejaht,  was 
mit  aiest  in  Begriffe  streitet,  muss  ihnen  ab- 
gesprochen  werden.  Wo  Raum  ist,  da  ist 
auch  Kdrper,  es  giebt  daher  weder  A  tome, 
noch  Greuzen  der  kdrperlichen  Welt.  Dass 
cs  ein  Leeres  (leeren  Raum)  d.  h.  Etwas, 
worin  gar  keine  Substanz  ware,  nicht  geben 
kann,  ist  daraus  offenbar,  dass  die  Aus- 
dehnung des  Raumes  oder  des  innern  Ortes 
von  der  Ausdehnung  des  Kdrpers  nicht  ver- 
schieden  ist  Auch  in  dem  angeblich  leeren 
Raume  muss  nothwendig  Substanz  sein,  weil 
Ausdehnung  in  ihm  ist.  Die  Materie  aller 
Kdrper  der  Welt  ist  eine  und  dieselbige  und 
in  beliebige  Theile  theilbar,  die  sich  ver- 
schiedenartig  bewegen  und  immer  dieselbe 
Quantitat  der  Bewegung  in  der  Welt  erhalten. 
Die  durch  Gott  bewirkte  Bewegung  aber  ist 
nichts  anders,  aU  diejenige  Thatigkeit,  durch 
welche  ein  Kdrper  aus  einem  Ort  in  eincn 
andern  wandert.  Sie  ist  auch  der  Grund 
der  Theilung  und  Gestaltung  der  Kdrper. 
Zur  Construction  der  Welt  ist  nur  Ausdehnung 
und  Bewegung  ndthig;  Druck  und  Stoss  sind 
zur  Erklarung  aller  Erscheinungen  in  der 
Welt  hinreichend.  Da  die  Ursache  der  Be- 
wegung, namlich  Gott,  unveranderlicb  ist, 
so  muss  es  auch  die  Wirkung  sein,  und  das 
erste  aller  Naturgesetze  ist  darum  dies,  dass 
das  Quantum  der  Materie  und  die  Summe 
der  Bewegung  in  der  Welt  stets  gleich  und 
unverandert  bleiben.  Daraus  ergeben  sich 
alle  abgeleiteten  Naturgesetze:  dass  jeder 
Kdrper  in  dem  Zustande,  in  welchem  er  sich 
befindet,  auch  beharrt,  dass  der  bewegte 
Kdrper  die  ursprtingliche  Richtung  festhalt, 
in  welcher  derselbe  bewegt  wurde,  und  dass 
ein  in  Bewegung  gesetzter  Kdrper,  der  auf 
einen  andern  trifrt,  diesem  die  Bewegung 
mittheilt  Da  das  Sichkreuzen  der  Bewegungen 
Abweichungen  von  der  geraden  Linie  zur 
Folge  hat  und  da  in  die  Stelle  dee  einen 
Kdrpers,  wenn  er  dieselbe  verlasst,  sich 
andere  drangen,  so  mflssen  auch  zurttck- 


laufende  Bewegungen  (Wirbelbewegungen) 
entatehen.  Auch  die  organischen  Kdrper  und 
mit  ihnen  der  menschliche  Leib  sind  blosse 
Maschinen  und  deren  Stillstand  der  Tod.  In 
der  Circulation  des  Blutes  besteht  das  Leben. 
Aus  dem  Blute  werden  durch  das  Gehirn 
die  Lebensgeistcr  gebildet,  deren  Behalter 
die  Nerven  sind.  Diese  Lebensgeister  be- 
wirken  die  Bewegungen  und  die  Sinnes- 
empfindungen. Die  durch  aussere  Eindrtlcke  in 
den  Nervenenden  hervorgebrachten  zitternden 
Bewegungen  laufen  in  der  Mitte  des  Gehirns, 
in  der  Zirbeldrflse,  wie  in  einer  Kegclspitze 
zusammen,  welche  dann  zugleich  der  Aus 
gangspnnkt  der  Bethatigung  des  Kdrpers 
gegen  die  Aussenwelt  ist.  Im  Menschen  ist 
eine  denkende  Substanz,  der  Gcist  oder  die 
Seele,  an  einen  Leib  als  eine  ausgedehnte  Sub- 
stanz gebunden  nnd  beide  bilden  durch  ein  von 
Gott  gewolltes  Factum  eine  Einheit  Die 
Einwirkung  der  Seele  auf  den  Leib  und  des 
Leibes  auf  die  Seele  geschieht  unter  Bei- 
httlfe  nnd  Mitwirkung  Gottes.  Wie  das 
Wesen  der  Kdrper  in  der  Ausdehnung  be- 
steht, so  ist  das  Attribut  des  Geistes  das 
Denken  (im  weitern  Sinne  des  Wortes,  wozu 
auch  Empfinden,  Einbilden  und  Wollen  ge- 
hdren).  Der  Geist  denkt  stets,  d.  h.  er  hat 
immer  Bewusstsein.  Beim  Menschen  sind 
die  Denkacte  (Ideen)  theile  vollstandige  oder 
adaquate,  theils  unvollstandige  oder  inada- 
quate,  und  hinsichtlich  ihres  Ursprungs  ent- 
weder  selbstgemachte  oder  uns  geliehene 
oder  endlich  angeborne;  hinsichtlich  ihres 
Inhaltes  aber  Bind  sie  entweder  Empfindungs- 
und  Wahrnchmungsacte  oder  Willensactc, 
nur  aber  dass  letztere  niemals  ohne  Vor- 
stellungen  sind,  wahrend  es  dagegen  reine 
(willenlose)  Vorstellungen  giebt.  Auch  das 
Urtheilen,  als  Bejahung  oder  Verneinung,  ist 
ein  Willensact  Die  Bewegungen  der  Lebens- 
geister in  den  Nerven  und  die  Spuren, 
welche  frtlhere  Bewegungen  im  Gehirn,  wie 
Fatten  im  Papier,  hinterlassen  haben,  werden 
fttr  die  Seele  Veranlassung  und  Gclegenheit 
zu  neuen  Ideen.  Werden  dadurch  die  Em- 
pfindungen  verstarkt  und  in  ihrer  Dauer 
verlangert,  so  ist  der  Zu  stand  der  Leiden- 
schaft  vorhanden,  welche  die  Klarheit  des 
Geistes  stdrt. 

Im  Jahre  1646  hatte  Descartes  fflr  die 
gelehrte  Prinzessin  Elisabeth  von  der  Pfalz, 
mit  welcher  er  im  Haag  persdnlich  und  nach- 
her  brieflich  verkehrte  und  der  er  auch 
seine  „Principia  philosophiae"  gewidmet 
hatte,  eine  Abhandlung  unter  dem  Titel: 
„Trait6  des  passions  de  rdme"  verfasst, 
deren  Manuscript  er  auch  der  Kdnigin 
Christine  nach  Schwedcn  aandte  und  auf 
Andringen  eines  Freundes  1649  drucken 
liess.  Gleich  nach  seinem  Tode  1650  er- 
schien  davon  eine  lateinische  Ucbersetzung. 
Die  Physik  sollte  darin  zur  Grnndlcgung  der 

Moral  benutzt  und  das  SittUche  als  ein 
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Naturproduct  aufgefasst  werden.  Es  ist  dies 
die  schwachste  Arbeit  des  Cartesius,  worin 
er  sich  abgesehen  von  den  vorausgeschickten 
physiologischen  Erorterungen ,  meist  nnr  in 
Worterklarungen  der  aufgezahlten  Leiden- 
schaften  bewegt  und  tlber  die  Oberflache  der 
Erscheinungcn  nicht  hinansgeht  Indessen 
wurde  durch  diese  Abhandlung  spater  Spinoza 
zu  seiner  eingebendern  nnd  grtlndlichcrn  Be- 
handlnng  dieses  Gegenstandes  angeregt  Von 
Descartes  wurden  alle  Zustande  der  Seele 
anf  6  Grundaffecte:  Bewunderung,  Liebe, 
Haas,  Verlangen,  Freudigkeit  und  Traurig- 
keit  zurtickgeftihrt  nnd  die  intellectnelle 
Liebe  zu  Gott  als  der  vollkoramenste  Affect 
erklart.  Alle  Lust,  die  der  Mensch  empfindet, 
liegt  im  Bewusstsein  irgend  welcher  Voll- 
kommenheit  Als  daa  allervollkommenste 
Wcsen  ist  Gott  das  Gut  an  sich.  In  dem 
ganzen  Haufen  aller  Goter  der  Seele,  des 
Leibes  und  des  Glucks  besteht  das  Gut  in 
Bezug  auf  die  ganze  Menscbheit.  Fur  den 
einzelnen  Menscben  aber  besteht  das  Gut 
oder  die  Gltlckseligkeit  in  der  GcmUthsruhe, 
und  das  Mittel  zur  Erlangung  derselben  ist 
die  Tugend.  Weil  unser  Wille  nicht  zum 
Begehren  oder  Verabscheuen  einer  Sache 
detenu  In  irt  wird,  wenn  sie  ihm  nicht  vom 
Vcrstande  als  gut  oder  flbel  vorgestellt  wird, 
so  reicht  es  bin,  dass  wir  immer  richtig 
nrtheilen,  nm  richtig  zu  handeln.  Da  aber 
der  Mensch  die  Erreichung  seines  Gutes,  die 
GcmUthsruhe,  nicht  immer  in  seiner  Gewalt 
hat.  so  wird  er  nur  dann  von  aller  Unruhe 
una  Furcht  befreit  werden,  wenn  er  seinen 
Willen  der  allm&chtigen  Ursache  ergeben 
hat,  d.  h.  in  der  intellectuellen  Liebe  zu 
Gott  Da  die  Erkenntniss  Gottes,  aus  welcher 
die  Liebe  zu  ihm  hervorgeht,  nichts  enthalt, 
was  nicht  in  der  uns  angebornen  Idee  Gottes 
enthalten  ist,  so  ist  nicht  zu  bezweifeln,  dass 
wir  allein  durch  die  Kraft  unsrer  eignen 
Natur  Gott  wirklich  lieben  konnen. 

Mit  Wideretreben  hatte  Descartes  einer 
Einladnng  der  Konigin  von  Schweden,  der 
Tochter  Gustav  Adolf s,  nachgegeben,  die 
seinen  Unterricht  hatte  genicssen  wollen, 
und  war  im  Herbst  1649  nach  Stockholm 
abgereist,  wo  er  im  taglichen  Verkehr  mit 
der  KOnigin  vier  Monate  lebte.  Ihr  Ueber- 
tritt  zum  Ratholicismus  soil  seinen  erstcn 
Anlass  in  ihrem  Umgang  mit  Descartes  ge- 
habt  haben,  und  des  Letztern  Briefwechsel 
mit  der  Prinzeasin  Elisabeth  von  der  Pfalz 
machte  ihr  grossen  Kummer.  Das  nordische 
Rlima  und  die  ungewohnte  Lebensweise  zog 
ihm  ein  Fieber  zn,  das  ihn  am  11.  Feb- 
ruar  1650  dahinraffte,  nachdem  er  als  guter 
Katholik  in  Gegenwart  des  franzosischen  Ge- 
sandten  Herm  von  Chanut,  die  heiligen 
Sterbsakramentc  als  letzte  Wegzehrung 
empfangen  hatte.  Seine  irdischen  Ueber- 
reste  wurden  1666  nnch  Frankreich  gebracht 
und  feierlich  im  St  Genevieve  Du  Mont  be- 


graben.  Aus  seinen  nachgelassenen  Papieren 
wurden  die  Abhandlungen  „de  Vhomme" 
und  „de  la  formation  du  foetus"  (Paris, 
1664)  und  das  Werk,  das  Descartes  schon 
1633  hatte  herausgeben  wollen,  wenigstens 
im  Auszuge  unter  dem  Titel  „Le  monde  ou 
traite  de  la  lumiere"  (Paris  1664,  dann 
beaser  1677  durch  Clerselier)  veroffentlicht, 
nachdem  dieser  eifrige  Anhangcr  von  Des- 
cartes schon  vorher  dessen  Briefe  (in  drei 
Banden  (1657—1667)  herausgegeben  hatte, 
von  welchen  bald  darauf  auch  eine  lateinische 
Uebersetzung  in  Amsterdam  bei  Elzevir 
erschien.  Durch  Letzteren  wurden  auch 
„Renati  Descartes  opera  posthuma  mathe- 
matica  et  physica"  (1701)  veroffentlicht, 
welche  ausser  der  im  Jahr  1618  verfassten 
„Abhandlnng  tlber  Musik"  und  einer  im 
Jahr  1636  verfassten  „Abhandlung  tlber  die 
Mechanik"  auch  daa  aus  frtlherer  Zeit  her- 
rtlhrende  BruchstQck  „Regeln,  um  bei  Auf- 
suehung  der  Wahrheit  richtig  zu  verfahren" 
und  die  „Untersuchung  der  Wahrheit  durch 
das  nattlrliche  Lichtu  enthalten.  Lateinische 
Gesammtausgaben  seiner  Werke  erschienen 
in  Amsterdam  1670—83,  dann  1692—1701; 
franzSsische  Gesammtausgaben  in  Paris  1701 
in  13  Banden,  1724  in  9  Banden  und  die 
von  Victor  Cousin  besorgte  Ausgabe  1824 — 26 
in  11  Banden.  Nachdem  eine  deutsche 
Uebersetzung  der  philosophischen  Haupt- 
schriften  des  Carteains  von  Kuno  Fischer 
1863  verfiffentlicht  worden  war,  wurden  die 
sjimintlichen  philosophischen  Werke  von  Des- 
cartes durch  J.  H.  von  Kirchmann  tlbersetzt, 
erlautert  und  mit  Lebensbeschreibnng  vcr- 
sehen,  in  vier  Abtheilungen,  1870  (in  der 
Philosophischen  Bibliothek)  herausgegeben. 

Wahrend  der  Jesuitenorden  die  Macht  der 
Kirche  und  die  Pariser  Sorbonne  die  Macht 
des  Staates  gegen  die  Verbreitung  der  Lehre 
des  Cartesius  zu  Htllfe  riefen,  untersagte  die 
Dortrechter  Synode  1656  in  Holland  den 
Vortrag  der  Cartesianischen  Philosophic 
Daaselbe  geachah  1675  zu  Leiden  und  Utrecht 
Die  rdmische  Curie  verbot  1663  den  Druck 
und  das  Lcsen  der  cartesianischen  Schriften. 
Als  philosophiache  Gegner  des  Cartesius 
traten  auf  der  Atomenlehrer  Peter  Gassendi 
(1592—1655)  und  der  skeptischc  Bischof 
Peter  Daniel  Huet  (1630—1721).  Anhauger 
der  Philosophic  des  Cartesius  waren  viele 
hollandische  Gelehrte,  unter  diesen  Cyprian 
Renery  i  gest.  16391  in  Deventer  und  Utrecht, 
Alexander  Koell  (1653—1718)  und  Ruard 
Andala  1665—1727)  zu  Franeker,  der  Arzt 
Ludwig  Meyer  und  Balthasar  Bckker 
(1634 — 1698)  in  Amsterdam;  sodann  die 
Franzosen  Antoine  Arnanld  (1612 — 1694), 
Pierre  Nicole  (1625—1695),  Pierre  Sylvain 
Regis  (1632—1707)  und  Jacques  Rohault 
(gest.  1675)  in  Paris;  ferner  die  Deutschen 
Johann  Claubcrg  (1622  —  1665)  in  Herborn 
und  Duisburg,  Johann  Christoph  Sturm 
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(1636—1703)  in  Altorf  und  Michael  Rhegenius 
(seit  1688)  in  Leipzig.  In  Italien  wurde, 
trotz  der  papstlichen  Censur,  der  Cartesianis- 
mus  in  Neapel  dnrch  Tommaso  Oornelio 
(geb.  1614),  Bonelli  (geb.  1608)  und  Michel 
Angelo  Fardello  (1650—1711)  vertTeten. 
Der  Hollander  Arnold  Geulincx  (1625  bis 
1669\  der  Franzose  Nicole  Malebranche 
(1638—1715)  und  der  Hollander  Benedict  de 
Spinoza  (1632  —  1677)  gingen  auf  Ueber- 
windung  des  cartesianischen  Dualismus  aus 
und  wurden  selbstandige  Fortbildner  des 
Cartesianismus,  dessen  innerer  Widerspruch 
durch  Spinoza  zu  einer  einheitlichen  Welt- 
anschauung aufgehoben  wurde. 

J.  Millet,  Descartes,  sa  vie,  ses  travaux,  ses 
decouvcrtes  avant  1637  (Paris  1867)  und  als 
Fortsetxung :  Descartes,  son  liistoire  depuis 
1637,  sa  pliilosophie,  son  role  dans  le  mou- 
Teraent  general  do  l'esprit  humain  (Paris, 
1870.) 

X.  Schmid  (aus  Schwarzenberg),  Rc'ne'  Descartes 
und  seiue  Reform  der  Pliilosophie.  1869. 

J.  H.  L0W0,  das  speculative  System  des  Rene 
Descartes,  seine  Voraiige  und  Mangel.  1855. 

E.  Grimm,  Descartes'  Lehre  Ton  den  angebornen 
Idecn.    J  873. 

P.  J.  Elvenich,  die  Ueweise  fur  das  Dasein 
Gottes  nach  Cartesius.  1868. 

F.  Vollmer,  das  Verhaltniss  von  Geist  und 
Kdrper  im  Menschen  nach  Cartesius.  1869, 

M.  Heinze,  die  Sittenlehre  des  Descartes.  1872. 
Bouillier,  Francisque,  histoire  de  la  philosophic 

Carte'sienne.  L  11.    Paris,  1854.  3.  Edition 

1868. 

Desclianipa,  Leodegar  Maria (Leger 
Marie)  war  1716  in  Poitiers  geboren,  trat 
in  den  Orden  der  Benedict  suit,  verlor  seinen 
Glauben  beim  Lesen  eines  Abschnittes  aus 
dem  alten  Testaments,  blieb  aber  nichts 
destoweniger  in  scinero  Orden  und  hielt  sich 
iusserlich  an  die  kirchlichen  Ceremonien. 
Nachdem  er  1765  Prior  der  Abtei  Montreuil- 
Bellay  in  Poitou  bei  Saumur  geworden 
war,  verdffentlichte  er  anonym  zwei  klcine 
Schriften:  „Lettres  sur  F  esprit  du  siecle" 

(1769)  und  „La  voix  de  la  raison  contre 
la  raison  du  temps  et  particulierement  contre 
celle  de  I'auteur  du  systeme  de  la  nature" 

(1770)  ,  die  jedoch  ohne  Beachtung  blieben. 
Er  starb  1774  und  mag  bei  denen,  welche 
diese  beiden  Schriftchen  gelesen  batten,  als 
ein  Materialist  und  Atheist  gegolten  haben. 
Erst  in  den  ftlnfziger  Jahren  dieses  Jahr- 
hunderts  entdeckte  Lmile  Beaussire,  Professor 
der  Pliilosophie  an  der  Faculte  des  lettres 
zu  Poitiers  in  dem  Archiv  der  Familie  Voyer 
d'Argenson,  mit  welcher  Deschamps  viel  ver- 
kehrt  hatte,  einen  Briefwechsel  desselben 
mit  Rousseau,  Voltaire,  Helvetius,  d'Alembert, 
Diderot,  Robinet  und  andern  Berllhmtheiten 
der  damaligen  franzSsischen  Gesellschaft, 
worin  er  sich  als  einen  Denker  beurkundet, 
der  einen  mit  communistischen  Ansichtcn  ver- 
setzten,  mit  dem  Hegel'schen  Systeme  ver- 
wandten  Spinozismua  lehrte,  wozu  die  oben- 


erwahnten  ^Lettres*  eine  Art  von  Einleitung 
bildeten,  wahrend  er  in  der  andern  8chrift 
mLa  voix  de  la  raison"  einen  Schritt  weiter 
ging  und  sein  System  als  Hypothese  auf- 
treten  lasst.  Ausserdem  fand  Beaussire  in 
der  Biblinthck  der  genannten  Familie  zu 
Poitiers  das  angenscheinlich  bald  nach  dem 
Erscheinen  des  ^Systeme  de  la  nature** 
(1770)  von  Deschamps  verfasste  Manuscript 
eines  Werkes  unter  dem  Titel  „Za  verite  ou 
le  vrai  systeme".  welches  mit  dem  Anspruche 
auftritt.  die  Wahrheit  aller  seitherigen  philo- 
sophischen  Standpunkte  als  wesentliche  Be- 
standtheile  in  sich  aufgenommen  zu  haben. 
Dieses  Werk  war  es,  welches  der  Urheber 
desselben  gern  durch  einen  jener  Manner, 
mit  denen  er  Briefe  wechselte,  beim  Publikum 
eingeftlhrt  gesehen  hatte,  fur  welches  aber 
keiner  dcrselben  die  Verantwortung  hatte 
tlbernehmen  wollen.  Der  Verfasser  glaubte 
in  folgenden  Satzen  das  endgtlltige  Wort  zur 
Losung  des  metaphysischen  Rathsels  auszu- 
8t>rechen.  Das  unerschaffene ,  ewige  All 
bleibt  sich  immer  gleich,  weil  es  weder  ent- 
steht,  noch  vergeht,  sondern  eben  nur  ein- 
fach  da  ist,  als  der  ewige  Grand,  von  welchem 
alles  Einzelne  nur  die  besondern  Erscheinungen 
sind,  wahrend  alles  Fllrsichseiende ,  wenn 
anch  immerhin  als  ein  empfindendes  Wesen, 
dem  All  gegentlber  Nichts  ist  Das  All  ist 
von  anderer  Natur,  als  jeder  seiner  Theile, 
und  folglich  kann  man  es  nur  begreifen,  nicht 
aber  sehen  und  es  sich  im  Bilde  vorstellen. 
Der  Verstand  ist  vom  All  untrennbar  und 
wohnt  demselben  als  Anfang  und  Ende,  als 
Leeres  und  Voiles,  als  Ursache  und  Wirkung, 
als  Zweck  und  Mittel  ewig  inne.  Das  ganze 
All  als  alleiniges  Prinzip  undeinzige  metaphy- 
sische  Wahrheit  giebt  zugleich  die  moralischc 
Wahrheit,  welche  sich  gegenseitig  sttltzen. 
Die  Religion  ist  nur  Durchgangsstufe  des 
Menschengeistes  zur  wahren  Philosophic. 
Auf  den  ursprtlnglichen  Atheismus  der  wilden 
Vdlker  folgte  der  Theismus  der  Culturvdlker, 
und  aus  diesem  hat  sich  die  Menschheit 
durch  die  wahre  Erkenntniss  zum  aufgeklarten 
Atheismus  zu  erheben.  Die  Menschheit  hat 
im  sittlichen  Gebiete  das  Prinzip  der  Gleich- 
heit  als  das  Problem  der  Gtltergemeinschaft 
zu  Idsen.  Unter  die  Allen  gemeinsamen 
Gttter  gehort  auch  das  Weib;  Familie  und 
Privateigenthum  sind  der  Grand  aller  Noth, 
aller  Verbrechen,  aller  Laster  und  Kriege 
gewesen. 

E.  Beaussire,  Antecedents  de  rHe^lianisrae 
dans  la  philosophic  francaise.  Dom  Deschamps, 
son  systeme  et  son  e'eole  d'apres  un  manuscrit 
et  des  correspondances  inedites  du  18.  siecle. 
(1856). 

Ad.  Frank,  Dom  Deschamps  (Journal  dea  savants, 

1866,  pag.  609-624.) 
K.  Rosenkranz,  Dom  Deschamps  ein  Yorl&nfer 

des  Hegelianismus  in  der  Philosophic  des 

18.  Jahrhunderts  (Zeitschrift:  Der  Gedanke 

VII,  8.  322-330.) 
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Desing,  Anselm,  war  1699  zu  Amberg 
geboren,  trat  1718  in  den  Benedictinerorden, 
lehrte  einige  Zeit  in  Freising,  spfiter  in  Salz- 
burg und  starb  als  Abt  des  Klosterstifts 
Ensdorf  in  der  Oberpfalz.  Durcb  Hugo 
Grotius  und  Montesquieu  angeregt,  vcrdffent- 
lichte  er  zwei  Schriften  fiber  das  Naturrecht 
unter  dera  Titel:  „  Juris  naturae  larva 
detracta  libris  Puffendorfianis ,  Wolffxanis, 
Hemeccianis"  und  „Jus  naturae  liberation 
ac  repurgatum  a  principm  lubricis,"  nebst 
einem  Anhange  tiber  die  Prinzipien  des 
Volkerrecbt8  („Jus  gentium  redactum  ad 
limites  suos*)  1753  zusammen  in  Einem 
Bande.  Wird  darin  den  von  ibm  bekampften 
naturrccbtlichen  Theorien  der  Vorwuri  ge- 
raacbt,  dass  dieselben  das  Naturrecht  von 
seinem  Zusammenhange  rnit  der  Moral,  der 
Theologie  nnd  dem  bilrgerlicben  Rechte  ab- 
gelost  batten,  su  bekampfte  er  zugleich  in 
seiner  Sehrift  ^Diatribe  circa  methodum 
Wolffxanam  in  philosophia  practica  uni- 
versalis (1752)  die  mathematische  Demonstrir- 
weise  Wolffs. 

Deslandes,  Andre"  Francois  Bonr- 
reau,  war  1690  zu  Pondichery  (auf  der 
Kuste  Coromandel  in  Vorderindien)  geboren 
und  sehr  jung  nach  Frankreich  gekommen, 
wo  er  mit  Pater  Malebranche  verkehrto  und 
lange  Zeit  Generalcommiss&r  der  Marine  zu 
Rochefort  und  zu  Brest  war.  In  seinen 
spitern  Lebensjahren  zog  er  sich  nach  Paris 
zurllck,  wo  er  1757  starb.  Unter  seinen 
zahlreichen  Schriften  liber  die  verschieden- 
artigsten  Gegenstande  verdient  seine  ^Histoire 
critique  de  la  philosophies  tin  3  Banden, 
Paris  1730  -  36,  dann  in  Amsterdam  1737 
und  nachher  in  4  Banden  1756  erschienen) 
als  das  erste  derartige  Werk  Erwahnung, 
welches  in  Frankreich  erschien.  Sein  aus- 
gesprochener  leitender  Gedank  ,  dasa  unter 
einem  gewissen  Gesichtspunkte  betrachtet  die 
Geschichte  der  Philosophic  eine  Geschichte 
des  menschlichen  Geistes  selbst  auf  seiner 
hdchsten  Entwickelungastufe  sei,  wird  frei- 
lich  in  dem  Werke  selber  nicht  durchgefuhrt 
und  von  einer  wirklich  kritischen  Behand- 
lung  der  Philosophiegeschichte  ist  darin  nichts 
wahrzunehmen,  indem  die  Philosophen  der 
alten,  mittlern  und  neuern  Zeit  mit  einseitiger 
Vorliebe  nur  oberflachlich  abgehandelt  wer- 
den  und  schliesslich  das  Gestandnisti  gemacht 
wird,  dass  uns  die  Vernunft  allein  weder 
uber  die  Natur  Gottes,  noch  der  mensch- 
lichen Seele  belehren  kOnne,  vielmehr  alle 
Wahrheit  uns  allein  aus  der  Offenbarung 
komme,  so  dass  alle  Philosophen  von  Sokrates 
bis  Descartes  wenig  mehrals  blosse  Uypothesen 
geliefert  h&tten. 

Destutt,  Antoine  Louis  Claude, 
Comte  de  Tracy,  war  1754  als  der  Sohn 
einer  aus  der  schottischen  Leibwache  Lud- 
wigs  XI.  stammenden  adeligcn  Familie  ge- 
boren und  schloas  sich  nach  einer  glanzenden 


militarischen  Laufbahn  der  Partei  der  Re- 
volution an,  sass  in  der  constituirenden 
Veraammlung  neben  Lafayette,  war  in  der 
Schreckenszeit  als  verdachtig  eingekerkert 
und  schon  war  der  Tag  fur  seinen  Process 
festgesetzt,  der  sicherlich  mit  seiner  Hin- 
richtung  geendet  haben  wilrde,  ware  nicht 
zwei  Tage  vorher  das  Ende  der  Schreckens- 
herrschaft  cingetreten.  Gerade  in  den  letztcn 
Tagen  seiner  Haft  fasste  er  den  Plan  zu  dem 
Werke,  an  welches  sich  seine  Stellung  in  der 
Geschichte  der  franzoaischen  Philosophic 
kndpfen  sollte.  Auf  seinem  Gute  zu  Auteil 
bei  Paris  versaramelte  sich  wahrend  des 
Consulates  die  Gesellschaft  der  „Ideologenu 
mit  ihren  Frauen,  darunter  Cabanis  und 
Benjamin  Constant,  die  sich  nach  dem  damals 
vorbereiteten  Werke  des  reichen  Grundbe- 
sitzers  benannten.  Obwohl  er  unter  der 
Napoleonischen  Herrschaft  Senator  und  unter 
den  Bourbonen  Pair  war,  blieb  er  doch  den 
Freiheitsgedanken  seiner  Jugend  getreu  und 
bestieg  als  67jahriger,  fast  erblindeter  Greis, 
auf  einen  langen  Stock  gestutzt,  die  Barrikaden 
der  Julirevolution.  Er  starb  im  Jahr  1836. 
Seine  Politik  hat  er  in  der  Sehrift  „Commen- 
taire  sur  Vesprit  des  his  de  Montesquieu" 
(.1819)  entwickelt,  welches  in  deutscher  Ueber- 
setzung  unter  dem  Titel  „Charakterzeichnung 
der  Politik  aller  Viilker  der  Erde;  kritischer 
Commentar  fiber  Montesquieu's  Geist  der 
Gcsetze,  ubersetzt  und  glossirt  von  C.  E. 
Morstadtu  (1820  nnd  21)  erschien.  Sein 
Hauptwerk  war  unter  dem  Titel  „Cours 
d  ideologic''  1801  —  1815  in  5  Banden 
(in  3.  Auflage  1817  in  3  Banden)  erschienen. 
Mit  den  Naturwissenschaften  ebenso  vertraut, 
wie  mit  Locke  und  Condillac,  schlug  er  die 
von  Cabanis  erdffnete  Bahn  ein  una  wurde 
der  Logiker  und  Metaphysiker  der  Con- 
dillac'scnen  oder  sensualistischen  Schule  in 
Frankreich.  Als  Meister  im  Analysiren  der 
Beobachtungen ,  die  er  schnell  in  Formeln 
und  Gleichungen  zu  bringen  wusste,  ging 
er  darauf  aus,  die  GeisteswissOnschaften  nach 
naturwissenschaftlicherMethodc  zu  bearbeiten 
und  stellte  darum  seinem  Systeme  die  drei- 
fache  Aufgabe,  erstens  die  Geschichte  der 
Mittel  unsrer  Erkenntniss  zu  geben  (Ideologie 
im  engern  Sinne  des  Wortes,  nebst  Gram- 
matik  und  Logik),  dann  die  Anwendung 
dieser  Erkenntnissmittel  anf  unsern  Willen 
zu  machen  (Volkswirthschaft ,  Moral  und 
Politik)  und  endlicb  die  Anwendung  unserer 
Erkenntnissmittel  auf  das  Studium  derjenigen 
Wesen  zu  vollziehen,  die  nicht  wir  selbst 
sind  (Physik,  Geometrie  und  Arithmetik). 
Alle  Wissenschaften  entbehren  so  lange  einer 
featen  Grundlage  und  eines  methodischen 
Ganges,  als  es  an  der  „ersten  Philosophieu 
fehlt,  welche  als  Ideologie  die  Wissenschaft 
von  den  Principien  des  Wissena  ist  Ihr 
Gegenstand  sind  die  Ideen  (Vorstellungen). 
Wie  aber  kommen  wir  zu  diesen?  Vernunft 
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und  BewnsstseLu  sagen  uns,  dass  in  Empfin- 
dung,  Erinnerung,  LTrtheilen  and  Wollen  unser 
gauzes  Leben  erschopft  ist.  Sie  alle  aber 
gehen  auf  die  „Sensibilitat**  zurtlck.  Em- 
pfindung  ist  einfache  Wabrnehmang  der 
Gegenstande,  Erinnerung  ist  Empfindnng 
frflher  Wahrnehmangen ,  Urtbeilen  ist  das 
Inuewerden  von  Beziebungen,  die  zwischen 
einzelnen  Wabrnehmungenstattfinden,  Wollen 
1st  Empfindung  des  Begebrten  und  das  Mittel 
zum  Ilandeln.  Alle  diese  vier  Grundthatig- 
keiten  unserer  Natur  verdanken  wir  den 
Sinnen.  Eine  Vorstellung  des  Seins  von 
Gegenstanden  ausjser  uns  kann  nns  die  blosse 
Sinnesempfindung  nicht  verschaffen,  sondern 
nur  die  freiwillige  Bewegung.  Die  gewollte 
und  empfundene  Handlung  einerseits  und 
der  empfundene  Widerstand  andrerseits  sind 
das  Band  zwischen  Ich  und  Nichtich.  Unsere 
Willensbewegungen  aber  sind  ebenso  der 
Nothwendigkeit  unterworfen,  wie  es  unsere 
Ubrigen  Vermdgeu  und  die  Bewegungen  der 
ttbrigen  belebtcn  und  unbelebten  Naturwesen 
sind.  Wissen  und  Wollen  sind  zwei  von 
einandcr  abhangende  organische  Operationen; 
die  Ideologic  ist  ein  Theil  der  Zoologie, 
<L  b.  die  Psycbologie  ist  ein  Theil  der 
Biologic  —  Ausgefllhrt  wurde  das  Werk  von 
Destutt  de  Tracy  nur  bis  zur  Volkswirth- 
scbaftslehre.  Die  Gescllschaft  ist  ihm  eine 
fortgesetzte  Reihe  von  Tauschacten,  deren 
Zweck  die  gegenseitige  Befriedigung  der  Be- 
dflrfnisse  ist.  Die  zwei  Hauptgesetze  der 
Moral  sind  das  Naturgesetz:  Befriedige 
deine  Begierde,  und  das  conventionelle  Ge- 
setz:  Vereinige  dein  eignes  Interesse  mit  dem 
allgeraeinen  Interesse.  Aber  selbst  ein  frei- 
williger  Dienst,  eine  Wohlthat  ist  als  ein 
Tausch  anzusehen,  in  welcbem  man  einen 
Theil  seines  Eigentbums  weggiebt  und  seine 
Zeit  aufopfert,  um  sich  das  sehr  lebendige 
und  angenehme  moralische  Vergnttgen  zu 
bereiten,  einen  Andern  sich  zu  verpflichten, 
oder  um  sich  das  unangenehme  Geftthl  zu 
ersparen,  welches  die  nothwendige  Folge  des 
Anblicks  eines  Leidenden  ware. 

DeurhofT(spricb:  Ddhrhoff),  Willem, 
war  1650  in  Amsterdam  geboren  und  hatte 
sich  als  Autodidakt  lediglicb  durch  cignes 
Studium  der  Theologie  und  Philosophie,  ins- 
besondere  der  System  •  des  Descartes  und 
Spinoza,  von  dessen  Ethik  er  schon  vor 
ihrer  Verdffentlichung  (1677)  eine  Abschrift 
hatte,  ein  eignes  theologisch-philosophisches 
System  auf  rationaler  Grundlage  gebildet, 
welches  er  in  Abendvorlesungen  seinen 
Preunden  mittbeilte  und  ausserdem  in  einer 
Reihe  von  Schriften  in  hollandischer  Sprache 
zu  Amsterdam  verdffentlichte ,  deren  Titel 
deutschalso  lauten:  Anfangsgrttnde  der  Wahr- 
heit  und  Tugend  (1681),  Vorschule  der  heilig^  en 
Gottesgelahrheit  (1687),  Grundlage  der  chnst- 
lichen  Religion  (1690),  Wissenscbaftliche  Be- 
trachtungen  der  heiligen  Gottesgelahrtbeit 


(1697),  Zugang  zur  hdchsten  Wissenschaft 
(1699),  die  vollendete  Lehre  des  GUubens 
(1702 1.  Diese  Schriften  gab  er  1715  ge- 
sammelt  in  zwei  Banden  heraus,  wurde  aber 
wegen  seiner  Lehren  vielfach  angegriffen, 
obwohl  er  auch  Anh&oger  fand,  besonders 
unter  den  freidenkenden  Mennoniten  seiner 
Vaterstadt.    Er  starb  1717  in  Amsterdam. 

Dt  n^iii-,  Anton,  war  1612  zu  Mors 
im  ehemaligen  Herzogthum  Jdlich  geboren, 
hatte  in  Leyden  ausser  orientalischen  Sprachen 
auch  Mathematik  und  Philosophie,  spiter 
Medicin  studirt  und  war  in  seiner  Vaterstadt 
seit  1637  als  Lehrer  der  Mathematik,  seit 
1639  als  solcher  zur  Harderwijk,  endlich 
seit  1646  als  Professor  der  Medicin  in 
GrQningen  thatig,  wo  er  1652  zugleich  Leib- 
arzt  des  Grafen  von  Nassau  wurde  und  1666 
starb.  Durch  sein  auf  ungew0hnliche  Ge- 
lehrsamkeit  gegrttndetes  (lbermassiges  Selbst- 
vertrauen  wurde  er  in  zahlreiche  gelehrte 
Streitigkeiten  mit  den  bedeutendsten  Aerzten 
seiner  Zeit  verwickelt,  wobei  er  stets  den 
Irrthum  vertrat.  Auf  philosophischem  Ge- 
biete  hat  er  im  Anschluss  an  die  philoso- 
phischen  Lehren  des  Alterthums  zu  Harder- 
wijk und  Grdningen  folgende  Schriften  ver- 
Offentlicht:  Oratio  de  recta  philosophiae 
naturalis  conquirendae  methodo  (1614),  De 
ente  in  genere  ejusque  principiis  (1644),  De 
anima  humana  dissertaiiones  (1645\  Synopsis 
philosophiae  universalis  naturalis  et  moralis 
(1648),  Oeconomus  corporis  animal  is  ac  spe- 
ciatim  de  ortu  animae  humanae  dissertatio 
(1661).) 

Deutiiiir.er,  Martin,  war  1815  bei 
Langenpreising  in  Oberbayern  geboren ;  zu 
Mttnchen,  Preising  und  Dillingen  vorgebildet 
und  studirte  seit  1833  in  Mttnchen,  wo  er 
besonders  durch  Gdrres,  Schelling  und  Baader 
angeregt  wurde.  Nachdem  er  1837  Priester 
geworden  und  einige  Jahre  im  Kirchendienst 
thatig  gewesen  war,  wurde  er  1841  Lehrer 
der  Philosophie  am  Lyceum  in  Freising, 
1817  am  Lyceum  zu  Dillingen.  Seit  1852 
in  Pension  getreten,  siedelte  er  nach  Mttnchen 
ttber,  wo  er  von  einem  Gehirnleiden  ergriffen 
wurde,  an  welcbem  er  1864  im  Bade  Planers 
starb.  Sein  mit  rednerischem  Schwung  ge- 
schriebenes  Ilauptwerk  „Grundlinien  einer 
positiven  Philosophie,  als  vorlaufiger  Ver- 
sucb  einer  Zurttckfttbrung  aller  Theile  der 
Philosophie  auf  christliche  Principienu  er- 
schien  1843—49  in  mehreren  Abtheilungen: 
1)  Propadentik  des  philosophischen  Studiums 

(1843)  ,  2)  Seelenlehre  (1813),  3)  Denklehre 

(1844)  ,  4)  das  Gebiet  der  Kunst  im  All- 
gomeinen  (1845)  und  als  der  Kunstlebre 
zweiter  Theil  5)  das  Gebiet  der  dichterischen 
Kunst  (1846)  und  6)  Moralphilosophie  (1849). 
Ausserdem  bearbeitete  Deutinger  die  „Ge- 
schichtedergriechischon  Philosophie*4  (1852  f.). 
Daran  schlossen  sich  noch  kleinere  philoso- 
phische  Schriften  und  Abhandlungen  uud  die 
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nach  seinera  Tode  durch  Lorenz  Kastner 
ver&ffentlichte  Schrift:  „Der  gcgenwartige 
Zustand  der  deutschen  Philosophic  -  (1866). 
An  die  Theosophie  Baaders  anknttpfend  ver- 
sachte  Deutinger,  unter  besonderer  Betonong 
der  geistigen  Selbstthatigkeit  des  Menschen, 
eine  allseitige  Systematisirung  der  Baader- 
achen  Grundgedanken  m it  dem  Augenmerk 
auf  eine  Versdhnung  zwiachen  Glaaben  uud 
Wissen  and  lasst  dag  System  in  drei  Strahlen- 
brechnngen  der  Einen  Idee  sich  dergestalt 
gliedern,  da&s  der  Geist  im  Denken  den 
Wahrnehmungsstoff  zur  Einheit  gestaltend 
die  Wahrheit  erreicht,  in  der  Kunst  ein 
Aeussercs  nach  innerem  Bilde  zur  Schonheit 
bildet  und  im  Handeln  das  Gegebene  nach 
idealen  Zwecken  gestaltend  das  Gute  ver- 
wirklicht 

L.  Kastner,  Martin 
Schriften.  1874. 

(Oi«ching«r),  Wiirdigung  der  positiven  Philo- 
sophic Deutingers.  1853. 

Deutsche  Philosophie.  An  den  philo- 
sophischen  Bestrebungen  hatten  die  Dentschen 
schon  wahrend  des  Mittclaltcrs  Theil  genom- 
men  nnd  sowohl  in  der  scholastischen  Philo- 
sophie  wie  in  der  mystischen  Geistesrichtung 
hervorragende  Vertreter  anfznweisen  gehabt. 
Ebenso  haben  sich  wahrend  des  Reformations- 
zeitalters  einige  Deutsche  an  den  gahrenden 
Bestrebangen  zur  Erneuerang  des  philoso- 
phischen  Geistes  betheiligt,  unter  welchen 
neben  Melanchthon  (1497—1560)  der  Schwei- 
zer  Theophrastus  Paracelsus  (1493  — 1541\ 
der  Kdlner  Cornelius  Agrippa  von  Nettes- 
heim  (1487—1535)  und  der  Gflrlitzer  „Philo- 
sophus  teutonicus"  Jacob  Bdhme  (1575—1624) 
zu  nennen  sind.  Die  Lehre  des  Petrus  Ramus 
und  seine  Bekanipfung  des  Aristo teles  und 
der  Scholastik  hatte  auch  in  Deutschland 
Anhftnger  gefunden,  ebenso  die  Philosophie 
des  Cartesius.  Eine  selbststandige  deutsche 
Philosophie  hat  jedoch  erst  Leibniz  (1646 
bis  1716)  begrflndet,  neben  welchem  seine 
Zeitgenossen  Walther  von  Tschirnhansen 
(1751-1708)  und  Christian  Thomasius  (1655 
bis  1728)  in  verwandtem  Geiste  fur  die 
Weckung  und  Lauterung  des  philosophischen 
Strebens  im  achtzchnten  Jahrhundert  gewirkt 
haben.  Von  noch  umfassenderem  und  nach- 
haltigerem  Einfluss  war  Christian  Wolff  (1697 
bis  1754)  durch  seine  Erlftuterung,  methodische 
Entwickelnng  und  weitere  Ausftthrung  der 
Leibniz'schen  Gedanken.  Unter  dem  Eindiisse 
der  Wolff'schen  Philosophie,  und  zwar  eben- 
sosehr  ihrer  Gegner  (Buddeus,  Gundling, 
Rfldiger,  Crusius.  Darjes,  Crousaz),  wie 
ihrer  Anhftnger  (Thflmmig,  Bilfinger,  Baum- 
garten,  Meier,  Plonquet,  Lambert)  entwickelte 
sich  die  Philosophie  der  deutschen  Auf  klarung 
(siehe  diesen  Artikel),  deren  Vertiefung  durch 
Leasing  (1729—1781)  und  durch  Kant  (1724 
bis  1804)  vollendet  wurde,  wfthrend  durch 
Letzteren  zugleich  eine  neue  Epoche  in  der 


Philosophic  herbeigefflhrt  wurde.  An  der 
Fort bi  1 1 lung  der  Kant'schen  Philosophie  waren 
K.  L.  Reinhold  (1758—1823),  Bardili  (1761 
bis  1808),  8chulze  (1761  —  1833i.  Maimon 
(1754— 1800),  Beck  (1761—1840)  betheiligt. 
Als  Vertreter  der  durch  Hamann  und  Herder 
vorbereiteten  Glaubensphilosophie  traten  Fr. 
H.  Jacobi  (1743—1819)  und  Jacob  Friedrich 
Fries  (1763  — 1843^  auf  mit  ihren  Schulen, 
wahrend  Johann  Gottlieb  Fichte  (1762—1814) 
mit  seiner  Wissenschaftslehre  die  idealistische 
Richtung  der  neuern  deutschen  Philosophic 
erdffnete,  in  welcher  Bahn  durch  Schelling 
(1775  —  1855)  mit  dem  Identitatssvstem  ein 
weiterer  Schritt  gemacht  wurde,  den  Hegel 
(1770—1831)  zur  Philosophie  des  Absoluten 
vollendete.  Daneben  treten  als  Seitenver- 
wandte  der  Schelling'schen  und  Hegel'sehen 
Philosophie  Schleiermacher  (1768  —  1834), 
von  Berger(1772-1831),  Krause  (1781—1832) 
Baader  (1765—1841)  und  Schopenhauer  (1780 
bis  1860)  auf,  wahrend  Herbart  (1776—1841) 
nnd  Beneke  (1798  —  1854)  eine  realistische 
Philosophie  erstrebt  haben.  Alle  diese  seit 
Kant  in  der  deutschen  Philosophie  versuchten 
Standpunkte  haben  ihre  Vertreter  und  Fort- 
bildner  bis  in  die  neueste  Zeit  gefunden. 
Ed.  Zeller,  Geschichte  der  deutochen  Philosophie 
seit  Leibniz.  1872  (als  XI.  Bd.  der  Miinchener 
Geschichte  der  Wissouschaften  in  Deutsch- 
land) in  2.  Aufl.  1874. 

Dexippos.  ein  Schiller  dea  Neuplato- 
nikers  Jamblicnos,  gab  eine  in  griechischer 
Sprache  und  in  Gesprachsform  abgefassto 
Erkiarnng  der  Aristotelischen  Kategorien 
unter  dem  Titel  „Zweifcl  und  Ldsungen  zu 
den  Kategorien  des  Aristotelesu,  welche  von 
Sprengel  in  den  „Morvumenta  saecularia" 
der  bayrischen  Akademie  (1859)  herausge- 
geben  wurde,  die  abcr  durchweg  von  Plotinos, 
Porphyrios  und  Jamblichos  abhangig  ist 

l)i:i moras  aus  Melos  (der  insel  im 
agaischen  Meere)  ein  Dithyrambendichter, 
wurde  im  Alterthume  der  ^Atheist"  genannt 
und  soil  wegen  gotteslasterlicher  Reden  und 
Handlungen  in  Athen  zum  Tode  verurtheilt 
und  auf  der  Flucht  im  Schiffbruch  umge- 
kommen  sein  (wenn  dies  nicht  eine  Ver- 
wechslung  mit  Protagoras  ist).  Ueber  seine 

Ehilosophischen  Lehren  ist  nichts  weiter  be- 
annt.  Von  Manehen  wird  er,  wahrscheinlich 
mitUnrecht,  zur  Schule  des  Demokrit  gezablt. 

Diderot,  Denis,  war  1713  zu  Langrea 
in  der  Champagne  als  der  Sohn  eines  wohl- 
habenden  Messerschmieds  geboren  und  ward 
erst  in  der  Jesuitenschule  seiner  Vaterstadt, 
dann  in  der  zu  Paris  gebildet  Er  wollte 
ursprdnglich  Geistlicher  werden,  aber  seines 
Vatera  Wunsch  war  es,  dass  er  sich  der 
Rechtswissenschaft  widmen  und  Advocat 
werden  sollte.  So  trat  er  in  das  College 
d'Harcourt  in  Paris  und  gait  als  einer  der 
Heissigsten  Schuler  desselben.  Aber  dasRechts- 
studium  missfiel  ihm,  und  er  beschaftigte  sich 
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neben  mathematischen  Studien  vorzugsweise 
mit  den  neueren  Sprachen  und  den  schdnen 
Wissenschaften.   Da  ihn  sein  Vater  seitdem 
nicht  mehr  in  seinen  Studien  untersttitzte, 
kam  er  in  eine  drlickeude  Lage,  die  auch 
fiber  seine  Studienzeit  hinans  noch  blieb,  weil 
er  sich  1743  gegen  den  Willen  seines  Vaters 
verheirathete.   Schriftstellerische  Thatigkeit 
nnd  namentlich  Uebersetzungen,  die  er  fflr 
Buchhandler  arbeitete,  verschafflten  ihm  einen 
ktlmmerlichen  Erwerb.   Daneben  studirte  er 
die  Schriften  Bacon's,  Locke's  und  der  eng- 
liscben  Freidenker.    Erst  als  er  sich  mit 
d'Alembert  zur  Ueransgabe  der  grossen  „Ency- 
clopadie  der  Wissenschaften,  Ktlnste  und 
Gewerbe44  vereinigte,  verbesserten  sich  seine 
ausseren  Verhaltnisse.  Im  Jahre  1749  waren 
die  Arbeiten  fur  die  Encyclopadie  begonnen 
worden,  die  ihn  (da  sich  d'Alembert  bald  der 
Geldfrage  wegen  von  der  ubernommenen  Re- 
daction der  mathematischen  Partie  zurUckzog 
und  ihm  die  Hedactionsarbeit  aliein  Uberliess) 
nahezu   dreissig   Jahre   lang  beschaftigte, 
nebenher  jedoch  noch  Zeit  liess  zur  Ver- 
dffentlichuDg  anderer  Arbeiten.   Dieses  urn- 
fassende  Werk  erschien  unter  dem  Titel: 
^Encyclopedic  ou  dictionnaire  raisonne 
des  sciences,  des  arts  et  des  metiers*  in 
17  Foliobanden  Text  nebst  11  Banden  Tafeln 
(1751—1765),  wozu  spater  noch  fttnf  Supple- 
mentbande  (1776  und  77)  erschienen.  Da 
seine  Prau,  von  der  er  einen  Sohn  und  eine 
Tochter  hatte,  zwar  brav  und  hauslich,  aber 
geistig  beachrankt  und  kleinlich  war,  so  hatte 
Diderot  seit  1749  zehn  Jahre  lang  im  Ver- 
haltniss  zu  der  geistreichen  Prau  de  Puysieux 
gestanden,  in  deren  Dienst  er  auch  den 
leichtfertigen  Roman  „Les  bijoux  indiscrete 
schrieb,  bis  ihm  ihr  niedriges  und  treuloses 
Wesen  offenbar  wurde.   Von  1759  —  1774 
stand  er  in  innigen  Freundschaftsbeziehnngen 
zu  der  liebenswflrdigen  Mademoiselle  Sophie 
Voland,  der  Tochter  einer  Beamtenwittwe. 
Die  mit  ihr  gewechselten  zahlreichen  Briefe 
sind  im  Jahre  1830  im  ersten  und  zweiten 
Bande  der  „Memoires,  correspondence  et 
ouvrages  inedits  de  Diderot,  publics  d'apres 
les  manuscrits,  confies  en  mourant  par 
f  auteur  a  Grimm*  nebst  einem  von  Diderot's 
Tochter,  Madame  de  Vandeul,  verfaasten 
Mrmoiro  liber  Diderot's  Leben  verflffentlicht 
worden.    Eine  im  Jahre  1762  an  ihn  er- 
gangene  Einladung  der  Kaiserin  Katharina, 
die  Encyclopadie  in  St.  Petersburg  zu  voll- 
enden,  musste  er  ablehnen,  da  der  Pariser 
Verleger  EigenthUmer  des  Werkes  war.  Da 
er  jedoch  seine  Bibliothek  verkaufen  wollte, 
um  seiner  Tochter  eine  Mitgift  zu  sichern, 
so  kaufte  ihm  Katharina,  die  davon  durch 
den  Baron  Grimm  und  ihren  Pariser  Ge- 
sandten  Nachricht  erhalten  hatte,  die  Biblio- 
thek fur  15,000  Livres  mit  der  Bedingung 
ab.  dass  er  die  Bibliothek  auf  Lebensdauer 
behalte  und  als  Bibliothekar  ein  jahrliches 


Gehalt  von  1000  Livres  annehme,  welches 
sie  ihm  spater  auf  50  Jahre  vorausbezahlen 
liess.  Nachdem  die  Kaiserin  spater  ihre  Ein- 
ladung wiederholt  hatte,  willigte  Diderot  1773 
in  die  Reise  nach  St  Petersburg  ein,  aber 
er  konnte  das  rauhe  Klima  nicht  vertragen 
nnd  kehrte  im  Herbst  1774  liber  die  Nieder- 
lande  nach  Paris  zurflck.   Seine  nach  dem 
Petersburger  Aufenthalte  geschriebenen  Ro- 
mane  „  Jacques  le  /ataliste  et  son  maltre* 
und  „Za  religieuse*  sind  noch  jetzt  un- 
UbertrotTene  MeisterstUcke ,  wahrend  seine 
dramatischen  Arbeiten  vergeasen  sind.  Wenige 
Monate  nach  dem  Tode  seiner  Frenndin 
Mademoiselle  Voland  starb  Diderot  (1784)  in 
Folge  eines  Schlaganfalls.   Noch  am  Abend 
vor  seinem  Tode  hatte  er  eine  lebhafte  Unter- 
haltung  mit  Freunden.   „Der  erste  Schritt 
zur  Philosophie  ist  der  Unglaubeu  dies 
waren  die  letzten  Worte,  die  seine  Tochter 
aus  seinem  Munde  hdrte.   Diderot  war  eine 
gutmflthige  und  wohlwollende,  gegen  Anders- 
denkende  duldsame,  aber  lebhafte  und  heiss- 
blUtige  Natur  von  ausserordentlicher  Viel- 
seitigkeit  und  Beweglichkeit  des  Geistes.  In 
den  von  ihm  zwiachen  den  Jahren  1745  und 
1770  verfaasten   philosophischen  Schriften 
treten  tins  drei  Stufen  in  der  Entwickelung 
seiner  Ueberzeugungen  entgegen.  Zuerst 
zeigt  er  sich  noch  als  glaubiger  Christ  in  der 
Schrift  nPrincipes  de  la  philosophie  morale 
ou  ess  a  i  sur  la  virite  el  sur  la  vertu* 
(1745),  welche  fast  nur  Shaftesbury's  ahn- 
liche  Schrift  wiedergiebt  und  zeigen  will, 
dass  die  Tugend  untrennbar  mit  dem  Glauben 
an  Gott  verkntlpft  ist  und  dass  eben  so  un- 
trennbar das  zeitliche  Glflck  des  Menschen 
von  seiner  Tugend  abhangt.   Keine  Tugend 
ohne  lebendigen  Gottesglauben,  kein  GlUck 
ohne  Tugend.    Tagendhaft  ist,  wer  ohne 
RUcksicht  auf  niedrige  Beweggrunde.  ohne 
Hoffnung  auf  Lohn,  wie  ohne  Furcht  vor 
Strafe  alle  seine  Neigungen  und  Leiden- 
schaften  auf  das  Gemeinwohl  seiner  Gattung 
bezieht;  nur  der  Theismus  ist  dieser  Tagend 
gflnstig;  ein  Theismus,  der  an  die  Offen- 
barung  glaubt  und  nicht  mit  dem  schalen, 
die  Offenbaruug  leugnenden  Deismus  der 
Tindal  und  Toland  zu  verwechseln  ist.  Die 
Atheisten,  welche  sich  mit  ihrer  Rechtschaffen- 
heit,  und  die  Schlechten,  die  sich  mit  ihrem 
Glflcke  brflsten,  die  einen  wie  die  andern, 
sind  meine  Widersacher.   Zugleich  wird  von 
Diderot  in  Bezug  auf  die  Seele  in  diesem 
„Essai*  vom  Jahre  1745  deren  reingeistige 
Selbststandigkeit  und  Unsterblichkeit,  sowie 
die  Freiheit  des  Willens  verktlndigt.  Nicht 
lange  jedoch  blieb  er  diesem  Glauben  tren. 
Im  Jahre  1747  verfaaste  er  eine  kleine  Schrift 
^Promenade  d'un  sceptique*,  welche  er  nach 
dem  Vorworte  „im  Lande  des  philosophischen 
KdnigaM,  in  Prenssen,  hatte  verdffentlichen 
wollen.  Aber  wahrscheinlich  liatten  Diderot's 
Freunde  zu  frUh  Larm  geschlagen;  denn 
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ernes  Tages  erschien  ein  Polizeibeamter  bei 
Diderot,  hielt  Hau&suchung  und  nahra  den 
„Spaziergang  eioea  Skeptikers"  mit.  Erst 
im  Jahre  1831  wurde  derselbe  im  vierten 
Bande  der  m  Memoires ,  Correspondance  et 
otw rages  inedits  de  Diderot1*  verflffentlicht 
Mit  schwindelnder  Zweifelsucht  parodirt  er 
darin  das  alte  und  neue  Testament  mitsammt 
der  daraufgebauten  cbristlicben  Kircbe,  nicht 
minder  aber  die  verschiedenen  Richtungen  der 
einzelnen  Philosophenschulen ,  um  schliess- 
lich  sogar  den  Glauben  an  die  Dauer  alles 
Hohen  und  Edeln  in  Abrede  zu  stellen  und 
nur  die  Lust  und  Selbstsucht  ala  das  sieg- 
reich  Wirkliche  Ubrig  zu  lassen.  Doch  war 
diese  Zweifelei  bei  Diderot  offenbar  nur  eine 
vortibergebende  Verstimmung.  nur  freilicb 
zugleich  ein  Zeugniss,  dass  er  dem  Glauben 
den  Rflcken  gekehrt  hatte.  Auf  der  zweiten 
Entwickelungs  -  Stufe  seiner  pbilosophiscben 
Ueberzeugung  ist  Diderot  Deist  oder  ver- 
nunftglSubiger  Freidenker.  Als  solcher  be- 
gegnet  er  una  in  den  „Pensees  philosophiques* 
(1748),  die  er  in  drei  Tagen,  vom  Char- 
freitag  bis  Ostern,  niedergeschrieben  haben 
soil.  Nachdem  das  Buch  durcli  Parlaments- 
befebl  verbrannt  worden  war,  wurde  es  so- 
gleich  wieder  gedruckt  und  heimlicb  ver- 
breitet  Augenscheinlich  Bind  diese  „philo- 
sophiscben  Gedanken*  gegen  die  vom  Janse- 
nistischen  Glaubensstandpunkt  aus  verfaasten 
„Gedanken"  von  Blaise  rascal  gericbtet  und 
suchen  in  ziemlicb  losen  einzelnen  Satzen 
mit  daran  geknlipftcn  Erorternngen  die  dort 
offen  geforderte  Unterwerfung  der  Ver- 
nunft  unter  die  Macbt  der  Offenbarung  zu 
bekampfen.  Der  Aberglaube  erscheint  ibm 
als  eine  grdssere  Belcidigung  gegen  Gott, 
als  der  Atbeismus.  Der  Aberglanbische  sei 
dem  Atheisten  nicht  gewachsen,  nur  der 
Deist  kdnne  demselben  Stand  halten.  Alles 
Geschwatz  der  Metapbysik  ist  Nichts  gegen 
einen  einzigen  Grund  des  gesunden  Menschen- 
verslandes.  Aus  der  Hand  der  Metaphysiker 
sind  keineswegs  die  grossen  Schlage  aus- 
gegangen,  die  der  Atheismus  erhalten  hat, 
sondern  der  Experimentalphysik  haben  wir 
es  zu  verdanken,  wenn  diese  gefahrliche 
Hypothese  in  unseren  Tagen  wankt  Bei 
Newton  und  seines  Gleichen  sind  ausreichende 
Beweisc  fur  das  Dasein  eines  hdchsten  und 
intelligenten  Wesens  zu  linden.  Die  Spitz- 
findigkeiten  der  Metaphysik  haben  die  meisten 
Zweifler  gemacht,  der  Kenntniss  der  Natur 
war  es  aufgespart,  wahre  Deisten  zu  machen. 
Von  alien  Religionen  verdient  diejenige  den 
Vorzug,  deren  Wahrheit  die  meisten  Beweise 
filr  sich  und  die  wenigstcn  Einwttrfe  gegen 
sich  hat  In  diesem  Falle  ist  allein  die 
natlirliche  Religion;  denn  man  hat  keinen 
Einwurf  gegen  sie,  und  alle  religiose  Refor- 
matoren  vereinigen  sich  in  dem  Beweis  ihrer 
Wahrheit  Die  Wahrheit  der  natilrlichen 
Religion  verhalt  sich  zu  der  Wahrheit  der 


anderen  Religionen,  wie  das  Zeugniss,  das 
ich  mir  selber  gebe,  sich  zu  dem  Zeugnisse 
verhalt,  das  ich  von  einem  Andern  erhalte, 
und  wie  das,  was  ich  selbst  empfinde,  sich 
zu  dem  verhalt,  was  man  mir  sagt  Die 
kommenden  Jahrhunderte  werden  die  natflr- 
liche  Religion  rait  neuem  Glanze  scbmtlcken, 
und  vielleicht  wird  sie  endlich  die  Blicke 
aller  Menschen  auf  Erden  auf  sich  ziehen 
und  wird  sie  alle  zu  ihren  FUssen  vereinigen. 
Alsdann  werden  sie  nur  eine  einzige  Gesell- 
schaft  bilden  und  jene  seltsamen  Gesetze 
aus  ihrer  Mitte  verbannen,  die  nur  ftlr  den 
Zweck  ausgedacht  zu  sein  scheinen,  um  die 
Menschen  bflse  und  schuldig  zu  machen.  Sie 
werden  alsdann  nur  noch  die  Stimme  der 
Natur  vernehmen  und  endlich  den  Anfang 
machen,  einfach  und  tugendhaft  zu  sein. 

Den  Uebergang  zur  dritten  Entwickelungs- 
stufe  der  Ueberzeugungen  Diderot's  bilden 
zwei  in  der  Weise  der  Condillac'schen  Unter- 
suchungen  geschriebene  Abhandlungen.  Die 
erste  erschien  1749  unter  dem  Titel  ^Lettre 
sur  les  aveugles  a  I'usage  de  ceux  qui 
voient*  und  enthalt  eine  Untersuchnng  Ober 
die  Physiologie  der  Sinne.  Der  im  Jahr  1739 
in  Cambridge  verstorbene  blinde  Professor 
der  Mathematik  und  Physik,  Saunderson, 
tritt  als  Sprecher  auf  und  bekarapft  den  aus 
der  zweckmassigen  EinriclitungderSehdpfung 
genommenen  Beweis  ftlr  das  Dasein  Gottes. 
Obgleich  diesen  Sprecher  Diderot  als  Gott- 
glaubigen  sterben  lfisst,  musste  er  doch  wegen 
dieses  Schriftchens  sechs  Monate  lang  im 
Gef&ngniss  zu  Vincennes  verbringen.  Es 
folgte  1751  die  Abhandlung  ^Lettre  sur  les 
sourds  et  muets*,  welche  eine  Untersuchnng 
Uber  den  L'rsprung  und  die  Bildung  der 
Sprache  enthalt  Durch  diese  beiden  Ab- 
handlungen blitzt  mehrfach  der  Gedanke, 
dass  der  Gottesglaube  mehr  Sache  zuffilligen 
nnd  Sussem  Uebereinkommcns,  als  innerer 
Nothwendigkcit  sei.  In  der  Abhandlung, 
die  Diderot  unter  dem  Titel  ^Pensees  sur 
Finterpredtation  de  la  nature"  im  Jahr  1754 
verfifFentlichte,  tritt  er  mit  der  neuen  Wendung 
seiner  Anschauungen  schon  fester  auf,  indem 
er  hier  seine  aus  Leibniz  geschopfte  und 
seitdem  festgehaltene  Lehre  von  den  mit 
Empfindung  begabten  Atomen  vortragt 
Die  ewige  Materie  ruht  durchaus  in  sich 
selbst,  und  ist  kein  ausser  oder  liber  ihr 
stehender  Schdpfer  und  Erhalter  in  ihr  den k- 
bar.  Die  Materie  ist  durchgeistigt  und 
empfindend  oderallgemeineSensibilitat  Nicht 
zufallig  und  ausserlich,  sondern  aus  innerer 
Neigung  ziehen  sich  die  Atome  an,  die  allc- 
sammt  bescelt  und  thatig  sind ,  wenn  auch 
diese  Th&tigkeit  und  Empfindung  auf  den 
niedern  Stufen  der  Weltentwicklung  noch 
in  gebundenem  Zustand  ist  Seele  und  Geist 
erscheinen  nur  als  die  Steigerung  nnd 
Yollendung  der  unabl&ssig  auf-  und  ab- 
wogenden  Stofimischung.  „Wenn  der  Glaube 
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una  lehrte  (so  lautet  Diderot's  letzter  Satz), 
dass  atle  lebende  Wesen  aas  der  Hand  eines 
Schflpfers  hervorgegangen  seien,  so  dllrfte 
der  seinen  eignen  Vermuthungen  flberlassene 
Pbilosoph  sicb  lieber  die  Ueberzeugung 
bilden  ,  die  beseelte  Natur  babe  von  Ewig- 
keit  her  ihre  besonderen  Stoffelemente  ge- 
habt,  welche  sicb  mit  einander  vereinigten, 
mid  der  ans  jenen  Elementcn  entstandene 
Embryo  sei  sodann  durcb  eine  Reihe  von 
Bildangen  und  Formen  bindnrcbgegangen 
und  endlich  in  stetigcr  Stufenfnlge  zn  Be- 
wegung,  Empfindcn,  Denken,  Leidensckaft, 
Sprache,  Recht,  Wissenschaft  und  Knnst  ge- 
steigert,  so  wie  er  dergleiehen  Entwickelungen 
kiinftig  noch  weiter  zu  durcblaufen  kaben 
werde."  In  der  Abhandlung  „Sur  la  matiere 
et  le  mouvemenl"  (1770)  ist  dieselbe  Grund- 
ansicht  weiter  ausgeftlhrt.  Ebenso  tragt 
Diderot  in  der  Schrift  „Entretien  en  d'Alem- 
bert  et  Diderot  ou  Le  reve  de  d'Alembert," 
welche  im  Jabr  1769  verfasst,  aber  erst  1831 
aus  seinem  Nachlasse  an's  Licht  getreten 
ist,  seine  Lebre  von  den  beseelten  und  selbst- 
thatigen  Atomen  vor,  die  dann  der  (Iber  der 
Unterhaltung  eingescblafene  d'Alembert  mit 
in  den  Sclilaf  bintiberuimmt  nnd  im  Traume 
unwillkdrlich  fortspinnt,  indem  er  den 
Wachenden  Rede  nnd  Antwort  steht.  Ans 
spinozistisch-leibniziscben  Satzen  nnd  neuhin- 
zngetretenen  physiologischen  Anscbauungen 
wird  die  Lebre  vom  unendlicben  Kreislanfe 
des  Lebens  zuaammcngewcbt.  AUes  wecbsclt 
und  wandelt  vortiber,  nur  das  Ganze  ist 
bleibend  und  unwandelbar.  Es  giebt  keine 
Individuen,  sondern  nur  ein  einziges  grosses 
Individuum,  das  All.  Das  Lcben  der  In- 
dividuen ist  eine  Folge  von  IJandlungen  und 
Gegenhandlungen ,  die  ich  lebend  als  eine 
in  sich  bestebende  Gesammthcit,  todt  dagcgen 
in  den  einzelnen  Stofftheilen  vollziehe.  Ge- 
boren  werden,  leben  und  vergeben  heisst 
nur  die  Form  verandern.  Auch  der  Mcnsch 
ist  in  steter  Wandlung  und  Umbildung,  wie 
die  Natur.  Er  ist  deshalb  Ich,  d.  h.  er  hat 
nur  deshalb  das  Bewusstoein  eines  in  sich 
einheitlichen  und  stetig  zusammenhangenden 
Wesens,  weil  die  Verfinderungen ,  die  er 
durehlauft,  nur  langsam  und  allmalig  vor 
sich  gehen  und  daher  die  abziebende  Ver- 
anderung  noch  in  die  kommende  hinliber- 
greift.  Freier  Wille  ist  unmoglich,  denn  der 
Wille  entspringt  iromer  aus  einer  innern  oder 
aussern  Bewegung,  aus  iTgend  welchem  gegen- 
wftrtigen  Eindrnck,  aus  einer  Erinnerung, 
einer  Leidenschaft ,  einem  Zukunffeplane. 
Die  Willensfreiheit  ist  also  nur  ein  leeres 
Wort,  die  jedesmalige  Handlung  ist  die 
nothwendige  Folge  einer  sehT  zusammen- 
gcsetzten,  aber  in  sich  einheitlichen  Ursache. 
Die  Paychnlogie  ist  nichts  als  Nerven- 
pbysiologie;  in  der  Beschaffenheit  und  den 
Bedin^ungen  nnserer  Sinneswerkzeuge  liegen 
auch  die  Bedingungen  und  die  Beschaffen- 


heit unsers  sittlichen  Verhaltens.  Unsere  Be- 
griffe  m6gen  sich  in  tausend  verschiedenen 
Weisen  andern,  so  bleibt  das  Weaen  von 
Gut  und  B8se  doch  unabbangig  und  unver- 
anderlich.  Die  Sittlichkeit  ist  ein  Gefilhl 
des  Wohlthuns,  welches  das  menschliche  Ge- 
schlecht  tlbcrhaupt  umfasst  und  ein  Geftibl, 
das  weder  falBch  noch  chimarisch  ist.  Der 
chri8tliche  Unsterblichkeitsglaube  (schreibt 
Diderot  1766  in  einem  Brief  an  den  Bild- 
hauer  Falconet)  ist  ein  Wabnsinn;  Unaterb- 
lichkeit  ist  nur  Fortleben  im  Andenken 
kommender  Geschlechter. 

K.  Rosenkranz,  Diderot's  Leben  und  Werke. 
1866  (in  2  Bttnden.) 

Didymofii,  siehe  Areios  Did  vinos. 

Didymos,  genannt  Planetiades,  war 
ein  Kyniker  zu  Anfang  des  zweiten  christ- 
lichen  Jahrhunderts ,  welchem  bei  Plutarch 
Aeusserungen  gegen  die  Orakel  in  den  Hund 
gelegt  werden. 

Dietz,  Johann  Christian  Friedrich, 
war  1765  in  Wetzlar  geboren,  seit  1789  Sub- 
rector  zu  Gtl8trow  (im  Mecklenburg'schen)  und 
seit  1804  Rector  in  Ratzeburg.  apater  Pfarrer 
in  Ziethen  bei  Ratzeburg  una  starb  1834  in 
Ratzeburg.  Unter  seinen  zahlreichen  Schriften 
befinden  sich  auch  einige  philoaophische,  die 
im  Geiste  Kant's  abgcfasst  sind.  Namlich: 
Antithefitet  oder  Prllfung  des  von  Herrn 
Hofrath  Tiedemann  in  seinem  Theaelet  auf- 
gestellten  philosophischen  Systems  (1798), 
Beantwortung  der  idealistischen  BriefeTiede- 
mann's  (1801),  Die  Philosophie  und  der  Philo- 
soph  ans  dem  wahren  Geaicktspunkt  und  mit 
Hinsicbt  auf  die  heutigen  Streitigkeiten  be- 
trachtet  (1802),  und:  UebeT  Wissen,  Glanben, 
Mysticismus  und  Skcpticismus,  ein  Vortrag 
(1808). 

DikainrchoH,  aus  Mesaene  (Mcssana) 
gebllrtig,  war  ein  persdnlicher  Schfller  des 
Aristotelcs  und  zugleich  Rhetor  und  Geo- 
meter. Er  soil  zwei  Werke  „tlber  die  Seele", 
beide  in  Gc8prachsform,  verfasst  haben,  von 
dencn  das  cine  nach  Korinth,  das  andere 
nach  Lesbos  verlegt  war.  In  der  Seelen- 
lehre  wich  er  von  Aristoteles  darin  ab,  dass 
er  die  Seele  nicbt  als  ein  unabhangig  vom 
Korper  fUr  sich  bestehendes  Wresen.  sondern 
nur  als  das  Ergebniss  aus  der  Mischung  der 
Stoffe  zu  einem  lebendigen  Leibe,  daher  in 
ihrem  Dasein  an  diesen  gebunden  und  durch 
alle  Theile  desselben  sich  verbreitend,  aber 
auch  mit  demselben  verganglich  vorstellte. 
Mit  dieser  Anschauung  vom  Wesen  der  Seele 
wusste  er  zugleich  eine  Weissagung  durch 
Traume  und  im  Zustande  der  EntzUckung  in 
Einklang  zu  bringen.  Im  Uebrigen  setzte 
er  die  nOchate  Thatigkeit  der  Seele  und 
damit  die  wahre  Philosophie  nicbt  in  das 
Denken,  sondern  in  die  sittliche  Kraft  und 
deren  praktische  Bethatigung  im  ganzen 
Leben  des  Menschen. 

Diuauto,  Biehe  David  von  Dinant 
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DinomaehoH  wird  bei  Cicero  und 
Klemens  von  Alexandrien  als  ein  Pbilosoph 
genannt,  der  das  hflchste  Out  zwar  in  der 
Luat  suchte,  aber  die  Tugend  ftlr  gleich 
werthvoll  und  unerlasslich  erklarte.  Zu 
welcher  Sehule  derselbe  gehtfrt  babe,  er- 
fahren  wir  nicht. 

Diodoros.  aus  Aspendos  (in  Pampbylien) 
gebQrtig,  wird  als  ein  aaketischeT  Pytha- 
goreer  bezeichnct,  welcher  zuerst  die  Tracht 
der  Kyniker  angenommen  babe.  Er  blUhte 
im  Anfange  des  dritten  vorchriatlichen  Jahr- 
hunderts.  Von  Schriften  desselben  ist  una 
uichts  uberliefert 

Dioddros  wird  bei  Xenophon  als  ein 
Genome  dea  sokratischen  Kreiaes  erwahnt 

DioddroH,  mit  dem  Beinamen  Kronos, 
war  aua  Jaaos  in  Karien  gebtlrtig  und  ein 
scharfsinniger  Dialektiker  der  megariachen 
Schule,  welcber  aua  Verdruss  liber  die  ihm 
von  dem  Megariker  Stilpon  an  der  Tafel  dea 
Ptolemaioa  Soter  (M7  v.  dir.)  beigebrachten 
dialektischen  Niederlage  gestorben  sein  soil 
und  seine  Dialektik  tout  seine  fflnf  Tdchter 
vererbte.  BesondeTa  erwahnt  werden,  neben 
seinen  dialektiscben  Tmgschlllssen,  seine 
LTntersuchungen  fiber  die  Bewegung,  die  von 
ihm  ftlr  unmdglich  erklart  wird,  und  tlber 
die  Unmdglichkeit  des  Uebergangs  von  einem 
in  den  andern  Raum,  feruer  Uber  die  Denk- 
barkeit  der  Verinderung  oder  liber  das 
Mogliche  und  Unmogliche.  Anch  soU  er  die 
Behauptung  aufgestellt  haben,  dass  es  keine 
bedeutungslose  oder  zweideutige  Worte  gebe, 
da  immer  nur  diejenigc  Bedeutung  der  Worte 
moglich  sei,  die  der  Redende  thatsachlich  im 
Sinne  habe. 

Diod6ros  aus  Tyros  (in  PhOnizien),  ein 
Peripatctiker  im  zweiten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert  und  Nachfolger  des  Kritolaos  in  der 
Leitung  der  Schule.  Er  suchte  mit  den 
ethischen  Bestimmnngen  des  Aristotcles  die 
8toischen  und  epikureischen  Anschauungen 
zu  vereinigen  und  setzte  das  bOcbste  Gut 
oder  die  Gluckseligkeit  in  ein  schmerzloses 
und  tngendhaftes  Leben. 

lModoros,  ein  Epikuraer,  dessen  (von 
Seneca  berichteter)  Selbstraord  von  den 
tlbrigen  JUngern  Epikur'a  als  mit  dessen 
Vorschriften  nicht  ubereinatimmend  miss- 
billigt  wurde. 

Diodotos  (aucb  Theodotos  genannt) 
war  ein  Platoniker  dea  dritten  chriatlicben 
Jahrhunderts,  der  in  Atben  lebte. 

Diodotos.  ein  Stoiker,  war  Cicero's 
Lehrer  und  starb  bei  ihm,  zuletzt  erbliudet, 
urn's  Jahr  60  v.  Cbr. 

Diodotos  aua  Sidon,  ein  Bruder  des 
Boethos,  wird  bei  Strabon  ala  ein  Peripatetiker 
des  crsten  christlicben  Jahrhunderts  genannt. 

DiogenCs  aus  Apollonia  (in  Kreta)  ge- 
btlrtig, lebte  znr  Zeit  des  Anaxagoras  und 
Demokritos  in  Atben  und  schloss  sich  in 
aeinem  vor  der  Scbrift  des  Auaxu  oras  ver- 


offentlichten  Werk  „(lber  die  Natur4*,  aus 
welchem  sich  bei  dem  Neuplatoniker  Sim- 
plikios  eiuige  BrucbstUcke  linden,  an  die 
Naturphilosophie  der  altera  joniachen  Schule 
an.  Indem  er  mit  Anaximenes  die  Luft  ala 
Urgrund  und  UrstotT  festhielt,  aua  welchem 
durch  Verdtlnnung  und  Verdichtung  oder  Er- 
warmung  und  Erkfiltung  alle  Ver&nderuugen 
in  der  Natur  hervorgehen  und  welche  als 
warme  Lebensluft  ihm  zugleich  den  Seelen- 
atoff  vertritt,  legte  er  diesem  Urwesen  zugleich 
geistige  Eigenschaften  eines  denkcnden  und 
verntlnftigen  Wesens  bei,  welches  Alles  durch- 
dringt  und  in  Thieren  und  Menschen  das 
Seelenleben  hervorbringt.  Aua  der  Bertthrung 
des  im  Gehirn  befindlichen  Luftgeistes  mit 
den  Aussern  Eindrtlcken  leitet  er  die  Siunea- 
empfindungen  her,  und  aus  einer  theilweiscn 
oder  ganzlichen  Verdrangung  der  Luft  durch 
daa  Blut  werden  Schlaf  und  Tod  erklart, 
wahrend  Lust  und  L'nluat,  Lebensmuth  und 
Wohlsein  auf  das  Mischungsverhaltniss  mit 
dem  Blute  zurUckgeftlhrt  werden. 

Diogenta  wird  als  Schiller  des  Demo- 
kritoers  Metrodoros  aua  Chioa  genannt. 

Diogenes,  der  Kyniker,  stammte  aus 
Sinope  am  schwarzen  Meere  und  war  der 
Sohn  eines  Wechslers,  musste  aber  wegen 
Theilnahme  an  der  FalschmUnzerei  seinca 
Vaters  flflchtig  gehen.  Er  kam  nach  Atheu 
zu  Autiathcnes  und  Ubcrtraf  diesen  >  ineu 
Meister  bald  an  Abhfirtung  und  Bedtlrfniss- 
losigkeit,  so  dass  er  den  Beinamen  „der  Hund" 
erhielt  und  von  Platon  „der  raseude  Sokrates" 
genannt  wurde.  Ala  wandernder  Sittenprediger 
hielt  er  aich  anch  viel  in  Korinth  auf,  fiel 
gelcgentlich  Seerftubern  in  die  Hande,  welche 
ihn  an  den  Korinthier  Xeniades  verkauften, 
der  ihm  die  Erziehung  seiner  Sflbne  anver- 
traute.  In  dieae  Zeit  fallt  seine  Begegnung 
und  Unterredung  mit  dem  makedonischen 
Kdnig  Alexander,  welchem  der  in  Bettler- 
kleidung  in  einer  Tonne  hausendc  und  seinen 
Uuterhalt  sich  erbettelnde  Pbilosoph  die  Worte 
abndthigte:  Wire  ich  nicht  Alexander,  so 
indchte  ich  Diogenes  sein!  Er  war  durch 
seinen  frischen  naturwlichsigen  Humor  im 
Verkehr  mit  Menschen  die  volksthtlmlichste 
Figur  des  griechischen  Alterthums  und  starb 
H23  v.  Chr.  in  Korinth,  wo  er  durch  ein 
feierliches  Begrabnias  und  ein  Grabmahl  ge- 
chrt  wurde.  Als  seine  Schiller  werden  K rates 
aus  Theben,  Stilpon  aus  Megara,  Oneaikritos, 
der  Begleiter  Alexanders  auf  seinen  Zug 
nach  Asien  und  Monimos  aus  Syrakus  ge- 
nannt. Schriften  bat  er  keine  binterlassen. 
Angeblich  von  ihm  verfasste  Briefe  sind  ihm 
spfiter  untergeschoben  worden.  Dagegen  sind 
einzelne  derbe  Witzreden  und  kynische  Kraft- 
sprllcbe  von  ihm  Uberliefert  worden.  Eine 
Abhandlung  „Diogenes  der  Cyniker  oder  die 
Philosophic  des  griechiachen  Proletariates" 
findet  sich  in  Gftttling's  geaammelten  Ab- 
handluugeu  (I,  251  ff.). 
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Diogenls  hie88  auch  ein  Kyuiker  unter 
Vespasian,  der  wegen  seiner  Schmfthnngen 
gegen  die  kaiserliche  Faniilie  ausgepeitsclit 
wurde. 

hio-mrs,  der  LaCrtier  genannt;  sei 
es  von  seinem  Oeburtsorte  Laerte  in  Cilicien 
oder  nach  Andern  nach  seinem  Vater  Laertes, 
lebte  zu  Ende  des  zweiten  nnd  zu  Anfang 
des  dritten  Jahrhunderts  und  war  der  Ver- 
fasser  eines  Werkes  in  zehn  Bllcliern  „Ucber 
Leben,  Meinungen  und  AussprUche  bertlbniter 
Philosophcn".  welches  von  Meibom  mit  la- 
teiniscber  Uebersetzung  und  Anmerkungen, 
nebst  dem  im  Jahr  1652  crscbicnenen  Commen- 
tare  des  Menage  (Menagins)  zu  Amsterdam 
1692,  in  2  Banden,  neuerdings  von  Cobct 
(Paris,  1850)  griechisch  und  latcinisch  heraus- 
gegeben  wurde,  in  deutacher  Uebersetzung 
mit  Anmerkungen  von  J.  F.  und  Ph.  L.  Snell 
(Giessen,  1806).  Er  zeigt  sich  in  seinem 
Werke,  welches  als  Materialiensammlung  fttr 
die  Quellenkunde  dergriechischen  Philosophie 
von  Werth  ist,  bei  einer  eklektischen  Haltung 
doch  vorzugsweise  der  Geistesrichtung  des 
Epikuros  befreundet,  welchen  er  auch  mit 
besonderer  Vorliebe  und  grosser  Weitlaufig- 
keit  behandelt. 

Nietzsche,  Fr.,  Boitrilge  zur  Quellenkunde  und 
KritSk  des  LaiTtius  Diogenes.  1870. 

DiogenCs  heisst  auch  ein  Neuplatoniker 
des  vierten  christlichen  Jahrhunderts,  der  in 
den  Briefen  des  Kaiser  Julian  erwahnt  wird; 
ferner  ein  Stoiker  aus  Ptolemais,  der  bei 
Diogenes  Lae'rtius  erwahnt  wird,  auch  ein 
Phdnizier,  der  als  Neuplatoniker  des  sechsten 
christlichen  Jahrhunderts  ein  Zeitgenosse  des 
Damaskios  war,  und  endlich  ein  Epikureer 
aus  Tarsus,  dessen  Lebenszeit  nicht  naher 
bekannt  ist. 

Diogenes  aus  Seleukia  am  Tigris,  daher 
auch  der  Babylonier  genannt,  war  ein  Schiller 
des  Chrysippos  und  Nachfolger  des  Zenon 
aus  Tarsos  auf  dera  Lehrstuhle  der  Stoa  in 
Athen,  von  wo  er  im  Jahr  156—155  v.  Chr. 
echon  hochbetagt  mit  Kritolaos  und  Kar- 
neades  als  Mitglied  der  berUhmten  athenischen 
Gesandtschaft  nach  Kom  kam.  In  seiner 
U  lire  unterschied  er  das  Gute,  als  das  nach 
der  verntinftigen  Natur  des  Menschen  Vol- 
lendete,  worin  auch  allein  die  Tugend  bestche, 
genau  vom  Nlitzlichen,  als  bloss  zuf&Uiger 
Folge  des  Guten.  Demgemilss  setzte  er  das 
hdchste  Gut  in  die  vernUnftige  Wahl  dessen, 
was  der  Natur  gema&s,  und  in  die  Vermeidung 
dessen,  was  ihr  zuwider  sei.  Zu  seinen 
8chtllern  (Diogenisten)  gehdrte  Krates  aus 
Mallos  (in  Cilicien)  und  der  Chronikschreiber 
Apolloddros. 

Diogeniaiios  wird  als  Stoiker  der 
Kaiserzeit  bei  Plutarch,  ein  anderer  als 
Peripatetiker  bei  Eusebius  erwahnt. 

DiokleidOs  wird  als  ein  Schiller  des 
Megarikers  Eukleides  (Euklid)  unter  den 
Pliilosophen  der  megarischen  Schule  genannt. 


Dink  Irs  aus  Karystos  (in  Eubda),  ein 
Arzt  aus  der  Schule  des  Theoplirastos,  zfthlte 
zu  der  Altera  peripatetischen  Schule  aus  dem 
dritten  vorchristlichcn  Jahrhundert 

Dinklt>  aus  Magnesia  war  der  epiku- 
reischen  Geistesrichtung  befreundet  una  ein 
Gegner  des  zur  Schule  des  Sextius  in  Rom 
zur  Zeit  der  Kaiser  Augustus  und  Tiberius 
gehorenden  Sotion.  Aus  seinen  beiden  Werken 
„Lebensbeschreibungen  der  Philosophen1*  und 
„Abriss  der  Philosophen"  hat  der  Laertier 
Diogenes  in  seinem  Sammelwerke  Vieles 
ge8ch(5pft. 

Diokh-s.  ein  Pythagoreer,  wird  als  ein 
Schiller  des  Eurytos  unter  den  Nachfolgern 
des  Philolaos  genannt. 

Diomeii^H  aus  Smyrna  wird  als  An- 
hanger  des  Demokritos  und  als  Lehrer  des 
Anaxarcho8  aus  Abdera,  des  Begleiters 
Alexanders  des  Grossen,  genannt. 

IHon  war  ein  Akademiker  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrhunderts,  der  als  SchUler 
des  Antiochos  aus  Askalon  in  Alexaudrien 
lebte  und  als  Mitglied  einer  alexandrinischen 
Gesellschaft  zur  Zeit  Cicero's  in  Rom  umkam. 

Dion  aus  Prusa  in  Bithynien.  mit  dem 
Ehrenbeinamen  Chrysostomos  (Golamund),  als 
welcher  er  sich  in  seinen  Reden  „gegen  die 
Philosophen"  und  *gegen  den  Musonios"  als 
Gegner  der  Philosophie  zeigte ,  wurde  als 
Lehrer  der  Rhetorik  unter  Domitian  aus  Rom 
verbannt,  wohin  er  jedoch  nach  weiten 
Wanderungen  durch  viele  Lfinder  unter 
Trajan  zurtlckkehrte ,  bei  welchem  er  als 
popularer  Moralphilosoph,  in  cynischer  Philo- 
sophentracht  mit  wortreichen  Reden  auf- 
tretend,  in  Gunst  stand. 

Dionysios  Aigeus  (aus  Aigion  in 
Achaja  gebdrtig)  war  ein  Arzt  mit  skep- 
tischer  Richtung  nnd  z&hlt  desshalb  zu  den 
Nachfolgern  des  Skeptikers  Ainesidemos. 

Diony^ios  aus  Herakleia  (lleracleotes) 
war  ein  Stoiker  des  letzten  vorchristlichen 
Jahrhunderts  aus  der  Schule  des  Poseidonios 
und  wird  als  Lehrer  des  Rdmers  Atticus  in 
Athen  genannt  Er  wurde  aber  seiner 
Schule  untreu,  indem  er  zu  den  Kyrenaikern 
oder  den  Epikureern  iiberging  nnd  daher 
„der  Abtrtlnnige"  genannt  wurde. 

l»inii>>»»iloros  aus  Chios  war  ein 
Sophist  welchen  Platon  im  Dialog  ^Enthyde- 
mos"  als  dialektischen  Klopffechter  einfOhrt. 

Dionysius  Areopagita  (der  Areo- 
pagite.)  In  der  Apostelgeschichte  (17,  34  ) 
wird  erzfthlt,  dass  in  Athen  ein  gewisser 
Dionysios,  welcher  Beisitzer  des  Areopags 
war,  durch  den  Apostel  Paulus  zum  Glauben 
an  Jesus  bekehrt  worden  sei.  Der  Philosoph 
Aristides  nennt  in  seiner  im  Jahr  131  unter 
dem  Kaiser  Hadrian  abgefassten  Schutzschrift 
fur  die  Christen  diesen  Areopagiten  Dionysios 
als  ersten  Bischof  von  Athen  einen  Mann 
wunderbar  an  Glauben  und  Weiaheit,  der 
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ein  k lares  Bekenntniss  seines  Glaubens  ab- 
gelegt  and  nach   schweren  Martern  mit 
glorreichem  Tode  als  Blutzeuge    fUr  die 
Gdttlichkeit  des  Chriatenthums  gestorben  sei. 
Nan  aber  waren  schon  im  Jahre  533  von 
der  kircblicben  Partei  der  Monophysiten  ge- 
wisse  bis  dahin  in  der  Kirclie  ganz  unbe- 
kannte  Scbriften  erw&hnt  worden,  welche 
eben  diesem  Areopagiten  Dionysios  beigelegt 
warden.   Es  steht  jedoch,  nachdem  die  Un- 
echtheit  dersclben  schon  von  dem  Humanisten 
Laurentius  Valla  (1415—1465)  behauptet 
worden  war,  tlber  alien  Zweifel  fest,  dass 
dieselben  erst  am  Ende  des  ftinften  oder  am 
Anfange  des  sechsten  Jahrbunderts  verfasst 
seia  konnten,  da  ibr  Verfasser  augenschein- 
lich  alle  Kirchenvater  der  ersten  fttnf  Jahr- 
hunderte,   sowie  die  Scliriften  der  Neu- 
platoniker  Plotinos,  Jamblichos  und  Proklos 
kennt  und  von  kircblichea  Gebrfiuchen  spricht, 
welche  erst  Jahrhnnderte  nach  den  Zeiten 
des  Apostel  Paulas  aafgekommen  Bind.  Diese 
Scbriften  filhren  die  Titel  „Uber  die  gOttlichen 
Namen",  „Uber  die  mystische  Theologie", 
„tiber  die  bimmliscbe  Hierarchie*  uud  „Uber 
die  irdische  Hierarchie",  wozu  noch  eine 
Anzahl  von  Briefen   kommen.    In  alien 
diesen  Scliriften  zeigt  sich  ein  Aufbau  der 
christlichen  Lehre  und  Weltanschauung  unter 
wesentUcb  neuplatonischen  EinflUssen,  indem 
der  Verfasser  vorzugsweise  an  Plotinos  und 
demnaclist  an  Jamblichos  and  Proklos  an- 
knllpft.     An   die   Lebren   dieses  letztcn 
mystisch-christlicben  Neuplatonikers  schloss 
sich  Maximus   Confessor   (580—  662)  als 
Commentator  an.   Nachdem  diese  falschlich 
dem  Areopagiten  Dionysios  beigclegten  Bttcher 
im  Jahr  827  als  ein  Geschenk  des  griechischen 
Kaisers  Michael  LI.  (Balbus)  an  Ludwig  den 
Prommen  gelangt  waren,  der  sie  dem  Abt- 
Bibliothekar  von  St  Denis  in  Paris  tiber- 
geben  hatte,  wurde  von  diesem  eine  lateinische 
Uebersetzung  der  BUcher  veranstaltet  Spater 
veranlasste  Karl  der  Kahle  den  an  seinem 
Hofe   verweilenden  Philosophen  Johannes 
Scotus  Erigena  zu  einer  nenen  Uebersetzung 
derselben.    Dieser  Letztere  sab  in  dem 
Areopagiten  einen  ^grossen  und  gOttlicben 
Offenbareru  und  schopfte  aus  demselben  die 
wesentlichen  Grundgedanken  des  theologisch- 
philosophischen  Systems,  das  er  in  seinen 
tUnf  BQchern  „Uber  die  Eintheilung  der 
Natur"  entwickelte.  Die  Lehren  dieses  letzten 
mystisch  -  christlichen  Neuplatonikers  fassen 
sich  in  foigendcn  Grundanschauungen  zu- 
sammen.  Verlass  die  sinnlichc  Wahrnehmung 
und  geistige  Thatigkeit,  verlass  alles  Seiende 
und  Nichtseiende  und  steige  mftglichst  ohne 
alle  Erkenntniss  zur  Einbeit  mit  demjenigen 
empor,  der  tlber  aller  Wesenheit  und  Er- 
kenntniss ist,  zur  Uberwesentbchen  und  ge- 
heimen  Gottheit,  zu  der  alien  Begriff  flber- 
steigcnden  Urgtlte  und  mit  sich  selbst  einartigen 
UrschOnbeit,  welche  in  der  ureinen  Dreiheit 


vereinigt  sind.    Die  ganze  gdttliche  Vater- 
scbaft  und  Sohnschaft  geht  aus  von  der  tlber 
Alles  erhabenen  Urvaterschaft  und  Ursohn- 
scbaft,  von  welcher  sie  uns  und  den  (lber- 
himmUschen  Gewalten  geschenkt  worden  ist. 
Die  allursdchlichc  una  allerfullende  Gott- 
heit Jesu  enth&lt  die  mit  dem  Ganzen  zu- 
sammen8timmenden  Theile,  vollkommen  im 
Unvnllkommenen  als  Crvollkommenheit,  un- 
voUkommen  iin  Vollkommenen  als  L'ebervoll- 
kommeuheit,  gestaltende  Gestalt  im  Gestalt- 
losen  als  Urgestalt   Aus  Menschenliebe  zu 
unserer  Natur  hcrabsteigend  ist  der  Ueber- 
gott  Mann  gewordon   und   hat  sich  uns 
unverandert  und  unvermischt  mitgetheilt, 
ohne  durch  die  unaussprechliche  Entausserung 
an  seiner  UeberfUlle  etwas  zu  leiden.  Wenn 
alles  Seiende  aus  dem  Guten  ist,  so  ist  nichts 
Seiendes  aus  dem  BOsen,  uud  nicht  einmal 
das  Base  selbst  wird  sein  konnen,  weil  es 
sich  selbst  vernichten  wtlrde.   Daram  hat 
es  nirgendwie  Theil  am  Guten,  wodurch  es 
Uberbaupt  ist  und  zur  Vollendung  des  Ganzen 
dient   Alles  Seiende  also,  so  weit  es  ist, 
ist  aucb  gut  aus  dem  Guten ;  so  viel  es  aber 
des  Guten  ermangelt,  ist  es  wedcr  gut,  noch 
seiend,  nicht  aus  Gott  und  nicht  in  Gott, 
nicht  uberhaupt  und  nicht  zu  Zeiten.  In 
allem  Seienden  ist  die  gdttliche  Vorsehung 
und  nichts  Seiendes  besteht  ohne  ihre  Sorge. 
Die  moglichste  Aehnh'chkeit  und  Einigung 
mit  Gott  ist  das  Ziel  der  Hierarchie,  d.  h. 
derienigen  heiligen  Ordnung,  Wissenschaft 
una  gottalinlich  gestalteten  \\  irks:imkrit,  die 
ein  Bild  der  urgdttlichen  Sch5nheit  ist  und 
einem  Jeden,  der  an  ibr  Theil  nimmt,  die 
Vollendung  giebt.   Der  Ausgangspunkt  aller 
Hierarchie  ist  die  gOttUche  Seligkeit,  die  als 
heilige  Keinigung  und  Vollendung  die  liber 
Reiniguug  undLicht  erhabenste  Urvollendung 
ist.  Die  Gereinigten  milsscn  frei  von  aller  Ver- 
mischung  vollendet  werden;  die  Erleucbteten 
mUssen  erftlllt  werden  mit  g6ttlichera  Licht 
und  hingeftthrt  zum  geistigen  Schauen;  die 
Vollendeten  mUssen  dem  L'nvollkoinmenen 
entnommen  und  der  vollendenden  Wissen- 
schaft des  angeschauten  Heiligen  theilhaftig 
werden.    Dagegen  mUssen  die  Keiniger  in 
der  Fttlle  ihrer  Keinigung  Andern  von  ihrer 
eignen  Keinheit  mittheilen;  die  Erleuchter 
mUssen  ak  hellere  Geister  ibr  Uberstrdmendes 
Licht  Solchen  mittheilen,  die  desselben  wUrdig 
sind;    die    Vol  lender    aber    mUssen  die 
Vollendeten  in  der  allerheiligsten  Weihe  der- 
jcnigen  Wissenschaft  vollenden,   die  das 
Heilige  geschaut  hat.   So  wird  jede  Keihe 
der  hierarchischen  Ordnung,  ihrer  Eigen- 
thUmlicbkeit  gemass,  aufgeftthrt  zum  Wirken 
mit  Gott;  aber  die  Ordnungen  der  bimm- 
lischen  Hierarchie  geniessen  der  gOttlichen 
Mittheilungen   mehr,   als  die  Wesen  der 
irdi8chen  Hierarchie,  welche  von  sinnlichen 
Symbolen  nach  dem  Mass  ihrer  Kraft  zur 
eingestaltigen  Verg5ttlichung,  zu  Gott  und 
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giSttlicher  Tugend  aufgefUhrt  werden,  indem 
ihnen  Gott  die  heilige  Kiaft  des  gottlichen 
Priesterthums  schenkt.  Was  den  Wesen  der 
hinimlischen  Hierarchie  vereint  geschenkt 
wird,  das  wird  una  durch  die  von  Qott  ein- 
gegebenen  Schriften  und  durcb  die  vorge- 
scbriebenen  Einweibungen  in  der  FUlle  ge- 
sonderter  Symbole  gegeben. 

Die  angeblichen  Schriften  des  Arcopagiten 
Dionvsius  ubcrsetzt  uod  mit  Abhandluugen 
begleitet  von  J.  G.  V.  Engelhardt  (1823.) 

Le»  livrea  du  Pseudo-Dtfnys,  par  Le'on 
Montet.  (1848.) 

Diopha  ii  tos,  auchEkphantos  genannt, 
wird  als  angeblich  altpytbagoreischer  Schrift- 
stellcr  mit  einer  Schrift  „Uber  das  Kdnig- 
tbum"  aufgefUhrt 

Diosktirides  wird  als  ein  Skeptikcr 
aus  der  zweiten  Halfte  des  zweiten  christ- 
licben  Jahrhunderts  genannt 

Diotimos oder  Tbeotimos,  ein Stoiker 
des  letzten  vorchristlichen  Jahrhunderts,  soil 
dem  Epiknr  sittenlose  Briefe  untergeschoben 
baben  und  auf  Betrieb  des  Epikureers 
Zenon  bingerichtet  worden  sein. 

Diotogenes  wird  als  angeblich  alt- 
pytbagoreischer Verfasser  zweier  Schriften 
Jlber  das  Konigthumu  und  „Uber  die  Heilig- 
keit"  aufgefUhrt 

Diplulos  wird  als  Sohn  Yriston's  aus 
chins  unter  den  altera  Stoikern  genannt 

Diphilos  aus  Bithynien  wird  neben 
seinem  Sohne  Deraetrios  als  Stoiker  des 
zweiten  vorchristlichen  Jahrhunderts  ge- 
nannt. 

I)ifi>  wird  als  angeblich  altpythagorei- 
scher  Schriftsteller  mit  einer  Schrift  „Uber 
die  Schdnheit**  aufgefUhrt 

Dominions  d  e  Flandria,  aus  Flandcrn 
gebltrtig,  bat  als  Dominikancr  und  strenger 
Anhanger  der  Lebre  des  Thomas  von  Aquino 
zu  Bologna  gelehrt,  wo  er  1500  starb.  Neben 
seiner  Bekampfung  der  Anhanger  des  Duns 
Scotus  und  der  Thomisten  laxerer  Observanz 
beschaftigte  er  sich  auch  mit  Erl&uterungen 
der  Schriften  des  Thomas  liber  Aristoteles. 
So  erschienen  von  ihm  namentlich  „In  XII 
libros  metaphysicae  Arislotelis  secundum 
expositionem  Doctoris  angeliti  [d.  h.  des 
Thomas]  quaes  tiones"  (Venedig,  1496)  und 
„In  D.  Jhomae  Aquinatis  commentaria  super 
libns  l'osteriorum  anaJyticorum  Arislotelis 
(Venetiis,  1514;,  ebenso  „(juaestiones  quod- 
libetaies"  Venetiis  1500). 

Dotninicus  a  Soto  (auch  kurz  Sotus 
oder  Soto  genannt)  war  1494  zu  Segovia 
geboren,  trat  in  den  Dominikaner  -  Orden, 
studirte  in  Paris,  ward  Beichtvater  Karl's  V., 
auf  dessen  Befebl  er  auch  1545  am  Triden- 
tiuischen  Concil  Antheil  nahm.  zog  sich  aber 
spater  vom  Hofe  zurUck  und  lebte  und  lehrte 
zu  Salamanca,  wo  er  1560  starb.  Als  strengen 
Anhanger  des  Thomas  von  Aquino  zeigt  er 
sich  in    der    handschriftlich  vorhandeueu 


Schrift  „  Commentarius  in  primam  et  secundum 
partem  Summae  S.  Thomae"  und  in  den  ge- 
druckten  Werken  „De  natura  et  gratia 
libri  III",  ^Commentarius  in  IV  librwn  Sen- 
tentiarum  Petri  Lombards  und  in  seinem 
in  spanischer  Spracbc  verdffentlichten 
Katecbismus  der  cbristlichen  Lebre.  Ausser- 
dem  hat  er  Erklarungen  zu  mehreren 
Schriften  des  Aristoteles  und  zur  Einleitung 
des  Porphyrius  in  die  aristotelischen  Kate- 
gorien  veroffentlicht.  Endlich  ist  er  durch 
seine  dem  Don  Carlos  gewidmete  Schrift  „De 
Just  it  ia  et  jure  libri  VII"  (Salamanca,  1556) 
ein  Vorlilufer  des  llugo  Grotius  geworden. 

DouiillOH,  ein  Schfller  des  Neuplatonikers 
Syrianos  und  MitschUler  des  Prokios,  bat 
sich  mehr  als  Mathematiker ,  wie  als  Philo- 
soph  ausgezeiclinet  und  in  letzterer  Beziehung 
sich  vorwerfen  lassen  mUssen,  dans  er  die 
Lebre  der  neuplatonischen  Schule  durch 
eigne  Einfalle  verderbt  babe. 

Dorbellus,  Nicolaus,  siehe  Nicolaus 
de  Orbellis. 

D6ros  aus  Arabien  (Ostjordanland),  ein 
Freund  des  Neuplatonikers  Damaskios,  lebte 
zu  Anfang  des  ftinften  cbristlichen  Jahr- 
hunderts und  war  Anfangs  Peripatetiker, 
aber  durch  Jsidoros  fUr  die  neuplatonische 
Schule  gewonnen  worden. 

Dressier,  Johann  Gottlieb,  war 
1799  zu  Neukirch  bei  Bautzen  (in  der  Lauaitz; 
geboren  und  Anfangs  Schullehrer,  studirte 
aber  seit  1823  noch  Thcologie  und  wurde 
1831  Director  des  Schullehrerseminars  in 
Bautzen,  wo  er  1867  starb,  nachdem  er  seit 
1858  in  den  liuhestand  getreten  war.  Er 
ward  durch  Beneke's  Erziehungslehre  fur 
dessen  Phllosophie  gewonnen,  die  er  in  seinen 
Schriften  eifrig  vertrat  In  dieaem  Sinne 
sind  abgefasst  die  „Beitrage  zu  einer  bessern 
Gestaltung  der  Psychologic  und  Padagogik", 
in  2  Banden  1845  und  46,  auch  unter  dem 
Titel:  „Beneke  oder  die  Seelenlchre  als 
Naturwissenschaft,  eine  freimlltbige  Beleuch- 
tung  der  von  ihm  entdeckten  Naturgesetze. 
welche  in  der  inenschlichen  Seele  walten  und 
deren  Entwickelung  beherrschen."  Nachdem 
Dressier  auch  eiue  „Praktiscke  Deuklebre** 
(1852j  veroffentlicht  hatte,  gab  er  nach  Beneke's 
Tode  dessen  Lehrbucb  der  Psychologie  in 
3.  Auilage  (1868;  heraus  und  vertheidigte 
seinen  Meister  gegen  den  Vorwurf  des 
Materialismus  in  der  Schrift:  MIst  Beneke 
Materialist?  Ein  Beitrag  zur  Orientirung  ttber 
Beneke's  System  der  Psychologie,  mit  lilick- 
sicht  auf  verschiedene  Einwllrfe  gegen 
dasselbeu  (1862.; 

Dreves,  Georg,  war  1774  zu  Ddbbersen 
in  Mecklenburg  -  Schwerin  geboren,  studirte 
1791  Theologie  und  Philosophic  in  Jena, 
war  Beit  1798  Conrector  in  Ludwigsiust,  seit 
1803—1826  Prediger  in  Kalkliorat  bei  LUbeck 
und  starb  1832  auf  seinem  Rittergute  Hoiken- 
dorf.  Abgesehen  von  einer  I  ebersetzung  von 
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Levesque  de  Pouilly's  Theorie  der  ange- 
nehmen  Empfindunpen  hat  Dreves  iro  Geiste 
der  Kant'scnen  Philosophie  zwei  Schriften 
verflffentlicht ,  namlich:  Restdtate  der  philo- 
sophircndcn  Vernunft  fiber  die  Natur  des 
Vcrgnilgens,  der  Sehonheit  and  des  Er- 
babenen  (1793),  und:  Resultate  der  philo- 
sophirenden  Vernunft  tlber  die  Natur  der 
Sittlichkeit  (2  Theile),  1797  und  98. 

Drysdn,  siehe  Bryson. 

Dugald- Stewart,  siehe  Stewart. 

Duns  Scotus,  siehe  Johannes  Duns 

S  C  O  t  U  8. 

Diirandun,  With  elm.  war  im  letzten 
Viertel  des  drcizchnten  Jahrnunderts  in  dera 
zur  Diocese  Clermont  gehflrigen  Plecken  St. 
Pourcain  in  Auvergne  geboren  und  wird 
darum  gewOhnlich  Durandus  a  Sancto  Portiano 
genannt.   Er  trat  zu  Clermont  in  den  Do- 
minikanerorden,  studirte  in  Paris  Theologie 
und  Philosophie  und  wurde  dort  1313  Bacca- 
laurcus.  Als  Lehrer  in  Paris  und  in  Avignon 
erwarb  er  sich  durch  seine  schlagfertige  Ge- 
wandtheit  im  Disputiren  und  Ldsen  schwie- 
riger  Probleme  den  Ehrennamen  des  Doctor 
resohdissimus ,  so  dass  ihn  der  Papst  Jo- 
hann  XXII.  zum  Magister  sancti  polatii  er- 
naunte.   Im  Jahre  1318  wurde  er  Bischof 
von  Puy-en-Velay  und  1326  von  Meaux 
und  starb  1332.    Anfangs  der  Thomistcn- 
schulc  zugethan,  trat  er  spiiter  in  wesentlichen 
Punkten  eben  so  als  Bestreiter  der  tho- 
mistischen  Lehre  auf,  wie  er  andererseite 
audi  die  Lehre  der  Scotistcn  (Anhanger  des 
Duns  Scotus)  bekampfte.    Abgesehen  von 
seiner  im  Jahre  150G  znerst  in  Paris  gc- 
druckten  Schrift  nDe  origine  jurisdictionum 
sive  de  jurisdictione  ecclesiastica  et  de  le- 
gibus"  hat  er  seine  scholastische  Lehre  haupt- 
sachlich  in  dem  Wcrkc  „/«  sententias 
theologicas  Petri  Lotnbardi  com- 
mentalorium  libri/J'"  dargclegt,  wel- 
ches zuerst  1508  in  Paris  gedruckt  wurde, 
Er  erhob  sich  eben  so  freimdthig  gegen  das 
Ansehen  des  Aristoteles,  wie  gegen  die  Ideen- 
lehrc  des  Platon.    Die  Philosophie  besteht 
nicht  darin,  zu  wissen,  was  Aristoteles  und 
andere  Philosophen  gemeint  haben,  denn  sie 
alle  haben  geirrt;  in  der  Theologie  dagegen 
genllgt  es,  deu  Sinn  derer  zu  erkennen, 
wclche  miter  der  Leitung  des  heiligen  Geistes 
den  heiligen  Kanon  flberliefert  haben,  we'd 
bei  ihncn  kcin  Irrthum  ist.   Soil  der  Glaube 
Verdieust  haben,  so  muss  er  flber  das  Beweis- 
barc  hinausgehen;   die  Schwierigkeit  des 
Glaubcns  tragt  zu  seiner  Verdienstlichkeit 
bei.    Es  giebt  eine  dreifache  Offenbarung 
Gottcs:  einraal  durch  das  Gcschopf,  dann 
durch  die  Schrift,  endlich  durch  das  Leben/ 
Letztcre  jedoch  vollcndet  sich  erst  durch  die 
Anschauung  Gottes,  welchc  wir  gegenwftrtig 
noch  nicht  geniessen.    Wir  k5nnen  fiber 
einen  und  denselben  Gegenstand  zugleich  auf 


natflrlichem  Wege  ein  Wissen  und  durch  die 
heilige  Schrift  ein  Glauben  erlangen,  welches 
dem  natilrlichen  Wissen  nur  eine  hOhere 
Gewissheit  hinzufllgt   Alle  Erkenntniss  des 
Uebersinnlichen  liegt  nur  im  Glauben.  Der 
Grund  aller  Geschflpfe  liegt  nur  in  dem  Ge- 
danken  Gottes,  durch  welcheu  er  sein  Wescn 
denkt,  sofern  es  nach  verschiedenen  Gabcn 
raittheilbar  ist.    Darin  besteht  die  Ordnung 
und  Vollstandigkeit  der  Natur,  dass  alle 
diese  Grade  hervorgebracht  worden  sind,  und 
hiernach  hftngt  Alles  von  den  Gcdanken 
Gottes  ab,  welche  vor  den  GeschQpfcn  sind. 
Diese  Gedanken  Gottes  sind  aber  in  seinem 
gSttlichen  Wesen  nur  als  Einheit  zu  denken, 
so  dass  nur  eine  Verschiedenheit  des  Vcr- 
haltnisses  unter  ihnen  statttlndet  Die  Formen 
der  Dinge  werden  von  Gott  nicht  einzcln 
und  gesondert  von  einander  gedacht,  sie 
haben  ihr  Bestehen  nur  in  seiner  Alles  um- 
fassenden  Kraft,  und  nur  virtuell  werden  von 
ihm  alle  Dinge  ihrer  Art  nach  erkannt  Es 
giebt  darum  nur  Eine  Idee  Gottes,  aber  viele 
ideale  Verhilltnissc,  weil  sein  Wescn  in  ver- 
schiedener  Weise  in  den  Geschflpfen  nach- 
gebildet  werden  kann.    Der  Gedanke  des 
Allgcmeinen  bildet  sich  nur  im  Verstande, 
dessen  Ueberlegung  oder  reflexive  Thatigkeit 
sich  sowohl  zur  Bejahung,  wie  zur  Verneinung 
daranf  beschrankt,  ob  die  von  den  Sinneu 
zugebrachten  und  in  der  Einbildungskraft 
bewahrten  Vorstellungen  passend  sind,  urn 
raiteinander  zu  einera  Urtheil  verbunden  zu 
werden.   Zwischen  dem  Gedanken  und  der 
Sache,  dem  gedachten  Gegenstand e,  flndet 
keine  wcsentliche  Uebereinstimmung  statt, 
sondern  nur  ein  Verhilltniss  der  Conformitat. 
Das  Allgemeine  drllckt  darum  nicht  etwas 
aus,  was  in  den  Dingen  selbst  ware.  Formell 
ist  also  die  Wahrheit  nicht  in  den  Dingen, 
sondern  nur  im  Verstande,  sofern  die  Gegen- 
stande  als  gedachte  im  Verstinde  sind.  Die 
allgemeine  und  die  individuelle  Natur  bilden 
zusaramen  ein  und  dasselbe  Object  und  unter- 
scheiden  sich  nur  nach  der  Art  uuserer  Auf- 
fassung.    Mit  andern  Worten:  Gattung  und 
Art  bezeichnen  nur  auf  unbestimmte  Weiso 
ebendassclbe ,  was  das  Individuum  auf  be- 
stimmte  Wcise  darstellt.    Es  existiren  nur 
Individuen.  Die  Abstraction  des  Allgeineinen 
vom  Einzelnen  ist  die  Operation  desselben 
Verstandes.  der  auch  vom  sinnlichen  Eindruck 
afficirt  wird,  und  die  Annahme  eines  besondem 
thatigen  Verstandes  istebensosehr  eine  Fiction, 
als  die  Annahme  eines  thatigen  Sinnes  tlber- 
flOssig  ist    Das  Allgemeine  wird  erst  durch 
die  Operation  des  Verstandes  gebildet,  indem 
die  Sache  von  den  individualisirenden  Um- 
standen  oder  Bedingungeu  abgetrennt  wird. 
Das  Allgemeine  ist  also  nicht  der  Ausgangs- 

fmnkt,  sondern  das  Ziel  des  Weges.  So  war 
)uTandus  einer  der  Erneuerer  der  unter  dem 
Namen  des  Nominalismus  bekannten  mittel- 
alterlich  -  scholastischen  Geistesrichtung. 
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Diirniuliis  aus  Orleans  war  ein  zeit- 
genossischer  Ordens-  und  zugleich  Namcns- 
genoase  dea  Durandus  a  S.  Porciano  und 
wnrde  darum  auch  Durandus  der  Jfingere 
oder  Durandellus  genannt  Er  versuchte 
die  Lehrc  des  „Doctor  resolutissimus" ,  welche 
in  der  Schulc  der  Dominikaner  lebhaften 
Widerspruch  erfahren  hattc,  in  cinem  nur 
handschriftlich  auf  der  Nationalbibliothek  zu 
Paris  vorbandenen  Werke,  welcbes  kurz  nacb 


der  Heiligsprechung  des  Thomas  von  Aquino 
verfasst  wurde,  in  alien  von  der  thomistischen 
Lehre  abweichenden  Punkten  zu  bekarapfen 
und  zu  widerlegen. 

Dfiris  aus  Samos  war  ein  Schiller  des 
Aristotelcsschttlcrs  Thcophrastos  und  hatte 
fiber  Leben  und  Lehren  der  Philosophen 
geschrieben,  woraua  uns  einige  Bruchstttcke 
tlberliefert  worden  aind. 


libel,  K  as  par,  war  1594  oder  1595 
in  Oiessen  gehorcn  und  zuerst  Rector  des 
Gymnasiums  in  Worms,  dann  Professor  der 
Logik  und  Metaphysik  zu  Marburg  und 
zu  Giessen,  wo  cr  1664  starb.  Er  hat  als 
Aristotcliker  znnachst  die  Metaphysik  (}fe(a- 
phjsica,  pars  universalis  el  specialis,  1G38, 
und  Apologia  pro  melaphysica  contra  Guil. 
.Imeshun,  1G40)  bearbeitet,  dann  aber  ein 
Compendium  der  peripatetischen  Logik  (1645) 
herau8gegehen,  welches  wiederholte  Anflagcn 
crlcht  und  ihm  den  Ehrennamen  „Cattorum 
Aristoleles*  verschafft  hat. 

Kbenare  (Evcnare),  siehe  Aben  Esra. 

Kbcrbard,  Johann  Angust,  war  1739 
in  Halberstadt  geboren  und  im  dortigen 
Gymnasium  Martineum  gebildet.  studirte  seit 
1756  in  Halle  Theologie,  Philologie  und 
Philosophic  und  bildete  sich  hauptsachlich 
nach  den  englischen  Freidenkern.  Nachdcm 
er  seit  1759  einige  Jahrc  Hanslehrer  gewesen, 
wurde  er  1763  als  Conrector  am  Martineum 
seiner  Vaterstadt  und  als  zweiter  Prediger 
in  seiner  Vaterstadt  angestcllt.  Seit  1766 
lebte  er  als  Privatinann  zu  Berlin  in  eifrigem 
Verkehr  mit  Nicolai  und  Mendelssohn,  fiber- 
nahm  1768  eine  Predigerstelle  in  Berlin, 
spater  in  Charlottenburg ,  und  wurde  1778 
nach  dem  Tode  des  Aesthetikers  Meier  als 
Professor  der  Philosophic  nach  Halle  be- 
rufen,  wo  er  dnrch  seine  Vorlesungen  in 
grossem  Anschen  stand  und  auch  durch 
seinen  Umgang  anregend  wirkte.  Im  Jahre 
1786  wurde  er  auswartiges  Mitglied  der 
Berliner  Akademic  und  starb  1809.  In  seinen 
Schriften  bewegt  sich  Eberhard  auf  dem 
Standpunkt  der  Leibniz  -  WolflTschen  Philo- 
sophic Die  „Neue  Apologie  des  Sokrates 
oder  Untersuchung  der  Lehre  von  der  Selig- 
keit  der  Heiden*4  (1772)  knUpfte  an  die  Er- 
orterung  der  Frage  fiber  die  Seligkeit  der 
Heiden  vom  Standpunkt  der  rationalistischen 
Aufklarung  cine  scharfe  und  einschneidende 
Kritik  des  kirchlichen  Lehrbegriffs  von  der 


Erbstinde,  Genugthuung,  von  den  Gnaden- 
wirkungen  und  der  Ewigkeit  der  IliJllen- 
strafen.  Im  Jahr  1776  gewann  er  mit  seiner 
Abhandlung  ^Allgeraeine  Theorie  des  Den- 
kens  und  Empfinden3u  (1776,  in  2.  AuHage 
1786)  den  Preis  der  Berliner  Akademie.  Bei 
dem  Autritte  seiner  Professur  in  Halle  lenkte 
er  in  der  Abhandlung  „Vora  Begriff  der 
Philosophic  und  ihren  Theilen"  (1778)  die 
Aufmcrksamkeit  besonders  auf  die  Geschichte 
der  Philosophie,  und  aus  seinen  dartlber  ge- 
haltenen  Vorlesungen  ging  die  Schrift  „All- 
gemeine  Geschichte  der  Philosophie"  hervor 
(1788).  Als  Handbflcher  erschienen  von  ihm: 
„Vorbereitung  zur  natfirlichen  Theologie  oder 
Vcrnunftlehre  der  natilrlichen  Theologie44 
(1781),  ferner  „Sittenlehre  der  Vernunftu 
(1781)  und  „Kurzer  Abriss  der  Metaphysik 
mit  Rficksicht  auf  den  gegenwartigen  Zu- 
stjind  der  Philosophie44  (1794),  worin  er  sich 
als  den  letzten  wissenschaftlichen  Wortffihrer 
der  Leibniz- WolflTschen  Philosophie  kund 
gab.  Seine  „Theorie  der  schdnen  Wissen- 
schaften44  (1783),  woran  sich  spilter  sein  „Hand- 
huch  der  Acsthetik  ffir  gebildete  Leser44 
(1803—1805,  in  4  Bilnden)  anschloss,  ver- 
achafTte  ihm  in  der  Geschichte  der  Aesthetik 
einen  Platz.  Seinen  Leibniz  -  WolflTschen 
Standpunkt  hielt  Eberhard  auch  der  Kant'- 
schen  Kritik  gegenflber  aufrecht,  durch  welche 
nach  seiner  Ueberzengung  die  bisherige 
Philosophie  so  wenig  aufgehoben  war,  dass 
Kant  vielmehr  in  Allem  irre,  worin  er  von 
Leibniz  abweichc  und  dass  dasjenige,  was 
Kant's  Kritik  Wahres  cnthalte,  Leibnizisch 
sci.  Zur  Bek&mpfung  der  ^kritischen  Philo- 
sophie44 und  ihrer  Anhanger  gab  Eberhard 
in  den  Jahren  1787—1792  ein  „Philosophisches 
Magazin44  heraus,  wovon  16  Sttlcke  in  4 
Banden  erschienen.  Die  gleiche  Tcndenz 
verfolgte  sein  „Philo8ophisches  Archiv44 
(1793—1795  in  2  Banden.)  In  der  Abhand- 
lung „Ueber  eine  Entdeckung,  nach  der  alle 
neue  Kritik  der  Vernunft  durch  eine  altere 
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cntbehrlich  gemacht  werden  soil**  (1790)  hat 
Kant  unter  spottischer  Erwiderung  auf 
Eberhard'a  Angriffc  nachgewiesen ,  dasa 
dessen  Standpunkt  ein  veralteter  aei. 

Eberstein,  Wilhelm  Ludwig  Gott- 
lob  Freiherr  von,  war  17G2  geboren  nnd 
lebte  auf  aeinem  Landgute  Mohrungen  bei 
Sangerhausen,  wo  er  1805  staTb.  In  aeinen 
philosopbischen  Anschauungcn  auf  dem  Stand- 
pHnkte  Eberhard's  sich  bewegend,  war  er 
ein  grttndlicher  Kenner  der  neuern  Philo- 
sophic, um  deren  Darstellung  er  sich  in  seinem 
„Versuch  einer  Geschichte  der  Logik  und 
Metanhysik  der  Deutschen  von  Leibniz  bis 
auf  die  gegenwftrtige  Zeitu,  in  zwei  Banden, 
1794  und  1799)  Verdienste  erworben,  obwohl 
er  sicb  darin  gegen  Kant  und  seine  AnhJlnger 

Eolemisch  verhielt.  Ausserdem  veroffent- 
cbte  er  eine  Schrift  „Ueber  die  Beschaffen- 
heit  der  Logik  und  Metaphyaik  bei  den 
sogenannten  reinen  Peripatetikern*4  (1800) 
und  Qber  „die  naturlichc  Theologie  der 
Scholastiker,  nebst  Zusatzen  flber  die  Frei- 
beitslebre  und  den  Begriff  der  Wahrheit  bei 
denselben*  (1803.) 

it.  Johann  Jacob,  war  1737  in 
Breslan  geboren,  hatte  seit  1756  in  Leipzig 
atudirt,  seit  1768  kurze  Zcit  als  Hofmeister 
in  St.  Petersburg  gelebt  und  war  seit  1769 
I*rofessor  der  Mathematik  und  Philosophic 
in  Wittenberg,  wo  er  1805  starb.  Abgcaehen 
von  belletristischen  und  dichterischen  Zeit- 
schriften  und  Romanen,  die  er  herausgab, 
hat  er  im  Sinne  einer  Popnlarisirung  der 
WolfFachen  Philosophic  und  im  Interessc  der 
An  fk  lining  folgende  philosonhische  Schriften 
verQffentlicht :  Von  der  wecuselaeitigen  Ver- 
einigung  der  Philosophic  und  schonen  Wissen- 
achaften  (1760),  Nahere  Unterweisung  in  den 
philosopbischen  und  mathematischen  Wissen- 
achaften  (1773),  Unterweisung  in  den  Anfangs- 
grtlnden  der  Vernunftlehre  (5.  Aufl.  1790), 
Unterweisung  in  den  AnfangsgrUnden  der 
vornehmsten  Theile  der  praktischen  Philo- 
sophic (1784),  Der  Philosoph  filr  Jcdennann 
(1784). 

E<  In  k  Irs  ana  Epheso8  wird  al8  Kyniker 
und  Schtiler  dea  Kleomenes  und  Kleombrotoa 
bei  Diogenea  Laertio8  erwahnt  und  andrer- 
aeits  als  Lehrer  des  Menedemoa  genannt 

I>ImK  ratrs  an8  PhliU8  (im  Peloponnesos) 
wird  bei  Diogenes  Lafirtioa  als  ein  Zeitge- 
noaae  dea  Ariatotelikera  Ariatoxenos  erwilhnt, 
im  Platoniachen  Dialog  Pbaidon  aber  ala  ein 
Pythagoreer  genannt. 

Kcliekratidtta  aus  Methymna  (auf  der 
InaelLeaboa)  wird  als  ein  Aristotelikcr  genannt, 
von  dem  Nichts  weitcr  bekannt  iat 

Eck,  Johann,  siehe  Mayer,  Johann, 
aus  Eck. 

Eckart  oder  Erkhari  (Eckehard, 
biaweilen  auch  Ai chard  genannt)  oder  wie 
er  aich  selber  gewOhulich  nennt:  Mcister 
Eckhart  war  wahracheinlich  nicht  in  Strass-  | 


buTg,  8ondern  in  Thtlringen  urn's  Jahr  1260 
geboren,  und  trat  dort  in  den  Dominikaner- 
orden.  Von  aeinen  Obern  ftir  das  Lehramt 
bestimmt,  studirte  er  in  KSln  und  Paris, 
war  in  den  neunziger  Jahren  des  13.  Jahr- 
hundcrts  Prior  in  Erfurt  und  Vicar  seines 
Ordens  ftlr  Thtlringen,  ging  im  Jahr  1300 
ala  Lehrer  nach  Paris,  musatc  aber  achon 

1303  nach  Deutschland  zurtlckkehren,  wurde 

1304  Provincialprior  filr  Sachscn  und  1307 
Generalvicar  ftlr  die  Reformirung  der  KlSater. 
In  den  Jahren  1311  und  1312  war  er 
wiederum  ala  Lehrer  in  Paris  thfttig,  dann 
an  der  theologiachen  Schule  in  Strasabnrg. 
Da  sicb  seine  auf  der  Kanzel,  wie  in  einzelnen 
Tractaten  vorgetragenen  Lehren  und  Specu- 
lationen  mehrfach  mit  den  von  der  Kirche 
beanstandeten  Satzen  der  sogenannten  ,,Bru- 
der  dea  frcien  Geiatea14  beruhrten,  so  kam  er 
bei  der  im  Jahr  1317  gegen  die  ketzeriachen 
Begharden  erOffneten  Verfolgung  ebenfalls 
in  Verdacht  und  wurde  als  Prior  nacb  Frank- 
furt versetzt,  wo  1320  eine  Unterauchung 
gegen  ihn  eingeleitet  wurde.  Aber  1321  be- 
gegnen  wir  ihm  wieder  als  Lehrer  an  der 
Hoclischule  in  KOln.  Im  Jahr  1325  wurde 
er  wegen  8eineT  Lehren  abcrmals  in  Unter- 
8nchung  gezogen,  deren  Ausgang  er  jedoch 
nicht  erlebte,  da  er  1327  starb.  Im  Jabr 
1322  wurden  vom  Papst  Johann  XXII.  elf 
seiner  Lehrafitze  als  ketzerisch  verurtheilt. 
Indem  Meister  Eckhart  ncben  koamologischen 
Gedankcn  dea  Ariatoteles  auch  die  Blementc 
der  neuplatoni8ch  -  christlicben  Myatik  dea 
angeblicnen  Areopagiten  Dionyaius  in  aich 
aufnahm,  hat  er  auf  der  Grnndlage  der 
Lehren  Alberts  des  Grosaen  und  Thomaa  von 
Aquino  weiter  gebaut,  urn  dem  heilsbegierigen 
Volke  eincn  andcrn  ala  den  hergebracbten 
Weg  zur  Vereinigung  mit  Gott,  n&mlich  durch 
nnmittelbare  Vernunftanachaunng,  zu  zeigen, 
er  kam  aber  dabei  durch  unbewuaste  Um- 
deutung  der  tlberlicferten  christlicben  Glau- 
benaaatze  zu  einer  Ueberspannung  der  durch 
die  Schule  von  Sanct  Victor  in  Paris  zur 
Geltung  gebrachten  Mystik  dea  Kirchen- 
glaubena.  Mit  Bprachachdpferiacher  Kraft 
hat  er  als  Volksprediger  zu  Strassburg  und 
Kdln  die  tiefainnigen  Gedanken  und  An- 
acbauungen  aeiner  theosophischen  Mystik  in 
seiner  Mnttersprache  eingebtlrgert ,  obwohl 
or  durch  die  Uberwiegcnd  metapliyHische  und 
weniger  praktische  liichtung  seiner  Vortriige 
zwisclien  Schule  und  Volk  in  einer  zwei- 
deutigen  Mitte  steht.  Die  zur  Kcnntniss  der 
Anschauungcn  des  Meistcrs  Eckart  dienenden 
Materialien  sind  in  dem  Werke  „  Deutsche 
Mystikcrde8vierzebntenJahrhunderts,heraus- 
gegeben  von  Franz  PfeifTer"  im  zweiten  Bande 
zum  ersten  Male  mit  grdsserer  Vollstiindig- 
keit  im  Druck  vcr(iffcntlicht  worden.  Eb 
aind  1)  Predigten  (S.  1  —  370),  2)  Tractate 
(S.  373— 593\  3)SprticheiS.  585—627)  und 
4)  Liber  positionum,  welches  162  Satze  mit 
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Erlautemngen  enthalt  (S.  629  —  686).  Als 
nnbegreiflichcs  und  nnanssprcchliches  Wesen 
(so  lehrt  Eckhart)  kann  aich  die  Gottheit 
nicht  offenbaren;  aie  wohnt  sich  selber  un- 
bekannt  in  dem  Nichts  dcs  Nichts,  welches 
eher  war  als  das  Nichts.   Aber  sie  bleibt 
nnd  ruht  nicht  da,  wo  sie  der  Anfang  aller 
Wesen,  aondern  wo  sie  deren  Endziel  ist  nnd 
wo  alles  Wesen  vollendet  wird.  Erst  in  der 
Drcifaltigkeit  ist  die  ungenaturte  nnd  noch 
unoffenbare  Natur  ein  lebendiges  Licht,  das 
sich  selber  offenbart.  Die  genaturte  Natur  ist 
Nichts  als  Ein  Gott  in  drei  Peraonen  und  diese 
naturen  die  Kreatur.   Die  gSttliche  Natur 
ist  der  Vater,  welcher  der  ungenatnrten 
Natur,  so  nahe  ist,  wie  der  genaturten,  er 
ist  die  eigentliche  Vernunft  in  der  gOttlichen 
Natur,  und  diese  heisst  ein  Gebaren  nnd 
Sprechen.  In  Gott  ist  nicht  Zeit  noch  Ranm, 
daher  ist  Vater  und  Sohn  zugleich  Ein  Gott, 
unterschieden  nur  wie  Entgiessung  und  Ent- 
gossenheit;  in  der  gdttlichcn  Einheit  aber 
ist  aller  Unterschied  aufgehoben,  der  Fluss 
in  sich  selber  verflossen.  Gott  ist  ohne  und 
fiber  allc  Zahl,  er  haftet  an  Nichts,  schwebct 
in  sich  selber  und  ist  frei  von  alien  Dingen; 
er  ist  das  Gnte  in  alien  Dingen,  damm  be- 
sitzt  er  sich  in  Allem,  und  Alles  was  Gott 
hat,  das  ist  er  auch.  Gott  ist  allezcit  wirkcnd 
in  einem  Nun  der  Ewigkeit;  Ewigkeit  aber 
ist  ein  gegenwartig  Nun,  das  nicht  weiss 
von  der  Zeit.  Aber  Gott  muss  sich  bekennen 
ii nd  scin  Wort  sprechen;  darum  eendet  Gott 
in  dor  Flllle  der  Zeit  seinen  Sohn  in  die 
Seele.  Wann  ist  die  Fullc  der  Zeit?  Wann 
die  .Seele  der  Zeit  und  Statte  ledig  ist,  dann 
sendet  Gott  seinen  Sohn   in  sie;  Gottes 
ewiges  Wirken  ist  das  Gebaren  seines  Sohncs, 
den  er  allczeit  gebieret   Der  Sohn  ist  der 
erste  Ausbruch  aus  der  Fmchtbarkeit  des 
Vatere,  und  dieser  Ausbruch  ist  ohne  Mittel 
des  Willena,  darum  heisst  er  ein  Bild  und 
Wort  dea  Vaters.   In  diesera  Worte  spricht 
der  Vater  meine  Seele  und  deine  Seele;  er 
gebieTet  seinen  Sohn  in  mir  und  in  dir  in 
dcraelben  Weise,  als  er  ihn  in  der  Ewigkeit 
gebieret  und  nicht  anders;  er  gebieret  ohne 
Unterlaas  mich  seinen  Sohn,  mien  sein  Wesen 
und  seine  Natur,  wann  der  Wille  also  ver- 
einigt  wird  in  mir,  dass  er  wird  ein  einig 
Ein.   In  demselben  Ursprunge,  da  der  Sohn 
urspringet,  da  nrspringet  auch  der  heilige 
Geist  und  fliesst  aus.   Es  ist  des  Vaters 
Wesen,  dass  er  den  Sohn  in  mir  gebare, 
und  ist  dea  Sohncs  Wesen,  dass  ich  in  ihm 
geboren  werde,  und  ist  des  heiligcn  Geistes 
Wesen,  dass  ich  in  ihm  verbrenne  und  in 
Liebe  verschmolzen  werde;  denn  des  heiligcn 
Geistes  Wesen  und  Leben  liegt  darin,  dass 
er  minnen  muss,  es  sei  ihm  licb  oder  leid. 
Ich  bin  in  Gott,  und  n i mint  der  heilige  Geist 
sein  Wesen  nicht  von  mir,  so  nimmt  er's 
auch  nicht  von  Gott,   Gott  ist  Mensch  ge- 
worden,  damit  ich  Gott  wtlrde;  Gott  ist  ge- 


storben,  damit  ich  sterbe  aller  Welt  und 
alien  geschaffenen  Dingen.    Meuschheit  in 
ihr  selber  ist  so  cdel,  dass  sie  hat  Gleichheit 
mit  den  Engeln  nnd  Sippschaft  mit  der  Gott- 
heit.  Freihch  mflgen  viele  pelehrte  Leute 
nicht  leiden,  dass  man  die  Seele  so  nahe 
in's  gOttliche  Wesen  sctzt  und  ihr  soviel 
gSttliche  Gleichheit  zueignet;  das  ist  davon, 
dass  sie  den  Adel  der  Seele  nicht  kennen. 
Wie  Gott  alle  Dinge  ist,  weil  er  alle  Dinge 
in  sich  enthalt,  so  ist  auch  die  Seele  alle 
Dinge,  weil  sie  aller  Dinge  edelstes.  In  den 
drei  obersten  Kraften  der  Menschenscele, 
der   Erkenntniss,   dem  Kriegenden  oder 
Zornigen  nnd  dem  Willen  spiegclt  sich  Vater, 
Sohn  und  Geist   Was  du  liebst,  also  hist 
du;  liebst  du  die  Erde,  so  bist  du  irdisch; 
liebst  du  Gott,  so  bist  du  gdttlich.  Ein 
jegliches  Ding  ruhet  in  der  Statte,  darans 
es  geboren  ist;  die  Statte,  aus  der  ich  ge- 
boren bin,  ist  die  Gottheit;  in  ihr  hab'  ich 
nicht  allcin  einen  Vater,  sondem  mehr;  ich 
hab'  mich  selber  da;  ehe  dass  ich  selber 
war,  war  ich  in  der  Gottheit  geboren.  Wo 
die  Natur  endet,  fangt  Gott  an  in  sein;  Gott 
begehrt  nichts  mehr  von  dir,  denn  dass  du 
ausgehest  in  dir  selber  in  creattlrlicher  Weise 
nnd  lassest  Gott  in  dir  allcin  Gott  sein.  Alle 
Creaturen  j agen  danach ,  dags  sie  Gott 
gleich  werden:  Ware  Gott  nicht  in  alien 
Dingen,  so  hatte  die  Natur  weder  Wirken 
noch  Begehren,  und  sie  selber  ware  Nichts; 
zoge  Gott  aus  den  Dingen  das  Sein  zurtlck, 
so  wtlrden  die  Dinge  wieder  zu  nichte. 
Darum  sucht  die  Creatur  heimlich  Gott;  sie 
wisse  es  oder  nicht,  es  sei  ihr  lieb  oder  leid, 
sie  meinet  doch  nur  Gott  in  all'  ihrcr  Be- 
gehrung.     Der  innere  Mensch  schmccket 
Nichts  als  Creaturen,  sondem  Alles  nur  als 
Gaben  Gottes;  aber  in  alien  Gaben  giebt 
Gott  nur  sich  selbst;  er  liebt  nichts,  als  nur 
sich  selber  und  seine  Natur  und  sein  Wesen 
und  seine  Gottheit  Soviel  die  Seele  in  Gott 
ruht,  soviel  ruht  Gott  in  ihr.  Ruht  sie  ganz 
und  ungetheilt  in  ihm,  so  wiederruhet  er  ganz 
und  ungetheilt  in  ihr;  denn  Ruhe  sucht  Gott 
in  alien  Dingen,  und  Ruhe  meintc  er,  als 
er  alle  Creaturen  schuf.    Denn  es  ist  Gott 
also  Noth,  dasa  er  una  8nche,  recht  als  ob 
seine  Gottheit  daran  hinge.  Gott  mag  nnser 
so  wenig  entbehren;  als  wir  seiner,  und  ob 
wir  selber  uns  auch  von  Gott  abkehren 
mdgen,  so  mag  sich  doch  Gott  nimmcr  von 
uns  weg  wen  den.    Ich  danke  Gott  nicht, 
dass  er  mich  lieb  hat,  denn  er  kann  es  nicht 
lassen;  er  wolle  ea  oder  nicht,  aeine  Natur 
zwingt  ihn  doch;  er  giebt  aich  in  alien  Dingen 
nnd  in  alien  seinen  Gaben.   In  der  Liebe, 
darin  Gott  sich  liebt,  liebt  er  auch  alle 
Creaturen,  nicht  als  Creaturen,  aondern  ala 
Gott.  Wenn  der  Mensch  seiner  selb8t  ledig 
ist  und  nur  in  Gott  allein  lebt,  ao  iat  er 
wahrlioh  dasaelbe  von  Gnaden,  was  Gott 
von  Natur  iat,  und  Gott  bekennt  selbst,  dass 
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kcin  Unterschied  sei  zwischen  ihm  und  diesem 
Menschen.  Durch  die  Geburt  Gottes  in  der 
Seele  fiind  alle  Menschen  Ein  Sohn,  ver- 
Bchieden  zwar  nach  leiblicher  Gebnrt,  aber 
nach  der  wesenhaften  und  ewigen  Ge- 
bnrt Eins,  ein  einziger  Ausflues  aus  dem 
ewigen  Worte.  Weder  am  Vater,  noch  am 
Sobne,  noch  am  beiligen  Geist  gcnflgct  der 
Seele,  sondern  sie  durchbricht  die  inuerste 
Tiefe  der  Gottheit  und  dringt  ein  in  die 
Wnrzel,  da  der  Sohn  ausquillet  und  der 
heiligc  Geist  hervorblilhet.  Es  ist  etwas 
in  der  Seele,  was  liber  die  Geschaffcnheit 
der  Seele  ist;  es  ist  von  alien  Namcn 
und  Formen  frei  und  ledig,  wie  Gott  frei 
und  ledig  ist  in  sich  selber;  es  ist  holier 
denn  Erkennen  und  hdher  denn  Lieben  und 
hdher  denn  Gnade.  Und  so  viel  du  dich 
bekchrest  von  dir  selber  und  von  alien 
geschaffenen  Dingen,  so  viel  bist  dn  gcreinigt 
und  beseligt  in  diesem  Funken  der  Seele. 
der  unberflhrt  ist  von  Gott  und  Zeit  una 
nur  Gott  will,  wie  er  in  sich  selber  ist; 
diesem  Liohte  der  Seele  gentlget  nur  am 
tlberweltlichen  Wesen.  So  sollen  wir  mit 
Gott  vereinigt  wcrden,  nicht  an  der  Wcsnng, 
sondern  an  der  S  c  h  a  u  u  n  g ;  denn  sein 
Wesen  mag  nicht  unser  Wesen  werden,  son- 
dern soil  unser  Leben  sein ;  das  Auge,  darin 
ich  Gott  8ehe,  ist  dassclbc  Auge,  darin  Gott 
mich  siehet.  Mein  Auge  una  Gottes  Auge 
ist  Ein  Auge  und  Ein  Gesicht  und  Ein  Er- 
kennen una  Einc  Liebe,  mein  Erkennen  ist 
sein  Erkennen;  Gottes  Wesen  ist  sein  Er- 
kennen, und  Gottes  Erkennen  macht,  dass 
ich  ihn  erkenne.  Und  so  lange  der  Mensch 
nicht  gleich  ist  dieser  Wahrheit,  so  lange 
wird  er  sie  nicht  verstehen,  denn  es  ist  eine 
unbcdachte  Wahrheit,  die  gekommen  ist  aus 
dem  Herzen  Gottes  ohne  Mittel.  Du  sollst 
entsinken  deiner  Deineshcit  und  soil  dein 
Dein  in  seinem  Mein  ein  Mein  werden.  Halt 
die  Seele  fest  an  dem  Nichtigen,  an  dem 
Unterschiede  von  Nun  und  Gestern  und 
Morgen,  so  lebt  sie  in  der  Verdammniss,  weil 
sie  in  Gott  ist,  aber  widerwillig.  Will  sie 
aber  das  Nichtige  nicht  festhalten,  verzichtet 
sie  auf  alles  Zeitliche,  auf  das  eigne  Wollen 
und  eigne  Meinen,  dann  ist  sie  selig,  auch 
weil  sie  in  Gott  ist,  aber  willig.  Da  wird 
ihr  Alles  zu  einem  ewigen  Nun,  wie  es  fttT 
Gott  ist;  Zeit  wird  ihr  wie  Ewigkeit,  und 
die  hdhern  Krfifte  der  Seele  werden  zum 
Sitze  der  hdchsten  Tugendcn,  des  Glaubens, 
der  Hoflnnng,  der  Minne.  Die  letztere  be- 
steht  in  der  Gelassenheit ,  der  Alles  recht 
ist,  was  Gott  thut,  und  ware  es  auch,  dass 
er  uns  verlassen  und  ohne  Trost  lassen 
wollte,  wie  einst  Christum.  —  Abgesehen 
von  ketzerischen  Richtungen,  die  sich  an 
die  von  der  Kirche  verurtheiltc  Mystik  des 
Meisters  Eckhardt  anschlossen,  hat  dieser 
tiefsinnigste  Denker  des  spatern  Mittelalters 
in  Johann  Tauler  (1300  — 1361)  aus  Strass- 


burg,  Heinrich  Suso  (1300—1365)  aus  Con- 
stanz  und  an  dem  unbekannten  Verfasser 
des  von  Luther  aufgefundenen  und  zuerst 
herausgegebenen  Bnches  „Die  deuteche  Theo- 
logieu  Schiller  gefunden,  wclche  jedoch 
-Eckhardt's  theosophische  Lehre  nicht  wissen- 
schaftlich  fortgebildet  habcn,  sondern  das 
religios-praktische  Interesse  mehr,  als  Eck- 
hardt, hervortreten  liessen. 

Martensen,  Meister  Eckart.  1842. 

J.  Bach,  Mcistcr  Eckart,  der  Vater  der  deut- 

schen  Speculation.  1864. 
A.  La$Hon,  Meister  Eekart  der  Mystiker.  Zur 

Geschichtc    der    relipiosen   Speculation  in 

Deutschland.  18C8. 
*  A.  Jundt,  essai  sur  lo  niystieisine  spcculatif  de 

niaitre  Eckart  1871. 
F.  R.  Linscmann,  der  ethische  Cbaraktcr  der 

Lehre  Meister  Eckharts.  1873. 

Ehrlieli,  Johannes  Nepomuk,  war 
1810  in  Wien  geboren  und  frllh  in  den 
Piaristcnorden  getreten.  Nach  durchlaufenem 
theologischen  Studium  war  er  einige  Zeit  zu 
Krem8  an  der  Donau  Lehrer  der  Physik  und 
dancben  Seelsorger,  seit  1850  Professor  der 
Philosophic  in  Graz,  seit  1852  solcher  in 
Prag,  wo  er  1864  starb.  Auf  Fr.  H.  Jacobi's 
Schultern  stehend,  bewegte  er  sich  als  ka- 
tholiseher  Philosoph  in  der  Geistesrichtung 
des  Wiener  Weltpriestors  Anton  Glluther 
(1783  —  1861).  Er  verdffentlichte  eine  „Meta- 
physik  als  rationale  Ontologie  (1841),  dann 
die  Schrift:  „Die  Lehre  von  der  Bestimmung 
de.s  Menschen  als  rationale  Teleologie  (1842) 
und  legte  das  Gesammtergebniss  seines  Den- 
kens  in  seiner  „Fumlamcntaltheologiew  (1862 
bis  1864,  in  zwei  Banden  und  zwei  Et- 
ganzungsheften)  als  sein  philosophisches  Ver- 
mSchtniss  nicder,  worin  er  die  Denkbarkeit 
und  Nothwendigkeit  der  gftttlichen  OfTen- 
barung,  sowie  deren  Wirklichkcit  gegen  die 
Bestreiterderselben  entwickelte  und  auf  dieser 
Grundlage  den  Entwurf  einer  Philosophic  der 
Geschichte  gab. 

Ekd^illOH  (auch  Ekdelos  genannt) 
wird  als  Anhanger  der  sogenannten  mittlern 
(von  Arkesilaos  gestiften)  Akademie  erwahnt. 

Eklektiker,  philosophische.  oder  Ver- 
rreter  des  philosophischen  Eklekticiamus 
werden  Solche  genaunt,  welche  sich  in  ihrem 
Philosophiren  an  kein  bestimmtes  System 
halten,  sondern  nach  eigenem  Urtheil  oder 
besonderer  Neigung  aus  den  schon  aus- 
gebildeten  philosophischen  Ansichten  und 
Systemen  vorhandener  Philosophen  -Schulen 
das  angeblicli  Wahre  sich  auswalden.  Werden 
dabei  auch  solche  Satee  und  Gedankenreihen 
rait  einander  verbunden,  welche  sich  bei 
genauerer  Prllfung  als  unvereinbar,  weil  im 
Princip  einander  widerstreitend.  aarstellen 
mflssen,  bo  entstolit  daraus  Synkretismus, 
d.  h.  Vermischung  verschiedenartiger  Ele- 
mente,  wobci  man  sich  liber  das  pnnciplose 
und  unfolgerichtige  Verfahren  leicht  mit  dem 
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Vorgeben  beruhigt,  dass  die  Meinungs-Ver- 
schiedenheiten  und  Streitigkeiten  der  Philo- 
sophenschulen  mebr  oder  mindeT  auf  Wort- 
streit  hinauslaufen.  Im  griechisch-rdmischen 
Alterthnme  trat  der  Eklekticismus  haupt- 
sachlich  Beit  dem  letzten  vorcbristticben  Janr- 
bundert  auf  und  batte  unter  den  mit  grie- 
chischer  Philosophie  sich  beschfiftigenden 
Romern  ihrcn  namhaftcsten  Vertreter  an 
Cicero,  welcher  sich  unter  Beiseitesetznng 
der  Naturphilosophie ,  in  der  Erkenntniss- 
lelire  zu  den  Skeptikern  der  mittlern  Aka- 
demie  hielt,  in  den  ethiscben  Fragen  dagegen 
peripatetiacbe  und  stoische  Lehren  zu  ver- 
binden  strebte.  In  der  rflmischen  Kaiserzeifc 
reiclite  der  Eklekticismus  der  Offeubarungs- 
pbilosopbie  die  Hand,  sowohl  in  der  alexan- 
drinisch-jtldischen  Religionsphilosophie  Pin- 
ion's, wie  bei  den  heidnischen  Platonikern 
dieser  Zeit,  deren  Eklekticismus  sich  im 
Nenplatonismus  als  eine  Verscbmelznng  py- 
thagoreischer,  platonischer  und  aristotelischer 
Lebren  darstellt.  Innerhalb  der  neueren 
Pliilosopbie  verfubren  die  philosopbischen 
Vertreter  der  deutscben  Aufklarung  und  die 
sogenannten  Popularphilosophen  des  acht- 
zebnten  Jabrbunderts  ebenfalls  eklektisch. 
Unter  ihnen  vermittelte  Friedrich  Ancillou 
(176G  —  1837) ,  der  seine  Schriften  in  fran- 
zdaiscber  Sprache  verflffentlicbte,  den  Ueber- 
gang  zu  der  im  19.  Jahrhundert  in  Frank- 
reich  bervorgetretenen  eklcktiscbcn  Schule 
von  Philosophen,  zu  welcber  Royer-Collard 
(1763  —  1845),  Th.  Jouffroy  (1796  —  1842) 
und  Victor  Cousin  (1792—1877)  z.fthlen  und 
welche  zur  Correctur  der  durcb  Locke  und 
und  Condillac  erftflheten  Pliilosopbie  des 
Scnsuali8mus  tbeils  auf  Descartes  und  Male- 
branche  zurtlckgriffen,  theils  von  den  Pbilo- 
sophen  der  scbottiscben  Scbule  uud  aus  der 
deutschen  Philosophie  seit  Kant  sich  Vcr- 
wandtes  aneigneten,  so  dass  Jules  Simon  den 
Eklekticismus  in  der  Philosophie  tlberhaupt 
ah  die  Philosophie  ohue  Einscitigkeit,  als 
eine  solche,  welche  die  Vernunft  mit  der 
Erfahrung  versShnt  und  den  gjinzen  Oewinn 
der  gcschichtlichen  Entwickelung  des  philo- 
sophischen  Gcdankens  benntzt,  abo  die  wahre 
Philosophie  hcrstellen  konntc. 

Fk  pliant  os  aus  Syrakus,  bei  dem 
Kirchcnvater  Theodoretos  unter  dem  Namen 
DiopbantoB  erwfthnt,  soli  ein  Pythagorfter 
gewesen  sein,  der  aber  die  pythagorfiischen 
Zahlen-Monaden,  welche  ala  die  I'rbestand- 
theile  allcr  Dinge  galtcn,  ftlr  kfirperliche 
Atome  erklftrte,  die  nach  Grtisse,  Gestalt 
und  Kraft  verschieden  waren.  Er  wird  anch 
als  angeblicher  Verfasser  einer  neupytha- 
goraischen  Schrift  „tlber  das  Konigthum14 
genannt. 

Eleaten  heissen  dip  Vertreter  und  Pfleger 
einer  Philosophenschnle ,  welche  in  der 
lukaniachen  Stadt  Elea  (Hyelia  oder  Velia) 
am  Tarentinischen  Meerbusen  von  500—540 


vor  Chr.  blUhte.  Die  Lehre  der  Eleaten  rnhtc 
auf  der  Forderung  einer  zutreffenden  Vor- 
stellung  des  einheitlichen  Bandes  in  der 
Viclhcit  und  Mannigfaltigkeit  der  Dinge, 
woraus  sich  als  Grundgedanke  der  Satz  er- 
gab,  dass  das  Eine  und  alleinige  Sein  und 
Wesen  der  Dinge  Gott  oder  das  All  sei, 
wilhrend  die  Sinnenwelt  als  das  Reich  der 
Veranderung  nur  als  tauschender  Schein  auf- 
zufas8en  sei.  Die  eleatische  Philosophie  hat 
in  drei  aufeinanderfolgenden  Generationen 
einen  gewissen  Fortschritt  entwickelt,  indem 
ihre  Grundlegung  durch  den  aus  Kolopbon 
in  Jonien  stammenden  Xenophanes,  ihre 
wcitere  Aushildung  durch  Parmenides,  ihre 
dialektische  nnd  polemische  Vertretung  durch 
Zenon  erfolgte,  wahrend  sich  der  Samier 
Mclissos  an  Parmenides  anschloss. 

VA'ma  del  Medigo  stammte  ana  Kandia 
oder  Kreta  und  lebte  erst  in  Venedig,  dann 
als  Lehrer  der  Philosophie  in  Padua,  wo  der 
ftltere  Graf  Johannes  Pico  von  Mirandola 
(gest.  im  J.  1494)  sein  SchUler  war.  FUr 
diesen  verfasste  er  in  den  Jahren  1482  und 
1485  einige  Abhandlungen  in  hebrSiacher 
Sprache.  In  einer  1491  verfaasten  Schrift 
„Bechinath  ha  daih"  (Prllfung  des  Gesetzes, 
d.  h.  der  Religion)  suchte  er  darznthun,  dass 
sich  das  Studium  der  Philosophie  mit  dem 
religiosen  Sinne  vertrage.  Sie  ist  1629  durch 
den  Mathcraatiker  und  Arzt  Josef  Salomon  del 
Medigo  beransgegeben  und  in  Basel  gedruckt, 
mit  einem  Commentar  von  Jsaak  Reggio 
in  Wien  1833  wieder  aufgelegt  worden. 

Klmche  oder  eleische  Schule  hiessen  die 
Anhiinger  einer  aus  der  sokratischen  Philo- 
sophie hervorgegangenen  Geistesrichtung, 
deren  Urheber  nach  Sokrates'  Tode  der  aus 
Elis  gebtirtige  Liebling  des  Sokrates,  Phaidon, 
war,  welchem  der  platonische  DiaIog„Phaidonu 
gewidmet  ist  Als  sein  Nachfolger  in  der 
Schule  zu  Elis  wird  Pleistanos  und  als  weitere 
SchUler  Anchipylos  und  Moschos  genannt. 
Durch  Menedemos  und  Asklepiades,  beide 
aus  Eretria  (auf  der  Insel  EubOa)  gebtlrtig, 
wurde  die  eliache  Schule  nach  Eretria  ver- 
pflanzt  nnd  fdhrte  seitdem  den  Namen  der 
eretTischen  Schule,  die  bis  um  das 
Jahr  260  vor  Chr.  blUhte.  Die  elisch- 
eretrische  Schule  theilte  die  Grundsatze  der 
Anhiinger  des  Antistbcnes  und  der  Megariker. 

I  Ann  th  us,  siehe  Amalri  ch  von  Bene. 

Elpidios  wird  in  den  Briefen  des  Julianus 
(Apostata)  als  ein  platonischer  Philosoph 
damaliger  Zeit  genannt. 

ElniHtiktT  oder  elpistische  (d.  h. 
horTenae)  Philosophen  werden  bei  Plutarchos 
von  Chaironeia  als  solche  erwftbnt,  welche 
das  HofTen  fUr  die  Grundbedingnng  aller 
Lebensfreude  erkl&rten.  Wer  aber  zu  diesen 
Philosophen  gehfirt  babe,  erfahren  wir  nicht. 
In  einem  nacbgelassenen  Bruchsttlcke  hat 
sie  Lessing  fUr  Glilckspropheten  erklSrt, 
welche  in  Andern  zwar  angenehme,  aber 


Empedoklis  i 

meist  trflgerische  Hoffnungen  zu  erwecken 
gesucht  bitten. 

EmpedokK  s  war  485  vor  Chr.  in  der 
dorischen  Pflanzstadt  Akragas  oder  Agrigen- 
tum  (Girgenti  in  Sicilien  ans  einer  reichen 
und  angesehenen  demokratisch  gesinnten 
Familie  geboren.  Er  wird  als  ein  Schiller 
des  Pythagoras,  wic  dea  Pannenides  be- 
zeicbnet  nnd  soli  auch  den  Anaxagoras  ge- 
hdrt  baben,  der  dem  Alter  nach  frilher, 
seinen  Werken  nach  apater  als  Empedokles 
gewesen  ware.  In  seiner  persdnlichen  Hal- 
tung  und  Lebenswcise  schloss  sich  der 
Agrigentiner  an  Pythagoras  an,  zog  als  Arzt, 
Stihnpricster  und  Volksredner  umber  und 
stand  bei  seinen  Landsleuten  als  Wunder- 
thftter,  Seher  und  Prophet  in  hohem  Anschen, 
wabrend  er  von  Aristoteles  als  Erfinder  der 
Rhetorik  bezeichnet  wordcn  sein  soil.  Nach- 
dem  die  Agrigentiner  ihren  Tyrannen  ver- 
trieben  hatten,  boten  sie  dem  Empedokles 
die  Herrschaft  von  Akragas  an,  die  derselbe 
jedoch  ausschlug.  Doch  soil  er  ihnen  fUr 
die  wiederhergeatelltc  Demokratie  eino  neue 
Verfaasung  entworfen  und  melirere  Versuche 
von  Agrigentinern ,  die  Herrschaft  an  sich 
zu  reissen,  vernichtet  habcn.  Die  Art  seines 
Todes  wird  verschieden  erzahlt  und  mit 
wunderhaften  Zilgen  ausgeschmiickt.  Nach 
Einigen  soli  er  bei  einem  Gastraahle  pl3tz- 
lich  verschwunden  sein;  nach  Andern  ware 
er  auf  der  Heise  zu  einem  messinischen 
Feate  vom  Wagen  gestOrzt  oder  endlich  aus 
seiner  Vaterstadt  vertrieben  im  Peloponnes 
gestorben.  Eine  andere  Sage  lasst  ihn  sich 
in  den  Aetna  stlirzen.  Er  starb  wahrschein- 
lich  bei  dem  im  Jahr  425  v.  Chr.  stattge- 
babten  Ausbrucb  des  Aetna  als  ein  Opfer 
seines  naturforschenden  Eifers.  Aus  seinen 
beiden  in  Hexametem  abgefassten  Lehrge- 
dichten  „Ueber  die  Natur"  und  .^inignngen" 
aind  uns  eine  ziemliche  Anzahl  von  Bruch- 
sttlcken  erhalten  wordcn,  aus  denen  sich  ein 
annMhernd  vollstflndiges  Bild  seiner  Welt- 
anschauung gewinnen  Iasst.  Was  vorher 
nieht  war  (so  lehrte  der  Agrigentiner),  kann 
nicht  entstehen,  und  was  nicht  ist,  kann 
nicht  vergeben.  Es  giebt  nur  Mischung  und 
Trennung  der  vier  ewigen  Urelemente  oder 
Wurzeln  alles  Daseins  und  aller  Vcrilndcrung. 
Empedokles  waT  der  Erste,  welcher  die 
Materie  oder  den  Uretoff  in  die  vier  Elemente 
Peuer,  Luft,  Wasser  und  Erde  untcrschicd, 
die  durch  Aristoteles  ein  so  ziihes  Dasein  in 
dem  aus  dem  Alterthum  Uberlieferten  Vor- 
stellungskreis  erlueltcn,  dass  sie  als  solche 
bis  in  die  Neuzeit  in  der  landlaufigen 
Meinung  Geltung  behalten  baben.  Neben 
diesen  Urelementen,  welche  ursprllnglich  im 
Sphairos  oder  der  Weltkugel  zu  einem  gegen- 
satzlosen  Ganzen  gemischt  sind,  nahm 
Empedokles  zwei  Grundkriifte  an,  durch 
welche  alle  VerSnderung  in  der  Mischung 
und  Trennung  der  Stoffe  hervorgebracht 
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wird :  die  Liebe  oder  Anziehung  (woranf  die 
Mischung  beruht)  und  den  Haas  oder  die  Ab- 
stossung,  als  das  Princip  der  Trennung. 
In  unerraesslichen  Perioden  der  Weltent- 
wickelung  uberwiegt  bald  die  eine,  bald  die 
andere  dieser  beiden  Grundkrftfte  als 
herrschende  Macht.  Ist  die  Liebe  zur 
vdlligen  Herrschaft  gelangt,  so  rnhen  alle 
Stoffe  in  8eligem  Frieden  vereint  in  der 
Weltkugel  als  in  Gott  Durch  das  Fort- 
schreiten  der  Macht  des  Hasses,  auf  deren 
Hdhepunkt  Alles  zeretreut  und  zersprengt 
ist,  oder  umgekehrt  durch  daa  Fortschreiten 
der  Macht  der  Liebe  werden  verachiedene 
Uebcrgangszustande  in  der  Weltentwickelung 
hervorgebracht.  Durch  das  zuf&llige  Spiel 
der  Elemente  und  GrundkT&fte  entstenen  alle 
zusammengesetzte  Kdrper  und  auch  die 
organischen  Wesen,  indem  zuerst  einzelne 
Tbcile,  z.  B.  Augen  ohne  Geaichter  und 
KOpfe,  Anne  ohne  Leiber  und  fthnliche  miss- 
lungene  Gebilde  entstanden,  welche  an 
ihrer  eignen  UnhaltbaTkeit  alsbald  wieder 
zu  Grunde  gingen,  sodass  erst  durch  end- 
los  wiederholtea  Spiel  von  Zcugung  und 
Vernicbtung  scliliesslich  allein  diejenigen  Er- 
zeugnisse  ubrig  blieben,  welche  die  BUrg- 
scbaft  der  Daucr  und  Lebenafkhigkeit  in  sich 
trugen.  Aus  der  Wirkung  eutfernter  K5rper 
auf  einander  durch  Austittsse  aus  alien  Dingen 
und  durch  Poren,  in  welche  die  Ausflusse 
eintreten  kiinnen,  werden  auch  die  Siunes- 
wahrnebmungen  erklilrt,  wabrend  die  Er- 
kenntniss  daranf  beruht,  dass  jedes  Element 
der  Welt  durch  das  Gleichartige  und  Ent- 
sprechende  im  Organismus  verstanden  wird. 
Aus  der  Ueberlieferung  der  sogenannten 
orphischen  Dichtungen  und  der  Pythagoriler 
hat  Empedokles  zugleich  die  Lelire  von  der 
Scclenwanderung  aufgenommen,  ohne  dass 
dieselbe  eigentlich  mit  seiner  philosopbischen 
Weltanschauung  verkntlpft  wire.  Was  uns 
aus  dem  Lehrgedichte  ^Keinigungen4*  erhalten 
ist,  ruht  auf  der  Auffassung  des  Erdenlebena 
als  eines  unseligen.  Aus  dieser  unseligen 
Welt  mttsse  sich  daher  der  Mensch  durch 
Keinigungen  undSQhnungen  und  durch  viillige 
Hingabc  an  die  Liebe  zu  befreien  suchen. 
Indem  dies  die  Besseren  thun,  werden  aie 
vom  Leibe  befreit  und  in  die  reincre  Welt, 
den  Aether  erhoben,  8icb  einea  fortdauernden 
seligen  Zustandes  erfreuen. 

Empedoclis  frapiimta  cd.  Stein.  1852. 

Panzerbieter.  Beitrilge  zur  Kritik  und  ErlUutcrung 
des  Empedokles.  1844.  FortgescUt  in  der 
„Zeitschriftfiir  Alterthumswissenschaft",  1845, 
8.  883  ff. 

Gladisch,  Empedokles  und  die  Acgypter.  1858. 
Winnefeld,  die  I'kilosophie  des  Empciloklcs  (Uym- 
nasialprugramtu  aus  Doiiauesehingpcu)  1862. 

Empedokles  desMittelalters.  Aus 
den  zu  den  Arabern  gedrungenen  Ueber- 
lieferungen  ilber  die  Lebren  des  Empedokles 
ist  ein  demselben  zugeschriebenesBucn  „Uber 
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die  ftlnf  Elcmente*  entstandcn,  welches 
ein  spanischer  Araber  aua  Cordova,  Moham- 
med ibn  Abdallah  ibn  Mesnrra,  ana  dem 
Morgenlande  nach  Spanien  brachte  und  wel- 
ches in  lateinischer  Uebersetzung  seit  dem 
Ende  des  12.  Jahrhunderts  von  einzelnen 
christlichen  Scholastikern  bcnutzt  warde.  Nach 
diesem  angcblichen  Empedokles  hat  der 
Schdpfcr  zunftchst  die  erate  Materie  ge- 
schanen,  ana  dieser  war  der  Intellect,  aus 
diesem  die  Seele  hervorgeflossen.  Die  vege- 
tative Seele  wird  als  Rinde  der  animalischen, 
dieae  als  Rinde  der  verstiindigen  nnd  dicse 
wicderum  als  Rinde  der  intellectuellen  Seele 
betrachtet  Die  Einzelseelen  gelten  als  Theile 
der  von  der  Liebe  beherrschten  allgemeinen 
Weltseele,  als  deren  Erzeugniss  die  Natur 
betrachtet  wird,  in  welcher  der  Haas  herracht. 
Darch  die  Natur  verfflhrt,  wandten  sich  die 
einzelnen  Seelen  dem  Sinnlichen  zu.  Urn 
dieae  zu  reinigen  und  au  daa  Intelligible 
wieder  zu  gewinnen,  gehcn  von  der  all- 
gemeinen Seele  die  prophetischen  Geister  zur 
Rettung  der  veriornen  Scelen  aus. 

Empedotimos  wird  von  Jnlianus  (Apo- 
atata)  neben  Pythagoraa  als  ein  Vorganger 
des  riatonikers  Herakleides  aus  Pontos  ge- 
nannt  und  bei  Clemens  von  Alexandrien  uuter 
den  Anhangern  des  VVeissagnngsglaubens  an- 
gefithrt.  Die  ihm  beigelegte  Schrift  „Vor- 
leaung  tlber  Natur*4  scheint  ein  nenpytha- 
goraischea  Machwerk  gewcsen  zu  aein. 

Engel,  Johann  Jacob,  war  1741  zn 
Parchim  geboren,  studirte  aeit  1758  in 
Rostock  und  Leipzig,  wurde  1770  Lehrer 
am  Joachimsthaler  Gymnasium  in  Berlin,  als 
welcher  er  die  Schiller  aus  den  platonischen 
Dialogen  in  echt  aokratischer  Weise  die 
logischen  Regeln  selbst  ableiten  lieas.  SpSter 
wurde  er  Mitglied  der  Berliner  Akademie 
der  Wisaenschaften  nnd  Lehrer  des  nach- 
maligen  KiSniga  Priedrich  Wilhelra  III.  und 
1787  Oberdirector  des  Berliner  Theaters.  Im 
Jahr  1794  siedelte  er  nach  Schwerin  liber, 
von  wo  er  aber  1798  wieder  zuruckgerufen 
wurde.  Er  atarb  auf  einem  Besuch  in  seiner 
Vaterstadt  Parchim  im  Jahr  1802.  Abgesohen 
von  zahlreichcn  andern  Schriften,  die  er  auf 
dem  Gebiete  der  Poeaie,  der  aathetiachen 
Theorie  nnd  Kritik,  aowie  der  Padagogik 
verdffentlichte ,  sowie  von  aeinen  „ldeen  zu 
einer  Mimik",  hat  er  in  aeinen  zwei  Banden 
„I)er  Philoaoph  fttr  die  Welt"  (1775  und 
1777)  eine  Sammlung  von  popularphiloso- 
phiachen  Aufsiltzen  verschiedenartigen  Inhalts 
verdffentlicht ,  welche  ihm  einen  Ehrenplatz 
unter  den  deutschen  Prosaisten  sichern,  wie 
arm  sie  anch  an  eigentlich  philosophischera 
Gehalt  erschoinen.  Er  hat  darin  die  Lehrcn 
der  englischen  und  franzOsischen  Aufklilrer 
dea  achtzehnten  Jahrhunderts  mit  den  Grund- 
gedanken  der  deutschen  Anfklarung  ge- 
schmackvoll  zu  einer  eklektischen  Popular- 
philosophic  zu  verbinden  gestrebt. 


Enfflische  Philosophic,  im  wcitcstcn 
Sinne  dea  Wortes,  bezeichnet  den  Inbegriff 
dcsscn,  was  in  England,  Schottland  und  Ir- 
land  fttr  die  Philosophic  geleiatet  worden 
ist  Der  Antheil  aber,  welchen  die  britische 
Nation  an  der  Entwickelung  der  l  uropilischen 
Philoaophie  genommen  hat,  beginnt  Dei  dem 
am  Hofe  Karls  des  Grossen  gestorbencn 
Alchuine  (Alkuin)  735—804  mit  dem  sam- 
mclnden  Verarbeiten  der  philosophischen 
Ueberlieferungen  des  Alterthums,  um  alsbald 
in  der  zweiten  Hiilfte  des  9.  Jahrhunderts 
bei  Johannes  Scotus  Erigena  mit  einem 
ticfsinnigen  philosophischen  System  die  scho- 
lastische  Philoaophie  des  Mittelalters  zu  er- 
dffnen,  in  deren  aufsteigender  Entwickelung 
der  als  Erzbischof  von  Canterbury  gestorbene 
Piemontese  Anselm  (1033—1109)  die  Fort- 
bildung  des  Glaubena  zum  Wissen  noch  ganz 
im  Sinne  der  Unterwerfung  unter  die  kirch- 
liche  AutoriUt  handhabte,  wahrend  im  Vcr- 
laufe  des  zwdlften  Jahrhunderts  Johann  von 
Salisbury  (Joannes  Salisber iensia  1115 
bis  1180)  gegen  die  einseitige  Dialektik  und 
Streitlogik  Abftlards  fur  eine  Verbindung 
klassischer  Studicn  mit  der  Schultheologie 
wirktc.  Bei  der  weitern  Ausbildung  der 
Scholastik  seit  dem  dreizehnten  Jahrhundert 
unter  dem  Einfluss  dor  Aristotolischcn  Schriften 
und  ihrcr  arabischen  Erklilrer  hat  Alexander 
von  Hales  (gest.  1242)  von  der  Philoaophie 
allerdings  nur  zur  BegrUndung  der  theolo- 
gischen  Lehren  Gebrauch  gemacht,  wahrend 
der  gelehrte  Biachof  Robert  Greathead  von 
Lincoln  (gest.  1253)  die  platoniachen  An- 
8chauungen  mit  ariatotelischen  Leliren  zu 
verbinden  suchte.  Nachdem  der  Mdnch  Roger 
Bacon  (1214  —  1294)  seiner  Zeit  voraus- 
eilend,  cinsam  stehend,  obwohl  noch  immer 
die  scholastische  Uebereinstimmung  der  Ver- 
nunft  mit  der  Antoritilt  der  kirchlichen 
Offenbarung  betonend,  doch  bereita  mit  Hin- 
weisung  auf  die  Erfahrungsforschung  den 
Bruch  des  freien  Denkens  mit  der  Scholastik 
und  dem  AristoteUsmns  verktlndigt  hatte, 
begrUndete  als  Gegner  des  Thomas  von 
Aquino  der  Franziskaner  Johannes  Duns 
Scotus  (gest.  1308)  die  Schule  der  Scotisten. 
In  seinen  Schlllern  Wilhelm  von  Occam 
(gest.  1347)  und  Walter  Burleigh  (1275 
bis  1337)  bekiimpftcn  sich  die  scholastischcn 
Gegcnsatzc  des  Nominalismus  und  Realismus, 
an  welchen  aich  bald  die  Aufldaung  der 
acholastiachen  Philoaophie  des  Mittelalters 
vollzog.  In  die  Fusstapfen  des  Mflnchs  Roger 
Bacon  tretend  suchte  deasen  Namensver- 
wandter  Francis  Bacon  (1561  —  1626)  fttr 
die  Philosophic  den  Beistand  der  positiven 
Wiaseuschaften  und  erAffhete  durch  Hin- 
wei8iing  auf  die  inductive  Methode  der  For- 
schung  die  empirische  Entwickelungareihe 
in  der  nenern  Philoaophie.  In  der  Nachfolge 
Bacon's  wurde  Thomas  Hobbes  (1588—1679) 
der  Vorlaufer  der  sensualiatiachcn  und  em- 
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piriach  -  psychologischen  Schule.  Nachdem 
Herbert  von  Cherbury  (1581  —  1648)  den 
Keigen  der  „engliachen  Deiaten"  (siehe  diesen 
Artikcl),  die  ala  Religionsphiloaophen  jener 
Zeit  gelten  dtirfen,  eroffnet  hatte,  atellte  John 
Locke  (1632—1704)  das  erkenntnisstkeore- 
tiache  Problem  an  die  Spitze  der  Pbiloaophie 
uud  suchtc  den  Uraprung,  die  Tragweite 
nnd  die  Grenzen  dea  menscnlicben  Erkennens 
zu  veratehen.  Wahrend  George  Berkeley 
(1685  —  1753)  von  dieaem  Standpunkt  ana, 
durch  Ueberapannung  der  scholastisch  -  no- 
ininalistischen  Anachauung,  nach  den  Datcn 
der  innern  Erfahrung  daa  Problem  einer 
Aua8enwelt  erorterte,  fUhrtc  David  Hume 
(1711  —  1776)  durch  aeine  Untersuchungen 
ilber  den  Uraprung  dea  CausalbegrifFa  und 
deasen  lediglich  auf  den  Kreia  der  Erfahrung 
beschrankte  Anwendbarkeit  den  aenauali- 
stischen  Idealiamus  Berkeley'a  zum  Skepticis- 
mua  fort  Dagegen  haben  David  Hartley 
(1705—1757)  uud  Joseph  Priestley  (1733 
bis  1804)  Locke's  psyckologische  Unter- 
suchungen in  materialistischer  Richtung 
weitergeftlhrt  Neben  dieaen  philoaophischen 
Richtungen  lanft  die  Entwickelung  der  eng- 
liachen  Moralphilosophie  her,  die  sich  an  die 
Arbeiten  von  Cumberland  (1671  —  1713  , 
Hutcheaon  (1694—1747),  Price  (1723— 1791 ':, 
Ferguson  (1724—1816),  Adam  Smith  (1723  bis 
1790)  und  Bentham  (1748—1832)  knUpft 
Die  durch  Reid  (1710  — 1796 1  begrUudete 
schottische  Philosophic  des  aogenannten 
common-sense  (Gemeinainnes  oder  gcaunden 
Menschenverstandes)  wurde  durch  Beattie. 
Oswald  und  Dugald  Stewart  fortge8etzt  una 
auch  spater  noch  durch  Thomaa  Brown 
(1778—1820)  und  Mackintoah  (1764—1832) 
vertreten.  Wahrend  in  Berkeley's  und  Job. 
Gottlieb  Fichte'a  Fuastapfen  Ferrier  und 
Fraaer  traten,  wurde  durch  William  Hamilton 
(1788—1856)  die  schottische  Philoaophie  mit 
Kant'acher  Vernunftkritik  versetzt  und  durch 
John  Stuart  Mill  (1806  —  1873)  neben  der 
Methode  der  wissenschaftlichen  Forachung 
die  empirisch-psychologiache  Richtung  ge- 
pflegt.  Die  Richtung  von  A.  Comte  hat  an 
G.  A.  Lewea,  dem  Verfasaer  einer  „Geschichte 
der  Philoaophie  von  Thale8  bis  Comte*4  einen 
Vertreter  gefunden. 

Epigeii&*  wird  im  platonischen  Dialoge 
Phaidon  als  ein  Genoese  dea  sokrati8chen 
Kreiaes  genannt. 

Epigonos  wird  als  ein  Neuplatoniker 
aus  der  Schule  des  Jamblichos  genannt. 

Epikt£tos,  aus  Hierapolis  in  Phrygien 
gcburtig,  war  als  Sklave  nach  Rom  ge- 
kommen,  wo  er  von  seinem  Herrn,  dem 
Hofmanne  Epaphroditos,  einem  Gunatling  des 
Kaisers  Nero,  spater  freigelassen  wurde. 
Von  schwachlichem  KSrper  und  durch  Krank- 
heit  oder  Misshandlung  von  Seiten  seines 
Herrn  an  einem  Fosse  lahm,  ftthrte  er  aus 


Noth  und  Grundsatz  ein  anuliches  Leben 
nach  dem  Vorbilde  des  Kyniker8  Diogenes, 
hdrte  aber  auch  den  Stoiker  Muaonius  Rufus 
in  Rom.  Seine  Wohnung  bedurfte  keines 
Schloaaes,  weil  er  Nichts  darin  hatte,  ala  die 
Matraze,  darauf  er  sein  Haupt  legte.  Nur 
als  Amme  fUr  ein  von  ihm  aufgeuommenes 
Kind,  das  einer  seiner  Freunde  hatte  aus- 
aetzen  wollen,  nahm  er  eine  Dienerin  an. 
Unter  der  Regierung  des  Kaisera  Domitian 
wurde  er  (94)  mit  alien  ubrigen  Philoaopheu 
aus  Rom  verbannt  und  begab  aich  nach 
Nikopolia  in  Epirus,  wo  er  mit  mehr  GlUck, 
aU  in  der  Wclthauptstadt,  eine  gro8se  Anzahl 
von  SchUlern  um  sich  versammelte.  Aber 
noch  mehr,  ala  durch  seine  Lehrvortrage. 
wirkte  er  erziehend  durch  8ein  Beispiel  untl 
aeine  mu8terhafte  Lebensweiae.  In  Hallen 
und  auf  difentlichen  Platzen  nach  der  Weisc 
des  Sokrates  und  in  dessen  Sinne  wirkend, 
wurde  der  lahme  Philoaoph  von  Vornehmen 
und  Geringen,  Jungen  und  Alten  aufgesucht 
und  bewnndert  Der  Kaiser  Hadrian  soil 
ihn  mit  Auszeichnung  behandelt  und  ihm, 
wiewohl  vergeblich  den  Antrag  zur  RUck- 
kchr  nach  Rom  geatellt  haben.  Wann  nnd 
wie  Epiktet  starb,  erfahren  wir  nicht.  Der 
Spatter  Lukianos  aber  meldet  uns,  dasa  ein 
Bewunderer  Epiktet's  sich  aua  deasen  Nach- 
lass  fUr  dreitausend  Drachmen  deasen  tbdnerne 
Lampe  crstcigert  habc.  Schriftlichea  hat  er 
Nichts  hinterlassen ;  aber  sein  Schiller  und 
Freund  Arrianos,  ein  kleinasiatischer 
Grieche  aus  Nikomedia  in  Bithynien,  der  sich 
unter  der  Regierung  Uadrian'a  als  Statt- 
halter  von  Kappadokia  den  Ruhm  eines  aua- 
gezeichnetcn  Staatsmannes  und  Feldherni 
erwarb  und  unter  Marcus  Aurelius.  dem 
Stoiker  auf  dem  Kaiserthrone ,  in  hohem 
Alter  starb,  hat  ausser  einer  verlorenen 
Schrift  Uber  Leben  und  Tod  Epiktet's  die 
mllndhchen  Vortrage  und  freundscbafthcheu 
Unterhaltungen  seines  Lehrers  in  einem 
grdS8crn  Werke  unter  dem  Titel  „Diatribeu 
Epiktet'a"  anfgezeichnet  und  ausserdem  die 
wichtigst  >  n  Grundsatze  der  Lehre  Epiktet's 
in  einem  Bilchlein  zusammengestellt,  das  er 
r,Encheiridionu  (Handbuch)  nanntc.  In  der 
gemilderten  Form,  in  welcher  uns  die  Lehre 
der  Stoa  bei  Epiktet  entgegentritt,  begegnen 
uns  zugleich  die  religidaen  Motive  der  all- 
gemeinen  Abhangigkeit,  der  Dcmuth,  der 
nachsichtsvollen  Milde  gegen  Schuldige  und 
Lasterhafte,  wodurch  die  Lehren  Epiktets 
mehr  noch  als  die  Ansichten  der  lrtlhern 
r  dmiachen  Stoiker  (Patus  Thrasea,  Seneca  u.  A.) 
den  Anspruch  beurkunden,  im  Bewusatsein 
der  Gebildeten  die  Religion  zu  ersetzen. 
Das  Bewusatsein  der  eiguen  Schw&che  und 
Uulfsbediirftigkeit  (so  lehrt  Epiktet)  ist  der 
Auagangapunkt  der  Philoaophie;  die  Sorge 
filr  dea  Men8chen  Seelenheil  ist  ihre  Aufgabe. 
Der  Philoaoph  iat  ein  Arzt,  zu  welchem  nicht 
die  Gesundcn,  8ondern  die  Kranken  kommen ; 
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der  wahre  Weise  ist  ein  Priestcr  and  Diener 
der  GOtter,  ein  Bote,  den  Zeas  zu  den 
Menschen  gesandt  hat,  am  sic  dartlber  zu 
belehren,  dass  sie  mit  ihren  Vorstellungen 
von  den  GUtcrn  und  Uebeln  dea  Lebens  in 
der  lire  wandeln.  Der  Weise  ist  ein  Herr- 
scher,  den  Gott  sclbst  mit  Scepter  and  Diadem 
geschmUckt  hat,  um  den  Menschen  zu  zeigen, 
dass  sie  vollkommen  gliicklich  sein  kQnnen, 
auch  wenn  sie  gar  Nichts  in  der  Welt  ihr 
eigen  nennen.  Nicht  dieser  einzclne  sterb- 
liclie  Mensch  ist  es,  der  als  Weiser  zum 
Guten  ermahnt,  snndern  durch  seinen  Hand 
spricht  die  Gottheit,  und  wer  seine  Worte 
verachtet,  widerstrebt  der  Gottheit,  Das 
blos.sr  Wissen  ohne  Anwendung  auf's  Leben 
ist  vittlig  werthlos.  Den  Willen  der  Natur 
muss  der  Mensch  kennen  und  befolgen,  damit 
er  in  seinem  Thun  und  Lassen  das  Kichtige 
treffe.  Denn  philosophiren  heisst:  1*  men, 
was  zu  begchren  und  zu  meiden  ist,  und  die 
wahre  dialektische  Kunst  ist,  wie  die 
sokratische,  stets  auf  die  Erforechung  des 
sittlichen  Zostandes  der  mit  einander  Kedenden 
gerichtet,  damit  diese  auf  den  rechten  Weg 
gelangen.  Indem  der  Mensch  auf  das  GStt- 
liche  in  ihm,  als  auf  seinen  Damon  (Genius) 
achtet  und  sich  als  einen  Theil  und  Ausfluss 
der  Gottheit,  ja  als  einen  Sohn  Gottes  be- 
trachtet,  bleibt  ihm  das  Gefiibl  seiner  sitt- 
lichen Wttrde  und  Verpflichtung  stets  gegen- 
wartig.  Der  Anfang  aber  und  die  Summe 
aller  Weisheit  ist,  dass  wir  unterscheiden, 
was  in  unserer  Gewalt  ist  und  was  nicht, 
und  dass  wir  nichts  anders  begehren,  als 
frei  zu  leben  und  uns  vor  kcinem  Begegnisse 
zu  fUrchten.  Denn  alles  unvermeidliche 
Uebel  in  der  Welt  ist  ein  bios  scheinbares. 
Nur  Eines  ist  in  unserer  Gewalt  unser  Wille, 
der  Gebrauch  unserer  Vorstellungen;  alles 
Uebrige  ist  nur  ein  Aeusserliches  fur  uns 
und  trifft  nicht  unser  Wesen.  nicht  unser 
Selbst.  Nur  in  unscrm  Willen  beruht  unserc 
Gltlckseligkeit;  nur  unsere  Vorstellungen  von 
den  Diugen  machen  uns  glQcklich  oder  elend, 
und  es  kommt  nicht  darauf  an,  wie  sich 
unsere  fiussere  Lage  gestaltet,  sondern  wie 
wir  unsere  Vorstellungen  zu  gebrauchen  und 
zu  beherrschen  wissen.  Was  uns  auch  ausser- 
lich  begegnen  mag,  ist  in  der  Ordnung  der 
Dinge  und  im  Zusammenhange  des  Welt- 
ganzen  nothwendig,  und  da  wir  Uberdies  an 
jedes  Begegniss  eine  sittliche  Thatigkeit  zu 
kniipfen  im  Stande  sind,  so  sollen  wir  unsere 
hochste  Freiheit  darin  suchen,  dass  wir 
schlechthin  Nichts  anders  wollen,  als  wie  es 
geschieht.  Leib  und  Leben,  Gesundheit  und 
BesitzthUmer,  Angehdrige,  Freunde  und 
Vaterlaud  wird  der  Weise  nur  als  ein  Ge- 
liehenes,  nicht  als  Geschenktes  betrachten, 
dessen  Verlust  darum  sein  wahres  Selbst  nicht 
eigentlich  bertlhren  darf.  Ebenso  wenig  wird 
er  sich  seine  GemUthsruhe  durch  fremdes 
Unrecht  und  Krankungen  stdren  lassen,  da 


er  weiss,  dass  Niemand  fehlerfrei  ist  Auch 
nnter  Misshandlungen  wird  er  seine  Peiniger 
lieben,  wie  ein  Vater  und  Brudcr.  Er  wird 
seine  Pflichten  gegen  Vaterland  und  An- 
gehorige erftlllen  und  Alles  fttr  Bie  wagen, 
eifrig  an  ihrer  Besserung  arbeiten.  Denn 
alle  Menschen  haben  in  gleicher  Weise  Gott 
zum  Vater;  alle  sind  Brilder  und  Genossen 
eines  grossen  Staates,  welcher  umfaasender 
ist,  als  der  gewdhnliche  Staat,  in  wclchen  der 
Zufall  der  Geburt  die  Menschen  gesetzt  hat 
Unter  dem  gemeinsamen  Gesetze  der  Vernunft 
stehend  bilden  Alle  zusammen  Eine  grosse 
Heerde;  darum  ist  auch  die  Verbannung  kein 
Uebel;  denn  unser  Vaterland  ist  die  Welt. 
Und  wenn  der  Mensch  gottverwandt ,  ja 
Gottes  Sohn  ist,  so  sehnt  sich  die  an  den 
Korper  gebundene  und  seiner  aussern  Noth- 
wendigkeit  unterworfene  Seele  aus  diesen 
ihren  Banden  heraus  und  strebt  zar  Gottheit 
zariickzukehren .  von  der  sie  ein  Theil  und 
Ausfluss  ist  Aber  tftdten  darf  man  sich 
darum  auch  nur  auf  den  Wink  Gottes  und 
mit  Vernunft  und  nicht  etwa  aus  Hartnackig- 
keit  oder  bios  deshalb,  weil  man  sich  etwa 
durch  den  Kdrper  gedrttckt  ftlhlt  oder  durch 
denselben  in  der  Gewalt  Anderer  stent  oder 
weil  man  den  Tod  ftir  kein  Uebel  halt  — 
Es  gemahnt  uns  bei  diesen  Lehren  Epiktefs, 
als  klangen  uns  christliche  Grundgedanken 
entgegen.  Die  einfach-grossen  Sittengrund- 
siltze  des  einstmaligen  Sklaven  warden  fur 
Viele  ein  Gegenstand  der  Liebe  und  Be- 
wunderung,  und  es  war  vorzugsweise  ihrer 
Einbtlrgerung  unter  den  Beaten  ihrer  Zcit  zu 
danken,  wenn  der  jilngere  Stoicism  us  der 
romischen  Kaiserzeit  dem  Christentlmm  in 
der  romischen  Welt  einen  empfanglichen 
Boden  bereiten  half.  Dem  Epiktet  selber 
waren  Christen  zwar  nicht  unbekannt.  aber 
er  blieb  thatsachkeh  ihrem  Einflusse  fremd ; 
er  spricht  bei  Arrian  von  Galilaern,  die 
durch  Schwarmerei  und  Gewohnheit  eine 
reinero  Gotteserkenntuiss  hiitten.  Schon  im 
Alterthum  war  das  ^Encheiridion  Epiktet'su 
viel  gelesen  und  weit  beliebt;  der  Neuplatoniker 
Simplikios  schrieb  einen  Commentar  dazu; 
Mdnche  des  Mittelalters  uberarbeiteten 
dasselbe  in  christlichcm  Sinne.  Deutsche 
Uebcrsetzungen  der  „Untcrredungen  des 
Epiktet"  haben  J.  M.  Schultz  (1801)  und 
K.  Enk  (1866)  verdffeutlicht,  welcher  letztere 
auch  deu  Commentar  des  Simplikios  zum 
Encheiridion  tibersetzte.  Eine  ausftihrliche 
Darstellung  der  Lehre  Epiktets  gab  Winne- 
feld  in  der  Fichte'schen  „Zeitschritt  fur  Philo- 
sophic und  philosophische  Kritik-,  Band  49 
(1866)  S.  1— 32  und  193—226. 

Epikftros  war  sechs  Jahre  nach  Platona 
Tode,  im  Jahr  342  v.  Chr.  in  dem  athenischen 
Gau  Gargettos  geboren.  Sein  Vater  Neokles 
war  ein  Schullehrer  und  mit  einer  athenischen 
Kolonio  nach  der  Insel  Samos  libergesiedelt 
wo  Epikur  erzogen  wurde  und  seine  Jugend 
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verbrachtc.  Ein  Anhanger  der  Lehre  Demo- 
krit's,  Nausiphanes,  soli  ihn  schon  in  Samos 
in  die  Atomenlehre  eingeftlhrt  haben,  bcvor 
er  noch  mit  Schriften  Demokrit's  selbst  be-' 
kannt  wurde.  Seit  seinem  acbtzehnten  Jakre 
(324)  lebte  er  abwechselnd  in  Athen  nnd  in 
den  jonischen  Stadten  Kolophon,  Mitylene 
und  Lampsakos.  An  beiden  letzten  Orten 
war  er  seit  seinem  32.  Lebensjahre  (310) 
zuerst  als  Lehrer  der  Philosophic  anfgetreten. 
In  seinem  36.  Jahre  (306)  erdffnete  er  zn 
Athen  eine  philosophische  Schule,  deren 
Vorsteher  er  bis  zu  seinem  Tode  (271  v.  Chr.) 
blieb.  Ilatte  er  sich  Anfangs  selbst  einen 
Demokriteer  genannt,  so  legte  er  spllter  auf 
seine  Abweichungen  von  der  Lehre  des 
Demokritos  ein  so  grosses  Gewicht,  dass  er  sich 
selber  als  Begrflnder  einer  wahren  Physik 
ansah  und  dem  Demokritos  den  Spottnamen 
Lerokritos  (Faselheld)  gab.  In  seinen  spatern 
Jahren  lebte  nnd  lehrte  er  in  einem  von  ihm 
gekauften  Landliause  mit  Garten  in  geselligem 
Verkehr  mit  seinen  Brfldern  Neokles,  Chai- 
redemos  und  Aristobulos  und  mit  einem 
Kreis  von  SchUlern  und  Freunden,  bei  ihren 
gemeinschaftlichen  Mahlzeiten  auch  mit 
Frauen  und  Buhlerinnen.  Am  Eingange  des 
Gartens  war  die  Aufschrift  zu  lesen:  „Fremd- 
ling,  hier  wird  dir's  wohl  sein;  hier  ist  das 
hochste  Gut  die  Lust!**  Epikurs  milder, 
wohlwollender,  menschenfreundlicher  Sinn, 
.sow  !«•  seine  thfitige  Freundschaft  wurden  schon 
im  Alterthum  viel  gerilhmt.  Damit  paarte 
sich  jedoch  ein  hoher  Grad  von  Eitelkeit 
und  Selbstgefftlligkeit  Epikur  selbst  ver- 
glich  seine  Gesellschaft  mit  dem  Pythago- 
r&ischen  Bunde;  es  sei  unndthig,  mcinte  er, 
die  Gtlter  gemeinschaftlich  zu  machen,  da 
der  wahre  Freund  dem  Freunde  vertrauen 
dtlrfe.  Er  hatte  zwar  sehr  viele,  meist 
nachlftssig  abgefasste,  aber  leicht  verstand- 
liche  Schriften  verfasst,  deren  Titel  uns  bei 
Diogenes  LaCrtios  aufbewahrt  sind.  An  deren 
Untergang  tragt  er  jedoch  selbst  die  Haupt- 
schuld  dadurch,  dass  er  die  Hauptsatze  seiner 
Lehre  in  einen  Auszug  und  auf  kurze 
Formeln  brachte,  die  er  seine  Schtller  dem 
Gedachtnias  einpragen  liess.  Diese  sind  uns 
nebst  drei  Lehrbriefen  Epikurs  dnrch  seinen 
VerehreT  Diogenes  LaCrtius  erhalten  worden, 
welcher  das  zehnte  Buch  seines  Werkes 
„tlber  das  Leben  und  die  Lehren  bertthmter 
Philo8ophenw  ausschliesslich  dem  Epikur  und 
seiner  Schule  gewidmet  hat.  Dagegen  haben 
wir  von  Epikur's  grOssern  Werken  nur 
wenige  BruchstUcke  tlberkommen.  Solche 
aus  den  37  Bttchern  „flber  die  Naturu  sind 
seit  dem  Anfang  unsers  Jahrhunderts  nament- 
lich  aus  den  Papyrusrollen  von  IleTculanum 
verdffentlicht  worden  und  steht  daraus  noch 
weitere  Ausbente  bevor.  (Epicuri  frag- 
menta  librorum  IT.  et  XI.  de  natura  volu- 
minihus  papyraceis  ex  Herculano  erutis 
reperta,  latine  versa  et  commenlariis  illus- 


trata  a  C.  Rosinio  ex  totno  If.  voluminum 
Uerculanensium ,  emendatius  edidit  J.  C. 
Orellhis,  1818).  Epikur  hat  schon  im 
griechi8ch  -  rdmischen  Alterthume  zahlreiche 
Schtller  gefunden,  die  streng  an  des  Meisters 
Lehre  hingen,  darnnter  die  Lampsakener 
Metrodoros,  dessen  Bruder  TimokratGs,  Ko- 
lotes,  Polyainos,  Leontcus  und  dessen  Gattin 
Themista,  Metrodoros  aus  Stratonikeia  in 
Karien  nnd  die  Hetiire  Leontion  aus  Athen. 
Als  Nachfolger  Epiknr's  im  Vorsteheramtc 
der  Schule  wird  Hermachos  aus  Mitylene 
(auf  Lesbos)  erwfthnt,  auf  welchen  Polystratos, 
HippokleidCs,  Dionysios,  Basileides,  Apollo- 
doroa,  Z£non  aus  Sidon  (bei  welchem  Cicero 
und  Atticus  im  Jahr  79  v.  Chr.  h5rten\ 
Phaidros  nnd  Patron  bis  zur  Mitte  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrhunderts  folgten.  Gleich- 
zeitig  mit  letzterem  lebte  Philodemos  aus 
Gadara  (in  Cdleayrien)  als  Epikureer  in  Rom 
und  lehrte  Syro  in  Neapel.  Da  die  jllngern 
Epikureer  die  von  ihTero  Meister  empfohlene 
und  geUbte  Milssignng  im  Gennsse  nicht 
gleichermaassen  beobachteten ,  sondern  sich 
oft  den  grdbsten  Ansschweifungen  ergaben, 
so  kam  der  Name  „Epikur&eru  bald  in  Ubeln 
Ruf;  daher  die  Horazische  Bezeichnung 
„Epicuri  de  grege  porcus".  Gleichwohl  be- 
stand  ihre  Schule  noch  in  der  rdmischen 
Kaiserzeit,  und  unter  den  Antonincn  durch 
Grflndung  eines  3ffentlichen  Lehrstuhls  in 
Athen  neu  befestigt,  erhielt  sich  die  epiku- 
reische  Schule  bis  in's  viertc  christliche 
Jahrhunderts  Eine  wissenschaftliche  Be- 
deutung  hat  jedoch  unter  den  Epikureern 
der  rflmi8chen  Zeit  nur  der  Dichter  T.  Lu- 
cretius Carua  durch  8ein  Lehrgedicht  „ttber 
die  Natur  der  Dinge"  erlangt  (95—51  v.  Chr.), 
welches  die  epikureische  Lehre  mit  ebenso- 
viel  Kunst  als  Begeisterung  zur  Darstellnng 
brachte. 

Die  Philo80phie  Epiknr's  lauft  wesentlich 
auf  die  Etliik  hinaus,  in  deren  Dienst  die 
Physik  steht,  wahrend  die  Logik  oder  (wie 
sie  bei  Epikur  heisst)  Kanonik  nur  als  Werk- 
zeug  fflr  die  Physik  gilt.  Dieser  praktischen 
Richtung  seiner  Lehre  entsprechend  bezeich- 
net  Epikur  die  Philosopnie  als  dieienige 
Thatigkcit,  welche  durch  bchlUsse  und  Unter- 
suchungen,  durch  Begriffe  und  Beweise  ein 
glUckseliges  Leben  bewirkt.  Die  Kanonik 
soil  die  Normen  und  RichtschnuT  der  Er- 
kenntniss  und  die  Kriterien  oder  Prtlfungs- 
mittel  der  Wahrheit  lehren.  ALle  Erkenntniss 
geht  von  der  sinnlichen  Wahrnehmung  aus. 
Die  sinnliche  Wahrnehmung  entsteht  dadurch, 
dass  von  den  KOrpern  materielle  AusflUsse 
oder  AbdrQcke  und  Abbilder  der  Gegen- 
stande,  die  sich  von  der  Oberflftche  derselbcn 
ablOsen,  dnrch  die  Luft  in  unsere  Sinnc 
dringen.  Die  Vorstellungen  sind  allgemeine 
Erinnerungs-  oder  Gedacntnissbilder.  die  aus 
wiederholten  gleichartigen  Wahrnenmnngen 
in  uns  beharren.   Wahrnehmungen  und  Vor- 
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stellungen  bilden   die  Grundlage  fUr  die 
Meinung  oder  Anuahme,  d.  h.  fUr  das  Ur- 
theil,  welches  sich  aus  den  Eindrllcken  der 
Objccte  durch  deren  Fortwirkung  in  una 
bildet  und  theils  auf  Zuktlnftiges,  theiis  auf 
Nichtwahrnehmbares  geht.   Ein  solches  Ur- 
theil  kann  wahr   oder  falsch  sein.  Als 
Prufungsmittel  der  Wahrheit  gelten  die  Wahr- 
nehmungen,  die  Vorstellungen  selbst  und 
auBserdem  die  Gcftlhle.  Alle  Wahrnehmungen 
siud  *ahr  und  unwiderleglich.    Auch  die 
Phantasnien   der   Wahnsinnigen   und  die 
Trfiume  siud  etwas  Wirkliches  und  darum 
wahr;  der  Irrthum  steckt  nur  in  der  Be- 
ziehung  der  Wahrnehmung  auf  die  veran- 
Iasscnde  Ursachc.    Jedes  Urtheil  ist  wahr, 
welches  nicht  durch  cineWahrnehroungwider- 
legt  wird.   Die  Gefiihle,  nftmlich  Lust  und 
Schmerz,  sind  die  Kriterien  dessen,  was  zu 
erstreben  oder  zu  meiden  ist.   Die  Physik 
Epikur's  ist  im  Wesentlichen  nur  eine  Modi- 
fication der  Atomistik  Demokrit's.  jSichts 
wird  aus  Nichts,  denn  sonst  konnte  aus  Allem 
Alles  werdcn,  und  Kichts  vergeht  wiederum 
in       its.    Alles,  was  ist,  ist  Kdrper;  un- 
korperlich  ist  nur  der  leere  Raum.   Die  fort- 
gcsetzte  Thciluug  zusamniengesetzter  Kdrper 
fuhrt  zuletzt  auf  untheilbare  und  unverander- 
liche  Urbestandtheile  und  Atome,  welche 
zwar  von  verschiedener  Grosse,  aber  samnit- 
lich  zu  klcin  sind,  urn  wahrgenoinmen  zu 
werdcn.    Unendlich  an  Zahl,  sind  sie  doch 
keineswegs  unendlich  verschieden  an  Formen. 
Sie  befinden  sich  im  Leeren,  als  in  ihrem 
Kaume  oder  Orte,  in  best&ndigcr  Bewegung. 
Das  unkfirperliche  Leere  ist  Ort,  sofern  ein 
KOrper  in  ihro  ist,  und  Haum,  sofern  es 
KOrpern  den  Durchgang  gestattet.   Weil  im 
leeren  Kaume  gar  kein  Widerstand  ist,  so 
mttssen  alle  Korper  gleicliBchnell  fallen.  Ihre 
Bewegung  ist  eine  rein  willktlrliche,  weder 
vou  GOttem,  noch  von  einem  Schicksale  ge- 
leitete  und  auf  keinerlei  Zweck  gerichtete. 
Weltcn  giebt  es  unendlich  viele,  welche  alle 
geworden  und  verg&nglich  sind.    Als  un- 
vergangliche  und  selige  Wesen  haben  auch 
die  aus  feinsten  Atomen  gebildeten  und  in 
den  leeren  Rfiumen  zwischen  den  Welten 
wohnendeu  Gdtter  ein  wirkliches  Dasein,  da 
sie  dent  Meuschen  5fter  erscheinen  und  hier- 
von  Vorstcllungsbilder  in  una  zurllckbleiben. 
Aber  um  die  Menschen  kummem  sich  die 
GOtter  Nichts.   Die  Scele  besteht  aus  luft- 
Uhnlichen,  durch  den  ganzen  Leib  vertheilten 
Atomen,  die  sich  im  Tode  des  Leibes  wieder 
zcrstreuen  und  damit  der  EmpfindungsfUhig- 
keit  verlustig  gehen.    Die  Ethik  Epikur's 
ist  ihrem  wesentlichen  Gehalte  nach  aus 
Elementen  der  Lehre  des  Kyrenaikers  Ari- 
stippos  zusammengesetzt.    In  der  Lust  er- 
keunen  wir  das  erste  und  unserer  Natur 
gemiisse  Gut   Sie  ist  ftlr  uns  der  Ausgangs- 
punkt  jedes  Strebens  iind  Meidens ,  welches 
auf  Gesundheit  des  Leibes  und  Kuhe  des 


Geratithes  geht.  Es  giebt  zweierlei  Begierden, 
natilrliche  und  eitle  oder  leere.  Von  den 
natUrlichen  Begierden  sind  jedoch  nicht  alle 
zur  Gltickseligkeit  oder  zur  Ungetrtibtheit 
des  leiblichen  Zustandes  oder  zum  Leben 
selbst  nothwendig.  Unser  Verhalten  geht 
darauf  aus.  dass  wir  weder  kdrperlich  noch 
geistig  leiden.  Die  Lust,  die  entweder  Lust 
in  der  Ruhe  oder  Lust  in  der  Bewegung  ist, 
beddrfen  wir  nur,  wenn  ihr  Kichtvorbanden- 
sein  uns  Schmerz  bereitet.  Nicht  jede  sich 
darbictende  Lust  ist  sofort  zu  erstreben, 
sondern  durch  Abmessung  der  Gefiihle,  welche 
durch  die  wahrgenommenen  Gegenst^nde  in 
uns  erregt  werden,  ist  festzustellen,  ob  sich 
bei  einem  Ueberschuss  von  Lust  ein  Streben, 
oder  bei  einem  Ueberschuss  von  Schmerz 
ein  Abweichcn  der  Lust  als  das  uns  Ge- 
ziemende  oder  Angemesscne  ergiebt  Auf 
dieser  richtigen  Abmessung  beruht  die  Be- 
sonnenheit  als  die  Quelle  aller  anderen  Tu- 
genden  und  eines  einsichtigen ,  gerechten, 
wohlanstandigen  und  darum  gliickseligen 
Lebens,  wie  es  der  Weise  fUhrt  Far  das  beste 
Sicherungsmittel  jeglichen  Lebensgenusses  er- 
klftrt  Epikur  die  Freundschaft.  Das  Gesetz 
des  Staates,  das  auf  einem  den  gemeinsamen 
Nutzen  bezweckenden  Vertrage  beruht,  ist 
fllr  den  Weisen  nur  dazu  da,  dass  er  nicht 
Unrocht  leide.  Der  Weise  fUrchtet  auch  den 
Tod  nicht;  denn  wenn  derselbe  erscheint, 
empfindet  er  inn  nicht.  So  lange  wir  sind, 
ist  der  Tod  nicht  ftir  uns  da;  ist  er  da,  so 
sind  wir  nicht  mehr. 

P.Gassendi,  de  vita,  moribus  et  doctrina  Epicuri 

(1647)  und  Syntagma  philosophiao  Epicuri 

(1665). 

Epiinenid^s  aus  Knossos  (auf  der  Insel 
Kreta)  war  ein  zur  Zeit  des  Solon  lebender 
Weihepriester ,  welcher  in  der  Weise  der 
Ilesiodeischen  Theogonie  eine  Lehre  von  der 
Weltentstehung  vortrug,  worin  Luft  und 
Nacht  als  die  beiden  erste n  ^mftnnlichen  und 
weiblichen)  Grtinde  aller  Dinge  angenommen 
wurden,  aus  denen  zuerstTartaros  oder  L'uter- 
welt,  und  dann  zwei  weitere  Wesen  hervor- 
gegangen  wiiren,  aus  deren  Vcrbindung  dann 
das  Weltei  entstanden  seL 

I  IMjthanes  hiess  der  Sohn  und  SchQler 
des  Gnostiker8  Karpokrates  im  zweiten  chTist- 
lichen  Jahrhundert,  der  die  Lehre  seines 
Vatcrs  vertrat. 

Cpitiniid^s,  ein  Kyrenaiker,  wird  als 
Schtller  des  Antipatros  aus  Kyrene  und  des 
Paraibates  bei  Diogenes  LaSrtios  erw&hnt 

Kpitome.  L'nter  diesem  Titel  war  den 
Scholastikern  des  Mittelaltcrs  in  lateinischer 
Uebersetzung  ein  Auszug  aus  dem  Aristote- 
lischen  Organon  bekannt,  welcher  angeblich 
von  Averroes  (Ibn  Uoschd)  verfasst  worden 
wirt  ,  mit  dessen  ttchtcn  Schriften  jedoch 
eben  so  die  Terminologie,  wie  der  Inhalt  im 
Widerspruch  steht.  Der  unbekannte  Verfasser 
hat  es  jedoch  verstanden,  in  klarcr  und 
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uberaichtlicher  Darstellung  den  Inhalt  des 
Organon,  nebst  dem  Inhalt  der  Rhetorik  und 
Poetik  des  Aristoteles  wiederzugeben.  Als 
Aufgabe  der  Logik  wird  die  Zusammenstellung 
der  Regeln  Uber  die  Definition  und  Beweis- 
ftlhrung  bezeichnet,  wahrend  ihni  die  an  den 
Begriff  des  Allgemeinen  geknflpften  Kate- 
gorien  nur  als  ein  HUlfsmittel  znr  Begriffs- 
bestimmung  gel  ten. 

Erasistratos  hiess  ein  philosoph'ischer 
Ar/.t,  welcher  aus  der  Familie  des  Aristoteles 
stammte  und  als  Schiller  des  Theophrastos 
bezeichnet  wird.  Er  wird  haufig  bei  Plinius 
und  Galenos  erwahnt  und  machte  zuerst  die 
spater  durch  Galenos  weiter  entwickelte 
Lnterscheidung  zwischen  dem  animalischen 
Princip  des  sinnlichen  Lebcns  und  dem  gei- 
stigen  oder  eigenthtlmlich  seelischen  Princip 
geltend,  schloss  si  Hi  iedoch  an  die  peri- 
patetische  Lehre  nur  in  der  Anerkennung 
einer  durchgangigen  Zweckmaasigkeit  in  der 
Natur  an. 

Erastos  wird  als  ein  persOnlichcr  Schtller 
Platons  genannt. 

Eratosthento,  ein  Neuplatoniker  aus 
der  Schule  des  Porphyrios,  soli  die  Seele 
als  eine  Mischung  von  kdrperlichem  und 
geistigcm  Wesen  angeschen  haben. 

Erennios  (Herennius)  ein  SchUler 
des  Neuplatonikers  Ammonios  und  Mitschuler 
des  Plotinos,  soil  zuerst  den  Ausdruck 
„Metaphysik"  auf  das  jenseits  der  Natur 
Liegende  gedeutet  haben. 

Eretrische  Schule,  siehe  Elische 
Schule. 

Erhard,  Johann  Benjamin,  war  17G6 
zu  Nurnberg  geboren  und  liess  sicn  1800  als 
Arzt  in  Berlin  nieder,  wo  er  1827  starb. 
Durch  die  Schriften  des  englischen  Frei- 
denkers  Schaftesbury ,  Moses  Mendelsohns 
und  J.  H.  Lamberts  gebildet,  war  er  in 
seiuen  philosophischen  Anschauungen  ur- 
sprllnglich  Anhanger  Wolffs,  bis  er  1786 
zum  Studium  Kant's  fortging,  dessen  enthu- 
siastischer  Verehrer  er  seitdem  blieb.  Die 
philosophischen  Abhandlungen,  die  er  in  Zeit- 
schriften  verOffentlichte ,  sind  noch  nicht  in 
eine  Sammlung  vereinigt  worden,  obwohl 
schon  1830  Varnhagen  von  Ense  unter  dem 
Titel  „  DenkwOrdigkeiten  des  Philosophen 
und  Arztes  J.  B.  Erhard-  durch  Verdffent- 
lichung  seiner  Tagebflcher,  seines  Brief- 
wechsels  und  einiger  Aphorisraen  die  Anf- 
merksamkeit  auf  ihn  gelenkt  hatte.  Die  von 
ihm  im  Jahr  1795  in  verschiedenen  Journalcn 
verOffentlichten  Abhandlungen  fUhren  die 
Titel:  Versuch-  einer  system atischen  Ein- 
theilung  der  GemUthskrftfte ,  Versuch  tlber 
die  Narrheit  und  ihre  Anfange,  Versuch 
Ober  die  Melancholie,  Apologie  des  Teufels 
(enthAlt  eine  geistrciche  Darstellung  des  Ideals 
der  Bosheit  und  aller  Maximen  dersclben). 
Ueber  das  Princip  der  Gesetzgebung  una 


endlich:  Ueber  die  Idee  der  Gerechtigkeit, 
als  Princip  einer  Gesetzgebung  betraehtet. 
Varnhagen  VOn  Ense,  K.  A.,  Denkwurdigkeiten 

und  vermischte  Schrifteu.    IV.,  (Veriuisclite 

Schriften)  L  8.  533-  618. 

Erhardt,  Simon,  war  177G  iu  Ulm 
geboren,  seit  1809  Lehrer  zu  Schweinfurt, 
dann  in  Ansbach  und  Nurnberg,  seit  1811 
Professor  der  Philosophic  in  Erlangen,  spater 
zu  Freiburg  im  Breisgau,  seit  182.i  in  Heidel- 
berg, wo  er  1829  starb.  Er  gchdrtc  zur 
Schelling'schen  Schule,  in  welcher  er  die 
von  den  Anhangern  der  Identit&tsphilosophie 
vernachlassigtcn  Geisteswissenschaften  durch 
mehrere  Schriften  auszubildcn  suchte,  naru- 
lich:  Ueber  den  Begriff  und  Zweck  der 
Philosophic  (1817),  Philosophische  Encyclo- 
padie  oder  System  der  gesammten  philoso- 
phischen Erkenntniss  (1818\  Vordereatze  zur 
Aufstellung  einer  systematischen  Anthropo- 
logic (1819),  Grundlage  der  Ethik  v1821)  und 
Einleitung  in  das  Studium  der  gesammten 
Philosophic  (1824). 

Eric  von  Auxerre,  siehe  Ueiric 
von  Auxerre. 

Eriftena,  siehe  Johannes  Scotus 
Eri^en  a. 

Lrillott  Her  ill  us)  aus  Karthago  war 
schon  als  Knabe  nach  Athen  gekommen,  wo 
er  ein  SchUler  des  Zenon,  des  Stifters  der 
stoischen  Schule,  wurde  und  Mitschuler  des 
Kleanthes  aus  Assos  war.  In  seiuen  An- 
schauungen wich  er  von  der  Lehre  seines 
Meisters  darin  ab,  dass  er  in  das  Wisscn 
oder  die  Erkenntniss  die  Hauptaufgabe  des 
Menschcn  und  das  hochste  Gut  des  Weisen 
setzte,  wahrend  ihm  die  GlUcksgUter  als  die 
Schatze  der  Unweisen  nur  Nebenzweck  des 
mcnschlichcn  Lebens  waren.  Von  seinen 
Schriften  hat  sich  Nichts  erhalten;  auch 
von  seinen  Anhangern  ist  Nichts  bekannt, 
obwohl  Cicero  von  einer  philosophischen 
Schule  der  „Herillier**  redet. 

Eristikcr,  siehe  Megariker. 

Ermolao  Barbaro  (Hermolaus  Bar- 
fa  arus)  siehe  Barbaro. 

Eroiiieti£s  wird  als  angeblichcr  alt- 
pythagoraischer  Schriftsteller  genannt,  unter 
dessen  Namen  ein  Buch  tiber  die  Seele  ver- 
breitet  gewescn  zu  sein  scheint,  aus  welchem 
von  Claudianus  Mamertus  ein  Bruclistttck 
mitgetheilt  wird. 

Eryiuiieus  hiess  ein  Aristoteliker  aus 
dem  zweiten  vorchristlichen  Jahrhuudert, 
welcher  als  Nachfolger  des  Diodoros  aus 
Tyros  im  Lehramtc  zu  Athen  genannt  wird. 

Eschenmayer ,  Karl  Adolf,  war 
178G  zu  Neuenburg  in  WUrttemberg  geboren 
und  auf  der  Karlsschule  in  Stuttgart  ein 
SchUler  des  geistvollen  Naturforschers  Kiol- 
meyer.  Nachdem  er  einige  Jahre  als  Kreis- 
arzt  zu  Kirchheim  unter  feck  thatig  gewesen 
war,  wirkte  er  seit  1811  als  ausserordentlicher 
Professor  der  Philosophie  und  Medicin  und 
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seit  1818  als  ordentlicher  Professor  der 
praktischen  Philosophic  in  Tilbingen ,  lebte 
aber  seit  1836  ira  Privatstande  zu  Kirchheiin 
unter  Teck,  wo  er  1852  starb.  In  seinen 
Anschauungen  ursprilnglich  dnrch  die  leiten- 
den  Gedanken  von  Kant's  mctaphvsischen 
Anfangsgrfinden  der  Natur  nnd  nachherdurch 
die  8chclling'sche  Naturphilosophie  angeregt, 
hat  er  in  dieser  Richtung  seine  „Siitze  ans 
der  Naturmetaphysik ,  auf  chemische  nnd 
medicinische  GtgenstSnde  angewandt"  (1797  ) 
nnd  seinen  „Versuch,  die  Gesetze  magne- 
tischer  Erscheinungen  aus  Siltzen  der  Natnr- 
nietaphysik zn  entwickeln"  (1798)  verdffent- 
licht.  In  seimn  Grundflbcrzcugungen  glaubig, 
sacht  er  darauf  ini  Anschluss  an  Fr.  II. 
Jacobi  gegen  den  Fichte'schen  Atheismus  der 
moralischen  Weltordnung  nnd  gcgcn  den 
Schelling'schen  Natnrpantheismus  den  Inhalt 
des  Olaubens  zu  retten.  In  seiner  Schrift 
..Die  Philosophic  in  ihrem  Uebergange  znr 
Nichtphilosophie"  (1803)  hat  er  zwar  gegen 
die  Schelling'schc  Identitatsphilosophie  richtig 
geltend  gemacht,  dass  darin  die  Entstehung 
des  Gegensatzes  aus  der  absoluten  Idcntitat 
nicht  erklart  sei,  zugleich  aber  hat  er  den 
Charakter  seines  eigneu  Philosophirens  als 
Nichtphilosophie  blosgestellt.  Das  eigentliche 
Wissen  soil  nur  als  die  logischc  Vcrarbcitung 
des  von  den  Sinnen  gelieferten  Stoffes  gelten, 
das  Uebersinnliche  aber,  die  Ideen  des  Wahren, 
Guten  nnd  SchSnen  uud  damit  Gottes,  der 
Preiheit  und  Unsterblichkcit  sollen  nnr  durch 
ein  unmittelbare8  Wissen  vernommen  werden 
konnen.  Vom  lebendigcn  Gotte  selbst  aber 
erhalten  wir  erst  durch  das  Schauen  Kundc, 
welches  uns  in  detn  Mysticismus  unsers 
religidsen  Verhaltnisses  unterrichtet.  Aus 
diesem  stamnien  die  prophetischen  Gesichte 
der  frommen  Seher  nnd  ihre  Offenbarungen. 
In  Symbolen,  die  das  Geistige  unter  Bildern 
vcrhttllcn,  Offnet  sich  uns  eine  h6here  Welt, 
das  Reich  der  gdttlichen  Macht,  Weisheit, 
Liebe  und  Gnade.  Dieser  lebendige  Glaube 
ist  erst  die  rechte  Ur-Kunde  der  Gottheit. 
In  der  Schrift  „Einleitung  in  die  Natur  und 
Geschichte"  will  er  mit  seiner  Lehre  da  an- 
fangen,  wo  Schelling  aufhort.  Die  Philo- 
sophic soil  als  ein  Nachbild  unserer  Vernunft 
gelten,  wie  diese  ein  Nachbild  der  Weltseele 
sei.  Und  wie  die  Natur  der  lebendige 
Spiegel  der  in  Raum  nnd  Ruhe  gesetzten 
Weltseele  ist,  so  ist  die  Geschichte  der  lebendige 
Spiegel  der  in  Zeit  und  Handlung  gesetzten 
Weltseele.  In  der  Schrift  „Versnch,  die 
scheinbare  Magie  des  thierischen  Magnetismus 
aus  physiologischen  und  psychologischen  Ge- 
setzen  zu  erklaren"  (1816)  wiru  der  som- 
nambule  Zustand  als  ein  erktthter  Zustand 
der  Geftlhlsseite  erklart,  als  gesteigerte  Ein- 
bildungskraft  und  gesteigertes  Gcdachtniss, 
wahrend  die  Erkcnntniss-  und  Willensseite 
nnterdrackt  ersoheinen.  Das  Werk  „  Psy- 
chologic in  diei  Theilen,  als  empirische,  als 


rationale  oder  reine  und  als  angewandte" 

(1817)  sollte  die  Prinzipien  und  Grundlagen 
filr  die  tlbrigen  Wisscnscbaften  darlegen. 
Auf  diesen  baut  sich  das  ..System  der  Moral- 
philosophic"  (1818)  auf,  woran  sich  das 
..System  des  Moralrcchts"  (1819  nnd  1820 
in  zwei  Banden)  anschloss.  Endlich  die 
..Religionsphilosophie"  (1818  —  1824  in  drei 
Rftnden)  geht  im  ersten  Bande  vom  ..Rationalis- 
mus"  aus,  vermittelt  sich  im  zweiten  Bande 
durch  den  ^Mysticismus"  und  gipfelt  im 
dritten  Bande  im  „Suprnnaturalismusu.  In 
seinen  spiitern  Schriften  hat  sich  Eschen- 
mayer  von  den  Anhiingern  der  Schelling'schen 
Naturphilosophie  das  leere  Spiel  mit  Analogien 
und  mathematischen  Formeln  angceignet  und 
die  Phrasen  der  Naturphilosophie  mit  theo- 
logischem  Supranaturalismus  und  mit  Geister- 
nnd  TeufeUglauben  so  grtlndlich  verquickt, 
dass  darin  die  Philosophic  vollstandig  zur 
Nichtphilosophie  geworden  ist  Die  Titel 
seiner  weiter  vertiffentlichten  Schriften  sind 
diese:  Grundriss  der  Naturphilosophie  (1832), 
die  Hegel'sche  Rcligionsphilosophie  verglichen 
mit  dem  christlichen  Princip  (1834),  der 
Ischariotismus  unserer  Tage"  (1835,  gegen 
das  Stranss'sche  Leben  Jesu  gerichtet),  Cna- 
rflkteristik  des  Unglaubens,  Halbglaubens  und 
Vollglauben8  (1838)  und  Grundztlge  der 
christlichen  Philosophie  (1840). 

Kimioii  aus  Lampsakos  wird  als  per- 
sfinlicher  SchUler  Platon's  genannt 

Euandroa  (Evander)  aus  Phokis  war 
ein  akademi8cher  Philosoph  ans  der  zweiten 
(mittlern)  Akademie,  welcher  er  im  zweiten 
und  dritten  Jahrzchnt  des  dritten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts  vorstand. 

Euarmostos  wird  als  ein  Peripatetiker 
des  ersten  Jahrhunderts  der  Kaiserzcit 
genannt. 

Eubiilid^H  ans  Milet,  ein  Philosoph  der 
Megarischen  Schule  und  Schtller  desEukleides 
aus  Megara.  wird  als  Gegner  dea  Aristotelea 
und  als  Lehrer  des  Demosthenes  erwahnt. 
Er  ist  als  Dialektiker  durch  seine  sogenannten 
Fangschlllsse  (Sophismen)  berflhmt  geworden, 
welche  unter  den  Bezeichnungen :  derLtlgner 
(Wenn  Jemand  sagt,  er  Iflge  eben  ietzt,  ltlgt 
ein  Solcher  oder  sagt  er  die  Wahrheit?), 
der  Versteckte,  der  Verhtlllte  (Kennat  du 
diesen  VerhUllten  ?  Wenn  nicht :  er  ist  aber 
dein  Vater,  also  kennst  du  deinen  Vater 
nicht!)  der  Gehdrnte  (Hast  du  deine  Hflrner 
verloren  ?  Nein :  Also  hast  du  sie  noch !  Ja : 
also  hast  dn  welche  gehabt!),  der  Rahlkopf 
(wie  viel  Haare  muss  man  Jemanden  ans- 
ziehen,  dass  er  kahlkOptig  wirdV),  der 
Sorites  (wie  viel  Kdrner  mac  hen  einen  Ilaufen  ?) 
nnd  die  Elektra,  die  jedoch  nur  eine  ver- 
schiedene  Ausdrucksweise  des  VerhttUten  ist 
(kannte  Elektra  ihren  Bruder,  ehe  er  sich 
ihr  genannt  hatte ?) 

Eub&lidta  wird  als  Pythagoriker  mit 
oiner  Schrift  Uber  Pythagoras  angeftihrt 
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Knhulos  hiess  ein  Platoniker  ana  dem 
dritten  christlichen  Jahrhundert,  der  auch 
Schriften  verfasst  haben  soil. 

Euhiilo*  aus  Alexandrien,  ein  bei  Dio- 
genes La6rtio8  genannter  Pyrrhonfier  oder 
Skeptiker. 

Nuclides ,  siehe  EuklcidCs. 

Kiidt'inos.  aus  Kypros  gebUrtig,  hatte 
seine  Heimath  verlassen  und  sich  in  Atben 
angcsicdelt,  wo  er  sich  dem  Bunde  freier 
Manner  anschloss,  welcher  in  der  Akademie 
unter  Platon's  Leitung  Fremde  aus  alien 
Theilen  Griechenlands  vereinigte,  theils  zur 
theoretischen  Fortbildnng  der  Wissenschaft, 
theils  znr  Umgestaltang  des  hellenischen 
Lebens  auf  dem  Wege  politischer  Thatigkeit. 
In  letzterm  Betracht  nabm  Eudemos  Antkeil 
an  Dion's  siciliscbcm  Befrcinngszuge  gegen 
den  Tyrannen  von  Syrakus,  den  jttngern 
Dionysios,  und  fiel  in  cinem  der  Gefechte, 
welche  sich  nach  Beseitigung  des  Tyranuen 
die  gespaltene  Partei  Dion's  selber  lieferte 
(354  v.  Chr.)  Aristoteles  hat  wahrend  seines 
ersten  Aufenthaltes  in  Athen  diesem  Freunde 
einen  seiner  Dialoge  ..fiber  die  .Seek-  und 
eine  Elegie  gewidmet. 

Eudemos  aus  Rhodos  war  ein  pcrsfin- 
licher  SehUler  des  Aristoteles  und  stand  nach 
dessen  Tode  in  naherer  Verbindung  mit 
Theophra8tos.  Beim  Tode  des  Aristoteles 
soil  er  dessen  Metaphysik  in  Handen  gehabt 
und  spilter  herausgegeben  haben.  Er  ver- 
fasste  zahlreiche  Schriften  zur  Geschichte 
der  Wissenschaften  und  zur  Darstellung  der 
peripatetischen  Lehre,  unter  andern  eine 
„Analytikw,  worin  er  die  „erste  Analytik" 
des  Aristoteles  erganzte  oder  zu  verbessern 
versuchte,  eine  erlautcrnde  Bearbeitung  der 
aristotelischen  Physik  und  die  falschlich  dem 
Aristoteles  selbst  beigelegte  sogenannte  „Eu- 
demische  Ethik",  von  welcher  jedoch  nur 
die  ersten  drei  und  das  siebente  Buch  er- 
halten  ist.  Ihre  unterscheidcnde  Eigen- 
thtlmlichkeit,  gegenUber  der  von  Aristoteles 
selbst  verfassten,  sogenannten  „Nikoma- 
chischcn  Ethik"  bcsteht  im  Wesentlichen 
darin,  dass  durch  Eudemos  die  Sitten-  und 
Tugendlehre  eine  theologische  Farbung  er- 
halt  und  in  einzelnen  Bestimmungen  sich 
der  platoniachen  Ethik  nahert.  Die  ausser- 
dem  aus  den  Schriften  des  Eudemos  vor- 
h&ndenen  Bruchstticke  Bind  gesammelt  in 
„Eudemi  Rhodii  peripatetici  fragmenta  quae 
super  sunt  ed.  Spengel  (1866,  in  2.  Auflage 
1870). 

Eudoros  aus  Alexandrien,  cin  Aka- 
demiker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  Augustus, 
hat  platonische  und  aristotelische  Schriften 
erklart,  namentlich  die  Kategorien  und  die 
Metaphysik  des  Aristoteles.  Zugleich  war 
er  Verfasser  einer  encyclopadischen  Schrift, 
in  deren  uns  flberlieferten  Bruchsttlcken  er 
sich  stoische  Anschaunngen  aneignet,  wahrend 
er  darin  zugleich  tlber  verschiedene  philo- 


sophische  Grundfragen  die  Ansichten  der 
bedcutendsten  aitern  Philosophen  zusammen- 
stellte. 

Kudoxos  aus  Knidos  hatte  in  Athen 
Platon's  Vortrage  gehort  und  zu  seiner  Aus- 
bildung  grossc  Rciscn  gemacht,  danu  zu 
Kyzikos  (auf  einer  Insel  am  Propontis)  ge- 
lehrt  und  spater  in  seiner  Vaterstadt  gelebt, 
wo  er  eine  Sternwarte  hatte  und  als  Mathe- 
matiker  und  Astronom  hochgeehrt*  im 
53.  Lebcnsjahre  starb.  In  den  uns  iiber- 
lieferten  Mittheilungcn  aus  seincn  Schriften 
entfernt  er  sich  ziemlich  weit  von  den  plato- 
nischen  Anschauungen  und  erklart  mit  Ari- 
stippos  die  Lust  filr  das  hiichste  Gut. 

Eudromos  heisst  ein  bei  Diogenes  von 
Laerte  mit  einem  Buch  Uber  Ethik  erwahnter 
Stoikcr  und  altercr  Zcitgenosse  des  Pauaitios. 

Eiicnieros  (Evhemerus),  wahrscheiu- 
lich  aus  Messene  gebtlrtig,  gehQrte  als  Schtller 
des  sogenannten  Atheistcn  Theodoros  zur 
kyTenaischen  Schule  und  hatte  in  einer  zur 
Zeit  des  makedonischen  Kdnigs  Kassaudros 
(311  —  298  v.  Chr.:  verfassten  Schrift  „das 
Tempelarchivu,  aus  welcher  uns  ebenso,  wie 
aus  einer  durch  den  rdmiachen  Dichter 
Ennins  verfassten  Uebersetzung  des  Werkes, 
einzelne  Bruchstticke  erhalten  sind,  eine  Kritik 
der  religiOsen  Volksvorstellungen  gegeben, 
worin  er  nur  die  himmlischen  und  unver- 
ganglichen  Wesen  (Sonne,  Gestirne,  Winde) 
als  mit  Rccht  von  den  Menschen  verehrte 
gOttliche  Wesen  anerkennt,  wahrend  er  die 
mythologischen  Vorstellungen  der  Volks- 
religion  durch  allegorische  Umdeutung  der 
homerisch  -  hesiodeiachen  GOttersage  auf  ver- 
storbeue  Menschen  zurUckfUhrt,  welche  als 
Wohlthater  der  Menschen  vergdttert  worden 
seien. 

IhiClios  (Even us)  aus  Paros  war  ein 
Rhetor  und  Sophist  zur  Zeit  des  Sokrates, 
welcher  als  Lehrer  der  „  menschlichen  und 
politischen  Tugendu  auftrat  und  sich  ftlr 
seine  Vortrage  ein  Houorar  bezahlcn  liess. 

Kiigenios  kommt  als  ein  platouischer 
Philosoph  in  den  Briefen  des  nachmaligen 
Kaisers  Julianos  vor.  Ein  andercr  Philosoph 
Eugcnios  wird  als  Vater  des  Neuplatonikcrs 
Themistio8  genannt. 

Eukleiuta  (Euclides)  aus  Megara 
(nach  Anderen  aus  Gela)  gebUrtig  (liber 
100  Jahre  alter  als  der  unter  den  ersten 
Ptolemaern  in  Alexandrien  lebende  Mathc- 
matiker  Eukleides],  war  einer  der  altesten 
Schtller  des  Sokrates,  den  er  von  Megara 
aus  fleissig  besuchte  und  bei  dessen  Tode  er 
zugegen  war.  In  seiner  Lehre  verband  er 
mit  den  sokratischen  Grundgedanken  zugleich 
Anschauungen  des  Parmcnides  und  bestimnite 
das  Eine  der  Eleaten  als  das  Gute,  welches 
bald  Einsicht,  bald  Vernunft,  bald  Gott  ge- 
nannt werde.  Was  nicht  gut  ist,  das  ist 
flberhaupt  nicht  wirklich.  Wahrend  uns  die 
Sinne  nur  ein  werdendes  und  veranderliches 
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Sein  zeigen,  lasst  una  allein  das  Denken 
daa  wahrhaft  unver&nderliche  Sein  erkcnncn, 
welches  nicht  den  ktfrperlichen  Dingen,  son- 
dern  nur  den  unktirperlichen  Gattungen  zu- 
komme  und  eben  so  vom  Wirken  wie  vom 
Leiden  frei  sei.  Er  soli  seine  Lehre  in  sechs 
Oialogen  vorgetragen  haben,  von  denen  tins 
Nichts  erbalten  ist.  Als  Dialektiker  griff 
er  nicht  die  Voraussetzungen ,  sondern  die 
Schlusssatze  seiner  Gegner  an,  die  er  da- 
durch  ad  absurdum  zu  filhren  snchte.  Die 
von  ihm  gestiftete  megarische  Schule  wurde 
auch  die  dialektische  odcr  eristische  genannt. 
Unter  seinenSchttlern  und  Nachfolgern  werden 
besonders  Eubtilidcs  ans  Milet  und  der  durch 
seine  Streitsucht  bertlchtigte  Alexinos  aus 
Elis  als  Erfinder  der  dialektischen  Eunst- 
stUcke  und  Fangschltlsse  erwahnt,  ausser- 
dem  der  Dialektiker  Diodoros  Kronos  und 
dessen  Schtller  Philon  als  Verfasser  mehrerer 
dialektischen  Schriften.  Der  Megariker  Stilpon 
hat  die  Lehre  der  Schule  mit  Anschauungen 
der  Kynikcr  versetzt  und  die  platonische 
Ideenlehre  bekampft. 

Eukleitlc^M  wird  als  ein  Platoniker  aus 
dem  dritten  Jahrhundert  genannt,  der  auch 
scbriftstellerisch  thatig  war.  Ein  noch  jfln- 
gerer  Neuplatoniker  Eukleides  kommt  in  den 
Briefen  des  nachmaligen  Raisers  Julianos  vor. 

EtilalioH  oder  E  u  1  a  ni  i  o  s  aus  Phrygien 
lehrte  als  Neuplatoniker  zur  Zeit  des  Danias- 
kios  im  sechsten  christlichen  Jahrhundert  in 
Athen  und  wanderte  mit  diesem  und  andern 
Philosophen  nach  Persien  aus,  als  die  Schulen 
zu  Athen  geschlossen  worden  waren. 

Euiiieniott  wird  als  ein  Studiengenosse 
des  nachmaligen  Kaisers  Julianos  in  dessen 
Briefen  erwahnt 

EunapioH  war  aus  Sardes  in  Lydien 
gebtlrtig  uud  bltlhte  in  der  zweiten  Halfte 
des  viertcn  Jahrhunderts  als  Schtller  des 
Neuplatonikers  Chrysanthios.  Das  von  ihm 
verfasste  Geschichtswerk  Uber  die  neuplato- 
nische  Schule,  welches  unter  dem  Titel 
„Eunapii  Sardiatii  vitae  pfiilosophorum  el 
sophistanan"  von  Buissonade  mit  Anmer- 
kungen  von  Wyttenbach  (Amsterdam  1822 
und  Paris  1849)  herausgegeben  wurde,  be- 
handelt  die  altera  und  bedeutendern  Neu- 
platoniker am  DQrftigsten  und  dieZeitgenossen 
des  Verfassers  am  Breitesten  und  zeigt  den- 
sclbcn  als  einen  vorurtheilsvollen,  aberglau- 
bischen,  wundersttchtigen  und  leidenschaft- 
lichcn  Sohn  seiner  Zeit 

Euphantcm  aus  Olynthos  (in  Makedonien) 
zahh  als  Schtller  des  Megarikers  Eubulides 
zur  Megarischen  Schule,  hat  sich  jedoch  nur 
als  Dichter  und  Geschichtschreiber  bekannt 
gemacht. 

Etiphraio*  wird  als  persdnlicher  Schtller 
des  Platon  genannt,  der  sich  als  freisinniger 
„politischer  Mann-  die  (Jffentliche  Achtung 
erwarb. 


Euphranor  aus  Seleukia,  ein  Skeptiker, 
wird  als  Schtller  des  Ptolemaios  und  als 
Lehrer  des  Eubulos  von  Alexandrien  genannt. 

Euphrasios  war  ein  Neuplatoniker  des 
fflnften  Jahrhunderts,  dessen  Eunapios  ah) 
einen  Zeitgenossen  gedenkt. 

Euphrates,  ein  Stoiker  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts,  aus  Alexandrien 
gebllrtig  (nach  Andern  ein  Syrer  aus  Epi- 
phaniai  wird  bei  Arrianos  als  Zeitgenosse 
des  Epiktetos  und  als  Lehrer  des  jtlngern 
Plinius  in  dessen  Briefen  chrenvoll  erwaunt, 
wahrend  seiner  bei  Philostratos  als  eines 
leidenschaftlichen  Gegners  von  Apollonios  von 
Tyana  gedacht  wird.  In  hohem  Alter  er- 
krankt.  machte  er  als  achter  Stoiker  durch 
Gift  seinem  Leben  ein  Ende. 

I  in  \  !o«  Ik»s  wird  als  Schiller  des  Skep- 
tikers  Pyrrhon  bei  Diogenes  von  Laerte 
erwahnt 

Euryphaiuo»  wird  als  angeblich  alt- 
pythagoraischer  Schriftateller  mit  einer  Schrft 
„ fiber  das  Leben"  erwahnt,  aus  welcher 
der  Sammler  Stobaios  ein  BruchstUck  mit- 
getheilt  hat. 

EurysOM  wird  als  angeblich  altpytha- 
goritischer  Schriftsteller  genannt,  aus  dessen 
Schrift  ntiber  das  Schicksal"  una  einige 
Bruchsttlcke  erbalten  sind. 

Eurytoa  aus  Metapontum  in  Unter- 
italien  wird  als  ein  persdnlicher  Schtller  des 
Pythagoras  genannt 

Eurytos  aus  Tarent,  ebenfalls  ein  Py- 
thagoraer,  wird  als  Zeitgenosse  und  Freund 
Platon's  genannt 

EusebioH  aus  Myndos  (in  Karien)  war 
ein  Neuplatoniker  des  vierten  christlichen 
Jahrhunderts  und  Schtller  des  Aidesios  und 
hat  dialektische  Vortrage  gehalten,  die  vom 
nachmaligen  Raiser  Julianos  gehdrt  wurden. 
Da  aber  Eusebios  die  magischen  und  theur- 
gischen  Rtlnste  der  damaligen  Neuplatoniker 
verwarf,  so  zog  er  sich  das  Missfallen 
Julian's  zu. 

EiiHtathios  aus  Rappadokia  wird  mit 
seiner  Gattin  Sopatra  und  ihrem  Sohne  Anto- 
ninos  als  Schtller  des  Jamblichos  und  Nach- 
folger  in  der  neuplatonischen  Schule  von 
Rappadokia  bei  Eunapios  erwahnt  Auch 
hat  Julianos  einen  Brief  an  ihn  gerichtet 

Eustochioa,  ein  Arzt  aus  Alexandreia, 
war  einer  der  spatesten  und  treuesten  Schtller 
des  Plotinos  und  soil  auch  eine  Ausgabe  von 
dessen  Schriften  besorgt  haben,  vielleicht 
eben  derjenigen,  die  schon  zu  Lebzeiten 
Plotin's  verdffentlicht  worden  waren. 

Eust  ratios,  Metropolit  zu  Nikaia  (Nicaea) 
in  Bithynien.  war  ein  Peripatetiker  des 
zwfilften  Jahrhunderts,  der  unter  dem  Raiser 
Alexius  Romnenos  blttbte.  Der  von  ihm 
verfasste  Commentar  zum  zweiten  Buche  der 
zweiten  Analytik  des  Ariatoteles  wurde  grie- 
chisch  in  Venedig  (1534)  und  in  lateinischer 
Uebersetzung  von  Andreas  Gratarohu  (Ve- 
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nedig,  1542)  gedruckt.  Die  ihm  ebenfalla 
beigelegten  Commentarii  in  libros  X.  Ethi- 
corum  ad  Nicomachum,  welche  griechiach 
i lurch  Paulas  ManutiuB  (Venedig,  1636)  und 
in  lateiniacher  Uebersetzung  von  Jo.  Bern. 
Feliciani  (Venedig,  1541)  eTscbienen  aind, 
scheinen  vielmehr  ana  mehrcren  alteren  Com- 
mentaren  zn  den  einzelnen  Btichern  der  Ethik 
znsammengestellt  zu  sein. 

Euthyd£mos,  ein  Sophist  und  Bruder 
dea  Dionyaodoroa .  war  aua  Chios  gebtlrtig 
and  wurde  als  dialektischer  Klopffechter  im 
platonischen  Dialoge  Eathydemos  l&cherlich 
gemacht.  Dagegen  wird  ein  anderer  Euthy- 
dfimos  bei  Xenophon  ala  ein  Genosae  dea 
aokratischen  Rreiaes  erwahnt. 

Euxliios  aua  Herakleia  in  Pontos  wird 
bei  Philostratoa  ala  Pythagoraer  und  Lehrer 
dea  Apollonios  von  Tyana  genannt. 

Evenare,  aiehe  A  ben  Esra. 

Exner,  Franz,  war  1802  in  Wien  ge- 
boren,  wo  er  auch  Philoaophie  und  Juria- 
prudenz  studirte  und  seit  1827  einen  dort 
erledigten  Lehrstuhl  der  Philoaophie  ver 


trat,  bis  er  1831  die  Profeaaur  der  Philo- 
aophie in  Prag  erhielt.  Nachdem  er  1848 
nach  Wien  in  dasMinisterium  berufen  worden 
war,  am  bei  der  Neugcataltung  dea  fiffcnt- 
lichen  Unterrichts  mitzuwirken,  starb  er  1853 
ala  MinisterialcoramissSr  zu  Padua.  Ala 
Anhangor  der  Philosophic  Herbart'a  brachte 
er  es  durch  seine  Stellung  dahin,  dass  die 
Herbart'sche  Schule  aich  in  Oesterrcich  ahn- 
licher  Gunat  erfreutc,  wic  die  Hegel'sche  in 
Preussen.  Ausser  eiuigen  Abhandlungen,  die 
er  in  den  vierziger  Jahren  in  den  Ab- 
handlungen der  Bonmischen  Gesellschaft  der 
Wissensehaften  verfiflentlichte  und  welche 
gleichzeitig  als  Separatabdrllcke  crschiencn 
(Ueber  Nominalismus  und  Healismus,  1842; 
liber  Leibniz*  Universal  wissenschaft,  1843; 
flber  die  Lehre  von  der  Einheit  des  Denkens 
und  Seins.  1848)  hat  er  den  Gegensatz  der 
Herbart'scnen  zur  Hegel'schen  Schule  in  einer 
besonderen  Schrift  zum  Ausdruck  gebracht, 
welche  unter  dem  Titel:  „Die  Psychologic 
der  Hegel'schen  8chuleu  (in  zwei  Heften, 
1843  und  1844)  erschien. 


Faber,  Jacobus  (Stapulensis) ,  siehe 
Le  Fevre,  Jacques  d'Etaples. 

Faber,  Philipp,  war  1570  in  einer 
Vor8tadt  von  Faenza,  zwiachen  Bologna  und 
Ancona  geboren,  war  frllh  in  den  Franzi8- 
kanerorden  getreten  und  hatte  in  Padua  und 
Rom  seine  Studien  gemacht  Nachdem  er 
eine  Zeit  lang  in  Venedig  acotistische  Philo- 
aophie gelehrt  hatte,  war  er  30  Jahre  lang 
Generalaaaistent  aeinea  0rden8  und  Studien- 
aufseher  in  Cremona,  Padua  und  Parma. 
Nachdem  er  drei  Jahre  in  Padua  Metaphyaik 

Slehrt  hatte,  wurde  er  1606  dort  zu  einer 
eologiachen  Lehrstelle  befdrdert  und  starb 
1630.  Ausser  einer  im  scotistischen  Sinne 
verfaasten  „Philosophia  naturalis"  und  einer 
Schrift  „de  praedestinatione'1  (1623)  hat  er 
1618  Commentarii  in  IV.  libros  sententiarrun 
(Peters  des  Lombarden)  und  Commentarii 
in  metaphysicam  Aristotelis  (1627)  ver- 
Offentlicht 

Fabinianus,  Papiriua,  wird  bei  Se- 
neca al8  aein  alterer  Zeitgenoa8e  erwahnt, 
welcher  veTachiedene  Schriften  pliiloaophi- 
schcn  In  ha  its  verfaast  hatte,  worin  er  aich 
zu  der  stoisch  gefarbten  Schule  der  Sextier 
in  Rom  bekannte.  Unter  den  wenigen  Aus- 
sprllchen,  die  una  daraua  von  Seneca  tiber- 
liefert  worden  aind,  treten  besondera  die  Be- 
merkungen  hervor,  dass  man  die  Affecte 


nicht  mit  Spitzfindigkeiten,  aondern  mit  Be- 
geiaterung  bekSmpfen  milssc,  und  dasa  alle 
gelehrte  Be8trebungen  ohne  sittliches  Streben 
nutzlos  seien. 

Fabri,  Honore"  (Honoratua),  war 
1607  in  Belley  an  der  Rhone,  in  der  Land- 
achaft  Bugey  (ttstlich  von  Lyon^i  geboren, 
trat  1626  in  die  Gesellschaft  Jeau  ein,  lehrte 
in  Lyon  6  Jahre  Philoaophie  und  8  Jahre 
Mathematik,  ward  dann  an  den  rflmischen 
Hof  berufen,  wo  er  als  pSpstlicher  Pdni- 
tentiarius  wirkte  und  gegen  Ende  des  17.  Jahr- 
hunderts  starb.  Einen  Theil  seiner  zahl- 
reichen  Schriften  hat  er  pseudonym  unter 
verschiedenen  Namen,  ala  Antimus  For- 
bius,  Hugo  Siphilinua,  AntimuaCo- 
ningiua,  Petrua  Mousner,  Bernar- 
dusStubrockius  erscheinen  lassen.  Seine 
auf  die  Philoaophie  beztlglichen  Schriften 
aind:  Philosophia  universa  per  propositiones 
digesta  aim  suis  momentis  rationwn  (1646), 
Logica  analytica  (1646),  Metaphysica  de- 
monstrativa  (1648).  Indem  er  aich  darin 
ala  Eklcktiker  im  Anschluss  an  Aristoteles 
und  die  Scholastikcr  auch  Anschauungen  der 
Cartesianer  aneignet,  musste  er  sich  gegen 
den  Vorwurf  des  von  der  Kirche  vernr- 
theilten  Cartesianismus  in  drei  Briefen  „De 
hypolhesi  sua  philosophica"  (1674)  recht- 
|  fertigen. 
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Faetir  ed  -  Din  el  Razi  (vollstandig  I 
AbuAbdallah  Muhammed  ben  Omar 
ben  cl-IIosein  el-Temimi  el-Bekri 
el  -  Tabaristani  Facbr  el-Din  el- 
Razi)  war  1119  zu  Rai  in  Taberistan  ge- 
borcn  und  nacb  seines  Vatera  Tode  an  ver- 
schiedenen  Orten  durch  theologische  und 
philosophische  Lebrer  zura  eifrigen  Verfech- 
ter  der  muharamedanischen  Rechtglaubigkeit 
nach  Schafeitischen  Grunds&tzcn  ausgebildet, 
welche  er  auf  seinen  Reisen  durch  Predigten 
gegen  die  Sectirer  vertrat.  Spatcr  errichtcte 
er  im  Palastc  des  Sultans  von  Gazna  cine 
Akadcmic,  in  welcber  er  Vorlesungen  bielt. 
Er  starb  daselbst  im  Jahre  1210.  Abgeseben 
von  umfassenden  Commentaren  zum  Koran 
und  verschiedenen  mathcmatiscben  und  me- 
dicinischen  Scbrifteu  bat  cr  Commentare  zu 
verschiedenen  Werken  des  Al-Ghazzali  und 
Ibn  Sina  (Avicenna)  und  einige  selbststandigc 
Abhandlungen  Uber  logische  und  metaphy- 
sische  Fragen  in  arabischer  und  persischer 
Sprache  verfasst,  von  denen  die  tneisten  nur 
handschriftlich  eiistiren. 

Falaquera  (Ibn  Falaquera),  siche 
Schem  -  Tob. 

Fannin*,  Cajns,  Schwiegersohn  des 
Laelius,  des  Freundes  des  jflngeren  Scipio 
(Africanns\  hatte  den  Stoiker  Panaetius  ge- 
htfrt  und  wird  von  Cicero  als  Stoiker  und 
Verfa«8er  eines  geschichtlichen  Werkes  er- 
wahnt. 

Fardclla,  Michel  Angclo,  war  1C50 
zu  Trapani  in  Sicilien  gehoren  (daher 
Drcpancnsis  genannt)  und  frflh  zu  Messina 
in  den  Franziskanerorden  getreten.  Spsiter 
als  HauslehTer  bei  einera  Rathsherrn  in 
Venedig,  begleitete  cr  seinen  Zogling  auf 
die  Universitat  Padua,  trat  nacluuals  wieder 
aus  den  Orden  aus  und  wurde  in  Paris,  wo 
er  sicli  drei  Jahre  lang  im  Vcrkchr  mit 
Arnanld,  Regis  und  Malebranche  aufhielt, 
mit  der  Cartesianischcn  Philosophie  bekannt. 
Nach  Rom  zurtickgernfen,  lehrte  er  seit  1676 
dort  Geometric.  Nachdem  er  eine  Zeit  lang 
in  Modena  einen  Lehrstuhl  der  Geometrie 
und  Philosophie  innegehabt  hatte,  ging  er 
nach  Venedig  und  wurde  1694  in  Padua 
I*rofessor  der  Astronomie  und  Physik  und 
seit  1700  der  Philosophie.  Hier  hatte  Far- 
dclla  mit  Matteo  Giorgi,  der  dort  Professor 
der  Medicin  und  Philosophic  war  und  in 
verschiedenen  Werken  die  Philosophic  des 
Cartcsius  bekampfte,  1695  einen  Streit,  der 
sich  hauptsachlicli  Uber  die  Natur  der  KSrper 
und  des  Raumes  erstreckte.  Nachdem  cr 
1710—1712  am  spanischen  llofe  in  Barcelona 
gelebt  hatte,  suchte  er  in  einer  Kraukheit 
llcilung  zu  Neapel,  wo  er  fiir  die  Vcrbreituug 
dea  Cartosiantsmus  und  dessen  Vertheidigung 
gegen  die  Aristoteliker  wirkte  und  1718 
starb.  Sein  Hauptwerk  „  Universae  philo- 
sophiae  systema,  in  quo  nova  f/uadam  et 
extricata  methodo  naturalu  scicntiae  et 


moralis  fundamenta  expfonantur*  enthalt 
im  ersten  (einzigen)  Thcil  eine  Logik  unter 
dem  besondern  Titel:  „Rationalis  et  emen- 
datae  dialecticae  spechnen  u  (1691).  Auaser- 
dem  verfiffentlichte  er  eine  Schrift  „De 
animaehumanae  natura  ab  Augwtino  detecta" 
;.1698\ 

I  a  \  on  ins.  Marcus,  wird  als  oin  Be- 
wnndercr  des  Cato  von  Utica  unter  den 
Stoikern  des  letzten  vorchxistlichen  Jahr- 
hunderts  genannt. 

Favorinus  (Faborinos)  aus  Ar elate 
in  Gallien,  war  ein  Schulredner  und  Polyhistor, 
der  im  zweiten  christiichen  Jahrhundert  unter 
den  Kaisern  Hadrian  und  Antoninus  in  Rom 
und  Athen  lebte,  eine  Zeit  lang  Anhanger 
desEpiktctos  war,  dann  aber  sich  der  jUngern, 
skcptischen  Akademie  zuwandte.  Yon  seinen 
Schriftcn,  unter  denen  auch  eine  Entwickelung 
der  zehn  skeptischen  Gesichtapnnkte  bei 
seinem  Schiller  Aulus  Gellius  erwahnt  wird, 
ist  una  nichts  weiter  tlberliefert,  ala  einige 
Sittensprtlche  und  naturwissenschaftliche 
Aeusserungen.  In  seinen  Anschauungen  halt 
cr  sich  an  die  skeptische  Lehre,  dass  ea  kein 
sichercs  begrifflichcs  Erkennen  gebe,  daas 
man  gleich  gewichtige  GrQnde  fflr  und  gegen 
Alles  aufbringen  kdnne  und  dass  darum  die 
Zurilckhaltung  des  Urtheils  das  Ergebniss 
jeder  Untersuchung  sei. 

Feder,  Johann  Georg  Heinrich, 
war  1740  zu  Schornweisach  (in  der  Gegend 
von  Bayreuth)  geboren,  seit  1765  Lehrer 
der  gricchiachon  und  hebraiachen  Sprache 
am  Gymnasium  zu  Koburg,  hatte  sich  seit 
1768  als  Professor  der  Philosophie  in  GiJttingen 
zwanzig  Jahre  lang  einer  ausgebreiteten 
akademischen  Wirksamkeit  und  einer  groaaen 
Yerbreitung  seiner  philoaophischen  Lehr- 
btlcher  erfreut,  bis  aich  seine  Ildrsfile  mehr 
uud  mehr  leerten,  was  ihn  veranlasate,  1797 
ala  Director  des  Gcorgianum  nach  Hannover 
Uberzusiedebi,  wo  er  1821  starb.  Als  philo- 
sophischer  Lehrer  hat  er  folgende  Schriften 
verdfTentlicht:  Grundrisa  der  philoaophischen 
Wiaacnschaftcn  (1767\  Logik  und  Metaphvaik 
im  Grundrias  (1769,  in  7.  Auflage  17*90), 
Lehrbuch  der  praktischen  Philosophie  (1770, 
in  4.  Auflage  1776),  Institutiones  logicae 
et  metaphtjsicae  (1777,  in  4  Auflage  1797), 
Untersuchungen  Uber  den  menachlichen 
Willen,  in  vier  BSnden  1779,  1782,  1786, 
1793),  Grundlehrcn  zur  Kenntnis8  dea  menach- 
lichen Willen8  und  der  nattlrlichen  Geaetze 
des  Rechteverhaltens  (1783).  Obwohl  gegen 
cine  in  den  Gottingischen  gelehrten  Anzeigen 
1782  erachienene,  von  Garve  verfaaste,  aber 
vor  dem  Abdrucke  von  Feder  verstUmmelte 
Rccenaion  der  Kant^schen  Kritik  der  reinen 
Vernunft  aich  Kant  im  Vorworte  zu  seinen 
„Prolcgomena  zu  jedcr  kttnftigen  Metaphyaik" 
1 1783)  kraftig  auageaprochen  und  auch  Fed  em 
seine  Ueberlcgenheit  hatte  fflhlen  laasen; 
so  konntc  es  Feder  doch  nicht  laasen,  mit 
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einer  Abhandlung  „tlbeT  Raum  and  Causalitat, 
zur  Prflfung  der  Kant'schen  Philosophic* 
(1787)  von  Neuem  mit  dem  „  Alles  Zer- 
malmenden"  anzubinden  und  sogar  mit  seinem 
Collegen  nnd  Frennde  Christoph  Meiners  zur 
Bckampfung  der  kritischen  Philosophic  cine 
Zeitschrift  unter  dem  Titel  „Philosophische 
Bibliothek"  (1788—1791)  heranszngebcn,  die 
jedoch  mit  dem  vierten  Bande  wieder  ein- 
ging.  Nachraals  hat  Feder,  ehe  er  sich  in 
sein  „  Otium  senile"  nach  Hannover  znrtlck- 
zog,  noch  folgende  Schriften  veroffentlicht : 
Ueber  das  moraliscbe  Gefahl  (1792,  als 
Separatabdruck  aus  dem  deutschcn  Museum), 
Ueber  die  allgemeinsten  Grundsatze  der 
praktischen  Philosophie  (1793)  und  Grnnd- 
satze  der  Logik  und  Metaphysik  (1794). 
Seine n  philosophischen  Ansichten,  tlber  welche 
Feder  selbst  in  der  von  seinem  Sohne  (1825) 
verdffentlichten  Selbstbiographie  (S.  247  ff.) 
einen  Abriss  giebt,  wurzelten  in  der  Leibniz- 
WolfFschen  Philosophie,  auf  deren  Grundlage 
er  sich  von  der  Erfahrung  ausgehend  eine 
eklektische  PopularpMlosophie  mit  vorwal  tend 
praktischer  Richtung  anibaute,  sodass  die 
Ueberzeugungen  von  der  Realitat  der  KOrper- 
welt,  von  der  UnkSrperlichkeit  und  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele,  vom  Dasein,  der  Glite  und 
Weisheit  Gottes,  als  die  unser  praktisches 
Verhalten  leitenden  Grundsatze,  und  bei  der 
Analyse  derverechiedenen  Triebe  der  mensch- 
lichen  Natur  die  Regungen  der  Sympathie 
in  den  Vordergrund  traten  und  von  diesen 
Grundsatzen  aus  die  Lebensphilosophie  als 
die  richtige  „Kunst  zu  geniessen"  erscheint. 
J.  G.  H.  Feder's  Leben,  Natur  und  Grnnd- 
siitze.  Zur  Belehrung  und  Ennunterung 
seiner  lieben  Nachkonimen.  Herausgegebcn 
tod  seinem  Sohne  K.  A.  L.  Fader  (1825) 

Ferguson,  Ad  am,  war  1724  in Logierait 
unweit  Perth  im  schottischen  Hochlande  ge- 
boren,  hatte  1739  in  Edinbnrg  Ideologic 
studirt,  dann  einige  Jahre  als  Regiments- 
kaplan  gewiTkt,  war  1757  Erzfchcr  im  Hause 
des  Lord  Bute  gewordcn,  und  wirkte  seit 
1759  in  Edinburg  zuerst  als  Professor  der 
Physik,  dann  der  Moralphilosophie.  Nachdem 
er  sich  in  dieser  Btellung  spater  hatte  ver- 
tretcn  lassen,  um  als  Erzieher  des  jungen 
Grafen  von  Chesterfield  seit  1773  den  Continent 
zu  bcreisen  und  1778  cine  diplomatische 
Stellung  einznnehmen,  verzichtete  er  1785 
als  Sechzigjahriger  definitiv  auf  seine  Pro- 
fessur  zu  Gunsten  von  Dngald  Stewart,  reiste 
nach  Italien  und  zog  sich  dann  in's  Privat- 
leben  zurtlck.  Er  starb  1816  in  hohem 
Alter  in  Edinburg.  Ferguson  hat  folgende 
Schriften  verSffentlicht :  Essay  of  civil 
society  (1766),  in's  Franzosische  tlbersetzt 
von  Bergier  1783,  in  deutscher  Uebersetzung 
1768.  Er  schloss  sich  darin  vorzugsweise 
an  Montesquieu's  „  Esprit  des  lois1'  an  und 
tritt  in  einer  Reihe  politischer  BetTachtungen 
aber  die  Entstehung  der  btlrgerlichen  Ge- 


sellscbaft  und  ihrer  verschiedenen  Formen 
als  Gegner  der  Lehre  von  Thomas  Hobbes 
auf.  Die  Schrift:  Institutes  of  moral  philo- 
sophy erachien  1769,  dentscb  von  Garvc 
^Ferguson's  Grundsatze  der  Moralphilosophie, 
1772."  Endlich  erschienen  noch  Principles 
of  moral  and  political  science,  in  2  Banden 
(1793),  in  deutscher  Uebersetzung  von 
Schreiter:  Ferguson's  Darstellung  der  Grflnde 
der  Moral  und  Politik,  erster  Band,  1796. 
Seine  Moralphilosophie  hat  unter  den  eng- 
lischen  und  franzdsischen  Moralphilosophen 
lange  Zeit  grosses  Ansehen  genossen.  Er 
gehort  in  seiner  Methode  im  Allgcmeinen  zur 
Schule  Bacon's  nnd  stellt  sich  auf  den  Boden 
der  Erfahrung;  in  der  Erkenntnisslehrc 
knflpft  er  an  Locke  an.  Die  Moralphilosophie 
gilt  ihm  als  die  Lehre  von  den  Gesetzen  des 
Willens,  die  er  auf  drei  Gmndgesetze  zurfick- 
ftlhrt,  welche  sich  als  ursprllngliche  That- 
sachen  nicht  weiter  erklaren  lassen,  namlich 
das  Gesetz  der  Selbsterhaltung,  das  Gcsctz 
der  Geselligkeit  und  das  Gesetz  der  Werth- 
schfitzung.  Von  Natur  begchren  dieMenschen, 
gemass  dem  Gcsetze  der  Selbsterhaltung 
dasjenige,  was  sie  ihren  Neignngen  folgcnd 
fflr  nfltzlich  halten.  Ebenso  unmittelbar  aber 
begehren  sie,  nach  dem  Gcsetze  der  Gesellig- 
keit, welches  das  Geflihl  der  Sympathie  fttr 
Andere  mit  dem  Trieb  nach  Vereinigung  ver- 
bindet,  das  Wohlscin  ihrer  Mitgeschopfe. 
Eudlich  aber  begehren  die  Menachcn  von 
Natur  zngleich  Alles,  was  auf  VortrcfFlich- 
keit  oder  Vollkommenhcit  abzielt,  und  auf 
diese  beziehen  wir  Alles,  was  wir  nach  seinem 
Werthe  benrtheilen,  gemass  dem  Gcsetze  der 
Werthschfttzung.  Wie  aus  der  richtigen 
Anwendung  dieser  Grundgesetze  das  richtige 
moralische  VeThalten  oder  die  Rechtschaffcn- 
hcit  folge,  dies  haben  Moral,  Rechtslehre  und 
Politik  zu  zeigen.  Die  Tugendlehre  ins- 
besondere  erflrtert  als  Casuistik  des  pflicht- 
massigen  Handelns  im  Einzelnen  das  durch 
das  Gewissen  gebotene  oder  verbotene  Ver- 
halten des  Menschen.  Die  Absicht  der 
Moralitat  bei  den  Gcwissenspfliehten  ist  die 
eigne  Vollkommenheit  una  Tugend  des 
Einzelmenschen.  Religion,  Achtung  vor  dem 
cKFentlichcn  Ruf  und  Gewissen  sind  die 
Sanctionen  der  Gewissenspflicht;  die  Sanction 
des  Gcwissens  selbst  bestcht  in  dem  Vcr- 
gnflgen,  das  der  Haudelnde  empfiudet  und 
in  der  Schara  und  Reue,  die  er  bcim  Unrccht- 
handcln  empfindet. 

Feiirrhncli,  Ludwig,  war  1804  zu 
Landshut  als  der  drittc  Sohn  des  bcrtthmten 
Kriminalisten  Ansclm  von  Feuerbach  geboren 
und  auf  dem  Gymnasium  zu  Ansbach  gebildet. 
Die  erste  in  seineT  Jupend  mit  Entschieden- 
heit  hervortretende  Richtung  gait  nicht  der 
Wissenschaft ,  sondern  der  Religion.  Diese 
religidse  Richtung  entsfand  in  ihm  nicht  auf 
dem  gewdhnlichen  Wege,  nicht  durch  den 
Religions-  und  Confirmationsunterricht,  noch 
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dnrch  sonstige  aussere  religiose  Einflflsse, 
sondern  aus  dem  Verlangen  nach  Etwas, 
was  ihm  weder  seine  Umgebung,  noch  der 
Gymnasialunterricht  gab.  In  Folgc  dieser 
Kichtung  bestimmtc  er  sich  fur  das  Studinm 
der  Theologie  und  beschaftigte  sich  schon 
als  Oymnasiast  eifrig  mit  aer  Bibel  und 
andern  theologischen  Bflchern.  Nachdem  er 
in  8einem  achtzehnten  Jahre  das  Gymnasium 
absolvirt  hatte,  bereitcte  er  sich  noch  einige 
Zeit  lang  im  elterlicbcn  Ilause  diiTch  Privat- 
studium  auf  die  Universitat  vor.  Er  studirte 
und  excerpirte  Gibbon's  Gcschichte  des  Ver- 
falls  des  Romerreiches.  Mosbeim's  Kirchen- 
gcschichte,  Herder's  tneolugische  Schriften 
und  Eichhorns  Einleitung  in  das  Alte  und 
Neue  Testament.  Auch  machte  er  in  dieser 
Zeit  die  Bckanntschaft  der  Schriften  Luther's 
und  Hamann's,  des  ..Magus  aus  Norden*. 
Zu  Ostern  1823  ging  er  nach  Heidelberg, 
hauptsachlich  um  die  theologischen  Vor- 
lesungen  Karl  Daub's  zu  h5ren,  bei  welchera 
er  jedoch  etwas  vermisste,  was  er  damals 
sich  selbst  noch  nicht  deutlich  sagen  konnte. 
Diess  war  eben  dasjenige,  worin  Feuerbach 
seinen  Huhm  fand  und  sich  als  Meister  be- 
wilhrte,  die  Kritik,  welche  dem  Scholastiker 
der  modernen  Theologie  fehltc.  Nach  ein- 
jilhrigem  Aufenthalte  in  Heidelberg  ging 
Feuerbach  nach  Berlin,  um  neben  Hegel,  dem 
Philosophcn  des  Absoluten,  die  namhaftesten 
der  dortigen  Theologcn  zu  horen.  Er  htfrte 
Schleiermacher  und  Neander,  ftlhlte  aber 
bald  in  sich  den  Zwiespalt  der  Theologie 
und  Philosophic  und  die  Nothwcndigkeit, 
sich  fQr  die  eine  oder  die  andere  unbedingt 
zu  entscheiden.  Er  wandte  sich  zur  Philo- 
sophic und  hSrte  zwei  Jahre  lang  Hegel, 
dancben  auch  Vorlesungen  fiber  klassische 
Philologie,  Physik  und  Mathematik.  Im  Jahr 
1827  in  das  elterliche  nans  znrflckgekehrt, 
trieb  er  daselbst  Philologie  und  Geschichte 
der  Philosophic  und  begab  sich  dann  nach 
Erlangen,  wo  er  Botanik,  Anatomie  und 
Physiologie  hfirte  und  sich  1828  mit  ciner 
lateinischen  Abhandlung  „flber  die  cine,  all- 

Semeine,  unendliche  Vernunftu  als  Privat- 
ocent  habilitirte  und  als  Anhfinger  der 
Hegel'8chen  Philosophic  des  Absoluten  Vor- 
lesungen fiber  Oartesius  und  Spinoza,  fiber 
Logik  und  Metaphysik  und  fiber  Geschichte 
der  Philosophic  hielt  Eine  ausserordent- 
liche  Professur,  nm  die  er  sich  beworben 
hatte.  wurde  ihm  abgeschlagen ,  und  er 
verlebte  das  Jalir  1832  in  Frankfurt  a.  M. 
in  der  Beschilftignng  mit  der  franzSsischen 
Sprache  und  Literatur.  In  der  Gewiss- 
heit,  dass  sich  filr  ihn  nie  eine  Aussicht  auf 
cine  Anstellung  in  Deutschland  erdffnen 
werdc  und  dass  eT  seine  Bestimmung  nur 
an  einem  Ortc  crrcichen  wllrde,  wo  er  ab- 
solut  frei  denken  und  schreiben  konne,  be- 
absiohtigte  er  nach  Paris  auszuwandern. 
Dieser  Plan  scheiterte  jedoch  an  dem  im 


Frflhjahr  1833  erfolgten  Tode  seines  Vatera. 
Nachdem  er  noch  einige  Zeit  in  Ansbach 
und  Nflrnberg  zugebracht  und  sich  1834 
vergebens  um  eine  dffentlich  ausgeschriebene 
Professur  der  Philosophic  in  Bern  beworben 
hatte,  kehrte  er  im  Winter  1835—36  noch- 
mals  zum  Katheder  nach  Erlangen  znrflck 
und  las  fiber  Geschichte  der  neuern  Philo- 
sophie  bis  auf  die  neueste  Zeit.  Die  ausser- 
ordentliche  l'rofessur  wurde  ihm  zum  dritten 
Male  abgeschlagen.  Wie  kaum  anders  zu 
crwarten  war,  scheiterte  der  Professor  der 
Philosophie  in  Bern  wie  in  Erlangen  an 
der  Schrift  „Gedanken  fiber  Tod  und 
Unstcrblichkeitu,  welche  Feuerbach  1830 
in  Nflrnberg  zwar  anonym  verflffentlicht 
hatte,  deren  Autorschaft  aber  bald  ruchbar 
geworden  war.  Wir  begegnen  darin  dem 
Jflnger  der  Hegel'schen  Philosophie  als  ide- 
alistisch-pantheistischemMystiker,  der  diesen 
angeblich  „aus  den  Papieren  eines  Denkers" 
herausgegebenen  Gedanken  einen  Anhang 
theologisch-satyrischer  Xenien  beigefflgt  hatte. 
Hatte  Feuerbach  spater  selbst  die  Phasen 
seiner  jngendlichen  Entwickelung  mit  den 
Worten  bezeichnet:  „Gott  war  mein  erster 
Gedanke,  die  Vernnnft  mein  zweiter,  der 
Mensch  mein  dritter  und  letzter  Gedankeu, 
so  traten  bereits  in  diesem  seinen  Eratlings- 
werke  die  Grunds&tze  seiner  spftter  ent- 
wickelten  Menschheitsphllosophie  offen  und 
deutlich  genug  hervor  und  ist  darin  im  Keime 
bereits  Alles  enthalten,  was  er  spater  in 
voller  Selb8t8tandigkeit  Eigenthtlmliches  ge- 
staltet  hat,  obwohl  sich  diese  Arbeit  in  Ton, 
Gang  und  Ausdruck  noch  ganz  auf  dem 
Boden  der  GrundbegritTe  bewegt,  die  dem 
Spinozismus  oder  Hegelianismus  entlehnt 
waren.  Die  Schrift  tragt  das  Motto  des 
Goethe'schen  Prometheus  an  der  Stirne: 

Da  icb  noch  Kind  war, 

Nicbt  wiisstc,  wo  aus.  noch  ein, 

Kehrt'  ich  mein  Terwirrtes  Ange 

Zur  Sonne,  als  wenn  dritben  war' 

Ein  Ohr,  zn  horen  meine  Klage, 

Ein  Here,  wio  mein's, 

Sich  des  Bedrangten  zn  erbarmen. 

Der  feine  Humor  des  Verfassers  eroirhet 
das  Buch  mit  der  „demflthigen  Bittew  an  das 
hochweise  und  hochverehrliche  Gelehrten- 
publikum,  den  Tod  in  die  Akademie  der 
Wissenschaftenzurecipiren.  Zwar  (soschliesst 
die  Petition) 

—  bat  er  nie  sich  abgegeben 

Mit  christlicher  Theologie, 

Doch  wird  es  keinen  Zweiten  geben, 

Der  so  Tersteht  Philosophic. 

So  bitt'  ich  denn  zu  recipiren 

Den  Tod  in  die  Akademie 

Und  ihn  mit  Nachsten  zu  creiren 

Zum  Doctor  der  Philosophie. 

Der  Idealismu8  der  pantheistischen  Welt- 
anschauung, die  Glnthempfiudung  heroischer 
Selbstvernichtung  und  mystischerVersenkung 
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in  Gott  reisst  den  Verfasser  fort,  daaa  er 
a  1.4  ein  anderer  Novalia  Liebeahymncn  anf 
den  Tod,  den  Brnder  der  Nacht  aingt  und 
mit  der  Kraft  and  Energie  des  Denkens  den 
Sohwang  des  Dichtera  zu  vereinigen  weiss. 
Diese  Eigenthtlmlichkeit  der  Form  ist  ohne 
Zweifel  mit  Schuld,  dass  diese  Schrift  Feucr- 
bachs  beim  Publiknm  Anfangs  nicht  so  recht 
einschlagen  wollto  und  fast  nur  innerhalb 
der  Hegel'scben  Schule  AufmeTksamkeit 
errcgte.  „Waren  bisher  (so  heisst  es  im 
Vorworte)  Materialismns  und  subjectiver 
Idealismus  die  bciden  Pole ,  nach  welchen 
sich  alle  Untersuchungen  flber  Tod  und  Un- 
sterblicbkeit  hinneigten,  so  erscheint  dagegen 
in  dieser  Schrift  die  Realitat,  Substantial  itat 
des  Geistea  als  das  Unsterbliche  und  Ewige, 
ans  welchem  der  Verfaaser  hinwiederum  den 
Tod  selbst  ableitek  Das  Resultat,  in  welchem 
bei  ihm  Tod  und  Unsterblichkeit  aufgehen, 
ist  die  wirkliche  Weltj  das  inhaltsvolle  Leben, 
das  wahrhaft  Unendhche,  ist  Gott  und  Geist 
selbst44.  Feuerbach  unterscheidet  in  -der 
Entwickelung  der  Lehre  von  der  Unsterb- 
lichkeit drei  Epochen.  In  der  ersten,  bei 
Griechen  und  KOmern,  kannte  man  keine 
Unsterblichkeit  im  heutigen  Sinne  des  Wortes, 
weil  der  Glaube  der  Alten  flber  die  gegen- 
wartige  Wirklichkeit  des  Volkslebens  nicht 
hinausging.  In  der  zweiten  Epoche,  im 
christlich-katholischen  Mittelalter,  war  zwar 
die  Unsterblichkeit  allgemeiner  Glanbens- 
und  Lehrartikel;  da  jedoch  der  Einzelne 
noch  nicht  das  Ode  und  leere  Bewusstsein 
seiner  isolirten  Selbststandigkeit  hatte,  son- 
dern  in  die  beseligende  Gemeinschaft  der 
Glaubigen  sich  eingeschlossen  -wusste,  so 
war  damit  der  Trennung  zwischen  Diesseits 
und  Jenseits,  Hoffen  und  Erreichen  kein 
Raum  gestattet,  und  das  Unsterblichkeits- 
dogmatratals  ein  den  Geist  charakterisirendes 
Merkmal  keineswegs  in  den  Vordergrund 
und  es  hatte  flberdies  nur  den  Sinn  einer 
Auferstehung  der  Leiber.  Erst  in  der  dritten 
Epoche,  der  modcrnen  Zeit,  und  zwar  naher 
auf  dem  Standpnnktc  des  Pietismua  und  des 
rationalistischen  Morah'smus,  tritt  der  Glaube 
an  die  Unsterblichkeit  dea  Individuuma  als 
ein  unendlich  wichtigea  und  wesentlichea 
Moment  hervor  und  sucht  aich  auf  ver- 
achiedene  Weise  zu  begrflnden.  Zunachat 
wurde  namlich  die  pure,  nackte  Peradnlich- 
keit  allein  ala  das  Wesentliche  erfasst,  und 
da  das  diesseitige  Leben  als  ein  beachranktes 
und  unwesenhaftes,  dem  Wesen  der  Peraon 
nicht  angemessenes  erscheint;  so  musste  ein 
zweites  ideales  Leben  hinzukommen,  wo  die 
hier  bloa  vorgestellte  reine  Person  eine 
wirkliche  Realitat  hat  Die  reine  und  ideale 
Person  ist  weiter  die  sflnden-  und  makellose, 
vollendetgute  Person,  wahrend  diebestimmten, 
beschrankten  Personen  nur  nach  der  voll- 
kommenen  MoTalitat  bloa  atreben  und  dieselhe 
nur  in  einer  unbegrenzten,  bis  in's  Unendliche 


aich  verlierenden  Zeit  erreichen  kiSnncn.  Da 
endlich  den  auf  diesem  Standpunkt  Stehendcn 
die  PersOnlichkeit  allein  als  das  wesentliche 
Object  der  Individucn  gilt,  so  sehen  sie  auch 
ausser  sich  nur  Subjecte,  Einzelnes  und  darum 
Mangelhaftea;  sie  wissen  nur  von  Menschen, 
nicht  von  der  Menschheit  als  Einem  Geiste, 
als  Einem  Ganzen.  Ebenso  ist  ihnen  die 
Natur  nur  ein  Collectivbegriff  und  Gott  ein 
blosser  Name,  der  nur  in  Hirer  HotTnnng, 
ihrem  Glauben,  ihrer  Vorstcllung  exiatirt 
Indem  so  alles  wahrhaft  Wirkliche  und  Wesen- 
hafte,  aller  Geist  und  Seele  aus  dem  wirk- 
lichen  Leben,  aus  Natur-  und  Weltgcschichtc 
verschwunden  ist,  so  pflanzt  nnn  das  Indi- 
vidnum  auf  den  Trflmmern  der  zerstorteu 
Welt  die  Fahne  des  Propheten,  den  Glauben 
an  seine  Unsterblichkeit  und  das  gelobte 
Jenseits  auf.  Auf  den  Ruinen  des  gegen- 
wSrtigen  Lebens,  in  welchem  der  Mensch 
auf  diesem  Standpnnkte  Nichts  sieht,  erwacht 
ihm  zugleich  das  Gefflhl  und  Bewuastsein 
seines  eignen  inncrlichen  Nichts,  und  im  Ge- 
fflhle  dieses  zweifachen  Nichts  entquillt  ihm 
die  barmherzige  ThrSnenquelle  und  Seifen- 
blase  der  zukflnftigen  Welt.  Ueber  die  Kluft, 
die  zwiachen  dem  gegenwartigen  Leben,  wie 
ea  in  Wahrheit  ist,  und  seiner  Anschauung 
und  Vorstellung  von  ihm  liegt,  flber  die 
Poren  und  die  Leere  seiner  Seele  baut  er 
die  Eselsbrflcke  der  Znkunft  So  ist  in  der 
That  dieses  vorgestellte  und  getraumte  Jenseits 
nichts  anders,  als  die  verkannte,  miss-  und 
unverstandene  Welt,  wahrend  die  wirkliche, 
wahre  Welt  fflr  diesen  Standpunkt  nur  ein 
Schattcn,  das  Tranmbild  und  Phantasiestflck 
der  Zukunft  ist.  Nachdem  Feuerbach  hier- 
mit  die  psychologische  Entstehung  des  Un- 
sterblichkeitsglanbcns  aufgezeigt  hat,  leitet 
er  aus  der  Thatsache  der  Gcachichte,  dass 
unaere  Gegenwart  der  Anfangspunkt  eines 
nenen  geiatigen  Lebens  ist,  die  Nothwendig- 
keit  ab,  den  Menschen  an  seine  wahrhafte 
und  vollst&ndige  Verganglichkcit  und  Sterb- 
lichkeit  zu  erinncrn,  damit  er  anderswo  als 
in  aeiner  eignen  Individualitilt  und  im  Glauben 
an  seine  eigne  Unsterblichkeit  und  Unend- 
lichkeit  die  Quelle  des  Lebens  und  der 
Wahrheit,  den  Bestimmungsgrund  seiner 
Handlnngen  und  die  Statte  des  Friedens 
suche.  Nur  wenn  der  Mensch  erkennt,  dass 
es  nicht  bios  einen  Scheintod,  sondern  einen 
wirklichen  und  wahrhaften  Tod  giebt,  wel- 
cher  das  Leben  des  Individnums  vollstandig 
schlieast,  und  wenn  er  somit  einkehrt  in  das 
Bewusstsein  seiner  Endlichkcit;  erst  dann 
wird  er  den  Muth  fassen,  ein  neues  Leben 
wiedeT  zu  beginnen,  und  wird  das  dringende 
Bedflrfnia8  empfinden,  absolut  Wahrhaftes 
und  Wesenhafws,  wirklich  Unendliches  zum 
Vorwurf  undlnhalt  seiner  geaammten  Geistes- 
thatigkeiten  zu  machen.  Gott  ist  die  Liebe, 
die  Alles  verzehrende  und  in  8ich  aufldscnde 
Liebe,  der  letzte  Grand  aller  Verganglich- 
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keit,  dcr  ewige  ubersinnliche  Tod.  Nach 
dem  Tode  daher  noch  etwas  zu  wfinschen, 
nach  ctwas  sich  noch  zn  schnen,  ist  grenzen- 
lose  Verirmng;  denn  der  Tod  kommt  selbst 
her  aus  einer  innern  Sehnsucht  der  Natur, 
die  an  ihr  zcbrt,  so  lange  sic  ist;  ans  dem 
Trieb  und  Streben  der  Natur,  das  was  sie 
ist,  ihr  Verzehrt-  und  Aufgelosstsein  in  Gott, 
zu  offenbaren.  Der  Tod  kommt  nicht  aus 
Mangel  und  Armnth,  sondern  ans  Ftille  und 
Sfittignng  her.  Nach  dem  Tode  kannst  du 
also  Nichta  mehr  erwarten ,  denn  er  erfolgt 
ebcn  aus  dem,  was  du  irrig  nach  ihm  er- 
wartest.  Das  Hochste,  was  du  als  Individuum 
erreichen  kannst,  ist  die  Anschauung  und 
Versenkung  in  Gott  Der  Tod  ist  daher  die 
ganze,  vollstandige  AuflSsnng  deines  ganzen, 
vollstilndigen  Seins;  es  giebt  nur  Einen  Tod 
und  dieser  ist  ganzcr  Tod,  der  Abendstern 
der  Natur  und  der  Morgenstern  des  Geistes, 
der  dem  Weisen  aus  dem  Lande  der  Traume 
voranleuchtet  zur  Geburtsstfitte  des  wahren 
Ileilandes  des  Geistes.  Um  nun  begreiflich 
zu  machen,  dass  PersSnlichkeit  nicht  das 
Letzte  und  Hdchste  und  dasB  Gott  mehr  sei, 
als  bios  Pereonlichkeit ,  erlautert  Feuerbach 
das  Wesen  der  Liebe,  von  der  er  behauptet, 
dass  wer  sie  empfunden,  Alles  cmpfunden, 
und  wer  sie  erkannt  habe,  Alles  wiase.  Was 
Liebe  sei,  weiss  nur  der  echte  Pantheist,  nur 
er  kann  lieben ;  ansser  dem  Pantheismus  ist 
Alles  Egoismus,  Selbstbrunst,  Eitelkeit,  Ge- 
winnsucht,  Sdldnerei,  AbgOtterei.  Das  Einzel- 
sein  und  Besonderssein ,  das  Vielerlei  und 
Allerlei,  welches  ausscrdem  ftlr  dich  Dasein 
und  Real ; tut  hat,  wird  von  der  Liebe  ver- 
nichtet  und  verzehrt.  In  dem  geliebten 
Gegenstande,  der  dir  Eins  und  Alles  ist,  und 
vor  ihm  wird  dir  alles  von  ihm  Unterschiedene 
und  Abgetrcnnte  Nichts.  Du  bist  nur  noch 
in  dem  Einen,  was  Gegenstand  deiner  Liebe ; 
Alles  ausser  ihm  ist  Eitelkeit,  ist  Nichts. 
Mit  deinem  besondern  Dasein  wirst  du  in 
dcr  Liebe  zu  nichte.  Du  bist  daher  in  der 
Liebe  und  bist  auch  nicht,  sie  ist  Sein  und 
Nichtsein  in  Einem,  Leben  und  Tod  als  Ein 
Leben.  Sie  giebt  Leben  und  nimmt  Leben, 
vernichtet  nnd  erzengt.  Erst  durch  das, 
allverzehrende  und  roinigende  Fegfeuer  der 
Liebe  und  in  ihm  bekommt  das  Leben  und 
Dasein  Redentung,  aber  erst  die  Bedeutung 
macht  das  Leben  zum  Leben.  Im  zweiten 
Abschnitte  des  Buches,  welcher  „Zcit,  Raum, 
Leben**  tlberschrieben  ist,  verfolgt  Feuerbach 
den  Unsterblichkcitsglauben  mit  scharfer 
Kritik  in  alle  seine  Reflexionsschlnpfwinkel 
nnd  deckt  die  Wiedersprtlche  desselben  auf. 
Was  bleibt  nun  als  Ersatz  ftlr  den  Verlust 
der  individuellen  Unsterblichkeit?  Nach 
deinem  Tode  bleiben  tibrig  Andere,  bleibt 
Ubrig  dein  Wesen,  die  Menschheit,  unbe- 
schadigt  und  ungeschmillert  durch  deinen 
Tod.  Ewig  ist  aer  Me  rise  h ,  ewig  ist  der 
Geist,  unverg&nglich  und  unendlich  das  Be- 


wusstsein,  aller  Natur  nnd  folglich  auch  dem 
Tode  entnommen  die  Freiheit,  der  Wille, 
und  ewig  werden  daher  auch  Personen,  Be- 
wusste,  Wollende,  Freie  sein.  Ausserdem 
aber  ist  das  hfichste  Leben  das  Leben  in 
Religion,  Kunst,  Wissenschaft,  im  weltge- 
schichtlichen  Ganzen  der  Menschheit  Dies 
ist  das  Leben  fiber  dem  sinnlichen  nnd  ver- 
ganglichen  Leben,  das  Leben  fiber  dem  Tode. 
Vernunft ,  Freiheit ,  Wille ,  Wissenschaft, 
Kunst,  Religion  sind  die  einzig  wahren 
Genien  und  Engel  des  Menschen,  tlberhaupt 
die  einzig  wirklichen  hdhern  nnd  vollkomm- 
nern  Wesen.  Das  wahre  Jenseits,  der 
Himmel,  ist  Liebe,  Anschauung,  Erkenntniss. 
Nur  in  diesem  kannst  du  im  Unendlichen 
sein;  Dein  individuelles  Sein  aber,  das  frei 
ist  vom  Drucke  der  Wirklichkeit  und  der 
Schranke  deiner  Individualist  ist  dein  Sein 
als  Bild,  als  Object  der  Erinnerung.  Diese 
ist  allein  das  Reich  der  Todten,  das  Land 
der  abgeschiedenen  Seelen.  Vom  Inhalt  nnd 
Umfange  der  Bestimmung  des  Individuums 
hangt  anch  der  Umfang  nnd  die  Bedeutung 
des  Platzes  ah,  welchen  es  in  der  Erinnerung 
erhalt  War  die  Bestimmung  des  Individnums 
cine  beschrankte,  so  ist  anch  der  Erinnerungs- 
kreis  ein  kleiner  und  verschwindender  Kreis ; 
war  dagegen  die  Bestimmung  eine  allgemeine, 
von  unendlichem  Inhalte  und  Umfange,  so 
ist  auch  die  Erinnerung  eine  eigentlich 
historische.  Himmel  und  Hdlle  haben  ihre 
wahre  Existenz  und  ihren  Grund  nur  in 
der  Geschichte.  Darum  sei  Etwas,  und  du 
bist  Alles;  unsterblich  ist,  was  Selbstzweck 
ist;  jeder  Augenblick  des  Lebens  ist  erfUlltes 
Sein  und  von  unendlicher  Bedeutung;  Ewig- 
keit  ist  Kraft,  th&tige  That,  siegender  Sieg. 
Dein  Unsterblich keitsglaube  ist  nur  dann 
wahr,  wenn  er  der  Glaube  an  dieses  Leben, 
an  die  Verganglichkeit  des  Vergftnglichen 
und  die  Ewigkeit  des  Ewigen,  an  das  wirk- 
liche  Dasein  Gottes  ist 

Auf  die  Schrift  liber  Tod  und  Unsterb- 
lichkeit hatte  Feuerbach,  mit  dem  Augen- 
merk  auf  eine  Lanfbahn  als  Universitats- 
pTofessor,  im  Jahr  1833  eine  Darstellung  der 
^Geschichte  der  neuern Philosophic 
vonBaco  von  Verulam  bisBenedict 
Spinoza14  folgen  lassen,  worin  er  Bacon, 
Hobbes,  Gassendi,  J.  Bohm,  Cartesius,  Male- 
branche  und  Spinoza  in  charakterisirenden 
Monographien  behandelte.  Daran  schloss 
sich  1834  die  kleine  Schrift  „  Aba  lard 
nnd  Heloise;  eine  Reihe  humoristisch- 
philosophiseher  Aphori8menu,  welche 
er  spftterhin  selbst  als  die  Lehre  von  der 
wahren  Unsterblichkeit  im  Geiste  charakteri- 
sirte,  welche  die  Liebe  nicht  aus-,  sondern 
einschln  - .  In  Bezug  auf  den  Fortschfitt 
seiner  philosophischen  Entwickelung  hebt  er 
hervor,  dass  in  dieser  Soferift  schon  fiber  den 
Pantheismus  seiner  ersten  Schriftcn  hinans- 
I  gegangen  und  das  Bediirfniss  ausgodrttckt 
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sei,  die  Gattung  zu  individualisiren  und  die 
Individualitat  zu  bejahen.  Er  aei  achon  darin 
anthropologic  1i»t  Polytheist  gewesen,  wie 
spate  r  in  der  ,,  Darstellung,  Entwicke- 
lung  und  Kritik  der  Leibniz'schen 
Philosophie"  (1837).  Erst  am  Schlusse 
des  genannten  Schriftchens  meldet  sich  auch 
Heloise.  Das  scbdnstc  Band  zwischen  Mensch 
und  Schriftsteller  sei  die  Liebe.  Zum  Glttcke 
ist  kein  Wesen  bestimmt,  aber  was  lebt,  ist 
eben  weil  es  lebt  zum  Lebcn  bestimmt;  das 
Leben  des  Lebens  aber  ist  die  Liebe.  Ob 
ich  mit  dir  glUcklich  sein  werde?  Ich  weiss 
es  nicht,  ich  weiss  nur  so  viel,  dass  ich  jetzt 
ohne  dich  unglUcklich  bin.  Ich  liebe  dich 
ewig,  d.  h.  meine  Liebe  zu  dir  endet  nur 
mit  meinem  Bewusstsein;  ewig  ist,  dessen 
Ende  mein  eignes  Ende  ist.  —  Als  der  Philo- 
soph  dies  schrieb,  hatte  er  seine  Heloise  be- 
reits  in  Bertha  Ldw  im  Dorfe  Bruckberg 
gefunden,  welches  zwischen  Ansbach  una 
Nltrnberg  in  reizender  Gegend  liegt.  Er  ver- 
lobte  sich  1836  mit  ihr  und  zog  nach  Bruck- 
berg, wo  er  seioeu  „ Leibniz"  heransgab. 
Im  Jahr  1837  ward  der  Schriftsteller  Ehe- 
maun  und  bezog  ftlr  seine  Prau  eine  kleine 
Rente  von  einigen  huudert  Gulden  aus  der 
im  Schlosse  Bruckberg  befindlichen  Porzellan- 
fabrik,  die  sein  Schwager  Stadler  ftir  die 
drei  Sch  western  Low  seit  dem  Tode  ihres 
Vaters  leitete.  Wohnung  und  Holz  hatte  das 
Ehepaar  Feuerbach  im  Schlosse  frei.  Was 
Feuerbach  1833  in  Paris  zu  suchen  gewillt 
war  und  was  er  dort,  freilich  in  ganz  anderer 
Weise,  sicherlich  auch  gefunden  haben  wtirde, 
fand  er  seit  1836  in  einem  deutschen  Dorfe, 
wo  er  frei  und  ungestort  dem  Studium  und 
der  Entwickelung  und  Verwirklichung  der 
in  ihm  schlummernden  Gedanken  una  Ge- 
sinnungen  leben  konnte.  Seine  Ehe  war  mit 
zwei  Tochtern  gesegnet,  deren  eine  jedoch 
frith  starb.  Durch  die  Umschau  unter  den 
literarischen  Productionen  der  verschiedenen 
Parteigruppirungen  der  Hegel'schen  Schnle 
wurde  Feuerbach  zunachst  zu  philosophischer 
Kritik  und  Polemik  gefuhrt,  wovon  seine  in 
den  Jahren  1835  bis  1839  in  den  Berliner 
JahrbUchern  ftlr  wissenschaftliche  Kritik  und 
in  den  seit  1838  in's  Leben  getreteneu 
Ilallischen  (spater  deutschen)  JahrbUchern 
erschienenen  Abhandlungen  Zeugniss  ablegen. 
Er  kehrte  nunmehr  die  Kritische  Seite  seiner 
Natur  heraus  und  wandte  sein  vernichtendes 
polemisches  Talent  gegen  die  modernen 
philosophischen  Gotzen  und  ihre  scholastischen 
Vertreter,  indem  er  mit  den  Waffen  der 
Hegel'schen  Philosophio  gegen  die  dog- 
matischen  Capricen  des  exclusiven  Christen  - 
thums  kampfte.  In  einer  ..Kritik  des 
Antihegel"  von  Bachmann  (1835)  ver- 
theidigte  er  gegen  dossen  Angriffo  das 
Ilegelsche  Prinzip  der  Einheit  von  Logik 
una  Metaphysik  oder  den  Gedanken ,  dass 
die  Gesetze  der  Welt  auch  die  Gesetze  des 


Denkens  seien  und  dass  unsere  Vorstellung 
von  Gott,  sowie  unser  Erkennen  Gottes  nur 
die  Wiederkennung  seiner  ursprUnglicken, 
vom  Menschen  unabhangigen  Selbstcrkennt- 
niss  sei.  An  die  Kritik  einer  Schrift  von 
Sengler  in  Freiburg  knUpft  die  Abhandlung 
„Zur Kritik  der  positiven  Philosophie1* 
an,  worin  er  die  Frage  aufwirft,  wodurch 
sich  die  sogenannte  positive  (theologisch- 
dogmatische)  Philosophie  vom  Pantheismus 
der  Hegel'schen  Philosophie  unteracheide. 
Lediglich  (lautct  die  Antwort)  durch  den 
Wahn  des  religitisen  Fanatismns,  der  sich 
allein  im  Besitze  des  allein  wahren  Gottes, 
der  allein  seligmachenden  Vorstellung  zu 
sein  dUnkt,  der  seine  particulare  Empfindung 
und  Vorstellung  von  Gott  ftlr  Gott  selbst 
halt  und  daher  Alles,  was  dem  widerspricht, 
mit  Fflssen  tritt  Die  Religionsphilosophie 
ist  nur  dann  Philosophie,  wenn  sie  die  Re- 
ligion als  esoterische  Psychologie  weiss  und 
behandelt;  die  grossen  Epochen  in  der  Ge- 
schichte  der  Religion  und  Philosophie  be- 
stimmen  sich  nur  nach  dem,  was  vom  Wesen 
des  Menschen  als  das  HOchste  angeschaut, 
d.  h.  vergflttert  wird.  Die  ^.positive  Philo- 
sophieu  ist  zu  rationalistisch ,  urn  glaubig, 
und  zu  glaubig,  urn  rationalistisch,  zu  irreligiOs, 
um  religifts,  und  zu  religids,  urn  irreligids 
sein  zu  konnen.  Sie  hat  nicht  die  Demnth 
der  Religion,  aber  auch  nicht  den  Muth  des 
Unglaubens.  Sie  hat  keinen  Frieden  in  der 
Religion;  denn  wo  die  Religion  den  Menschen 
befriedigt,  da  befriedigen  ihn  auch  die  reli- 
giftsen  Vorstellnngen  und  Verhftltnisse  un- 
mittelbar  als  solche,  und  er  philosophirt 
nicht.  Aber  sie  hat  auch  keinen  Frieden 
in  der  Philosophie,  denn  die  religiflsen  Vor- 
stellnngen sind  ihre  Bedurfnisse,  die  religiosen 
Verhaltnissedie  Grundlagcn  ihrer  Speculation. 
Die  ^positive  Philosophic"  ist  daher,  indem 
sie  zugleich  Religion  und  Philosophie  oder 
religiose  Philosophie  (wie  sie  sich  sclbst 
nennt)  sein  will,  keins  von  beiden,  weder 
Religion,  noch  Philosophie.  Die  Dogmen 
sind  keine  philosoplusche  Lehren,  sondern 
Glaubensartikel.  Es  gehQrt  zum  Wesen  des 
Dogma,  dass  es  der  Vernunft  widerspricht; 
es  soil  ihr  widersprechen,  darin  besteht  das 
Verdienst  des  Glanbens.  Das  Dogma  ist 
nichts  ohne  Glaube,  der  Glaube  nichts  ohne 
den  Widersnruch  mit  Vernunft  und  Erfahrung. 
Widersprecliende  Dinge  verbinden  kann  nur 
die  Einbildung,  nicht  die  Vernunft;  die 
..positive  Philosophie44  hat  zu  ihrer  Basis  die 
Einbildung,  nicht  das  Denken ;  sic  substituirt 
dem  Gedanken  die  blosse  Vorstellung,  der 
Sache  das  Bild,  dem  BcgrifTe  da<*  Phantasma, 
sie  ist  absolut  phantastische  Philosophie  oder 
Philosophie  der  absoluten  Willkur.  Die  wahre 
Philosophie  ist  Enttauschung,  die  Speculation 
ist  Sclbsttauschung  des  Menschen,  betrunkene 
Philosophic. 

Den  Widerspruch  zwischen  Theologie  und 
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Philosophic,  zwischon  Glaabe  und  Vernunft, 
welcher  das  Grund-Thema  diescr  Polemik 
Fenerbachs  bildet,  hat  derselbe  in  der  Schrift 
„Picrre  Bayle,  nach  scinen  fllr  die 
Geschichte  der  Philosophic  inter- 
cssantesten  Momenten"  (1838)  aus- 
fflhrlich  dargestellt  und  an  dcm  intellectuellen 
Charakter  dieses  merkwtirdigen  Mannes  nach- 
zuweisen  versucht.  Sehen  wif  von  dem- 
jenigen  ab,  was  speciell  die  Charakterisirung 
Bayle's  und  seiner  Bedeutung  fQr  die  Ge- 
schichte der  Philosophic  und  der  allgemeinen 
Culturgeschichte  betrifft,  so  treten  una  in 
diesem  Buche  folgende  bedeutsame  Grund- 
anschannngen  Feuerbach's  entgegen.  Der 
Geist  deT  Theologie  ist  nicht  der  Geist  der 
Wissenschaft.  Die  Theologie  hat  daa  be- 
schrankte,  befangene,  unfreie  Interesse  zu 
ihrer  Basis,  das,  was  sie  bereits  glaubt  und 
a  N  wahr  voraussetzt,  zu  commentiren,  zu 
demonstrircn,  zu  interpretiren  und  das,  was 
diesem  Glauben  widerspricht,  zu  beseitigen 
oder,  wenn  dies  nicht  angeht,  so  viel  als 
moglich  zu  seinen  Gunsten  zu  drehen  und 
zu  dcuten.  Der  Theolog  auf  diesem  Stand- 
punkte  hat  keine  Ahnung  von  wissenschaft- 
lichen  Gciste,  die  Wissenschaft  ist  ihm  ein 
blosses  Mittel  zum  Zweck  des  Glaubens.  Die 
Wissenschaft  befreit  den  Geist,  die  Theologie 
beschrankt  ihn;  die  Wissenschaft  erweitert 
Sinn  und  Herz,  die  Theologie  beengt  und 
beklemmt  sie.  Stets  hat  darum  die  Theologie 
die  Philoeophie  mit  fanatischem  Ilasse  ver- 
folgt,  wcil  sie  den  Menschen  auf  den  Stand- 
punkt  des  Universums  erhebt,  auch  dera 
Heidenthum  Gerechtigkeit  widerfahren  liisst, 
auch  in  ihm  das  Wahre  anerkennt  und  die 
Wahrheit  nicht  vom  Christenthnm ,  sondern 
das  Christenthum  von  der  Wahrheit  ahh&ngig 
macht,  ihr  unterordnet.  Das  Fundament  der 
Theologie  ist  das  Mirakel,  das  Fundament 
der  Philosophic  ist  die  Natur  der  Sache; 
das  Fundament  der  Philosophic  ist  die  Ver- 
nnnft,  die  Mutter  der  Gesetzmfiasigkeit  und 
Nothwendigkeit,  das  Princip  der  Wissen- 
schaft; das  Fundament  der  Theologie  der 
Wille,  das  Asyl  der  Ignoranz,  das  Princip 
der  Willkflr.  Die  specifischo  Tendenz  der 
Theologie  ist,  die  Dinge  aus  Gott  abzuleiten, 
und  zwar  aus  dem  Willen  Gottes;  die  Ten- 
denz der  Philosophic  dagegen  ist,  die  Dinge 
Uberhaupt  aus  natUrlichen  Grflnden,  aus 
ihrem  Wesen,  ihrer  Idee  abzuleiten.  Aller- 
dings  glaubt  auch  die  Philosophie  Wunder, 
aber  nicht  die  Wunder  der  Willkflr  und  Ge- 
setzlosigkcit ,  die  Wunder  der  Einbildnng, 
sondern  die  Wunder  der  Vernunft,  der  innern 
Natur  der  Dinge,  die  geheimen  stillen  Wunder 
der  Erkenntniss;  sie  glaubt  unvergangliche, 
ewig  sich  erneucrnde,  lebendige,  universelle 
Wunder,  nicht  partiknliire ,  zeitliche,  todte 
und  eben  deswegen  geist-  und  bedeutungs- 
lose  Wunder.  Die  Theologie  reisst  die  Ethik 
mit  der  Wurzel  aus;  indem  sie  das  Gute 


ausser  den  Menschen  hinausschiebt,  so  nimmt 
sie  dem  Menschen  sein  Bestes,  seinen  wahren 
Gott,  um  ihm  dafflr  einen  ausserlichen,  wel- 
schen  Gott  zu  geben.  Der  Theolog  thut 
das  Gute  nicht  um  des  Gutcn  willen;  die 
Idee  der  Sittlichkeit  ist  nicht  die  selbststandig 
ihn  beherrschende  Idee.  Er  denkt  dabei 
stets  an  Gott,  nicht  als  das  Gute,  sondern 
als  Gott  Uberhaupt,  wie  sich  an  desseu  Vor- 
stellung  empirische  eigennfltzige  Bedflrfnisse 
knflpfen.  Die  Theologie,  die  sich  Ubcr  die 
Ethik  stellt,  ist  eben  so  verderblich  den 
Staaten,  dcm  Leben  wie  den  Wissenschaften. 
Nur  wem  die  Ethik  selbst  die  Theologie 
ist,  die  Pflichten  gegen  die  Menschheit  die 
Pflichten  gegen  Gott  sind,  nur  in  Dem  ist 
die  Pflicht  eine  gottliche  Nothwendigkeit, 
ein  Urtheil  in  letiter  Instanz,  eine  unanf- 
losliche  Bindekraft.  Wo  der  Glaube  ein 
wahrer  ist,  da  ist  er  auch  ein  natflrlicher, 
da  versteht  ihn  der  Menach,  da  ist  er  ihm 
nichts  Fremdes,  da  denkt  er  auch  in  ihm 
und  lebt  ebenso  in  ihm  fort.  Wo  aber  der 
Mensch  bemerkt  und  sagt,  dass  der  Glaube 
der  Vernunft  widerspricht,  da  ist  er  aus 
dem  Glauben  hcraus,  da  hat  sich  die  Ver- 
nunft vom  Glauben  losgewunden,  selbststandig 
gemacht,  sich  den  Glauben  als  ein  Object 
gegenflbergestellt ,  das  zunachst  ein  Object 
der  Reflexion,  dann  des  Zweifels,  hernach 
der  Kritik,  endlich  der  Verwerfung  wird. 
Wo  der  Glaube  nicht  liberal  I,  nicht  in  der 
Vernunft  auch  ist,  da  ist  er  kein  absoluter 
Glaube,  folglich  kein  wahrer,  da  ist  er  im 
Grunde  nur  eine  Lflge,  eine  Chimare.  Und 
ein  solcher  war  der  Glaube  der  neueren 
Zeit  Uberhaupt  in  den  denkenden  Menschen, 
so  orthodox  sie  auch  zu  sein  glaubten.  Sie 
erkannten  objectiv  den  Widerspruch  des  posi- 
tiven  Glaubens  mit  der  Vernunft,  una  so 
stand  denn  auch  nothwendig  subjectiv  ihr 
Glaube  im  Widerspruch  mit  ihrer  Vernunft, 
ihrem  Wesen.  Der  theoretische  Ausdruck 
des  Glaubens  ist  aber  das  Dogma,  durch 
welches  die  Kirche  die  Vernunft  conflscirt 
hatte.  Darum  ist  das  Dogma  eine  willkflr- 
liche  Schranke  des  Geistcs;  Dogmen  auf- 
stellcn  heisst,  den  Geist  beschranken,  borniren. 
Das  Dogma  ist  nichts  anderes  als  ein  aus- 
drflckliches  Verbot,  zu  denken.  Das  Dogma 
widerspricht  an  und  fflr  sich,  abgesehen  vom 
Inhalte,  der  Vernunft;  denn  es  macht  Lehren 
zur  Pflicht,  das  Geistige  zu  einem  ausser- 
lichen Zwangsobjecte.  Das  Dogma  wider- 
spricht dem  Begriffe  und  dem  Wesen  der 
Wahrheit;  kein  Dogma  als  Dogma  ist  wahr. 
Wo  dem  Geiste  Satzungen  als  Wahrheiten 
aufgebflrdet  werden,  da  ist  dem  Wesen  nach 
die  Wissenschaft  anathematisirt.  Wenn  es 
die  Vernunft  dahin  brachte,  dass  alle  Men- 
schen nur  nach  den  klaren  und  dentlichcn 
Begriffen  der  Vernunft  handeltcn,  so  ginge 
sicherlich  das  Menschengeschlecht  bald  zu 
Grunde.   Die  Irrthumer,  die  Leidenschaften, 
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die  Vonurtheile  und  hundert  andere  Pehler 
sind  gleichsam  nothwendige  Uebel  in  der 
Welt.  Die  Menschen  wtlrden  nichts  fur  diese 
Welt  taugen,  wenn  man  sie  von  diesen  Uebeln 
heilte.  Wundern  wir  una  daher  nicht  mehr, 
wenn  die  Philosophic  nnd  Religion  so  wenig 
Fortschritte  in  der  Welt  machen.  Sie  konnen 
keine  Fortschritte  machen,  ohne  die  Macht 
des  Instincts  zu  verkflrzen.  Aber  eben  der 
Instinct  ist  gegenwSrtig  an  der  Regierung. 
Einst  wird  wohl  sein  Regiment  enden  und 
dann  werden  Religion  und  Philosophic  unsere 
Richtschnur  sein.  Indessen  ist  es  von  Wichtig- 
keit,  dass  stets  Einzelne  die  Interessen  der 
Vernunft  verfechten.  Auf  demselben  Stand- 
punkt,  wie  in  der  Sckrift  Uber  Bayle;  bewcgt 
sich  Feuerbach  in  der  Abhandlung  „Uber 
Philosophic  und  Christenthum", 
welche  in  den  Hallischen  JahrbUchern  be- 
gonnen,  aber  in  Folge  der  Censurverhalt- 
nisse  nicht  fortgesetzt  werden  durfte  und 
darum  (1839)  ah)  selbatstandige  Schrift  er- 
schien.  Nicht  bios  der  Gegensatz  zwischen 
Theologie  und  Philosophic  wird  darin  mit 
energischer  Kritik  hervorgehoben,  sondern 
auch  zu  dem  Nachweis  fortgeschritten, 
dass  ungeachtet  aller  Vermittelungsversuche 
die  Differenz  zwischen  Religion  und  Philo- 
sophic eine  unaustilgbare  sei.  da  bcide  auf 
entgegengesetzten  Geistes  -  Thatigkeiten  be- 
ruhen.  Phantasie  und  Gemflth  constituiren 
das  Wesen  der  Religion;  nicht  das  Absolute 
als  solches  ist  Gegenstand  und  Iuhalt  der 
Religion,  sondern  das  Absolute,  wie  es  Gegen- 
stand nur  des  Gemuths  und  der  Phantasie, 
das  Absolute,  dessen  wesentliche  Inhalts- 
bestimmung  eben  dieses  Wie  ist.  Nehmen 
wir  hierzu  noch  die  Bemerkungen,  womit 
Feuerbach  seine  in  den  Hallischen  Jahr- 
btlchern verSffentlichte  Abhandlung  „Zur 
Kritik  der  Hegel'schen  Philosophic"  (1839) 
schliesst,  dass  das  Hoehste  der  Philosophic 
das  menschliche  Wesen  und  Eitelkeit  da- 
gegen  alle  Speculation  sei,  die  Uber  die 
Natur  und  den  Menschen  hinauswolle;  so 
haben  wir  das  Thema,  Uber  welches  Feuer- 
bach in  seinem  n&chsten,  eigentlichen  Haupt- 
und  Lebenswerke  nnd  in  den  darauf  fol- 
genden  Abhandlungen  unendliche  Variationen 
spielt. 

Im  Jahr  1840  erschien  „Das  Wesen 
des  Christenthums",  eine  anthropolo- 
gische  Kritik  des  Christenthums  in  seiner 
klassischen  Gestalt  als  katholisches  Christen- 
thum  des  Mittelalters.  Um  das  Christenthum 
als  ein  denk-  und  betrachtungswUrdiges 
Object  fixiren  zn  konnen,  abstrahirt  er  von 
vornherein  mit  ausdrUcklichen  Wortcn  von 
dem  dissoluten,  charakterlosen,  comfortabeln, 
belletristischen,  epikureischen  Christenthum 
der  modernen  Welt  und  versetzt  sich  zurtlck 
in  die  Zeiten,  wo  die  Brant  Ghristi  noch 
eine  keusche,  unbefleckte  Jungfrau  war,  wo 
sie  noch  nicht  in  die  Dornenkrone  ihres 


himmlischen  Brautigams  die  Rosen  und  Myrten 
der  heidnischen  Venus  ilocht,  wo  sie  zwar 
arm  war  an  irdischen  Schtttzen.  aber  Uber- 
reich  und  UberglUcklich  im  Genusse  der 
Geheimnisse  einer  UbernatUrlichen  Liebe.  Im 
ersten  Haupttheil  seines  Werkes  lost  Feuer- 
bach die  cliristliche  Religion  in  ihr  wahres, 
d.  h.  antropologisches  Wesen  auf,  indem  er 
an  den  wichtigsten  Dogmen  darzuthun  sucht, 
dans  dcrcn  eigentlicher,  wahrer  und  wesent- 
licher  lnhalt,  von  der  Form  des  transscen- 
denten  Geheimnisses  befreit,  nichts  weiter 
sei,  als  die  ewigen  Grundverhaltnissc  und 
Grundbestimmungen  der  menschlichen  Natur, 
dass  die  Grunddogmen  des  Christenthums 
realisirte  HerzenswUnsche  seien.  Der  Mensch 
will  sich  in  der  Religion  befriedigen;  die 
Religion  ist  sein  hdchstes  Gut;  aber  wie 
kdnnte  er  in  Gott  Trost  und  Frieden  linden, 
wenn  Gott  ein  wesentlich  anderes  Wesen 
ware.  Friede  findet  Alles,  was  lebt,  nur 
in  seinem  eignen  Element,  nur  in  seinem 
eignen  Wesen.  Soli  und  will  daher  der 
Mensch  in  Gott  sich  befriedigen,  so  muss  er 
eben  sich  in  Gott  linden.  Die  charakteristischo 
Bestimmung  der  Religion,  insbesondere  der 
christlichen  ist,  dass  sie  ein  durchaus  anthropo- 
theistisches  Wesen,  die  ausschliessliche  Liebe 
des  Menschen  zu  sich  selbst,  die  ausschliess- 
liche Selbstbejahung  des  menschlichen  und 
zwar  subjectiv  menschlichen  Wcsens  ist  Im 
zweiten  Haupttbeile  des  Werkes  legt  der 
anthropologische  Kritiker  das  unwahre  d.  h. 
das  theologische  Wesen  der  Religion,  ihr 
bOses  Wesen,  ihren  Widerspruch  mit  dem 
Wesen  des  Menschen  dar  und  sucht  die 
ganze  Sophistik  der  Theologie,  ihre  Lttgen 
und  Selbsttauschungen ,  ihre  ScheingrUnde 
und  WidersprUche  aufzndecken,  deren  Grund 
darin  liegt,  dass  die  Religion,  namentlich 
als  Theologie,  die  menschlichen  Bestimmungen 
und  Prfldikate  auf  ein  eingebildes,  jenseitiges, 
phantastisches  Wesen  Ubertragt.  Darin  liegt 
ihre  Unwahrheit,  ihre  Schranke,  ihr  Wider- 
spruch mit  Vernunft  und  Sittlichkeit,  darin 
die  unheilschwangere  Quelle  des  religidsen 
Fanatismus,  darin  das  oberste  Princip  der 
blutigen  Menschenopfer ,  aller  Griiuel  und 
schaudereircgenden  Sc«men  in  dem  Trauer- 
spiele  der  Rcligionsgeschichte.  Die  Religion, 
als  christliche,  ist  das  Verhalten  des  Menschen 
zu  sich  selbst,  zu  seinem  Wesen,  aber  das 
Verhalten  zu  seinem  Wesen,  als  zu  einem 
andern  Wesen.  Das  gdttliche  Wesen  der 
religidsen  Vorstcllung  ist  nichts  anders,  als 
das  Wesen  des  Menschen,  gereinigt  und  be- 
freit von  den  Schrankcn  des  iudividuellen 
Menschen,  angeschaut  und  verehrt  als  ein 
anderes,  von  ihin  verschiedenes  Wesen.  In 
der  Religion  entzweit  sich  der  Mensch  mit 
sich  selbst  und  stellt  sich  Gott  als  ein  von 
ihm  unter8chiedenes  Wesen  gegeullber,  worin 
er  sein  eignes  Wesen  als  ein  vcrdoppeltes 
sich  veranschaulicht    Sein  Gott  ist  dem 
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Menschen  sein  erflllltes  Gebet,  das  Jawort 
des  menschlichen  Geraflths  in  Bctreft  seiner 
Herzenswflnsche.  Was  der  Mensch  vermisst, 
das  ist  Gott  Wenn  nun  erst  in  den  mensch- 
lichen Erapfindungen  und  Bedflrfnissen  das 

SOttliche  Nichts  Etwas  wird  nnd  Qnalitaten 
ekommt,  so  ist  anch  das  Wesen  des  Menschen 
erst  das  reale  Wesen  Gottes,  der  Mensch 
der  reale  Gott  Gott  ist  die  Liebe,  die 
unsere  Wttnsche,  unsere  Herzensbedilrfm'sse 
befriedigt;  er  ist  der  sich  selbst  realisirende 
Wnnsch  des  Herzens,  der  zur  Gewissheit 
seiner  ErfQllung  gesteigerte  Herzenswunsch. 
Gott  ist  eine  Thrane  der  Liebe,  in  tiefster 
Verborgenheit  vergossen  tlber  das  mensch- 
liche  Elend.  Darum  sind  die  Grunddogmen 
des  Christenthums  realisirte  Herzenswflnsche. 
Das  Bewusstsein  der  gfittlichen  Liebe  oder, 
was  eins  ist,  die  Anschauung  Gottes  als  eines 
selber  menschlichen  Wesens  ist  das  Geheim- 
niss  der  Menschwerdung,  welches  nichts 
anders  ist,  als  die  thatsachlichc  sinnliche 
Erscheinung  von  der  menschlichen  Natur 
Gottes.  Wer  ist  also  nnser  VersOhner  nnd 
Erlflser?  Die  Liebe!  Wie  Gott  sich  selbst 
aufgegeben  aus  Liebe,  so  sollen  wir  anch 
aus  Liebe  Gott  aufgeben.  Nicht  bios  das 
uncndliche  Leiden  der  Liebe,  das  selbst- 
thatige  Leiden  der  Anfopfernng  reprasentirt 
Christns,  sondern  anch  das  Leiden  als  solches. 
Leiden  ist  das  hdcliste  Gebot  des  Christen- 
thums, die  Geschichte  des  Christenthums 
selbst  die  Leidensgeschichte  der  Menschheit, 
die  christliche  Religion  die  Religion  des 
Leidens.  Von  einem  einsamen  Gotte  ist  das 
wesentliche  Bedtirfniss  der  Liebe,  der  Ge- 
meinschaft  ausgeschlossen ;  dieses  Bedtirfniss 
wird  daher  dadurch  von  der  Religion  be- 
friedigt, dass  in  die  still  ■  Einsamkeit  des 
gOttlichen  Wesens  ein  anderes,  zweites,  der 
Pers3nlichkeit  nach  von  Gott  untcTschiedenea, 
dera  Wesen  nach  mit  ihm  identisches  Wesen 
gesetzt  wird:  Gott  der  Sohn.  Gott  der  Vater 
ist  Ich,  Gott  der  Sohn  Dn;  denn  nur  gemein- 
schaftliches  Leben  ist  wahres,  in  sich  bc- 
friedigtes,  gOttliches  Leben.  Auf  diesen 
Gedankcn  beruht  das  Geheimniss  der  Trinitat 
Dasselbe  Herz,  dass  eines  Sohnes  bedarf, 
bedarf  anch  einer  Mutter  Gottes.  Der  Glaube 
an  die  Tiefe  Gottes  ist  der  Glaube  an  das 
Weibliche  als  ein  gOttliches  Princip.  Der 
Protestantismus  freilich  hat  die  Mutter  Gottes 
bei  Seite  gesetzt  Er  hatte  kein  Bedflrfniss 
nach  einem  hiramlischen  Weibe,  weil  er  das 
irdische  Weib  mit  offenen  Armen  aufnahm. 
Deswegen  hatte  er  nur  aber  auch  den  Muth 
der  Conseqnenz  haben  sollen,  mit  der  Mutter 
auch  den  Sohn  und  Vater,  die  ganze  himm- 
lische  Trinitat  hinzngeben.  In  der  SchOpfnng 
bejaht  der  Mensch  die  Gdttlichkeit  des 
Willens,  aber  des  unbeschrankten  Willens 
der  Einbildungskraft  Die  Schftpfung  aus 
Nichts  ist  der  hochste  Ausdruck  der  Allmacht 
dieae  aber  Nichts  als  die  aller  Gesetze  und 


Schranken  sich  entbindende  Macht  der  Ein- 
bildungskraft, die  Macht  der  Willkflr.  Die 
Schflpfung  aus  Nichts  ist  Eins  mit  der  Vor- 
sehung,  welche  die  Gesetze  der  Natur  auf- 
hebt,  den  Gang  der  Nothwendigkeit  unter- 
bricht  Im  Gebet  betet  der  Mensch  sein 
eignes  Ilerz  an,  schaut  er  das  Wesen  seines 
Gemflths  als  das  absolute  Wesen  an.  Glaube 
und  Wnnder  sind  absolut  unzertrennlich,  der 
Glaube  ist  Wnnderglaube.  Christns  ist  allein 
der  persdnliche  Gott,  der  wahre  wirkliche 
Gott  der  Christen.  In  ihm  allein  concentrirt 
sich  die  christliche  Religion,  das  Wesen  der 
Religion  dberhaupt.  Christus  ist  die  Allmacht 
des  von  alien  Bandcn  und  Gesetzen  der 
Natnr  erldsten  Herzens,  die  Realitat  der 
Herzenswflnsche,  die  Himmelfahrt  der  Phan- 
tasie,  das  Auferstehungsfest  des  Herzens.  Wo 
das  himmlische  Leben  eine  Wahrheit,  da 
ist  das  irdische  Leben  eine  Luge.  Wo  Alles 
die  Phantasie,  da  Ut  die  Wirklichkeit  Nichts, 
dahor  der  Cdlibat  nnd  das  Mdnchthnm  dem 
Christen th urn  wesentlich,  das  ehelose  Leben 
der  directe  Weg  zum  himmlischen,  unsterb- 
lichen  Leben.  Der  Glaube  an  persdnliche 
Unstcrblichkeit  ist  ganz  identisen  mit  dem 
Glauben  an  den  persiJnlichen  Gott  Wenn 
keine  Unsterblichkeit  so  ist  kein  Gott  Das 
Jenseits  ist  nichts  anders,  als  das  Diesseits. 
befreit  von  dem,  was  als  Schranke,  als  rebel 
erscheint;  das  andere  Leben  ist  nichts  Anderes, 
als  das  diesseitige  Leben  im  Einklange  mit 
dem  GefUhl,  mit  der  Idee,  welcher  dieses 
Leben  widerspricht,  das  Diesseits  im  Spiegel 
der  Phantasie,  das  L'rbild  des  Diesseits,  das 
verschQnerte  Diesseits.  Damit  ist  die  Theo- 
logie  zur  Anthropologic  verwandelt,  nnd  will 
man  dies  Atbeismus  nennen,  so  ist  der 
Atheismus  das  Geheimniss  der  Religion  selbst. 
Der  eigentliche,  richtig  verstandene  Inhalt 
der  Religion  ist  also  das  Wesen  des  Menschen ; 
die  achte,  wahre  Religion  hat  die  VersOhnnng 
des  Menschen  zum  Zwcck.  Der  andere 
Mensch  ist  mein  Du,  mein  anderes  Ich,  am 
Andern  erst  habe  ich  das  Bewusstsein  der 
Menschheit  Mann  nnd  Weib  machen  erst 
den  wirklichen  Menschen  aus,  Mann  nnd 
Weib  zusammen  das  Dasein  der  Gattung. 
Sein  hftchstes  Wesen  also,  seinen  Gott  hat 
der  Mensch  an  sich  selbst.  aber  nicht  in 
sich  als  Individuum,  sondern  in  seinetn  Wesen, 
seiner  Gattung.  Nichts  hat  der  Mensch 
Uber  sich,  ausser  das  Wesen  der  Menschheit, 
die  Gattung.  Wer  den  Menschen  nm  des 
Menschen  willen  liebt,  wer  sich  zur  Liebe 
der  Gattung  erhebt,  zur  universalen,  dem 
Wesen  der  Gattung  angemessenen  Liebe,  der 
ist  Christ,  der  ist  Christus  selbst.  Wo  also 
das  Bewusstsein  der  Gattung  entsteht,  da 
verschwindet  Christus,  ohne  dass  sein  wahres 
Wesen  vergeht  Nur  in  der  Liebe  liegt  der 
Sinn  der  Erldsung  und  Verotthnung  des 
Menschen  mit  Gott  dnrch  Christns.  Im 
Wesen,  d.  h.  in  der  Gattung  des  Menschen 
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ist  aber  die  Natur  eingeschlossen.  Wie  der 
Mensch  zam  Wesen  der  Natur,  so  gehdrt 
auch  die  Natur  zum  Wesen  des  Menschen. 
Nur  durcb  die  Verbindung  des  Menschen 
mit  der  Natur  ktinnen  wir  den  supranatura- 
listischcn  Egoismus  des  Christenthums  fiber  - 
winden. 

Gleichzeitig  mit  der  zweiten  Auflage  vom 
„ Wesen  des  Christenthums"  (1844)  erschien 
die  kleine  BroschQre:  „Das  Wesen  des 
Glaubens  im  Sinne  Luther's,  ein 
Beitrag  zum  Wesen  des  Christen- 
thums", worin  die  Analyse  und  Beleuchtung 
der  Widersprttche  des  Glaubens  fortgesetzt 
und  die  Liebe  in  das  hellste  Licht  gestellt 
wird.  Ein  anderes  Wesen  —  Gott  —  sei 
Gegenstand  des  Glaubens,  ein  anderes  —  der 
Mensch  —  Gegenstand  der  Liebe,  d.  h.  der 
praktischeu  Thatigkeit,  des  Lebens.  Luther's 
weltgeschichtliche  Bedentnng  erblickt  Fener- 
bach  darin,  dass  derselbe  in  der  Geschichte 
der  christlichen  Religion  der  erste  Mensch 
war.  Und  ich  selber,  pflegte  Feuerbach  unteT 
Freunden  zu  sagen,  „ich  bin  Luther  II!" 
Das  Thema  der  Verbindung  des  Menschen 
mit  der  Natur  behandelte  ausftlhrlicher  eine 
am  Schlnsse  des  ersten  Bandes  der  sammt- 
lichen  Werke  Feuerbach's  (1845)  erschienene 
Abhandlung  uber  „das  Wesen  der  Re- 
ligion", die  in  pragnanter  und  tlbersicht- 
licher  Weise  in  einer  Reihe  von  Sfltzen  mit 
melir  oder  minder  ausftlhrlicher  Erlauterung 
den  Kern  der  Feuerbach'schen  Gedanken 
Uber  Religion  Qberhaupt  enthftlt  und  zugleich 
die  Consequenzen  aus  dem  schon  von  Kant 
gefiihrten  Nachweise  der  Nichtigkeit  des 
sogenannten  kosmologischen  und  physikotheo- 
logischen  Beweises  vom  Dasein  Gottes  zieht 
Das  vom  menschlichen  Wesen  oder  dem 
Gotte  des  Christenthums  unterschiedene  und 
nnabhangige  Wesen  ohne  menschliches  Wesen, 
menschliche  Eigcnschaften ,  menschliche  In- 
dividualitfit  ist  die  Natur.  Sie  ist  auch  der 
bleibende  Grand,  der  fortwahrende ,  wenn 
auch  verborgene  Hintergrund  der  Religion. 
Der  Glaube  an  die  Existenz  Gottes  grdndet 
sich  nur  auf  die  Existenz  der  Natur,  als 
welche  die  unsrer  menschlichen  Existenz 
vorangehende ,  vorausgesetzte  Existenz  ist. 
Die  Natur  ist  der  erste  und  fundamental 
Gegenstand  der  Religion,  obwohl  nicht  als 
Natur,  sonderu  als  das,  was  der  Mensch 
selbst  ist,  als  ein  persdnliches,  lebendea, 
empfindendes  Wesen.  Und  zwar  ist  der 
Grand  der  Religion  das  Abhangigkeitsgefuhl, 
das  Gefillil,  dass  der  Mensch  nicht  ohne  ein 
anderes,  von  ihm  unterschiedenes  Wesen 
existirt  und  existiren  kann,  dessen  erster 
ursprtlnglicher  Gegenstand  —  dasjenige, 
wovon  sich  der  Mensch  abh&ngig  fUhlt  una 
abhangig  ist  —  ursprtlnglich  nichts  Anderes, 
als  die  Natur,  ist  Die  Veranderlichkeit  der 
Natur,  namentlich  in  denjenigen  Er- 
scheinungen,   welche   den   Menschen  am 


Meisten  seine  Abhiingigkeit  von  ihr  flihlen 
lassen,  ist  der  Hauptgrund,  warum  sie  dem 
Menschen  als  ein  menschliches,  willkUrliches 
Wesen  erscheint  und  von  ihm  religitfs  ver- 
ehrt  wird.  Nur  der  Wechsel  der  Natur 
macht  den  Menschen  unsicher,  demUthig, 
religids.  Das  in  der  Natur  sich  offenbarende 
gottliche  Wesen  ist  nichts  Anderes,  als  die 
Natur  selbst.  Ursprilnglich  ist  Gott  nichts 
Ander  h  ,  als  die  Natur  selbst  oder  das 
Wesen  der  Natur,  aber  als  ein  Gegenstand 
des  Gebets,  als  ein  erbittliches ,  folglieh 
wollendes  W  esen.  Das  Gefiihl  der  Abhiingig- 
keit von  der  Natur  ist  daber  wohl  der  Grand, 
aber  die  Aufhebung  dieser  Abhiingigkeit, 
die  Freiheit  von  der  Natur,  ist  der  Zweck 
der  Religion.  Oder:  die  Gottheit  der  Natur 
ist  wohl  die  Basis,  die  Grundlage  der  Re- 
ligion,, und  zwar  a  I  [it  Religion,  auch  der 
christlichen :  aber  die  Gottheit  des  Menschen 
ist  der  Endzweck  der  Religion.  Die  den 
Unter8chied  des  gdttlichen  Wesens  vom 
menschlichen  Wesen  oder  wenigstens  vom 
menschlichen  Indlviduum  begrundenden  und 
ausdriickenden  Eigenschaften  sind  ursnrung- 
lich  oder  der  Grundlage  nach  nur  Eigen- 
schaften der  Natur;  gOttliche  Allmacht  die 
Macht  der  Natur;  Ewigkeit,  Allgtlte,  all- 
umfassendes,  ein  und  dasselbc  Wesen  — 
Natur.  Alle  diese  ursprtlnglich  nur  von  der 
Anschauung  der  Natur  abstammeuden  Eigen- 
schaftenwerden8patcrzuabstracten,mctaphy- 
sischen  Eigenschaften,  wie  die  Natur  selbst 
zu  einem  abstracten  Vernunftwesen.  Gott 
als  Urheber  der  Natur  wird  zwar  als  ein 
von  der  Natur  unterschiedenes  Wesen  vor- 
gestellt,  aber  das  was  dieses  Wesen  enthftlt 
uud  ansdruekt,  der  wirkliche  Inhalt  dcsselben, 
ist  nur  die  Natur.  Alle  Eigenschaften  Gottes 
sind  nur  von  der  Natur  abstrahirte,  die 
Natur  voraussetzende  und  die  Natur  aus- 
drtickende  Eigenschaften,  Eigenschaften,  die 
wegfalleu,  wenn  die  Natur  wcgfftllt.  Aus 
dem  Gefanl  der  Abhiingigkeit  vou  der  Natur, 
in  Verbindung  mit  der  Vorstellung  der  Natur 
als  eines  willkUrlich  thatigen,  pcrsdnlichen 
Wesens  erklflrt  sich  das  Opfer;  der  Grand 
des  Opfers  ist  das  Abhangigkeitsgefuhl,  der 
Zweck  desselben  das  Selbstgefuhl. 

Schon  vor  dem  „Wesen  des  Christen- 
thums", im  Jahr  1839,  hatte  Feuerbach  in 
einem  Aufsatze  „Kritik  der  Hegel'schen 
Philosophic"  gegen  die  abstracte  Be- 
griffawelt  der  Philosophic  des  Absoluten 
Front  gemacht  und  die  Bedeutsamkeit  der 
Wirklicnkeit  hervorgehoben.  Die  Philosophic 
sei  die  Wissenschaft  der  Wirklichkeit  in 
ihrer  Wahrheit  und  Totalitat;  die  Dialektik 
sei  kein  Monolog  der  Speculation  mit  sich 
selbst.  sondern  ein  Dialog  der  Speculation 
und  Empirie.  und  die  Riickkehr  zur  Natur 
sei  auch  in  aer  Philosophie  allein  die  Quelle 
des  Heils.  In  derselben  Richtung  bewegen 
sich  die  *Vorlaufigen  Thesen  zur 
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Reform  der  Philosophic"  (1842)  und 
„Grundsatze  der  Philosophic  der 
Zukunft"  (1843).  Die  bisherigen  Reform- 
versuche  in  der  Philosophic  unterscheiden 
sich  mehr  oder  weniger  nur  der  Art,  nicht 
der  Gattung  nach  von  der  alten  Philosophic; 
eine  wirklich  neue.  selbstilndige,  dem  Be- 
dtlrfnisa  der  Menschheit  und  der  Zukunft  ent- 
sprechende   Philosophie    muss    sich  dcm 
Wesen  nach  von  der  bisherigen  Philosoplue 
unterscheiden.    Spinoza  ist  der  eigentliche 
Urheber  der  modernen  specnlativen  Philo- 
soplue.   Schclling    ihr  Wicdcrhersteller, 
Hegel  ihr  Vollender.   Das  Geheimniss  dieser 
speculativcn  Philosophic  istaberdie  Theologie, 
sofern  sie  als  speculative  Theologie  das  gtftt- 
liche  Wesen  aus  dem  Jenseits  in's  Diesseits 
vcr^etzt    Die  speculative  Philosoplue  ist  die 
wahre,  consequeute,  vernuuftige  Theologie. 
Die  nothwendige  Consequenz  der  Theologie 
oder  des  Theismua  ist  abcr  der  Pantheis- 
mus  und  die  nothwendige  Consequenz  des 
Pantheismus  ist  der  Atheismus,  welcher  nur 
der  umgekekrte  Pantheismus,  sowie  dieser 
nur  der  theologische  Atlieismus  ist.  Die 
Hegel'sche  Philosophic  ist  der  letzte  Zufinchts- 
ort,  die  letzte  rationelle  Sttltze  der  Theologie. 
In  der  Hegel'schen  Logik  ist  die  Theologie 
nur  zur  Vernunft  und  zur  Gegenwart  ge- 
bracht  und  eben  zur  Logik  gemacht  Das 
Wesen  der  Theologie  ist  das  transscendente, 
ausser  den  Menschen  hinausgesctztc  Wesen 
des  Menschen;  das  Wesen  der  Hegel'schen 
Logik  ist  das  transscendente  Denken,  das 
Denkcn  des  Menschen  ausser  den  Menschen 
gesetzt:  die  Hegel'sche  Philosoplue  hat  den 
Menschen  sich  selbst  entfremdet.  Was  Hegel 
absoluten  Geist  neunt,  ist  nur  der  abstracte, 
von   sich  selbst  abgesonderte  sogenanntc 
eudlichc  Geist;  der  abgeschiedene  Geist  der 
Theologie  gelit  in  der  Hegel'schen  Philo- 
sophic noch  als  Gcspenst  uin.  Das  Unendliche 
kaun  gar  nicht  gcdacht  werden  ohne  das 
Eudlichc ;  die  Wahrheit  des  von  der  Philo- 
sophic gesetzteu  Unendlichen  ist  nichts  anders 
als  das  Endliche  und  Bestimiute  selbst  Das 
Eudliche  als  das  Unendliche  zu  erkennen, 
ist  die  Aufgabe  der  wahren  Philosophic;  ihr 
wakrer  Anfang  ist  das  Endliche,  Beatimmte, 
das  Wirkliche.   Darum  ist  die  wahre  Spe- 
culation oder  Philosophic  nichts  als  die  wahre 
und  universale  Empiric    Der  Empirismus 
oder  Realismus  negirt  die  Theologie  grtlnd- 
lich  und  dnrch  die  That.    Wie  lacherlich 
ist  es  darum,  den  Atheismus  deT  Philosophic 
uuterdrticken  zu  wollen,  ohne  zngleich  auch 
den  offenbaren  Atheismus  derErapirie  zu  unter- 
drllcken!    Philosophic  ist  die  Erkenntniss 
dessen,  was  ist;  ihre  hochste  Aufgabe,  die 
Dinge  nnd  Wesen  so  zu  denken  und  zu  er- 
kennen, wie  sie  sind.   Das  wirkliche  Scin 
ist  das  Bewnsstsein,  die  reelle  Einheit  von 
Geist  nnd  Natur.   Die  Realitftt  der  Idee  ist 
die  Sinnlichkeit;  daa  Wirkliche  ist  das  Sinn-  I 


liche.   Nur  das  Wirkliche  ist  sonnenklar; 
nur  wo  die  Sinnlichkeit  anfangt,  hiJrt  aller 
Zweifel  und  aller  Streit  au£    Auch  der 
Mensch  wird  sich  selbst  nur  dnrch  den  Sinn 
gegeben.   Wahrheit,  Wirklichkeit  und  Sinn- 
lichkeit sind  identiach;  nur  ein  sinnliches 
Wesen  ist  ein  wahres,  ein  wirklich  es  Wesen. 
Raum  undZeit  sind  keine  blosse  Erscheinungs- 
formen,  sonde rn  Wesen sbedingungen,  die 
Existenzformen  alles  Wesens,  die  Offen- 
barungsformen  des  wirklichen  Unendlichen, 
die  Gesetze  des  Seins  wie  des  Denkens. 
Die  Philosophic  muss  sich  wieder  mit  der 
Natnrwis8en8chaft  und  diese  sich  wieder  mit 
der  Philosoplue  verbinden.   Das  Sein  ist  das 
Geheimniss  der  Anschauung,  der  Empfindung, 
der  Liebe.  Die  neue  Philosophic  sttltzt  sich 
auf  die  Wahrheit  der  Liebe,  der  Empfindung. 
Die  roenschlichen  Empfindungen  haben  keine 
empirische  anthropologische  Bedeutung  im 
Sinue  der  altcn   transscendentalen  Philo- 
sophie;  sie  haben  ontologische,  metaphysische 
Bedeutung;  in  den  Empfindungen  sind  die 
tiefaten  und  hochsten  Wahrheiten  verborgen. 
So  ist  die  Liebe  der  wahre  ontologische  Be- 
weis  vom  Dasein  eines  Gegenstandes  ausser 
unserm  Eopfe,  nnd  es  giebt  keinen  andern 
Beweis  vom  Sein,  als  die  Liebe,  die  Empfindung 
tlberhaupt.    Die  altc  absolute  Philosophic 
bat  die  Sinne  nur  in  das  Gebiet  der  Er- 
scheinung,  der  Endlichkeit  verstossen,  und 
doch  hat  sie  im  Widerspruch  damit  das  Ab- 
solute, das  Gtfttliche  als  den  Gegenstand  der 
Kunst  bestimmt;  aber  der  Gegenstand  der 
Kunst  ist  Gegenstand  des  Gesichts,  des  Ge- 
hdrs,  des  Gefdhls.   Also  ist  nicht  nur  das 
Endliche,  das  Erscheinende ,  sondern  auch 
das  wahre,  gOttliche  Wesen  Gegenstand  der 
Sinne,  der  Sinn  das  Organ  des  Absoluten. 
Wir  fUhlen  nicht  nur  Steine  und  Holier, 
nicht  nur  Fleisch  und  Enochen,  wir  fuhlen 
auch  Gefilhle,  indem  wir  die  Hande  oder 
Lippen  eines  fuhlenden  Wesens  drucken; 
wir  vernehmen  durch  die  Ohren  nicht  nur 
das  Rauschen  des  Wassers  und  das  Sauscln 
dej  Blatter,  sondern  auch  die  seelenvolle 
Stimmc  der  Liebe  und  Weisheit;  wir  sehen 
nicht  nur  Spiegelflachenund  Farbengcspcnstcr, 
wir  blicken  auch  in  den  Blick  des  Menschen. 
Nicht  nnr  Aeusserlichea,  auch  Innerliches, 
nicht  nur  Fleisch,  auch  Geist,  nicht  nur  das 
Ding,  auch  das  Ich  ist  Gegenstand  der  Sinne. 
Alles  ist  darum  sinnlich  wahmehmbar,  wenn 
auch  nicht  unmittelbar,  so  doch  mittelbar, 
wenn  auch  nicht  mit  den  pftbelhaften,  roben, 
doch  mit  den  gebildeten  Sinnen,  wenn  auch 
nicht  mit  den  Augcn  des  Anatomen  nnd 
Cheraikers,  doch  mit  den  Augen  des  Philo- 
sopher  Wenn  die  alte  Philosophie  zu  ihrem 
Ausgang8punktc  den  Satz  hatte:  Ich  bin  ein 
abstractca,  ein  nur  denkendes  Wesen,  der 
Leib  gehSrt  nicht  zn  meinem  Wesen ;  so  be- 
ginnt  dagegen  die  neue  Philosophie  mit  dem 
Satze :   Ich  bin  ein  wirkliches,  ein  sinnliches 
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Wesen;  der  Leib  gehdrt  zu  meinem  Wesen; 
ja  der  Leib  in  seiner  Totalitat  iat  mein  Ich, 
mein  Wesen  selber.  Der  HenBch  aU  lebendiges 
wirkliches  Wesen  denkt,  nicht  das  Ich,  nicht 
die  Vernunft  Darnm  ist  die  nene  Philo- 
sophie  die  vollstftndige,  absolut  widerspruch- 
lose  AuflOsung der  Thcologie  in  Anthropologic. 
Die  neue  Philosophic  macht  den  Menschen 
mit  Einschlnss  der  Natur,  als  der  Basis  des 
Menschen,  zum  alleinigen,  nniversalen  und 
hdchsten  Gegenstande  der  Philosophic,  also  die 
Anthropologic  mit  Einschluss  der  Physiologic 
znr  Universalwissenschaft.  Die  Wahrheit 
existirt  nicht  im  Denken,  nicht  im  Wissen 
fur  sich  selbst;  sic  ist  vielmehr  nur  die 
Totalitat  des  menschlichen  Lebens  und  Wesens. 
Die  auf  die  Realitat  des  Unterschieds  von 
Ich  und  Du  sich  stlltzende  Einheit  des  Men- 
schen rait  dem  Menschen  ist  das  Wesen  des 
lebendigen  Menschen  in  der  Gemeinschaft ; 
Kunst,  Religion,  Philosophic  oder  Wissen- 
schaft  sind  nur  die  Erscheinungen  und 
Offenbarungen  des  wahren  menschlichen 
Wesens.  Die  Gemeinschaft  des  Menschen 
mit  dem  Menschen  ist  das  erste  Prinzip  und 
Kriterium  der  Wahrheit  und  Allgemeinheit 
Als  nach  ETOffnung  der  deutschen  National- 
vereammlung  (1848)  alle  Welt  nach  Frank- 
furt a.  M.  schaute,  verliess  Feuerbach  seine 
Bruckberger  Einsiedelei  und  sah  sich  dort 
die  Dinge  in  der  Nahe  an.  Die  Heidelberger 
Studenten  luden  ihn  ein,  ihnen  dort  Vor- 
lesungen  zu  halten,  wozu  der  Gemeinderath 
den  Rathhaussaal  zur  VerfQgung  stellte.  So 
hielt  er  vom  1.  December  1848  bis  zum 
2.  Marz  1849  seine  Vorlesungen  vor  einem 
gemischten  Publikum,  worin  er  einen 
Commentar  zu  seinem,  im  Jahr  1845  er- 
schienenen  „  Wesen  der  Religion"  gab,  urn 
seine  Zuhdrer  N  a  us  religidsen  und  politischen 
Kammerdienern  der  himmlischen  und  irdischen 
Monarchic  und  Aristokratie  zu  freien  selbst- 
bewussten  Blirgern  der  Erde,  aus  Candidaten 
des  Himmels  zu  wirklichen  und  achten 
Studenten  der  Erde44  zu  machen.  Sie  er- 
schienen  als  „  Vorlesung'en  Uber  das 
Wesen  der  Religion*  (1851)  als  achter 
Band  seiner  „sammtlichen  Werke44  im  Druck. 
Ohnc  sachlich  etwas  Neues  zu  geben,  ent- 
halten  diesclben  nur  eine  vom  Hegel'schen 
Geprage  noch  mehr  befreite  Wiedcrholung 
una  weitere  Ausftlhrung  seiner  in  den  bis- 
herigen  Schriftcn  vorgetragenen  Gedanken. 
Nachdem  er  aus  Heidelberg,  wo  ein  er- 

Keifendes  persdnliches  Schicksal  sein  inneres 
(ben  vorllbergehend  erschtlttert  hatte,  um 
sich  in  Entsagung  abzuklaren,  wieder  in  die 
Bruckberger  Einsamkeit  zu  Frau  und  Tochter 
zurtlckgekehrt  war,  vcrbrachte  er  die  nachsten 
Jahre  der  deutschen  Reaction  auf  den 
1848er  Rausch  theils  mit  naturwissenschaft- 
lichen,  besonders  chemischen  Studien,  theils 
dam  it,  dass  er  aus  seines  Vaters  Nachlaase 
dessen  Standbild  veriJffentlichte :  *Anselm 

I«K*,  HuJw6rU.-b.jcb. 


Ritter's  von  Feuerbach  biographischer  Nach- 
lass  verOffentlicht  von  scinem  Sohae  L.  Feuer- 
bach1*, 1853,  in  zwei  Banden.  Darauf 
folgte  als  neunter  Band  seiner  sAmmt- 
licnen  Werke  die  „Theogonie  nach  den 
Quellen  des  klassischen,  hebraischen  und 
christlichen  Alterthumau  (1857),  das  sowohl 
nach  seinem  Gedankengehalt,  als  auch 
stilistisch  am  meisten  abgerundete  religions- 
philosophisch  -  kritische  Werk  Feuerbach's, 
welches  in  neuen  Wendungen  an  dem  ge- 
sammelten  religionsgcschichtlichen  Material 
die  frUheren  Grundgedanken  erlautcri  Die 
Liebe  Gottes  oder  der  Gdtter  ist  Selbstliebe, 
das  ist  der  „Theogonieu  letzter  Schluss. 
Die  Schwierigkeit  einer  logisch-consequenten 
und  methodisch  durchgefilhrten  Lebens-  und 
Weltauffassung  hat  Feuerbach  niemals  ein- 
gesehen;  der  Nerv  seines  Philosophirens  war 
ahnungsvolle  Mystik  und  ein  aphoristisches 
Denken  in  geistreichen  Apercu's.  Zu  einer 
klaren  Logik  und  durchsicntigen  Vcrstandig- 
keit  in  der  Darstellung  hat  er  es  nie  ge- 
bracht.  Mein  Bestreben  war  (so  sagt  er 
selbst  in  seinen  nachgelassenn'*  Aphorismen), 
das  Denken  und  Studiren  den  Menschen  nicht 
zu  erschweren,  sondern  zu  erleichtern,  auf 
das  Wesentlicbste,  Nothwendigste  allein  den 
Geist  zu  conccntriren.  damit  nicht  die 
Studirstube  allein  der  ihn  umfassende  Raum 
sei,  sondern  ihm  auch  Zeit  und  Raum  zum 
Leben  und  Wirken  bleiben.  Er  selbst  hatte 
wfthrend  der  fttnfziger  Jahre  in  Bruckberg 
unter  den  ungilnstigsten  Verhaltnissen  ge- 
lebt,  da  die  den  Low'schen  Tochtern  ge- 
hflrende  Porzellanfabrik  von  Jahr  zu  Jalir 
8chlechtcre  Geschfifte  machte.  Im  Jahr  1859 
verlor  sein  Schwager  Stadler  die  Fabrik  und 
Feuerbach  seine  Rente  und  seine  seitherige 
freie  Wohnung  im  Bruckberger  Schlosse,  wo 
er  24  Jahre  lang  gewohnt  hatte.  Er  siedelte 
1860  nach  dem  Dorfe  Rechenberg,  einer 
Vorstadt  von  Ntlrnberg,  flber,  wo  er  sich 
w&hrend  der  kaltcn  Janreszeit  in  den  un- 
gilnstigsten Wohnungsverh&ltnissen  befand 
und  einer  Studirstube  nach  seinem  Sinn  und 
Beruf  ganz  entbehren  musste,  w&hrend  eine 
ihm  vom  Vater  her,  nach  dem  Tode  seiner 
Mutter  gesetzlich  zukommende  Pension  von 
420  Gulden  kaum  die  dtlrftigstcn  Sub- 
sisted mitt  H  ftlr  seine  Familie  gewahrte. 
Im  Jahr  1862  wurde  ihm  vom  Schulerverein 
in  Leipzig  ein  auf  drei  Jahre  vertheiltes 
Ehreugeschenk  von  900  Thalern,  im  Jahr 
1863  lurch  einen  anonvmen  Verehrer  ein 
Jahrgehalt  von  300  Gulden  auf  sechs  Jahre 
zu  Theil.  Mitten  in  diescm  nElend  des 
Lebens u  hat  der  schweigsame  Dulder  im 
Jahr  1866  den  zehnten  Band  seiner  sammt- 
lichen  Werke  unter  dem  Titel  „Gott,  Frei- 
heit  und  Unsterblichkeit  vom  Stand- 
punkte  der  Anthropologic44  zum  Druck 
gebracht.  Er  enthftlt  Fragmente  zur  Be- 
grtlndung  der  Ethik  oder  Moralphilosophie, 

18 
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deren  Grundgcdanken  in  folgcnden  S&tzen 
sich  zusammenfassen.  Wo  kein  Gltlckselig- 
keitstrieb,  da  ist  auch  kein  Wille,  hochstens 
ein  Schopenhauer'Bcher,  d.  h.  ein  Wille,  der 
Nichts  will.  Mein  Recht  ist  mein  gesetzlich 
anerkannterGltlekseligkeitstrieb,  meine  Pflicht 
ist  der  mich  zu  seiner  Anerkennnng  zwingende 
Glllckseligkeitstricb  des  Andern.  Die  Moral 
als  eine  Erfabrungawissenschaft  kann  nnr  aus 
der  Verbindnng  von  Ich  und  Du  erklart 
werden  und  ibre  Aufgabe  keine  andere  sein, 
als  das  in  der  Natnr  der  Dinge,  in  der  Ge- 
meinscbaft  selbst  von  Luft  und  Licht,  von 
Wasser  und  Erde  gegrtindete  Band  zwischen 
eigner  und  fremder  GlQckseligkeit  mit  Wissen 
und  Wollen  zum  Gesetze  des  menschlichen 
Denkens  und  Handelns  zu  machen.  Die 
Sittlichkeit  besteht  demnach  in  der  Verein- 
barung  des  fremden  GlUckseligkeitstriebes 
mit  dem  eignen,  welche  in  der  Erziehung 
von  ausserm  Zwange  ausgehend,  spater  zur 
Thatsache  des  innern  Zwanges  fortgeht,  um 
endlicb  zur  lebendigen  Gesinnung  zu  werden. 

Trotz  einem  leichten  Schlaganfalle ,  der 
ihn  im  Jabre  1867  befallen  hatte,  arbeitete 
Feuerbacb  1868  und  69  noch  an  einer  wei- 
tern  AusfQhrung  seiner  nioralphilosopbischen 
Fragmente,  bis  der  Schlagaufall  sich  1870 
heftiger  wiederholte  und  ihn  hinderte,  seine 
Gedanken  im.  Zusammenhang  auszudrtlcken. 
Im  Jahre  1872  wurde  die  „EhrenschuIdfTagcu 
von  Neuem  angeregt  und  wenigstens  dies 
erreicht,  dass  Feuerbach  ruhig  sein  Haupt 
hinlegen  konnte:  ftlr  seine  Familie  war  durch 
ein  Kapital  gesorgt,  das  zusammengebracht 
wurde.  Am  13.  September  1872  starb  Feuer- 
bach in  Folge  eines  Lungenkatarrhs.  Eine 
Sandstein  -  Pyramide  mit  einer  Bronzeplattc 
und  Feuerbach's  Brustbild  in  der  Mitte  der 
Pyramide  schmtickt  sein  Grab  auf  dem  Jo- 
hanniskirchbofe  zu  Nllrnberg,  wo  auch  Al- 
brecht  DUrer  und  Hans  Sachs  ruhen. 

L  Feuerbach's  sammtliche  Werke,  10  Bttnde, 

1846-1866. 
K.  Grlln,  Ludwig  Fenerbacb  in  seinem  Brief* 

wecbsel  und  Nachlass,  sowie  in  seiner  philo- 

sophischen  Charakterisirung  dargestellt,  in 

2  Bttnden,  1874. 
C.  Beyer,  Lebcn  und  Geist  Ludwig  Fouerbachs, 

1878. 

Briefwechsel  zwischen  Ludwig  Feuerbach  nnd 
Christian  Kapp  (1838  —  1848).  1876. 

Fichte,  Johann  Gottlieb,  war  1762 
zu  Kammenau  bei  Bischofswcrda  in  der  Ober- 
lausitz  als  der  Sohn  eines  Leinwebers  und 
Bandwirkers  geboren.  In  seiner  geistigeu 
Begabuug  durch  den  dortigen  Prcdiger  er- 
kannt,  genoss  er  dessen  Unterricht  und  wurde 
dann  durch  die  Fflrsorge  des  Feiherrn  von 
Alutitz  Dei  einem  rtarrer  zu  JNiederau,  daraut 
in  der  Stadtscbule  zu  Meissen  und  zuletzt 
auf  der  Ftlrstenschule  Pforta  bei  Naumburg 
ftlr  die  Universitilt  Jena  vorbereitet,  wo  er 
1780—84  Theologie  studirte,  daneben  aber 
ausser   der  Wolffscken  Philosophic  auch 


Spinoza  kennen  lernte.    Nachdem  er  drci 
Jahre  als  Hanslehrer  in  mehreren  sachsischen 
Familien  gelebt  hatte,  bewarb  er  sich  1787 
um  eine  Predigerstelle ,  die  ihn  aber  wegen 
seiner  freien  Denkart  versagt  wurde.  Er 
nahm  von  Neuem  eine  Hauslehrerstelle  in 
Zurich  an  nnd  lernte  im  Hause  des  dortigen 
Wnagmcisters  Rahn  seine  nachmalige  Gattin, 
dessen  Tocbter  Johanna  Maria,  kennen.  Um 
sich  einen  sichern  Lebensberuf  zu  grtlnden, 
begab  er  sich  1790  nach  Leipzig,  wo  er 
zunachst  dnrch  Privatunterricht  sicli  seinen 
Unterhalt  zu  erwerben  suchte.    Er  solltc 
einem  Studenten  Unterricht  in  der  ihm  bis 
dahin  unbekannten  Kaut'schen  Philosophie 
geben,  auf  deren  Studium  er  sich  nun  ..fiber 
Hals  und  Ropfu  werfen  musste.    Ein  Jabr 
spater  nahm  er  eine  ihm  angebotene  Er- 
zieherstelle  in  Warscbau  an,  von  welcher  er 
jedoch  nach  naherer  Einsicht  in  die  Ver- 
haltnisse  zurtlcktrat.   Auf  seiner  RQckreise 
stellte  er  sich  in  Konigsberg  im  August  1791 
bei  Kant  mit  dem  Manuscript  einer  im 
Geist  der  Kant'schen  Philosophie  abgefassten 
Abhandlung  .,  Kririk  aller  Onenbarungw  vor. 
Kant  billigte  dieselbe,  rieth  zum  Druck  der- 
selben  und  empfahl  den  Verfasser  zugleich 
dem  Grafen  von  Krokow  in  Krokow  bei 
Danzig  als  Hauslehrer.   Die  Abhandlung  er- 
schien  zur  Ostermesse  1 792  ohne  seinen  Namen 
und  wurde  von  der  Jenaischen  Literatur- 
zeitung,  dem  damaligen  Organe  der  Kant'- 
schen Philosophie,  ftlr  eine  augenscheinlicb 
aus  der Feder Kant's  geflossene  Arbeit  erklart. 
Der  unbekannte  Candidat  der  Theologie, 
welcher  alsbald  durch  Kant  als  der  wirk- 
liche  Verfasser  erklart  wurde,  war  nunmehr 
plOtzlich  auf  die  hohe  Warte  einer  schnell 
errungenen  BerUhmtheit  als  Philosoph  er- 
hoben.   Es  wird  in  dieser  Schrift  entwickelt, 
dass  das  in  nns  macbtige  Sirtengesetz  durch 
eine  Ent&usserung.  deren  wir  (wenigstena 
die  MeiBten)  bedtlrfen,  in  einen  Gesetzgeber 
verwandelt  und  durch   diesc  Zutbat  von 
Theologie  die  einfache  Pflichtmassigkeit  zur 
liebgion  werde.   Offenbarung  als  sinnliche 
Beglaubigung  der  Wabrheit  ist  ein  Bedttrfniss 
der  Schwache,  die  freilich  sehr  weit  ver- 
breitet  ist   Der  Verfasser  erklftrt  schliess- 
lich,  dass  durch  diesen  Versuch  einer  Kritik 
aller   Offenbarung   die  Mdglichkeit  einer 
Offenbarung  an  sich,  so  wie  die  Mdglichkeit 
des  Glaubens  an  eine  bestimmte  gegebene 
Erscheinung  als  gOttliche  Offenbarung  ins- 
besondere,  wenn  dieselbe  nurvor  demRichtcr- 
stuhle    ihrer    besondern   Kritik  bewahrt 
gefunden   worden,  vollig  gesichert,  alle 
Einwendungen  dagcgen  auf  immer  zur  Ruhe 
verwiesen  und  aller  Streit  darUber  auf  ewige 
Zeiten  beigelegt  sei.    Aller  solcber  Streit 
(heisst  es  weiter)  grtlndet  sich  namlich  auf 
eine  Antinomic   des  Offenbarungsbegriffes. 
Anerkennnng  einer  Offenbarung  ist  nicht 
mOglich,  sagt  der  eine  Theil;  Anerkennnng 
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einer  Offenbarung  ist  mdglich,  sagt  der 
andere  Theil,  und  so  ausgedrflckt  wider- 
sprechen  sich  beide  Satze  geradezu.  Wird 
aber  der  erste  so  beatimmt:  Anerkennung 
einer  Offenbarung  aus  theoretischeo  Grtlnden 
ist  unmdglich,  and  der  andere  so:  Anerkennung 
einer  Offenbarung  urn  einer  Beatimmung  des 
Begehrungsvermdgens  willen,  d.  h.  Glauben 
an  Offenbarung  ist  mdglich;  so  widersprechen 
sich  beide  Satze  nicht,  sondern  sind  beide 
wahr  —  laut  nnserer  Kritik.   Was  haben 
wir  durch  diese  Prfifung  der  Offenbarung 
verloren?  was  gewonnen?  wo  ist  das  Ueber- 
gewicht?  Verloren  haben  wir  alie  unsere 
Auasichten  auf  Eroberungen:  wir  kSnnen 
nicht  mehr  hoffen  durch  HUlfe  einer  Offen- 
barung in  das  Reich  des  Uebersinnlichen  ein- 
zudringen  und  von  da,  wer  weiss  welche 
Ausbeute  zurttckbringen,  sondern  wir  mllssen 
uns  mit  dem  begntigcn,  was  una  mit  einem 
Male  zu  unserer  vOlligen  Ausstattung  gegeben 
war.  Ebensowenig  dtlrfen  wir  hoffen,  Andere 
zu  zwingen,  ihren  Anthcil  an  dem  gemein- 
schaftlichen  Erbe  oder  an  diescr  ncuen  ver- 
meinten  Erwerbung  von  uns  zu  Lehen  zu 
nehmen,  sondern  wir  mtlssen  Jeder  fttr  sich 
uns  auf  unsere  eignen  Gesch&fte  einschr&nken. 
Gewonnen  haben  wir  dagegen  die  vfillige 
Ruhe  und  Sicherheit  in  unaerm  Eigenthume; 
Sicherheitvor  den  zudringlichen  Wokltkatern, 
die  uns  ihre  Gebote  aufnotbigen,  ohne  dass 
wir  damit  etwas  anzufangen  wissen;  Sicher- 
heit vor  Friedenssttirern  anderer  Art,  die  uns 
das  verleiden  mfichtcn,  was  sic  selbst  nicht 
zu  gebrauchcn  wissen.    Beide  aber  haben 
wir  nur  an  ihre  Armuth  zu  erinnern,  die  sie 
mit  una  gemein  haben  und  in  Absicht  wclcher 
wir  nur  darin  von  ihnen  veracliieden  sind, 
dass  wir  sie  kennen  und  unaeru  Aufwand 
danach  einrichten.    Haben  wir  nun  mehr 
verloren  oder  mehr   gewonnen?  Freilich 
scheint  der  Verluat  der  gehofften  Einsichten 
in's  Uebersinnliche  ein  wesentlicher  und  nicht 
zu  eraetzender,  noch  zu  verschraerzender 
Verlust    Wenn  es  sich  aber  bei  naherer 
Untcrsucbung  ergeben  sollte,  dass  wir  der- 
gleichen  Einsichten  zu  gar  nichts  brauchen 
und  nicht  einmal  sicher  sein  konnen,  ub  wir 
sie  wirklich  besitzen  oder  uns  hierflber  nur 
tauschen;  so  mdchte  es  leichter  werdcn,  sich 
darilber  zu  trOsten.  Nach  Maaasgabe  der  hier 
entwickelten  Grundsfitze  wtirde  der  einzige 
Weg,  um  den  Glauben  in  den  Ilcrzen  der 
Menschen  hervorzubringcn,  der  sein:  ihnen 
durch  Entwickelune  des  Moralgeftlkls  das 
Gute  erst  recht  lieb  und  werth  zu  machen 
und  dadurch  den  Entschluas,  gute  Menschen 
zu  werden,  in  ihnen  zu  erwecken ;  dann  sie 
ihre  Schwache  allenthalben  filhlen  zu  lassen 
und  nun  erst  ihnen  die  Aussicht  auf  die 
Untersttltzung  einer  Offenbarung  zu  geben, 
und  sie  wttrden  glauben,  ehe  man  ihnen 
zugerufen  hfitte:  glaubt!  Cndjetzt  darf  die 
Entscheidung,  wo  das  Uebergewicht  sei,  ob 


auf  Seite  des  Gewinns  oder  des  Verlustes, 
dem  Herzen  eines  jeden  Lescrs  Uberlassen 
werden,  mit  Zuaicherung  des  beilaufigen  Vor- 
theils,  dass  ein  Jeder  dieses  Herz  selbst  aus 
dem  Urtheile,  das  er  darilber  fallet,  naher 
wird  kennen  lernen. 

Nachdem  Fichte  im  Winter  1792—93  zu 
Krokow  noch  die  mit  einigen  Zusatzen  ver- 
mchrte  zweite  Auflage  seiner  „  Kritik  aller 
Offenbarung u  besorgt  hatte,  die  nun  mit 
seinem  Namen  auf  dem  Titel  erschien,  kehrte 
er  im  FrUhjahr  1793  nach  Ztlrich  zurtlck, 
wo  er  den  Sommer  fiber  im  Uausc  seines 
demn&chstigen  Schwiegervaters  als  Schrift- 
steller  lebte.  Neben  Beitragen  zur  Jcnaischen 
Literaturzeitung  verdffentlichte  er  zwei  po- 
litische  Schriften,  die  oline  seinen  Namen 
erschienen,  namlich  „Zurtlckforderung  der 
Denkfreiheit  von  den  FUrsten  Europa'su 
(1793)  und  „Beitrage  zur  Berichtigung  der 
Urtheile  des  Publikums  Uber  die  franzdsische 
Revolution**,  in  zwei  Heften  (1792,  in  2.  Auf- 
lage 1795).  In  letztercr  Schrift  zeigt  sich 
Fichte  gleich  Klopstock,  dem  Oheim  seiner 
Verlobten,  von  Begeisterung  ftlr  die  Grund- 
ideen  der  franz5sischen  Revolution  erfUllt 
und  durchaus  demokratisch  gesinnt  Die 
Rechtmassigkeit  und  Weisheit  von  Staats- 
ver^nderungen  konne  weder  nach  Erfahrungs- 
grundsdtzen,  Ilerkommen,  Gewohnheit  und 
ftusserlichen  zufalligen  AutoriUten,  noch  auch 
nach  historisch  Uberlieferten  Rechtsgrund- 
8atzen  beurtheilt  werden,  sondcru  allein  aus 
dem  ewigen  Vernunftbegriffe  des  Rechts,  aus 
den  Principieu  der  praktischeu  Vernunft, 
wonach  allerdings  das  Volk  das  Recht  hat, 
seine  Verfassung  zu  andern.  Nur  der  Wille 
des  Einzelnen,  sowie  er  sich  zu  einem  Ge- 
sammtwillen  vercinigt,  kann  die  Staatsver- 
fassung  bestimmen.  Ebenso  muss  auch  eine 
Wiederver&nderung  des  Staatsvertrags  oder, 
was  dasselbe  ist,  ein  neuer  Vertrag,  noth- 
wendig  auch  iu  seinem  Rechte  sein.  Un- 
veranderlichkeit  eines  Gesellschaftsvertrags 
wQrde  nicht  bios  rechtewidrig  sein,  sondern 
auch  allem  geistigen  und  moralischen  Fort- 
8chritte  der  VOlker  Hohn  sprechen.  Der 
einzig  m5gliche  Adel  ist  der  natilrliche  Adel 
der  Gesinnung  und  des  Verdienstea;  der 
Erbadel  ist  nichts  als  eine  widerrcchtliche 
Bevorrechtigung  und  ohne  alle  wahre  Rechts- 
ansprflche.  Der  Kirche  kommt  das  Gebiet 
der  uusichtbaren  Welt  zu,  der  Staat  bleibt 
von  dieser  unsichtbaren  Kirche  ausgeschlossen 
und  diese  ganz  aus  der  sichtbaren  Welt  ver- 
drangt.  Ein  Staat,  der  die  Krllcke  der 
Religion  noch  braucht  zeigt,  dass  er  lahm  ist. 
HauptaUchlich  um  dieaer  Schrift  willen  ist 
Fichte  spater  Sfters  als  Demokrat  und 
Jakobiner  verdachtigt  worden.  Nachdem 
sich  derselbe  im  Oktobcr  1793  verheirathet 
hatte,  Hess  er  sich  von  seinen  ZUricher 
Freunden  bewegen,  ihnen  Vorlesungen  Uber 
die  Philosophic  zu  halten,  deren  noch  vor- 
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handene  Entwtirfe  ganz  mit  den  Grundge- 
danken  seiner  nachmaligen  WisaenachafUlehre 
flbereinstimmen,  indeni  sie  zugleich  von  dem 
gewonnenen  Bewusstsein,  tiber  Kant  hinaua- 
zugehen,  Zeugmas  ablegen.  AIs  zn  Ende  des 
Jahres  1793  Karl  Leonhard  Reinbold  von 
Jena  nach  Kiel  abgegangen  war,  wnrde  als 
deaaen  Nachfolger  in  der  ausserordent- 
licben  Profcsaur  ftir  Kant'ache  Philoaophie 
Fichte  berufcn.  Eine  akademiache  Wirk- 
samkeit  in  Jena,  wo  damals  auaser  zahlreichen 
Deutschen  auch  Schweizer,  Danen,  Kur-  nnd 
Livlander,  Polen,  Ungarn  nnd  Siebenbflrger 
studirten,  war  ihm  in  hohem  Grade  will- 
kommen,  nnd  im  Mai  1794  erOffnete  er  dort 
seine  Vorlesungen.  Ala  Einladnngaschrift 
dazu  hatte  er  die  kleine  Schrift  „Ueber 
den  Begriff  der  Wisaenachaftalehre 
•  oder  der  sogenannten  Philosophieu 
(1794)  vorauagehen  lasaen  nnd  gab  zugleich 
als  Handachrift  fflr  seine  Zuhorer  wahrend 
der  Vorlesungen  bogenweia  die  „Grund- 
lage  der  geaammten  Wissenschafts- 
lehre"  zum  Drucke.  Seine  Vorlesungen 
hatten  sich  eines  grosaen  Zudrangs  von 
Student  en  zu  erfreuen,  er  gab  aber  zugleich 
dadurch  Anatoaa,  dasa  er  8eine  moralischen 
Vorlesnngen  am  Sonntag  Vormittag  hielt, 
und  als  auf  eine  Klage  des  Oberconsiatoriuma 
die  Kegiernng  eine  Verlegung  die8er  Vor- 
lesungen auf  den  Nachmittag  verlangte, 
setzte  er  dieselbe  lieber  gar  nicht  fort,  gab 
aber  zum  Beweis,  dasa  er  nicht  auf  Unter- 
grabung  der  Religion  hinarbeite,  die  bereits 
gehaltenen  Vorlesungen  unter  dem  Titel 
„Ueber  die  Bestimmung  des  Gelehrten" 
(1794)  im  Druck  heraua.  Als  die  wahre  Be- 
stimmung des  Gelehrtenstandes  ergiebt  sich 
die  oberste  Aufsicht  fiber  den  wirklicben 
Fortgang  des  Menachengeachlechts  im  All- 
gemeinen  und  die  stete  Beftrderung  diesea 
Fortganges.  Ala  Erzieher  der  Menschheit 
soil  der  Gelehrte  der  sittlich  -  beste  Menach 
seines  Zcitalters  sein  und  die  hochste  Stufe 
der  bis  auf  ihn  mdglichen  sittlichen  Aua- 
bildungin  sich  darstellen.  Fur  die  Entdeckung 
der  Wahrheit  iat  die  Bestreitung  der  ent- 
gegengeaetzten  Irrthttmer  von  keinem  be- 
trachtlichen  Gewinn;  jede  Wahrheit  kann 
nur  aus  einem  einzigen  Grundsatze  abgeleitet 
werden;  ist  dieser  gefunden,  so  lasst  sich 
der  wahre  Weg  sowohl,  als  der  Irrweg 
leicht  entdecken.  Dagegen  iat  fflr  deutliche 
und  klare  Daratellnng  der  bereita  gefundenen 
Wahrheit  die  AnfUhrung  entgegengeaetzter 
Meinungen  von  grossem  Gewinn.  Handeln! 
handeln!  das  ist  es,  wozu  wir  da  sind!  — 
Das  liessen  sich  die  Studenten  nicht  zwei- 
mal  sagen.  In  Folge  der  Bemflhungen 
Fichte's,  die  Grllndung  eines  allgemeinen 
Studentenvereins  zu  Stande  zu  bringen, 
hatten  drei  Orden  der  Jenenser  Studenten 
den  Entschlusa  gefaast,  sich  aufzuldsen.  Ala 
aich  jedoch  die  AuafUhrung  diesea  Ent- 


schlusses  verzdgerte,  trat  einer  dieser  Orden 
wieder  zurQck  und  feindete  Fichte'n  als  den 
Urheber  jenes  Entschlussea  an ,  und  dieser 
musste  ea  erleben,  daas  ihm  die  Fenater 
eingeworfen  wurden.  Fichte  nahm  Urlaub 
und  brachte  das  Sommersemester  1795  in 
dem  benachbarten  Dorfe  Osmanstadt  in  Zu- 
rtlckgezogenheit  zn,  urn  den  „Grundriss 
des  EigenthUmlichen  der  Wissen- 
schaftslehre"  (1795)  zu  verflffentlichen. 
Die  Philoaophie  hat  zu  erklaren,  wie  Er- 
fahrung  mdglich  iat,  d.  h.  wie  daa  Ich  dazu 
kommt,  von  Gegenstanden  zu  wiaaen.  Da 
sie  den  Grund  der  Erfahrung  aufweiaen  will, 
muss  aie  aich  auaser  der  Erfahrung  stellen 
nnd  darf  durchaus  nicht  aus  dem  Ich  heraus- 
treten.  Em  Sein  auaser  dem  Ich  existirt 
ftlr  die  Wisaenschaftslehre  gar  nicht;  weil 
aie  ja  eben  erat  beantworten  soil,  wie  das 
Ich  zu  einem  Solchen  kommt,  was  es  fur 
ein  auaser  ihm  Exiatirendea  anaieht  Alles 
Wiaaen  kommt  nur  durch  die  Thatigkeit 
unaere  Geistes  zu  Stande  und  besteht  also 
aua  Handlungen  desselben ;  unter  den  Uand- 
lungen  unsers  Geiatea  kommen  aber  sowohl 
freie ,  als  auch  nothwendige  d.  h.  solche 
vor,  die  ohne  unser  Zuthun  geschehen.  Und 
eben  diese  letztern,  welche  die  Grundlage 
und  Vorauaaetzung  fflr  die  freien  Hand- 
lungen  bilden ,  hat  die  Wisaenschaftslehre 
in's  Bewusatscin  zu  erheben.  Sie  bedarf 
dazu  eines  Grundsatzes,  der  den  Grund  alles 
Wisaena  und  aller  Gewissheit  enthalt  Der 
Act  der  Selbstbesinnung  giebt  den  abaolut 
ersten  Satz  der  Wisaenschaftslehre.  Ea  ist 
der  Satz:  das  Ich  setzt  ursprunglich  schlecht- 
hin  sein  eignes  Sein,  oder  daa  Wesen  des 
Ich  besteht  darin,  sich  ala  seiend  zu  setzen. 
Die  zweite  Uandlung  ist  das  Entgegensetzen, 
welches  demlch  ebenso  ursprtlnglich  zukommt, 
wie  das  Setzen.  Das  Product  dieser  zweiten 
Handlung  iat  das  Nicht-Ich,  und  der  zweite 
Grundsatz  der  Wiasenschaftslehre  lautet 
darum:  dem  Ich  wird  entgegengeaetzt  das 
Nicht-Ich.  Beide  Grundsatze  heben  sich 
einander  auf,  indem  Nicht-Ich  doch  nur 
geaetzt  wird?  sofern  Ich  nicht  geaetzt  wird 
und  andrerseits  Nicht-Ich  doch  auch  wiederum 
nur  unter  Voraussetzung  des  Setzens,  d.  h. 
dea  Ich  geaetzt  wird.  Eine  Vereinigung 
dieser  beiaen  Handlungen  iat  nur  denkbar, 
indem  Ich  und  Nicht-Ich  als  sich  gegenaeitig 
be8chrankend  gedacht  werden,  una  da  Be- 
schriinken  ein  theilweisea  Aufbeben  ist,  so 
ist  die  geforderte  dritte  Handlung  ein  Setzen 
des  Ich  und  des  Nicht-Ich  als  theilbar.  In- 
dem beide  als  theilbar  geaetzt  werden,  ldsen 
sich  die  erwahnten  WidersprUche,  und  somit 
giebt  diese  Handlung,  als  ein  Factum  aua- 
geaprochen,  den  dritten  Grundsatz:  Im  Ich 
setze  ich  dem  theilbaren  Ich  ein  Nicht-Ich 
entgegen.  Erst  das  theilbare  Ich  ist  ein 
bestimmtes,  8owie  das  theilbare  Nicht-Ich  erst 
ein  Etwas  ist.  Thesis  oder  Setzen,  Antithesis 
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oder  Entgegensetzen  und  Synthesis  oder 
Vereinigung  beider  sind  die  drei  Grundsatze 
alles  Wissens.  Drflckt  man  nun  die  Ver- 
einigung der  beiden  ersten  Grundsatze  ktirzer 
so  aus:  das  Ich  setzt  das  Ich  und  das 
Nicht-Ich  als  sich  gegenseitig  bestimmend; 
so  liegen  darin  die  beiden  Satze:  das  Ich 
setzt  sich  ais  bestimmt  durch  das  Nicht-Ich, 
und:  das  Ich  setzt  sich  als  bestimmend  das 
Nicht-Ich.  Der  erstere  Satz  enthalt  die 
theoretische,  der  andere  Satz  die  gauze 
praktische  Wissenschaftslehre.  Jene  fragt, 
wie  Empfindung  und  Vorstellung  entstehen; 
die  andere  fragt,  wie  Streben  und  liandeln 
in  uns  entstehen.  Wie  ist  nun  Empfindung 
und  Vorstellung  moglich?  Das  Ich  kann 
kein  Leiden  in  sich  setzen,  ohne  Thatigkeit 
in  das  Nicht-Ich  zu  setzen;  aber  es  kann 
keine  Thatigkeit  in  das  Nicht-Ich  setzen, 
ohne  ein  Leiden  in  sich  zu  setzen.  Es  kann 
koines  ohne  das  andere,  also  mtlssen  sie 
beide  nur  zam  Theil  geltcn:  das  Ich  setzt 
zum  Theil  Leiden  in  sich,  sofern  es  Thatig- 
keit in  das  Nicht-Ich  setzt;  aber  es  setzt 
zum  Theil  nicht  Leiden  in  sich,  sofern  es 
Thatigkeit  in  das  Ich  selber  Betzt,  und  urn- 
gekekrt  Die  Thatigkeit  im  Ich  und  Nicht- 
Ich  kann  aber  nur  in  einem  gewissen  Sinnc 
unabhangig  sein,  namlich  durch  wechsel- 
seitiges  Thun  und  Leiden  bestimmt  Ginge 
die  Thatigkeit  des  Ich  nicht  in's  Unendliche, 
so  kdnnte  es  diese  Thatigkeit  nicht  selbst 
begrenzen,  wie  es  doch  soli.  Der  Wechsel 
des  Ich  in  und  mit  sich  selbst,  da  es  sich 
endlich  und  unendlich  zugleich  setzt,  ist  nun 
das  Vermflgen  der  Einbildungskraft,  welches 
zwischen  Bestimmung  und  Nichtbestimmung 
in  der  Mitte  schwebt,  das  Vermogen,  auf 
welchem  alio  Begebenheiten  in  unserm  Geiste 
beruhen.  Im  theoretischen  Gebiete  geht  dies 
so  fort  bis  zur  Vorstellung  des  Vorstellenden ; 
im  praktischen  Felde  geht  die  Einbildungs- 
kraft fort  in's  Unendliche  bis  zur  schlechthin 
unbestimmbaren  Idee  der  hdchsten  Einheit 
Ohne  Unendlichkeit  des  Ich,  d.  h.  ohne  ein 
absolutes,  in's  Unbegrenzte  und  Unbegrenz- 
bare  hinausgehendes  Productionsvermdgen 
desselben,  ist  auch  nicht  einmal  die  Moglich- 
keit  der  Vorstellung,  des  Entstehcns  einer 
Vorstellung  zu  erklaren.  Die  Frage  jedoch, 
wodurch  der  fllr  Erklilrung  der  Vorstellung 
anzunehmende  Anstoss  auf  das  Ich  geschehe, 
licgt  ausserhalb  der  Grenze  des  theoretischen 
Theils  der  Wissenschaftslehre,  in  welchem 
nur  gelehrt  wird.dass  fur  uns  alle  Realitat 
bios  durch  die  Einbildungskraft  hervorge- 
bracht  werde.  Auf  die  Handlung  der  Ein- 
bildungskraft grtlndet  sich  die  Mdglichkeit 
unsera  Bewusstseins,  unsers  Lebens  und  Seins 
als  Ich.  Auf  die  in's  Unendliche  hinaus- 
gehende  Thatigkeit  des  Ich  geschieht  ein 
Anstoss,  wodurch  diese  Thatigkeit  nicht 
vernichtet,  sondern  nach  innen  getrieben 
wird,  also  die  gerade  umgekehrte  Ricbtung 


bekommt  Auf  das  Ich  kann  (iberhaupt  keine 
Einwirkung  geachehen,  ohne  dass  dasselbe 
zurtlckwirkte.  Dieser  Zustand  des  Ich,  in 
welchem  vdllig  entgegengesetzte  Richtungen 
vereinigt  weraen,  ist  eben  die  Thatigkeit 
der  Einbildungskraft.  Sie  ist  cine  Thatigkeit, 
die  nur  durch  ein  Leiden,  und  ein  Leidon, 
das  nur  durch  eine  Thatigkeit  moglich  ist. 
In  diesem  Zustande  setzt  das  Ich  sich  als 
anschauend.  Setzt  sich  das  Ich  nicht  als 
reine  Thatigkeit,  so  ware  sein  Zustand  eine 
sich  selbst  aufhebende  Thatigkeit;  soli  gleich- 
wohl  im  Ich  etwas  bleiben,  was  sich  nicht 
vernichtet,  so  kann  dies  nur  cine  ruhende 
Thatigkeit  als  Stoff  oder  Unterlage  der  Kraft 
im  Ich  sein.  Dieser  Stoff  wird  als  Etwas 
im  Ich  gefunden,  d.  h.  empfunden.  und  die 
aufgehobene  und  vernichtete  Thatigkeit  im 
Ich  ist  die  Empfindung  als  diejenige  Hand- 
lung  des  Ich,  durch  welche  dasselbe  etwas 
in  sich  aufgefundenes  Fremdartiges ,  was 
nicht  seine  Thatigkeit,  sondern  sein  Leiden 
ist,  auf  sich  bezieht  und  sich  zueignet  oder 
in  sich  setzt,  damit  das  Empfundene  seine 
Empfindung  sein  kann.  Das  Empfinden 
entsteht  einerseits  durch  Thatigkeit.  andrer- 
seits  durch  ein  Leiden,  und  Beides  muss 
unabhangig  aus  eignen  Grfinden  und  nach 
eignen  Gesetzen  neben  einander  herlaufcn 
und  zwischen  beiden  die  innigste  Harmonic 
stattfinden.  In  der  Empfindung  also  begranzt 
sich  das  Ich  und  geht  auf  die  Grenze  als 
solche,  die  der  gemeinsame  BerUhrungspunkt 
zwischen  Ich  und  Nicht-Ich  ist  Die  Reihe 
der  begrenzten  Thatigkeit  hangt  nicht  vom 
Ich,  sondern  von  dem  ihm  entgegengesetztcn 
thatigen  Nicht  -  Ich  ab.  Indem  das  Ich 
schlechthin  durch  sich  selbst  und  ohne  irgend 
einen  Grund,  ja  wider  den  aussern  Grund 
aus  der  Bewegung  hinausgeht,  inacht  es  das 
Empfundene  zu  dem  seinigen  durch  Freiheit. 
Dies  geschieht  durch  die  Mittelanschauung 
des  Bildes,  d.  h.  dadurch,  dass  das  Ich 
mittelst  der  Einbildungskraft  in  der  An- 
schauung  als  Ergebniss  seiner  eignen  ersten, 
jetzt  unterbrochenen  Thatigkeit  das  Bild 
vom  Ding  hervorbringt ,  welches  auf  das 
Ding  frei  bezogen  wird.  Dies  ist  im  An- 
schauen  der  Fall.  Das  Empfindende  und 
das  Empfundene  sind  also  beide  gesetzt 
durch  Anschauung.  Die  Anschauung  wird 
durch  die  Einbildungskraft  bestimmt  in  der 
Zeitreihe  und  daa  Angeschaute  im  Raume. 

Wie  entstehen  Streben  und  Handeln  in 
uns?  Wie  kommen  wir  dazu,  uns  Wirk- 
samkeit  in  der  Aussenwelt  zuzuschreiben  ? 
Diese  Frage  beantwortet  der  praktische  Theil 
der  Wissenschaftslehre  und  leitet  damit  zu- 
gleich erst  den  Anstoss  ab,  den  das  Ich 
erhalt,  sich  ein  Nicht-Ich  gegentlber  zu 
setzen ,  was  im  theoretischen  Theil  der 
Wissenschaftslehre  unbegreiflich  blieb.  Es 
handelt  sich  darum,  diejenige  Thatigkeit  des 
Ich,  vermdge  deren  ea  einen  Gegenstand 
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erfahrt,  mit  seiner  reinen  oder  unendlichen 
Thatigkcit  zu  verbinden,  die  nur  auf  das  Ich 
selbst  geht.    Die  Abhangigkeit  des  Ich  als 
anschauendes  und  vorstellendes  soil  aufge- 
hoben  werden.    Dies  ist  nur  unter  der  Be- 
dingung mdglich,  dass  das  Ich  jenes  bis  jctzt 
unbekamite  Nicht-Ich,  dem  der  Anstoss  der 
in's  Unendliche  hinaasgehenden  Thiltigkeit 
des  Ich  beizume88en  ist,  durch  sich  selbst 
bestimme.   Das  absolute  Ich  ware  also  Ur- 
sache  vom  Nicht-Ich  und  das  Nicht-Ich 
das  Bewirkte  des  absoluten  Ich.   Daa  Ich 
kann  keine  Cauaalitat  auf  das  Nicht  -  Ich 
haben,  weil  das  Nicht-Ich  dann  aufhOrte, 
Nicht-Ich  und  dem  Ich  entgegengesetzt  zu 
sein;  aber  das  Ich  selbst  hat  sich  das 
Nicht-Ich  entgegengesetzt.   Darin  liegt  ein 
Widerstreit,  der  aufgelost  werden  muss.  Dies 
ist  nur  mttglich,  sofern  das  Ich  in  einem 
andern  Sinne  als  unendlich  und  in  einem 
andern  Sinne  als  endlich  gesetzt  wird.  Die 
Widersprtlche  lSsen  sich  so:  das  Ich  ist 
unendlich,  aber  bloa  seinem  Streben  nach; 
es  strebt  unendlich  zu  sein.    Im  Begriffe 
des  Strcbens  selbst  liegt  aber  schon  die 
Endlichkeit;  denn   daajenige,   dem  nicht 
widerstrebt  wird,   ist  kein  Streben.  Es 
muss  sich  darnm  ein  Grund  des  Heraus- 
gehens  des  Ich  aus  sich  selbat  aufzeigeu 
lassen,  duTch  welches  ttberhaupt  erst  Gegen- 
stande  moglich  werden.   Soil  das  Nicht-Ich 
Uberhaupt  Etwas  im  Ich  setzen  kdnnen,  so 
muss  die  Bedingung  der  MSglichkeit  eines 
solchen  fremden  Einflusses  oder  Anstosses 
im  Ich  selbst,  im  absoluten  Ich,  vor  aller 
wirklicheu  fremden  Einwirkung  gegrtlndet 
sein.    Nun  aber  soil  die  in's  Unendliche 
hinausgehende  Thatigkeit  des  Ich  in  irgend 
einem  Punkte  angestossen  und  in  sich  selbst 
zurdekgetrieben  werden  und  das  Ich  8oll 
demnach  die  Unendlichkeit  nicht  ausfilllen. 
Diese  Forderung  jedoch  wird  durch  jenen 
Anstoss  gar  nicht  eingeschrankt,  sie  ist  viel- 
mehr  eben  der  Grund  des  Strebens  nach 
unendlicher  Verursachung ,  und  hierdurch 
entsteht  im  Ich  die  Reihe  desscn,  was  sein 
soli.   Als  ein  sich  selbst  hervorbringendes 
Streben  im  Ich  zeigt  sich  der  Trieb.  Durch 
eine  Beziehung  auf  die8en  wird  das  Ich  in 
seinem  Streben,  die  Unendlichkeit  auazufUllen, 
begrenzt  Die  Aeusserung  des  Nichtkdnnens 
im  strebenden  Ich  ist  ein  Geftlhl,  das  Setzen 
einer  Nichtbefriedigung.  Das  Ich  ftlhlt  sich 
hinaus  d.  h.  ausser  sich  selbst  getrieben 
nach  irgend  etwas  Unbekannten,  was  der 
Trieb  hervorbringen  wilrde,  wenn  er  Kraft 
der  Veruraachung  hatte.  Daa  Ich  ftlhlt  sich 
nun  begrenzt  und  muss  seine  Thatigkeit 
wieder  herstellen.   Fdhlend  ist  das  Ich  nur 
insofern,  als  es  durch  sich  selbst  bestimmt 
ist.  d.  h.  sich  selbst  ftthlt   Das  Ich  ist  fur 
sich  selbst  in  Beziehung  auf  das  Nicht-Ich 
immer  leidend;  daher  scheint  die  Wirklich- 
keit  des  Dings  gefllhlt  zu  werden,  wahrend 


doch  nur  das  Ich  gefllhlt  wird.  Lediglich 
durch  die  Beziehung  des  Geftihls  auf  das 
Ich  wird  Realitat  fUr  das  Ich  mdglich,  so- 
wohl  die  dea  Ich  selbst,  als  die  des  Nicht- 
Ich.  An  Realitat  Uberhaupt  aber  findet 
lediglich  ein  Glaube  start. 

Dies  sind  die  Grundanschauungen ,  mit 
welchen  Fichte  dem  Systeme  der  reinen  Ver- 
nunft  den  nothwendigen  logischen  Unterbau 
zu  geben  beabsichtigt  hatte.  Um  die  fur 
das  gemeine  Bewusstsein  schwer  verstand- 
lichen  Abstractionen  dieses  Schlagballspiels 
zwischen  Ich  und  Nicht-Ich  durch  immer 
neue  Wendnngen  geschickter  Begriffsweberei 
durch8ichtiger  und  fassbarer  zu  machen,  ver- 
Offentlichte  er  in  dem  seit  1795  von  seinem 
Freunde  Niethammer  allein  und  seit  1797 
gemein8chaftlich  mit  Fichte  herausgegebenen 
philosophischen  Journal  eine  „Einleitung  in 
die  Wissenschaftslehre"  und  den  „Versuch 
einer  neuen  Darstellung  der  Wissenschafts- 
lehre"  (1797).  Nachdem  er  schon  vorher 
die  „Grunlage  dea  Naturrechts  nach 
Principien  der  Wissenschaftslehre4*  (1796) 
herausgegeben  hatte,  erschien  das  „ System 
der  Sittenlehre  nach  Principien  der 
Wissenschaftslehre'4  (1798),  in  welchen  beiden 
Werken  Fichte's  praktische  Philosophie  ent- 
halten  ist.  Der  Rechtsbcgriff  hat,  nach  seiner 
Anschauung,  mit  dem  Sittengesetze  Nichts 
zu  schaffen  und  muss  ohne  letzteres  deducirt 
werden.  Mein  absolutes  Ich  ist  offenbar  nicht 
das  Individuum  oder  das  endliche  Ich;  aber 
der  Grund  dieses  endlichen  Ich  una  der 
factische  Ausgangspunkt  des  Bewusstseins  ist 
das  ursprtlngliche  Zusammenhalten  des  reinen 
Ich  und  des  Nicht-Ich  im  Geftlhl.  Das 
Individuum  muss  aus  dem  absoluten  Ich  de- 
ducirt werden,  und  dazu  muss  die  Wissen- 
schaftslehre ungesaumt  im  Naturrecht  schrei- 
ten.  Sowie  wir  uns  als  Individuum  betrachten, 
stehen  wir  auf  dem  praktischen  Standpunkt. 
Naturrecht  und  Sittenlehre  bilden  die  prak- 
tische Philosophie,  die  aus  den  Grundsatzen 
der  Wissenschaftslehre  zu  entwickeln  ist; 
Naturrecht  und  Sittenlehre  sind  die  einzigen 
eigentlich  philosophischen  Wissenschaften.  In 
beiden  Wissenscnaften  nimmt  Fichte  im 
Wesentlichen  denselben  Gang:  zuerst  wird 
der  Begriff,  hier  dea  Rechts,  dort  der  Sitt- 
lichkeit,  sodann  die  Wirklichkeit  und  An- 
wendbarkeit  eines  ieden  dieser  Begriffe  de- 
ducirt, und  darauf  folgt  die  systematiache 
Anwendung  des  Begriffa  oder  die  eigentliche 
Darstellung  des  Inhalts  der  Rechts-  und 
Sittenlehre.  Eine  freie  Wirksamkeit  in  der 
Sinnenwelt  kann  das  endliche  Vernunftwesen 
sich  8elber  nicht  zuschreiben ,  ohne  sie  zu- 
gleich  auch  andern  endlichen  Vernunftwesen 
zuzuschreiben.  Das  Subject  muss  sich  von 
dem  andern  Vernunftwesen,  welches  es  ausser 
sich  angenommen  hat,  durch  Gegensatz  unter- 
scheiden.  Die  Bedingung  der  Ichheit  oder 
der  Verndnftigkeiit  Uberhaupt  war,  dass  sich 


Digitized  by  Google 


Fichte 


27 


9 


Fichte 


das  Subject  als  ein  solches  gesetzt  hat,  welches 
in  sich  selbst  den  letzten  Grund  von  dem 
enthalt,  was  in  ihm  bt  Aber  es  hat  gleich- 
falls  ein  Wesen  ausser  ihm  gesetzt  als  den 
letzten  Grond  dieses  in  ihm  Vorkommenden. 
Der  Grund  der  Wirksamkeit  des  Subjects 
liegt,  der  Form  nach,  zugleich  in  dem  Wesen 
ausser  ihm  selbst  oder  darin,  dass  flberhaupt 
gehandelt  werde.  Ich  kann  einem  bestimmten 
Vernunftwesen  nur  insofern  zumuthen,  mich 
ftlr  ein  verntlnftiges  Vernunftwesen  anzu- 
erkennen,  als  ich  selber  jenes  als  ein  solches 
behandele.  Und  so  gewiss  der  Andere  als 
ein  verntlnftiges  Wesen  gelten  will,  kann 
ich  ihn  ndthigen  einzugestehen,  er  habe  ge- 
wusst,  dass  ich  selbst  auch  eins  bin.  Die 
Bedingung  aber  ist,  dass  ich  wirklich  in 
der  Sinnenwelt  handle,  mich  wirklich  auf 
eine  Wechselwirkung  mit  dem  Andern  ein- 
lasse;  denn  ausserdem  sind  wir  gar  nichts 
ftir  einander.  Der  Begriff  der  Individnalitat 
ist  Wechselbegriff,  d.  h.  ein  solchcr,  der  nur 
in  Beziehnng  auf  ein  andercs  Denken  ge- 
dacht  wcrden  kann;  er  ist  in  jedem  Ver- 
nunftwesen nur  insofern  mdglich,  als  er 
durch  ein  anderes  vollendet  gesetzt  wird. 
Er  ist  demnach  stets  nur  Mein  und  Sein 
oder  Sein  und  Mein.  Es  ist  somit  durch 
diesen  gegebenen  Begriff  eine  Gemeinschaft 
beatimmt,  und  die  weiteren  Folgerungen 
bin gen  nicht  bios  von  mir  ailein  ab,  sondern 
auch  von  dem,  der  dadurch  mit  mir  in  Ge- 
meinschaft getreten  ist:  wir  beide  sind  durch 
nnsere  Existcnz  an  einander  gebunden.  Es 
muss  ein  von  uns  gemeinschaftlich  anzu- 
erkennendes  Gesetz  geben ,  nach  welchem 
wir  gegenseitig  tlber  die  Folgerungen  halten. 
Dadurch  entsteht  ein  Rechtsverhaltniss.  Ich 
fordere  vom  Andern  seine  Beschranknng  und 
zwar,  da  er  doch  frei  sein  soil,  seine  Be- 
schrankung  durch  sich  selbst  Ich  muss  das 
freie  Wesen  ausser  mir  in  alien  Fallen  als 
ein  solches  anerkennen,  d.  h.  meine  Freiheit 
durch  den  Begriff  der  Moglichkeit  seiner 
Freiheit  beschranken.  Dies  eben  ist  das 
Rechtsverhaltniss.  Sofern  dieses  Recht  im 
blossen  Begriff  einer  Person,  d.  h.  eines 
verntlnftigen  Wesens  als  eines  solchen  liegt, 
ist  es  ein  Urrecht,  welches  die  Personen 
schon  vor  ihrer  Vereinigung  haben.  Solche 
Urrechte  sind  die  Unantastbarkeit  des  Leibes 
und  dasEigenthumsreclit.  JedePerson,  welche 
sich  dieses  Gesetz  giebt,  hat  ein  Recht,  und 
da  der  Zweck  des  Gesetzes  eine  Gemein- 
schaft ist,  so  hat  jede  Person  ein  Zwangs- 
recht  gcgcn  den  Verletzer  des  Urrechts  und 
macht  sich  zum  Richter  liber  ihn.  Wer  aber 
zum  Zwange  berechtigt  sein  will,  muss  selber 
dem  Gesetze  sich  unterwerfen,  und  da  dies 
von  Allen  gefordert  wird,  so  mtlssen  alle 
sich  gegenseitig  Sicherheit  garantiren;  urn 
aber  dicse  Garantie  zn  erhalten,  mtlssen  Alle 
sich  einem  Dritten  unterwerfen.  Das  Gesetz, 
das  zuniichst  nur  Begriff  ist,  muss  auch  in 


der  Sinnenwelt  realisirt,  d.  h.  Macht  wcrden 
und  eben  zur  Erhaltung  der  Urrechte  ist 
das  Zwangsrecht  nothwendig.  Das  Hecht  ist, 
wcil  es  sein  soil,  es  ist  absolut,  es  soil  durch  - 
gesetzt  wcrden,  uud  wenn  Niemand  dabei 
sich  wohlbefiinde:  fiat  justitia,  pereat  mun- 
dus!  Die  Errichtung  eines  Zwangsgesetzes, 
dessen  Zweck  gegenscitige  Sicherheit,  ist  die 
Vcranstaltung,  die  sich  an  den  Willen  selbst 
richtet  und  ihn  ndthigt,  sich  durch  sich 
selbst  zu  bestimmen.  Indem  sich  ftlr  die 
Erreichnng  dieses  Zwecks  Mehrere  vereinigen, 
nm  den  Verletzer  der  Rechte  eines  Andern 
nach  dem  Inhalte  des  Zwangsgesetzes  zu  be- 
handeln,  so  wird  dadurch  ein  gemeines  Wesen, 
d.h.  ein  gemeinsamer  Wille  gesetzt,  in  welchem 
alle  Privatwillen  vereinigt  sind.  Es  entsteht 
hierdurch  unter  den  Individuen  eine  Ueber- 
einstimroung  oder  ein  Vertrag,  welcher,  in 
der  Sinnenwelt  verwirklicht,  der  Staatsbtlrger- 
vertrag  heisst.  Auf  die  Entwickelung  dieser 
naturrcchtlichen  Grundanschauungcn  folgt 
dann  das  cigcntlich  angewandte  Naturrecht 
Die  zweite  praktische  Wissenschaft  ist 
die  Sittenlehre.  Als  mich  selbst  finde 
ich  mich  nur  wollend.  Was  Wollen  heisse 
und  bcdeute,  muss  Jeder  in  sich  selbst  durch 
intellectuelle  Anschauung  inne  werden.  Man 
kann  sich  selbst  nur  denken,  indem  man 
die  Tendenz  zur  Selbstthatigkeit  nm  der 
Selbstthatigkeit  willen  in  sich  tragt  Indem 
diese  Tendenz  zum  Bewusstsein  kommt,  zeigt 
sie  uns,  dass  wir  genSthigt  sind  zu  denken, 
dass  wir  uns  nach  dem  Begriff  der  absoluten 
Selbstthatigkeit  bestimmen  sollen.  Als  das 
Princip  der  Sittlichkeit  kann  darum  aus- 
gesprochen  werden  der  nothwendige  Gedanke 
der  Intelligenz,  dass  sie  ihTe  Freiheit  nach 
dem  Begriffe  der  Selbstthatigkeit  ohne  Aus- 
nahme  bestimmen  solle.  Nur  durch  die  An- 
wendung  dieses  Princips  entsteht  eine  Ge- 
meinschaft freier  Wesen.  Das  Praktischscin 
des  Vcrnunftwescns  besteht  darin,  dass  es 
seine  Causalitat  gegen  den  ihm  gegentlber- 
stehenden  Stoff  bethatigt,  d.  h.  seiue  Schranke 
fortwahrcnd  durchbricht  und  erwcitert  Wir 
konnen  Nichts  thun,  ohne  einen  Gegenstand 
unserer  Thatigkeit  in  der  Sinnenwelt  zu  haben. 
Wenn  ich  nun  wahrnchme,  so  ftlhle  ich  mich ; 
aber  jedes  Gcftlhl  ist  Ausdruck  meiner  Bc- 
schranktheit.  Schreibe  ich  mir  nun  das  Ver- 
m5gen  freier  Verursachung  zu;  so  heisst 
dies  allemal:  ich  erweiterc  meine  Schranken. 
Im  Gefflhl  aber  ist  die  Bestimmtheit  des  Ich 
ohne  alles  Zuthun  seiner  Freiheit  und  Selbst- 
thatigkeit Ist  aber  das  Ich  ursprtlnglich 
mit  einem  Triebe  gesetzt.  so  ist  es  noth- 
wendig auch  mit  einem  Geftlhle  dieses  Triebs 
gesetzt.  Dieses  Geftlhl  des  Triebs  ist  ein 
Sehnen;  der  Trieb  selbst  eine  Thatigkeit 
die  im  Ich  nothwendig  Erkenntniss  wird  und 
daher  als  frei  entworfener  Zweckbegriff  er- 
scheint  Was  dagegen  unabhangig  von  der 
Freiheit  festgesetzt  und  bestimmt  ist,  heisst 
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Natur.  Jcnes  System  der  Triebe  and  Ge- 
ftlhle  ist  sonach  als  Natur  zu  denken  und 
zwar,  da  das  Bewu&stsein  derselben  sich 
uns  aufdringt,  als  unsere  Natur.  Die  Schran- 
ken  meines  Urtriebs  bilden  meine  Natur, 
die  damm  als  ein  System  von  Trieben  zu 
fassen  ist.  Der  Complex  meiner  Naturtriebe 
heisst  mein  Leib.  Derjenige  Trieb  aber, 
welcher  in  einem  organisirten  Naturwesen 
dem  Ganzen  beigemessen  wird,  heisst  der 
Trieb  der  Selbsterhaltung.  Vermfige  meines 
der  Natur  Angehftrens  ist  mein  Trieb  sinn- 
licher  Trieb.  Zugleich  aber  gehOre  ich  ver- 
mfige des  rein  geistigen  Triebs  der  intelli- 
gibeln  Welt  an,  und  mein  Trieb  wird  zum 
Sittengesetze,  sofern  er  auf  absolute  Selbst- 
bestimmung  zurThfttigkeit  bios  am  derThfttig- 
keit  willen  geht  und  sonach  allem  Gentisse 
widerstreitet,  der  ein  blosses  ruhiges  Hin- 
geben  an  die  Natur  ist  Der  reine  Trieb  nach 
Freiheit  nm  der  Freiheit  willen  oder  der  sitt- 
licbe  Trieb  ist  ein  absolutes  Fordern.  Mit  ihm  ist 
zugleich  eineLust  verbunden,  die  mit  demGe- 
nusse  gar  Nichts  zu  thun  hat,  deren  Grand  vicl- 
mehr  etwas  von  meiner  Freiheit  Abhfingendes 
ist  Sie  heisst  Zufriedenheit  und  ihr  GefQhls- 
vermogen  das  Gcwissen.  Der  sittliche  Trieb 
treibt  uns  an,  uns  selbst  zu  sagen,  dass  etwas 
schlechthin  geschehen  solle,  d.  h.  uns  selbst 
einen  kategorischen  Imperativ  zu  bilden. 
Alle  natllrlichen  Triebe  sind  als  solche  un- 
sittlich;  selbst  Essen  und  Trinken  sollen  nur 
urn  der  Pflicht  willen  geschehen.  Das  Sitten- 
gcsetz  hat  ein  bestimmtes,  obwohl  nie  zu 
erreichendes  Ziel,  nfimlich  absolute  Befreiung 
von  aller  Beschr&nkung,  und  einen  vSllig 
bestimmten  Weg,  den  es  uns  ffihrt,  nftmlicn 
die  Ordnung  der  Natur.  Daher  ist  far  jeden 
bestimmten  Menschcn  in  jeder  bestimmten 
Lage  nur  etwas  Bestimmtes  pflichtmfissig, 
welches  das  Sittengesetz  in  seiner  Anwendung 
auf  das  Zeitwesen  fordert.  Der  moralische 
Endzweck  jedes  verntlnftigen  Wesens  ist 
Selbstftndigkeit  der  Vcrnunft  Qberhaupt. 
Jeder  soil  ihn  haben;  eine  Wechselwirkung 
Aller  mit  Allen  zur  Hervorbringung  gemein- 
schaftlicher  praktischer  Ueberzeugungen  ist 
aber  nur  mCglich,  sofern  Alle  von  gemein- 
8chaftlichen  Prinzipien  ausgehen  und  ihre 
Ueberzeugungen  daran  knflpfen.  Eine  solche 
Wechselwirkung,  auf  welche  sich  einzulassen 
Jeder  verbunden  ist,  heisst  eine  Kirche,  ein 
sittliches  Gemeinwesen,  und  das.  wortlber  Alle 
einig  sind,  heisst  ihr  Symbol.  Jeder  soli 
Mitglied  der  Kirche  sein,  aber  das  Symbol 
muss  stets  verfindert  werden.  Die  Ucber- 
einstimmung  Aller  zu  derselben  praktischen 
Ueberzeugung  und  die  daraus  folgende  Gleick- 
fdrmigkeit  des  Handelns  ist  nothwendiges 
Ziel  aller  Tugcndhaften.  Die  Bildung  der 
Sinnenwelt  nach  Vernunftgesetzen ,  die  das 
Sittengesetz  vorschreibt,  ist  nicht  mir  allein, 
8ondern  alien  verntlnftigen  Wesen  aufgetragen. 
Die  Uebereinkunft  aber,  wie  Menschen  gegen- 


seitig  auf  einander  sollen  einwirken  dflrfen, 
d.  h.  die  Uebereinkunft  fiber  ihre  gemein- 
schaftlichen  Rechte  in  der  Sinnenwelt  heisst 
derStaatsvertrag,  und  dicGemeinde,  diefiber- 
eingekommen  ist,  der  Staat.  Sich  mit  Andern 
zu  einem  Staate  zu  vereinen,  ist  absolute 
Gewissenspflicht ,  und  Gewissenssache,  sich 
den  Gesetzen  seines  Staates  unbedingt  zu 
unterwerfen.  Mittheilung  der  freigewonnenen 
Ueberzeugung  ist  Pflicht,  und  8taat  wie 
Kirche  mflssen  absolute  und  unbeschr&nkte 
Mittheilung  der  Gedanken  dulden.  In  der 
Gesellschaft  des  gelehrten  Publikums  soli  die 
Freiheit  eines  Jeden,  Alles  zu  bezweifeln 
und  Alles  frci  und  selbst&ndig  zu  untersnchen, 
auch  ftusserlich  realisirt  und  dargestellt  sein. 
Der  Gelehrte  stellt  mit  Bewusstsein  und 
freicr  Entschliessung  seine  Vernunft  fur  sich 
auf,  als  Reprasentant  der  Vernunft  Qberhaupt 
Die  Gelehrtenrepublik  ist  eine  absolute  De- 
mokTatie;  es  gilt  da  Nichts,  als  das  Recht 
des  geistig  Starkern.  Jeder  thut,  was  er 
kann,  und  hat  Recht,  wenn  er  Recht  beh&lt; 
<-s  giebt  hier  keinen  andern  Richter,  als  die 
Zeit  und  den  Fortgang  der  Cultur. 

Wie  Fichte's  „  System  der  Sittenlehreu 
das  Fichte'sche  System  in  seiner  vollendetsten 
Gestalt  enthielt,  so  war  seine  Philosophic 
damals  die  Tagesphilosophie.  Der  junge 
Schelling,  die  beiden  Schlegel,  der  Rector 
Forberg  und  Niethammer,  der  Mitherausgeber 
des  philo8ophischen  Journals,  warcn  Anhfinger 
der  Fichte'schen  Lehre,  der  gegentlber  die 
Lehre  Kant's  bereite  als  veraltet  gait  Da 
erhielt  die  Lage  der  Dinge  1798  pldtzlich 
eine  andere  Wendung.  Fichte's  Freund 
Forberg  lieferte  ftlr  das  philosophische  Journal 
einen  Aufsatz  „  fiber  die  Bestimmung  des 
Begriffs  der  Religion u  und  Fichte  schickte, 
urn  das  darin  cnthaltene  AnstSssige  und  Ver- 
fUngliche  zu  beseitigen  oder  zu  mildern,  als 
Einleitung  einen  Aufsatz  voraus  „  fiber  den 
Grand  unsers  Glaubens  an  eine  gfittliche 
Weltordnung".  In  beiden  Abhandlungen 
wurden  die  landlSufigen  Ansichten  von  Gott 
verworfen,  und  von  Fichte  wurde  Gott  als 
die  lebendige  sittliche  Weltordnung  bezeiclinet, 
nach  welcher  der  Sieg  des  Guten  fiber  das 
BOse  erfolgt  Dadurch  wurde  der  befflrcbtetc 
Anstoss  so  wenig  beseitigt,  dass  vielmehr 
ein  vom  Oberhofprediger  Reinhard  in  Dresden 
angeregter  Sturm  gegen  die  beiden  Verfasser 
losbrach.  Die  kurfflrstlkh  sadisische  Re- 
gierung  belegto  das  erste  und  zweite  Ileft 
des  philo8ophischen  Journals  vom  Jahr  1798 
mit  Beschlag  und  verbot  deren  Verkauf  bei 
Geld-  und  Gefilngnissstrafe.  Als  Antwort 
auf  das  Confiscationsrescript  der  kursach- 
sischen  Regierung  und  zu  seiner  Offentlichen 
Rechtfertigung  verfasste  Fichte  sofort  eine 
^Appellation  an  das  Publikum  gegen 
die  Anklage  des  Atbeismusu  (1798)  mit 
dem  Zusatz  auf  dem  Titel  „eine  Schrift,  die 
man  erst  zu  lesen  bittet,   ehe  man  sie 
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confiscirt"  Et  beschuldigte  darin  seine 
Gegner  selber  des  Atheismus,  indem  er  unter 
Anderm  sagt:  ..Ihr  Endzweck  ist  immer 
Genuss,  ob  8ie  denselben  nun  grob  begehrcn, 
oder  noch  go  fein  ihn  geUutert  haben, 
Genuss  in  diesem  Leben,  und  wenn  sie  eine 
Fortdaner  flber  den  irdischen  Tod  hinaus 
sich  denken,  anch  dort  Genuss;  sie  kennen 
nichts  anders,  als  Genuss.  Dass  nan  der 
Erfolg  Hires  Ringens  nach  diesem  Genusse 
von  etwas  Unbekanntem ,  das  sie  Scbicksal 
nennen,  abhfinge,  kSnnen  sie  sich  nicht  ver- 
hehlen.  Dieses  Schicksal  personificiren  sic, 
und  dies  ist  ihr  Gott.  Ihr  Gott  ist  der 
Geber  des  Genusses,  der  Anstheiler  alles 
Glttcks  and  UnglQcks  an  die  cndlichen 
Wesen;  dies  ist  sein  Gmndcharakter.  Nun 
aber  hat  der  sinnliche  Mensch,  der  nur  Genuss 
will,  keine  Religion  und  ist  keiner  Religion 
fahig.  Ein  Gott,  welcher  der  Begier  dienen 
soli,  ist  ein  verachtb'ches ,  ein  boses  Wesen 
und  ganz  eigentlich  Fflrst  dieser  Welt;  seine 
Diener  sind  die  wahrcn  Atheisten.  Und  dass 
er,  Fichte  (so  fflhrt  er  fort)  diesen  ihTen 
Gdtzen  nicht  statt  des  wahren  Gottes  wolle 
gelten  lassen,  dies  sei  es,  dem  sie  Verfolgung 

E"iworen  haben  u.  Die  von  der  Weimar'schcn 
erung,  welche  gern  die  Sache  in  aller 
s  beigelegt  hatte,  geforderte  Recht- 
fertigung  wurde  von  Fichte  und  Niethammer 
unter  dem  Titel:  „Der  Herausgeber  des 
phllosophischen  Journals  gerichtliche  Ver- 
antwortungsschriften  gegen  die  Anklage  des 
Atheismus44  (1799)  geliefert  und  darin  von 
Fichte  mit  klarer  und  bOndiger  Beweisfflhrung 
verneint,  dass  das  in  den  beiden  anstdssigen 
Aufsfttzen  Enthaltene  wirklich  atheistisch  sei, 
ebenso  aber  wurde  verneint,  dass  alles  Ge- 
druckte  mit  der  christlichen  Religion  und  mit 
der  Religion  llberhaupt  flbereinstimm  en  mtlsse. 
Die  Weimarer  Regierung  wollte  Fichte'n 
mit  einem  Verweise  davon  kommen  lassen. 
Fichte  wollte  sich  zwar  einen  Privatverweis 
gefallen  lassen,  for  den  Fall  eines  Offent- 
lichen  Verweises  aber  ktlndigte  er  seine  Ent- 
lassung  an,  die  nun  wirklich  erfolgte.  Nach- 
dem  der  FUrst  von  Schwarzburg-Rudolstadt 
ein  Gesuch  Fichte's,  in  seinem  Lande  als 
Privatmann  leben  zu  dtlrfen,  abgeschiagen 
hatte,  liess  sich  Fichte  bewegen,  in  Preussen 
eine  Zuflucht  za  suchen,  und  begab  sich  vor- 
liufig  ohne  seine  Familie,  die  in  Jena  zurflck- 
blieb,  im  Juli  1799  nach  Berlin.  Dass  er  in 
Jena  Freimaurer  geworden  war,  kam  ihra 
jetzt  in  der  preuBsischen  Hauptstadt  sebr  zu 
Statten,  urn  verdachtlos  und  unangefocbten 
als  Schriftsteller  zu  leben.  Er  wurde  in  die 
franzdsischeLoge  ^defamiHc*  aufgenommen, 
und  der  Kflnig  sclbst  ffestattete  ihm  als  cinem 
ruhigen  Btirger  gern  den  Aufenthalt  in  seinen 
Staaten,  indem  er  es  dem  lieben  Gott  tlber- 
liess,  es  mit  Fichte  abzumachcn,  wenn  dieser 
mit  ihm  in  Feindseligkeiten  begriffen  sei. 
Indem  Fichte  die  Absicht  hatte,  in  Berlin 


mit  Cffentlichen  Vorlesungen  aufzutreten, 
fUhrte  er  sich,  nachdem  er  im  Frtlbjahr  1800 
seine  Familie  nach  Berlin  geholt  hatte,  zu- 
nftchst  durch  die  Schriti  „Die  Bestimmung 
des  Mensch  en 44  (1800)  beim  dortigen 
Publikum  ein.  Er  schildert  darin  zunacbst 
den  Gang,  den  der  Verfaaser  selber  bisher 
in  seinem  Denken  durchlaufen  hatte.  Er 
beginnt  mit  der  Auffassung  der  Welt  im 
Sinne  Spinoza's.  Gegen  diese  Vorstellungs- 
weise  erhebt  sich  das  Ich  und  stellt  sich  auf 
den  Standpunkt  der  Kant'schen  „Kritik  der 
reinen  Vernunft44,  um  sich  aus  der  Un- 
befriedigung  des  ZweifeU  endlich  auf  den 
Boden  der  praktischen  Vernunft  zu  flflchten 
und  hier  einen  festen  Halt  zu  finden.  Auf 
diesem  Wege  vom  Zweifel  zum  Wissen  und 
von  diesem  zum  moralischen  Vernunftglaubcn 
hatto  sich  Fichte  selber  zurechtgcf nnden  und 
findet  darin  tiberbaupt  die  Bestimmung  des 
Menscben.  Das  Weltall  (so  lehrt  er)  folgt 
unab&nderlichen  Gesetzen,  an  deren  hartem 
Felscn  die  Bedtirfnisse  und  Schicksale  des 
Meuschen  sich  macbtlos  brecbcn,  als  ebenso 
unabanderliche  Ergebnisse  jener  Gesetze, 
die  alle  Freihcit  als  blosse  Einbildung  er- 
scheinen  lassen,  ohne  der  Klage  Raum  zu 
gestatten.  Dies  ist  der  Boden  des  Zweifels. 
Dagegen  findet  nun  das  Ich  seinen  Trost  in 
der  Einsicht,  dass  diese  ganzc  Welt  als  eine 
Welt  der  Erscbeinung  nur  unsere  Vorstellung 
sei  nnd  als  solcbe  nur  in  unserm  Bewusstsein 
Dasein  babe,  ohne  dass  wir  fttr  ihre  davon 
unabhangigc  gegenstftndliche  Wirklichkeit 
irgend  welche  BUrgschaft  hitten.  Die  Dinge 
sind  nichts  als  Erscheinungen.  in  denen  das 
Ich  sein  Bewusstsein  aus  sich  heraus  wirft 
und  als  seine  Welt  vor  sich  hinstellt.  Dies 
ist  der  Standpunkt  des  Wissens.  Im  Geftihle 
der  Einsamkeit  innerhalb  einer  blosaen  Welt 
fltlchtiger  Erscheinungen  findet  der  Mensch 
eine  Kraft,  die  festh&lt,  nor  in  dem  Gewissen, 
dem  unbedingten  Gesetzgebcr  des  Handebis. 
Dass  es  eine  wirkliche  Welt  and  Menschen 
ausser  uns  gicbt,  dies  erfahren  wir  nur  durch 
die  Kothwendigkeit  zu  handeln,  d.  h.  auf 
Gegenst&nde  ausser  uns  zu  wirken.  Die  Er- 
scheinungswelt  ist  nur  ein  Schattcn  dessen, 
was  wir  in  Wahrlieit  sollen ;  sie  hat  nur  den 
Werth  eines  Materials  unserer  Pfiichten. 
Die  Sinnenwelt  soil  in  moralische  Welt  ver- 
wandelt  werden,  in  deren  Ordnnng  das  ein- 
zelne,  beschrankte  Ich  das  absolute  oder 
unbedingte  Ich  —  Gott  —  herstellen  soli. 
Dies  ist  die  Denkart  des  Glaubens.  Dies  ist 
der  Kern  der  „ Bestimmung  des  Menschen44. 
Im  Spatjahr  1800  erschien  als  Anhang  zu 
Ficbte's  Rechtslehre  die  Schrift  „der  ge- 
schlossene  Handelsstaat44,  die  dem 
Minister  von  Struensee  gewidmct  war.  Die 
Idee  Fichte's  war,  der  Rechtsstaat  als  eine 
geschloasene  Menge  Menschen,  welche  unter 
denselben  Gesetzen  und  unter  derselben 
hflchaten  zwingenden  Gewalt  stehen,  solle 
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auf  gcgenscitigen  Handel  und  Gewerbe  unter 
uud  fur  einander  eingeschrankt  und  vom 
Antheil  an  diesem  Verkelir  Jeder  ausge- 
schlosaen  werden,  der  nicht  unter  der  gleicheu 
Gcsetzgebung  und  zwingenden  Gewalt  stehe, 
so  dass  dadurch  der  Rechtsstaat  zugleicli 
zum  geschlossenen  Handelsstaate  werde.  Als 
Bruder  Redner  in  der  Freimaurerloge  ge- 
dachte  Fichte  zugleich,  roit  seinen  Vortrflgen 
ilber  die  Wissenschaftslehre  sich  den  Weg 
zu  bahnen,  um  den  Freimaurerorden  fUr  diese 
zu  gewinncn  und  dadurch  ein  neues  pytha- 
goreischcs  Institut,  eine  Art  von  geschlossenem 
Gelehrtenstaat  in's  Lebcn  zu  rufen.  Der 
I  nl  i  a  it  der  offentlichen  Vortrage,  die  er  im 
Winter  1801— 2  ttber  die  Wissenschaftslehre 
hielt,  ist  im  Wesentlichen  derselbe,  wie  in 
der  vom  Jahr  1794.  Nur  in  einem  einzigen 
Punkte  geht  jetzt  Fichte  tlber  die  blosse 
moralische  Weltordnung  hinaus,  indem  er 
jetzt  behanptet,  der  Ursprung  des  Wissena 
muasc  in  dera  Nichtwissen  liegen,  in  der 
Grenze  und  dem  Nichtsein  des  Wissens, 
also  in  einem  Sein  und  zwar  in  einem  ab- 
solutcn  Sein,  weil  das  Wissen  absolut  sei. 
Ueber  das  absolute  Wissen  hinaus,  womit  es 
die  Wissenschaftslehre  bisher  allein  zu  thun 
hatte,  soil  jetzt  noch  das  Absolute  selber,  als 
die  vom  Wissen  gesetzte  Grenze  des  Wissens, 
gedacht  werden,  und  zwar  sowohl  als  ruhig 
bestehendes  Sein,  wie  zugleich  von  Seiten 
des  Werdens  oder  der  Freiheit.  Und  dieses 
reine  absolute  Ich  kann  wegen  seiner  Ur- 
sprilnglichkeit  schlechthin  Gott  und  der  das- 
selbe  im  GefUhl  erfassende  Zustand  das 
Abhangigkeitsgefuhl  genannt  werden.  Im 
Winter  1804—5  hielt  Fichte  im  Akademie- 
gebaude  zu  Berlin  die  Vortrage  „Ueber 
die  Grnndztlge  des  gegenw&rtigen 
Zeitalters",  welche  im  Jahr  1805  im  Druck 
erscliienen.  Er  hat  darin  seine  geachichta- 
philosophischen  Ansichten  niedergelegt.  Die 
gegenwftrtige  Zeit  erscheint  ihm  als  ein 
wesentlicher  und  nothwendiger  Bestandtheil 
des  Eincn  grossen  und  zusammenhangenden 
Wcltplanes,  welchen  die  ewige  Vorsehung 
mit  unserm  Geschlecht  im  Erdenleben  hat. 
Wir  begreifen  Alles  als  nothwendig  im  Ganzen 
und  als  sicher  zum  Vollkommnern  ftlhrend. 
Alles  Groase  und  Edle  im  Meuschenleben 
muss  darauf  zurtlckgeftihrt  werden,  dass  der 
Einzelne  seine  beschrankte  Persdnlichkeit  an 
die  Gattung,  an  das  Geschlecht,  an  das  AU- 
gemeine  hingebe,  und  dieses  ist  der  Staat. 
Dies  ist  das  wahrhafte  Leben  in  der  Idee, 
das  wahrhaft  sittliche  Lebcn,  in  welchem  der 
nicdere  Grad  des  Lebens,  das  sinuliche, 
vOllig  aufgeht  und  die  Liebe  dieses  niedern 
Lebens  zu  sich  selbst  vernichtet  wird.  Fflr 
das  Leben  in  der  Idee  giebt  es  keine  Sclbst- 
verl&ugnung  und  keine  Aufopferung  mehr. 
Das  ernstgebietende  Prlichtgebot  ist  hier  auf- 
gehoben,  indem  dasselbe  nur  dazu  da  ist, 
nm  Anfangs  die  Begierde  in  das  Dunkel  des 


Herzens  zurtlckzuscheuchen ,  damit  die  Idee 
Platz  gewinne,  um  ihr  Leben  zu  entwickeln. 
Dan  1 1  erscheint  dasjenige,  was  als  ernste 
Pflicht  drohte,  vielmehr  als  einzige  Lust, 
Liebe  und  Seligkeit  Die  Formen  und 
Aeusserungen  der  Einen  und  ewigen  Idee 
sind  die  schOne  Runst,  die  gesellschaftliche 
Idee  (Patriotismus  und  Weltbtlrgerthum)  und 
die  Religion,  welche  letztere  die  Alles  in  sich 
aufnehmende  und  nmfassende  Idee  ist  Der 
Zweck  des  Erdenlebens  ist  das  Verndnftig- 
werden  durch  Freiheit  und  zielt  darauf,  dass 
sich  die  Mcnschheit  zum  reinen  Abdruck 
der  Vernunft  ausbilde.  In  ihrer  fort- 
schreitenden  Entwickelung  nach  der  Unter- 
werfung  der  Natur  durch  die  Vernunft 
strebend,  durchlftuft  die  Menschheit  fiinf 
Epochen,  die  sich  scheinbar  durchkreuzen 
und  zum  Theil  neben  einander  fortlaufen. 
Die  Epoche  der  unbedingten  Herrschaft  der 
Vernunft  durch  den  Instinct  ist  der  Stand 
der  Unschuld  des  Menschengeschlechts.  Die 
Epoche,  da  der  Vernunftinstinct  in  eine 
ansserlich  zwingende  Autoritat  verwandelt 
ist.  oder  das  Zeitalter  positiver  Lehr-  und 
Lebenssysteme,  ist  der  Stand  der  anhebenden 
Sllnde.  Die  Epoche  der  Befreiung  von  der 
gebietenden  Autoritit  und  mittelbar  auch 
von  der  Botmiissigkeit  des  Vernunftinstincts 
iiberhaupt,  das  Zeitalter  der  absoluten  Gleich- 
gtlltigkcit  gegen  alle  Wahrheit  und  der 
vSlligen  Ungebundenheit  ist  der  Stand  der 
vollendeten  SUndhaftigkeit.  Die  Epoche  der 
Vernunft wissenschaft,  das  Zeitalter  der  An- 
erkennung  der  Wahrheit  als  das  Hdchste, 
ist  der  Stand  der  anhebenden  Rechtfertigung. 
Endlich  die  Epoche  der  Vernunftkunst,  das 
Zeitalter  der  freien  Selbaterbauung  der  Mcnsch- 
heit mit  sicherer  Hand,  ist  der  Stand 
vollendeter  Rechtfertigung  und  Heiligung. 
Die  damalige  Zeit,  da  Fichte  seine  Vortrage 
hielt,  findet  er  im  Uebergange  aus  der  dritten 
Epoche  in  die  vierte,  in  die  Zeit  der  Vernunft- 
wi8aenschaft  begriffen.  Die  Grundmaxime 
derer,  die  auf  der  Hdhe  des  Zeitalters  stehen. 
ist  diese:  durchaua  Nichts  als  seiend  una 
bindend  gelten  zu  lassen,  als  was  man  ver- 
stehe  una  klarlich  begreife ;  denn  die  Ver- 
nunft ist  das  einzig  mddiche,  auf  sich  selber 
beruhende  und  sicli  selber  tragende  Dasein 
und  Leben.  Die  Vernunft  geht  auf  das 
Eine  Leben,  welches  als  das  Leben  der 
Gattung  in  den  Ideen  erscheint.  Von  nun 
an  kann  nur  noch  die  Vernunftwissenschaft 
die  Menschheit  weitcr  fUhren,  und  sie  ist  ina- 
besondere  das  innerste  Heiligthum  des 
deutschen  Volkes.  Rettet  nicht  der  Deutsche 
den  Culturzustand  der  Menschheit,  so  wird 
kaum  eine  andere  Nation  ihn  retten! 

Im  Jahr  1805  wurde  Fichte  mit  einer 
Professur  an  der  damals  preussischen  Uni- 
versitat  Erlangen  unter  der  besondern  Ver- 
gtlnstigung  betraut,  dass  er  nur  im  Sommer 
dort  Vorlesungen  zu  halten  habe,  den  Winter 
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in  Berlin  zubringen  dttrfe.  Er  trat  die  S telle 
im  Mai  1805  an,  hat  aber  nur  ein  Semester 
lang  dort  gewirkt  Seine  in  Erlangen  ge- 
baltenen  offentlichen  Vorlesungen  „Ueber 
das  Wcsen  des  Gelehrten  und  seine 
ErscheinungenimGebieteder  Frei- 
heit** erschienen  1806  im  Drock.  Nur 
derjenige  ist  ein  Gelehrter,  weleher  durch 
die  gelehrte  Bildnng  des  Zeitalters  wirklich 
zur  Erkenntniss  der  Idee  gekommen  ist  oder 
wenigstens  lebendig  und  kr&ftig  strebt,  zu 
derselben  zu  kommen.  Durch  die  seine 
Persdnlichkeit  ausmachende  Liebe  zur  Idee 
wird  er  zum  Gelehrten.  Die  ewige  gOttliche 
Idee  kommt  in  einigen  menschlichen  Indi- 
viduen  zum  Dasein,  und  dieses  Dasein  der 
gfittlichen  Idee  in  ihnen  umfasst  sich  selber 
mit  unaussprechlicher  Liebe.  Dann  aagen 
wir,  dem  Schein  uns  anbequemend,  dieser 
Mensch  liebt  die  Idee  und  lebt  in  ihr, 
wahrend  es  doch  in  Wahrheit  die  Idee  selber 
ist,  die  an  seiner  Stelle  und  in  seiner  Person 
lebt  und  sich  liebt,  und  seine  Person  ledig- 
lich  die  sinnliche  Erscheinung  dieses  Dascins 
der  Idee  ist  Denn  das  einzige  Leben,  durch- 
aus  von  sich,  aus  sich  nnd  durch  sich,  ist 
das  Leben  Gottes  oder  des  Absoluten,  welche 
beide  Worte  eins  und  dasselbe  bedeuten. 
Dieses  gSttliche  Leben  ist  an  und  fur  sich 
rein  in  sich  selbst  verborgen;  es  ist  alles 
Sein  und  ausser  ihm  ist  kein  Sein.  Nun 
ausaert  sich  dieses  gSttliche  Leben,  tritt 
heraus,  erscheint  una  stellt  sich  dar  als 
gdttliches  Leben,  und  diese  seine  Darstellung 
ist  die  Welt  In  dieser  Darstellung  wird 
dasselbe  ein  in's  Unendliche  sich  fortent- 
wickelndes  und  immer  holier  steigerndes 
Leben  in  einem  Zeitflusse  der  kein  Ende 
hat  Es  bleibt  in  der  Darstellung  Leben, 
und  dieses  lebendige  Dasein  in  der  Erscheinung 
nennen  wir  das  Menschengeschlecht,  welches 
nur  allein  da  ist.   Die  todte  Natur  ist  das- 

i'enige,  was  das  Zeitleben  der  gfittlichen 
dee  anh&lt  und  hemmt.  Sie  soil  durch  das 
vernflnftige  Leben  selbst  in  seiner  Ent- 
wickelung  erst  belebt  werden;  sie  ist  da  rum 
der  Gegenstand  und  die  Sphare  der  Thatig- 
keit  und  Kraftausserung  des  in's  Unendliche 
sich  fortentwickeluden  menschlichen  Lebens. 
Das  gOttliche  Leben  kann  sich  aber  in  der 
Zeit  nicht  anders  auesern  und  darstellen, 
denn  als  Gesetzgebnng  fflr  ein  fatal  Thun 
und  Handeln  der  Leoendigen,  mithin  als 
gOttliches  Gesetz  an  die  Freiheit  als  Sitten- 
gesetz.  Das  sich  selbst  gestaltende  nnd 
erbaltende  Leben  der  Idee  im  Menschen 
stellt  sich  dar  als  Liebe  zur  Erkenntniss 
der  Idee,  wozu  sich  der  Gelehrte  erheben 
soil.  Das  Leben  der  Idee  wird  sein  eignes 
Leben  und  der  hoehste,  innigste  Trieb  des- 
selben,  weleher  an  die  Stelle  des  bisherigen 
sinnlich-egoistischen  Triebes  tritt  und  diesen 
sich  unterordnend  und  verniclitend  das  Streben 
der  Idee  als  einzigen  Grundtrieb  behalt 


Die  Vorlesungen,  die  Fichte  im  Jahr  1806 
in  Berlin  hielt,  erschienen  gleichzeitig  im 
Druck  unter  dem  Titel :  „Anweisung 
zum  seligen  Leben  oder  die  Re- 
ligionslehre**  (1806).  In  der  wahren 
Ansicht  des  Gelehrten  ist  eben  die  Lebens- 
lehre  nichts  anders  als  Seligkeitslehre  oder 
Religionslehre,  d.  h.  das  reine  Christenthum. 
Denn  diese  Lehre,  so  neu  und  unerhort  sie 
auch  dem  Zeitalter  erscheinen  mdge ,  ist 
gleichwohl  so  alt,  als  die  Welt  und  darum 
insbesondere  die  Lehre  des  Christenthums, 
wie  dieses  in  seiner  achtcsten  und  reinstcn 
Urkunde  —  fllr  den  Freimaurerphilosophen !  — 
im  Evangelium  Johannis  vor  unsern  Augea 
liegt  und  darin  sogar  mit  denselben  Bildern 
und  Ausdrtlcken  Licht,  Leben,  Seligkeit  vor- 
getragen  wird,  dcren  auch  wir  uns  bedienen. 
Unsere  gesamrate  Lehre  aber  lasst  sich  mit 
Einem  Blick  ttbersehen.  Es  giebt  durchaus 
kein  Sein  und  kein  Leben  ausser  dem  un- 
mittelbaren  gSttlichen  Leben.  Dieses  Sein 
wird  im  Bewusstsein  und  nach  den  Gesetzen 
dieses  Bewusstseins  auf  mannichfaltige  Weisc 
verhtlllt  und  getrtlbt  Frei  aber  von  diesen 
VerhUllungen  tritt  dasselbe  wieder  heraus 
in  dem  Leben  und  Ilandeln  des  gottergebenen 
Menschen.  In  diesera  Handeln  handelt  nicht 
der  Mensch;  sondern  Gott  selber,  in  seinem 
ursprdnglichen  innern  Sein  und  Wesen,  ist 
es,  der  im  Menschen  und  durch  den  Menschen 
sein  Werk  wirkt  Und  es  ist  bnchstabliche 
Wahrheit,  was  Johannes  sagt:  Wcr  in  der 
Liebe  bleibt,  der  bleibt  in  Gott  und  Gott 
in  ihm.  Die  Selig  keit  besteht  in  der  Liebe 
und  in  der  ewigen  Befriedigung  der  Liebe. 

Als  im  Oktober  1806  der  preussisch- 
franzdsische  Krieg  ausgebrochen  war,  hatte 
auch  Fichte  wenige  Tage  vor  dem  Einzugc 
der  Franzosen  in  Berlin  den  Platz  seiner 
bisherigen  Wirksamkeit  verlassen  und  in 
Kdnigsberg  cine  Zuflucht  gesucht  Er  las 
seitNeujahr  1807  den  K5nigsberger  Studenteu 
als  Nachfolger  Kant's  in  der  Verbannung 
Uber  die  Wissenschaftslehre ;  aber  dass  er 
sich  dieselben  bezahlen  liess,  wollte  den 
Studentcn  nicht  munden,  die  diesen  Verstoss 
gegen  die  akaderaische  Freiheit  mit  Fenster- 
einwerfen  und  Pereat's  beantworteten.  Zu 
Ende  August  1807  nach  Berlin  zurUckgekehrt, 
hielt  Fichte  im  Winter  1807—8  im  Akademie- 
saale  Sonntags  seine  vierzehn  „Reden  an 
die  deutsche  Nation4*,  die  1808  im 
Druck  erschienen  und  Fichte's  Namen  auf 
ewig  in  die  Tafeln  der  vaterlandischen  Ge- 
schichte  eingegraben  haben.  Die  Ereignissc 
der  letztvergangenen  Jahre  hatten  bei  ihm 
alle  Hoffnung  auf  eine  Wiederherstellung 
Deutschlands  zu  politischer  Selbststandigkeit 
vernichtet  Ohne  eine  durchgreifende  National- 
erziehung,  glaubte  er,  sei  kein  Ileil  mehr 
zu  erwarten.  Den  Plan  zu  einer  solchen 
ganzlich  umzugestaltenden  Volksbildung  legte 
er  in  diesen  gewaltigen  Reden  vor,  die  er  trotz 
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dcr  franzftsischen  Besatzung  in  der  Stadt 
und  der  franzfaischen  Emissare  in  eeinem 
Auditorium  unangefochten  halten  und  drucken 
lassen  konnte.  Wahrend  die  Furcht  Tor 
dem  grosaen  Eroberer  und  Helden  dea  Jahr- 
huuderta  damala  Allen  den  Mund  schloas  und 
das  dcutache  Volk  mit  seinem  politiachen 
Selbatbewusstsein  seine  3eele  verloren  zu 
haben  schien,  wagte  er  allein,  von  Politik 
zu  reden.  Durch  die  Macht  des  zweischneidigen 
Wortea  wiederholte  er  nochmals  den  Act  der 
Selbsterniedrigung,  den  das  Volk  an  sich 
hatte  vollziehen  lassen;  er  vernichtete  das 
Volk  moralisch,  nm  es  aufzustacbeln ,  daw 
essich  wiederherstelle,  umMnthundHoffuung 
in  die  Zerschlagenen  zu  bringen.  Dem 
Deutschen  sei  es  anzumuthen,  vorangehend 
und  vorbildend  filr  die  tlbrigen  Vdlker  die 
neue  Zeit  zu  beginnen,  deren  Ziel  er  bereits 
in  seinen  frUhern  Vorlcsnngen  tlber  die 
Grundztlge  des  gegenwartigcn  Zeitalters  ge- 
zeichnet  hatte;  denn  Deutschland  sei  der 
Inbegriff  des  gesammten  gebildeten  Enropa 
im  Kleinen.  Die  Bildung  zum  wahren  und 
ganzen  Menschen  sei  die  Aufgabe  und  das 
Wesen  der  neuen  Qffentlicheu  Erziehung,  bei 
der  es  keines  besoudern  Heeres  bedtlrfe,  da 
der  Staat  an  seiner  Jugend  ein  Heer  habe, 
wie  es  noch  keine  Zeit  gesehen  habe,  das 
er  rufen  und  unter  die  Waffen  stellen  konne, 
sobald  er  wolle  und  sicher  sein  dUrfc,  daw 
es  kein  Feind  schlage.  Obgleich  nun  gerade 
diese  letztere  Seite  der  Absichten  una  Vor- 
scblage  Fichte's  keinen  Eingang  gewann,  so 
knupften  sich  doch  an  Fichte's  Reden  die 
allaeitigaten  Anstrengungen  fttr  die  Ver- 
besserung  des  Erziehungswesens,  das  Turn- 
weaen.  die  Reformen  auf  den  Univeraitaten, 
die  Einrichtung  der  Schullehrerseminare. 
Nachdem  sich  Fichte  von  einer  schweren 
Krankheit,  die  ihn  im  FrUhjahr  1808  er- 
griffen  und  hart  mitgenommen  hatte,  all- 
mahlich  wieder  erholt  hatte,  eroffnete  sich 
ihm  noch  ein  nener  willkommener  Wirkungs- 
kreis  durch  die  Grtlndung  der  Berliner  Uni- 
versitat,  die  im  Oktober  1810  erdffnet  wurde. 
Als  Dekan  der  philosophischcn  Facultat  im 
ersten,  und  als  Rector  der  Univeraitiit  im 
zweitcn  Jahre,  suchte  er,  wie  frtlher  in  Jena, 
auf  die  Abschaffung  des  Duells  und  auf  das 
Aufudren  der  Landsmannschaften  hinzu- 
wirken  und  hat  damit  den  Anstoss  zur 
Bildung  der  spatern  Burschenschaften  ge- 
geben.  Er  trat  jedoch  meistena  allzuachroff 
und  nnpraktisch  auf,  urn  bei  seinem  beaten 
Willcn  und  den  edelaten  Absichten  das 
mOglichste  Gute  zu  errreichen,  und  hat  sich 
dadurcb  noch  in  den  letzten  Jahren  seines 
Lebens  mancherlei  Verdrieaslichkeiten  be- 
reitet  Sein  Rectorat  hatte  er  sich  darum  nach 
vier  Monaten  wieder  abnehmen  laaaen.  Seine 
Vorlesungen  als  Universitatsprofeaaor  er- 
streckten  sich  anf  die  Thatsachen  des  Be- 
wusstaeins,  die  Bestimmung  dea  Gelehrten, 


das  Verhftltniss  der  Logik  zur  Philosophie, 
die  Wissenschaftalehre,  die  Rechts-  und 
Sittenlehre  und  die  Staatslehre.  In  den 
Vorlesungen,  die  er  1811  als  Einleitung  in 
seine  Philosophie  „flber  das  Wesen  dea  Ge- 
lehrten14 hielt,  setzte  er  das  eigentliche 
Wesen  der  Gelehrtengemeinde  in  den  Beaitz 
der  Gesichte  aus  der  Qbersinnlichen  Welt 
und  wollte  die  besondere  gelehrte  Bildung 
als  das  eigentliche  Mittel  begriffen  wisaen, 
urn  in  der  zweiten  Zeit  des  Menschengeschlechta 
jene  Gesichte  in  die  Welt  einzuftihren,  nach- 
dem sich  dieaelben  auf  Ubersinnliche  Weise  im 
Geiste  derer  erzeugt  haben,  die  in  der  ewigen 
Weltordnung  dazu  Destimmt  sind.  Wir  wissen 
(sagte  Fichte),  daas  die  ubersinnliche  Welt 
achlechthin  dnrch  sich  selbat  und  als  bestimmt 
durch  sich  selbat  eracheint,  keineswega  etwa 
durch  diesinnliche  Welt,  welche  vielmehr  durch 
jene,  nacbdem  sie  erschienen  ist,  bestimmt 
werden  soil.  Aber  zwischen  alter  m5glichen  ge- 
lehrten Bildung  und  dem  Uebersinnlichen  ist 
eine  absolute  Kluft  durch  das  Nichts  hindurch. 
Auch  wenn  der  Lehrer  wirklich  von  einem 
Gesichte  ergriffen  iat  und  der  Zweck  der 
Belehrung  kein  anderer  ist,  als  dieses  Ge- 
sicht  mitzutheilen;  so  kann  er  doch  niemals 
unraittelbar  dieses  Geaicht  aelbst  geben,  son- 
dern  nur  Gleichnisse  und  Bilder  desaelben, 
aus  der  sinnlichcn  Anschauung  entlehnt,  die 
bios  leibliche  Geatalt,  welche  ihre  Bcaeelung 
lediglich  von  der  eignen  innern  Anachauung 
des  Lehrlings  erwartet.  Die  gelehrte  Bildung 
fuhrt  den  Menschen  in  sich  hinein,  auf  den 
Boden  des  innern  Sinnea,  als  des  Auges  fur 
die  Ubersinnliche  Welt,  und  macht  inn  auf 
demselben  ganz  einheimiach.  Nur  auf  diesem 
Boden  des  Innern  kann  dem  Menschen  auch 
daa  Ueberainnlicho  aufgehen.  —  Auf  diesem 
Boden  stand  Fichte  in  den  Jahren  1811—13 
in  seinen  Vorlesungen  tlber  „die  Tbatsachcn 
des  Bewnaataeins",  wie  tlber  die  „Wi8sen- 
schaftslehreM  selbst.  Beide  gab  er  nicht 
selbat  in  den  Druck,  sondern  erst  spater 
sein  Sohn  in  den  wNacbgelaaaenen  Werken" 
seinea  Vaters.  Die  Philoaophio  sollte  auf 
diesem  veranderten  Standpunkte  Fichte's  von 
den  Erscheinungen  dea  erfalirnngam&ssigen 
Bewusstaeina  auagehen  und  aufateigend  da- 
nach  forechen,  welchea  der  nicht  in'a  Be- 
wuaatsein  fallende  Grand  dieaer  Eracheinungen 
sei,  namlich  das  reine  Ich,  und  von  diesem 
mit  der  Einbildungskraft  zu  erfasaenden  Grand 
sollte  dann  die  Wisscnachaftslehre  ihreraeits 
abateigend  die  Thatsachen  des  Bewnsstaeins 
wiederum  ableiten  oder  deduciren.  Wisaen 
ist  daa  Sehen  eines  Seins  durch  ein  Bild; 
deshalb  muaa  allem  Wissen  ein  Sein  vor- 
gedacht  werden,  und  zwar  ein  solchcs  Sein, 
dessen  Charakter  das  Insichsein  oder  das 
Inaichgeachloasensein  iat,  welches  alles  Werden 
von  sich  ausachliesst,  weil  es  schlechterdinga 
nicht  Nichtaein  sein  kann.  Dieses  vorgedachte 
Sein  ist  Gott.  Das  Sein  muaa  aber  erscheinen, 
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und  es  darf  koine  Zeit  aogenommen  werden, 
da  Gott  nicht  erschien  oder  da  er  (wie  etwa 
in  der  8ch8pfung)  zu  erscheinen  erst  angc- 
fangen  hatte.  Diese  Erscheinung  Gottes  oder 
das  Bild  Gottes  oder  das  Dasein  Gottes  ist 
nun  Wissen,  Denken,  Verstand  oder  absolutes 
Icb.  Nur  muss  man  ia  nicht  diesem  ab- 
soluten  oder  reinen  Ich,  welches  die  Er- 
scheinung Gottes  ist,  eine  Unterlage  geben 
und  etwa  das  empirische  Ich  dazu  machen 
wollen.  Die  Erscheinung  muss  sich  vielmehr 
selbst  als  Bild  erfassen  und  Kunde  von 
sich  haben  oder  sehen.  und  daraus  ergiebt 
sich  ein  Bild  der  Erscheinung  oder  eine  in 
sich  zurtickkehrende  Form  der  Erscheinung, 
ein  Sicherscheinen  und  Sichverstehen  der 
Erscheinung,  die  nicht  selber  das  Sein, 
sondern  nur  an  dem  Sein  ist  Und  dies 
eben  ist  das  absolute  Ich,  welches  so  noth- 
wendig  ist,  wie  das  Sein  selbst  und  die 
Erscheinung  des  Seins.  Dieses  absolute  Ich 
oder  Bewusstsein,  die  reine  Ichform,  ist  die 
einzige  Weise,  in  welcher  das  Wissen  existirt, 
und  die  einzig  mdgliche  Form  des  Daseins. 
D.  h.  es  giebt  kein  Dasein,  welches  nicht 
fur  das  Ich  ware;  die  reine  Ichform  ist  die 
Wurzel  alles  Wissens,  und  aus  ihr  ist,  da 
es  'teine  Dinge  ausser  im  Wissen  giebt, 
Alles  von  vornhcrein  zu  erkennen  und  ab- 
zuleiten,  was  sich  hinterher  in  unserm  er- 
fahrungsmassigen  Bewusstsein  linden  mag. 
Aus  der  Natur  kann  das  Ich  nicht  abgeleitet 
werden,  sondern  die  Natur  muss  aus  der 
reinen  Ichform  abgeleitet  werden,  zu  der 
sich  nur  auf  der  Abstraction  das 
Denken  erhebt  —  Der  Befreiungskrieg 
im  Jahr  1813  erweckte  in  Fichte  den 
Wunsch,  als  weltlicher  Prediger  das  Ileer 
zu  begleitcn;  sein  desfallsiges  Anerbieten 
wurde  jedoch  nicht  angenommen.  Er  hielt 
darum  vnr  dem  kleinen  Hauflein  von  St* 
denten,  die  im  Sommer  1813  in  Berlin  sich 
befanden,  Vorlesungen  tlber  die  Staatelehre 
oder  „uber  das  Verhaltniss  des  Ur- 
staates  zum  Vernunftreicheu.  Er 
schw&rmte  darin  ftlr  einen  platonischen 
Musterstaat,  worin  die  Kinder  dem  Gezttcht 
ihrer  verdorbenen  El  tern  entzogen  und  in 
einem  abgesonderten  Gcmeinwesen  von  eben- 
denselben  Lehrern  in  die  Ziehe  genommen 
warden,  welche  der  Ideen  m&chtig  seien  und 
die  allgemeingtiltige  Vernunfterkenntniss  auf 
allgemeingtiltige  Weise  zu  verbreiten  ver- 
standen  und  darum  auch  als  die  Beaten  und 
Gerechtesten  befugt  waren,  die  Uebrigen  zu 
regieren  und  auch  die  Person  des  Herrschers 
aus  ihrer  Mitte  zu  erwahlen,  der  dann  auch 
nicht  mehr,  wie  in  den  gegenwartigen  Noth- 
verfassungen,  als  ein  von  Gottes  Gnaden  ein- 
gesetzter  Zwingherr  handle.  Der  platonische 
Staatslehrer  vom  Jahr  1813  unterscheidet 
zwei  Urgeschlechter,  ein  Geschlecht  von  an- 
geborner  Sitte  und  Ordnung,  und  ein  solches 
von  ungezAhmter  Freiheit  und  Wildheit,  und 


construirt  aus  der  Vermischung  und  Wechsel- 
wirkung  dieser  beiden  Geschiechter  den  Ver- 
lauf  der  Menschheitsgeschichte  bis  dahin,  wo 
in  einem  ewigen  Frieden  die  Zwingenden 
und  Regierenden  Nichts  mehr  zu  thun  haben 
warden,  weil  sie  bereits  durch  die  von  den 
berufenen  Wissenschaftslehrern  ausgeflossene 
Kraft  der  allgemeinen  Bildung  Alles  schon 
gethan  fanden,  wenn  sie  es  gebieten,  oder 
schon  unterlasscn,  wenn  sie  es  verbieten 
wollten.    Dies  ware  zugleich  die  Zeit,  da 
die  hergebrachte  Zwangsregierung  der  Noth- 
staaten  allm&hlich  ruhig  cinschlafe  und  an 
ihrer  eignen  Nichtigkeit  absterbe  und  der 
etwa   noch   vorhandene   letzte  Erbe  der 
Souveranit&t ,  in  die  allgemeine  Gleichhcit 
eintretend,  sich  der  Volksschule  Ubergeben 
und  sehen  werde,  was  diese  aus  ihm  mache. 
Auf  diesem  Wege  konne  schliesslich  auch 
die  Zeit  nicht  ausbleiben,  wo  das  ganze 
Menschengeschlecht  auf  Erden  durch  einen 
einzigen  chrisUichen  Staat  verbunden  werde, 
in  welchem  unser  Geschlecht  nach  einem 
gemeinsam  entworfenen  Vernunftplane  aus 
klarer  Einsicht  und  mit  reiner  Freiheit  sich 
selber  auferbaut  und  die  Natur  uberwunden 
babe.    In  der  Schilderung  dieses  idealen 
Zukunftsstaates  hatte  Fichte  sein  geistiges 
Vermachtniss  an  die  Zukunft  niedergelegt, 
das  sein  Sohn  im  Jahr  1820  an's  Licht  der 
Welt  brachte.    Die  vom  Vater  fur  seine 
Wintervorlesungen  beabsichtigte  Anwendung 
der  Wissenschaftslehro  auf  den  animalischen 
Lebensmagnetismus  und  das  Hellsehen,  womit 
sich  Fichte  wShrend  des  Jahres  1813  viel 
beschaftigt  hatte,  sollte  er  nicht  mehr  erleben. 
Bei  der  Krankenpflege  in  den  Krigslazarethen 
hatte  sich  seine  Fran  ein  Nervenfieber  zu- 
gezogen;  sie  genas  davon  wieder,  aber  ihr 
Gatte  war  davon  angesteckt  worden  und 
erlag  der  Krankheit  im  Januar  1814  in 
seinem  noch  nicht  vollendeten  52.  Lebens- 
jahre.    Er  wurde  auf  dem  Kirchhofe  vor 
dem  Oranienburger  Thore   beerdigt,  wo 
17  Jahre  spftter  dicht  neben  Fichte  sein  Nach- 
folger  Hegel  seine  Ruhestatte  gefunden  hat. 
J.  6.  Fichte'S  nachgelassene  Werke,  heraus- 
ge^eben  Ton  J.  H.  Fichto.    1834  und  35,  in 
droi  BJinden.    I.:  Einlcitungsvorlesongen  in 
die  Wissenschaftslchrc ,  die  transscendentale 
Logik  und  die  Thatsacben  des  BewuBstaeinB; 
II.:    Wissenschaftslehre   und  System  der 
Rechtslehre;  III.:  System  der  Sittonlehre  und 
Vorleaungen  iiber  die  Beatimtnung  des  Ge- 
lebrten;  rermiscbte  Aufo&tM. 
J.  6.  Fichte'S  siimmtliche  Werke,  herausgegeben 
von  J.  II.  Fichte,  1845—46,  in  achtBanden,  an 
die  sich  als  9.— 11.  Band  in  ncuer  Auflage  die 
nachgelassoneu  Werke  (1846  u.  47)  anachlosson. 
J.  G.  Fichte'S  popul&rphilosophische  Schriften, 
herausgegeben  Ton  J.  H.  Fichte,  1847,  in 
drei  Eanden. 
Fichte,  J.  H.,  Johann  Gottlieb  Fichte's  Leben 
und  Uterarischer  Briefwechsel.    I.:  Lebcns- 
gescbichte;  II.:  Acteuatiicke  und  literariscber 
Briefwechsel.    1831  (2.  Autt.  1862). 
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J.  G.  Fichte,  48  Briefe  von  ihm  and  semen 

Verwandten.    Herau&gegeben  von  M.  Wein- 

hold.  1852. 
W.  BUSS*,  Fictito  nnd  aeiue  Beziehungen  znr 

Gegenwart  des  deutschen  VolkeB,  1848  und 

1849,  in  zwei  Banden. 
LOwe,  die  Philosophic  Fichte's  nach  dem  Ge- 

sammtergebnisa  ihrer  Entwickelung  und  in 

ihrem  Yerhiiltniss  zu  Kant  und  Spinoza.  1862. 
L.  Noack,  J.  G.  Fichte  nnch  seinem  Leben, 

Lekren  und  Wirkeu.  1862. 

Ficino,  Marsiglio  (MarBilius  Fi- 
cinus), war  1433  zu  Florenz  als  der  Sohn 
eines  Arztes  geboren  und  hatte  schon  frtlhe 
die  Vorbildung  fur  daa  medicinische  Studium 
begonnen.  Als  er  aber  von  seinera  Vatcr, 
welcher  Leibarzt  des  Cosmo  von  Medici  war, 
als  achtzehnj&hriger  Jtingling  diesem  vor- 
gestellt  wurde,  erkannte  dieser  die  Talente 
des  jungen  Mannes  und  Bagte  zu  desscn 
Vater:  Du  heilst  die  Wundeo  des  KOrpers, 
diesem  deinem  Sobne  aber  gebllbrt  es,  ein 
Arzt  der  Seele  zu  werden!  Er  nahm  den- 
selbem  in  sein  Haus  und  versah  ihn  mit 
alleu  Mitteln  zum  Studium  der  neuerweckten 
Literatur  des  klassischen  Altertbums,  damit 
er  als  Offentlicher  Lehrer  platonischer  Philo- 
sophie auftreten  kSnne,  welcher  dieser  Me- 
diceer  eifrig  zugethan  war.  So  wurde  Marsiiius 
„der  Erbe  des  Cardinals  Bessarion  in  der 
Lie  be  zu  PlatonM  und  ein  eifriger  Genosse 
der  -.inter  dem  Namen  der  platonischen  Aka- 
demie  in  Florenz  bekannt  gewordeuen  freien 
Gemeinschaft  von  Verehrern  Platen's,  welche 
damals  durch  die  Guust  der  Mediceer  zu- 
sammengehalten  und  zu  Vorlesungen  und 
literarischen  Bestrebungen  ermuntert  wurden. 
In  einem  seiner  Briefe  hat  Ficinus  die  Reihe 
der  Manner,  welche  dieser  Vereinigung  von 
Platonverehrern  angehOrten,  namentlich  auf- 
geftthrt.  In  seinem  Zi miner  befand  sich  uur 
ein  einziges  Bild,  das  Bild  Platen's,  vor 
welchem  eine  ewige  Lampe  brannte.  1m 
Leben  des  Sokrates,  in  dem  Kelche,  den 
derselbe  leerte,  in  dem  Hahn,  den  er  opfern 
liess,  fand  Ficinus  vorbildliche  Darstellungen 
Christi,  und  in  einer  Rede,  die  er  gelegentlich 
in  einer  Kirche  hielt,  verlangte  er,  dass 
Platen's  Dialoge  beim  Gottesdienst  gleich 
der  Bibel  vorgetragen  und  Texte  daraus 
erklart  werden  sollten.  Er  selber  tlbersetzte 
die  Dialoge  Platen's  und  die  Werke  des 
Neuplatonikers  Plotinos  in's  Lateinische.  Jene 
erschienen  1483  und  84,  diese  1492  im  Druck. 
Ausserdem  Ubersetzte  er  auch  Schriften  der 
Neuplatoniker  Jamblichos,  Proklos  und  Por- 
phyrins in's  Lateinische;  letztere  Ueber- 
setzungen  linden  sich  im  zweiten  Theil  seiner 

fesammelten  Werke  zusammengestellt.  Einen 
urzen  Abriss  seiner  Lehre  gab  Ficinus  in 
dem  „  Compendium  theologian  Platonicae". 
Als  die  eigentliche  Bekenntnissschrift  des 
philosophischen  Frenndschafts  -  Bundes  der 
Platoniker  von  Florenz,  welchem  Ficinus 
angekiirte,  ist  aber  dessen  Haupt-  und  Lebens- 


werk  anzusehen,  welches  unter  dem  Titel: 
Theologia  Platonica;  de  immortalitate  vide- 
licet animarum  ac  aeterna  felicitate  libri 
XVIII  (1482)  erschien.    Es  ist  aber  dieses 
Werk  nicbt  etwa  eine  aus  Platen's  Dialogen 
gezogene   Entwickelung   der  platonischen 
Lehre,  sondern  eine  Zusammenstellung  und 
methodische',  Verarbeitung  des  Inhalts  der 
vou  Ficinus  tlbersetzten  platonischen  und 
neuplatonischen  Schriften,  verwebt  mit  gno- 
stischen  und  kabbalistischen  Anschauungen 
aus  den  Schriften  des  angeblichen  Hermes 
Trismegistos  und  mit  Gedanken  christlicher 
Kirchenvftter,  unter  Zuziehung  der  aristo- 
telischen  Lehre  von  Form  und  Materie.  Die 
Beschaftigung  mit  der  platonischen  Philo- 
sophie gewanrt  nach  der  Ansicht  des  Pla- 
tonikers  von  Florenz  die  beiden  grossen 
Vortheile,  dass  sie  nicht  bios  zur  Verehrung 
Gottes,  sondern  auch  zur  Erkenntniss  der 
Gottverwandtschaft  der  menschlichen  Seele 
fUhrt,  worauf  alle  Weisheit  und  Glllckselig- 
keit  der  Menschen  beruht    Das  letzte.  fllnf- 
zehnte  Buch  des  Werkes  ist  eine  Widerlegung 
der  Averroistischen  Lehre  vom  Einen  thfttigen 
Verstand  und  von  der  Vorsehung.  Den 
Schluss  des  Ganzen  bildet  des  Verfasscrs 
Versicherung  seiner  Unterwerfung  unter  das 
Urtheil  der  Kirche  in  Allem.  was  etwa  in 
seinen  Schriften  von  derselben  nicht  ge- 
billigt  wttrde.    Nach  der  Vertreibung  der 
Mediceer  aus  Florenz  zog  sich  Ficinus  in 
die  Undliche  Einsamkeit  znrtlck  und  lebte 
dem  Amte  als  Kanonikus,  das  ihm  der  Car- 
dinal Johann  von  Medici  noch  rechtzeitig 
verschafft  hatte.   Er  starb  1499.  Abgesehen 
von  dem  magischen  und  astrologischen  Aber- 
glauben,  den  Ficinus  von  den  spSteren  Neu- 
platonikern  in  seine  Weltansicht  aufgenommen 
hatte,  fasst  sich  seine  Lehre  in  folgenden 
wesentlichen  Punkten  zusammen.   Jede  Er- 
kenntniss beruht  auf  der  Verbindung  des 
erkennenden  Subjects  mit  einer  cntweder 
sinnlichen  oder  intelligibeln  Form,  welche 
die  Sache  selbst  oder  den  erkannten  Gegen- 
stand  vertritt.   Die  intelligibeln  Formen  be- 
finden  sich  schon  vor  aller  aussern  Er- 
fahrung  im  Verstande  eingeboren,  und  ist 
daher  unser  Geist  im  Stande,  alle  sinnlichen 
Formen  der  Dinge  aus  sich  zu  erzeugen. 
Diese  dem  Geist  eingeborenen  Formen  ent- 
sprechen  den  in  Gott  befindlichen  Ideen  der 
Dinge,  als  den  gottlicben  Vorbildern  .der- 
selben.  Im  Erkennen  des  wahren  und  un- 
verftnderlichen  Wesens  der  Dinge  schauen 
wir  dieselben  unmittelbar  in  der  gOttlichen 
Idee.    Wie  der  Sinn  des  Auges  Alles  im 
Lichte  erkennt,  so  strahlt  auch  das  Licht 
des  gSttlichen  Wesens  unmittelbar  in  unsern 
Geist  ein  und  sctzt  uns  dadurch  in  den 
Stand,  Alles  unmittelbar  in  diesem  Lichte 
zu  erkennen.   Im  Grunde  ist  also  unser  Er- 
kennen nichts  anderes,  als  ein  Geformtwerden 
durch  die  gSttliche  Intelligenz,  indem  Gott 
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fortwahrend  aus  Veranlassune:  der  sinnlichen 
Wahrnehmung  die  Ideen  der  Dinge  offenbart 
Das  auf  der  untersten  Stufe  der  Wesensleiter 
stehende  und  nnr  leidend  sich  verhaltende 
Leben  der  Kdrper  ist  das  Bild  der  ver- 
nflnftigen  Seele,  deren  intellectuelles  Leben 
wiederom  das  Bild  des  gdttlichen  Lebena 
int.  Alle  Thatigkeit  im  Bereicbe  des  kflrper- 
lichen  Lebens  muss  aber  von  einem  un- 
kdrperlichen  Princip  ausgehen,  welcbes  als 
die  untheilbare  Form  die  zweite  Stufe  in  der 
Reihe  des  Seienden  bildet,  aber  dnrcb  die 
Yerbindung  mit  der  Materie  noch  nicht  die 
wahre  und  vollkommene  Form  ist  Uebcr 
dieser  kdrperlichen  Qualitat  oder  Lebensform 
stebt  aber  als  drittca  Glied  in  der  Stufcn- 
leiter  der  Wesen  die  zwar  in  ihrer  Wesen- 
heit  unbewegliche ,  aber  in  ihren  Kraft- 
ausserungen  bewegliche  Seele,  durch  wclche 
das  im  Entstehen  und  Vergeben  unbestandig 
bin-  und  herwogende  kdrperliche  Leben  zu 
einer  einbeitlichen  und  bcstandigen  Ordnung 
zusammengehalten  wird.  Ueber  der  Seele 
stebt  als  letztes  Glied  in  der  Kette  der  Wesen 
als  rein  Unbeweglicbes  und  Unveranderliches 
die  Wesensstufe  der  Engel  als  eine  unbeweg- 
licbe  Vielheit,  und  liber  dieser  endlicb  steht 
Gott  als  reine  absolute  Einheit,  welche  obne 
alle  Vielheit  ist.  Als  der  Einzige  ist  Gott 
zugleich  hdchste  Intelligenz  und  als  schdpfe- 
rische  Macht  zugleich  unendliche  Gflte.  Im 
Bereiche  der  Welt  der  Seelen  steht  auf  der 
obersten  Stufe  die  Seele  der  Welt;  dann 
folgen  die  Seelen  der  himmlischen  Spharen 
und  auf  diese  die  Seelen  allcr  lebendigen 
Wesen.  Fflr  die  Immaterialitat  der  mensch- 
licben  Seele  hat  Ficinus  eine  Menge  von  Be- 
weisgrllnden  zusammengestellt  welche  seiner 
Anstcht  nach  zugleich  die  Unsterblichkeit 
der  aus  Gott  stammenden  und  gottahnlichen 
Seele  gewahrleisten  sollen. 

MarSilii  Ficinl   opera   [mit  Ausschlnss  seiner 

Uebersetznngen  des  Platon  und  des  PlotinosJ 

in  duos  tomoa  digesta.  1661. 

Fidanza ,  siehe  Johannes  von 
Fidanza,  genannt  Bonaventura. 

Figulus,  siehe  Nigidius  Figulus. 

Firniianua,  siehe  Lactantius. 

Fis(  hhaber,  Gottlob  Christian 
Friedrich,  war  1779  zu  Gdppingen  im 
Wflxttembergischen  geboren,  seit  seinem 
14.  Jahre  in  den  Seminarien  zu  Blaubeuren 
und  Bebenhausen  gebildet  und  hatte  seit  1797 
in  Tdbiugen  neben  der  Theologie  besonders 
Kant'sche  und  Fichte'sche  Philosophic  studirt. 
Mit  der  Schrift  „  Ueber  das  Prinzip  und  die 
Hauptprobleme  des  Fichte'schen  Systems, 
nebst  einem  Entwurfe  zu  einer  neuen  Auf- 
ldsung  desselben"  (1801)  promovirte  er  zum 
Magiater  der  Philosophic' und  lebte  dann  vier 
Jahre  lang  im  Hause  des  danischen  Consuls 
zu  Venedig  als  Hofmeister;  wurde  1806 
Repetent  am  theologischen  Stift  in  Ttlbingen 
und  1808  Professor  der  Philosophic  und  alten 


Literatur  am  Gymnasium  in  Stuttgart,  wo  er 
1829  starb.  Mit  der  gedachten  Schrift  war 
er  in  die  Reihe  der  Gcgner  der  Fichte'achen 
Wissenschaftslehre  getreten  und  wies  zugleich 
auf  die  Verwandtschaft  dersolben  mit  dem 
Spinozismus  hin.  Spater  hat  Fischhaber  Tom 
Standpunkt  der  Lehre  Kant's  LehrbUcher 
fdr  Gvmnasien  und  ahnliche  Lehranstjilten 
fiber  Logik  (1818),  Moral  (1821),  Psychologic 
(1824^  und  Naturrecht  (182G)  veroffcntliclit. 

Fludd,  Robert  (Robertus  de 
Fluctibus)  war  1574  zu  Milgate  in  der 
GrafschaftKentaua  einem  adeligenGeschlechte 
geboren,  hatte  seit  1591  in  Oxford  Medicin 
und  Philosophie  studirt,  dann  eine  Zeit  lang 
Kriegsdienste  gethan  und  mehrere  Jahre  auf 
Reisen  durch  Frankreich,  Spanien,  Italien 
und  Deutschland  zugebracht,  anf  welchen  er 
mit  den  Rosenkreuzern  und  Kabbalisten  Ver- 
bindungen  ankntlpfte.  Nachdem  er  1601  zu 
Oxford  Doctor  der  Medicin  geworden  war, 
lebte  er  ala  praktischer  Arzt  in  Londou,  wo 
er  1637  starb.  Ein  Gegner  der  Peripatetiker 
und  der  heidnischen  Philoaophie  Uberhaupt, 
verpflanzte  er  die  phantastische  Naturphilo- 
sophie  und  Theoaophie  des  Theophrastus 
Paracelsus  nach  England  durch  eine  lieihe 
von  Schriften,  unter  welchen  besonders  her- 
vorzuheben  sind:  Historia  macro  et  tnicra- 
cosmi  metaphysial,  physica  et  technico 
(1617),  Clavis  philosophiae  et  alchymiae 
(1633)  und  Philosophia  Mosaica  (1638).  Er 
hat  darin  mit  grosser  Belesenheit  und  Ge- 
lehrsamkeit  die  geachichtlichen  AnknUpfungs- 
punkte  und  Zusammenhange  der  theo- 
sophischen  Lehren  an's  Licht  gcstellt  und 
zeigt  sich  in  seinen  Anschauungen  von  den 
Gedanken  des  Cusaners  Nicolaus  stark  be- 
eintlusst,  welche  er  mit  den  beiden  die  Natur 
beherrschenden  Prinzipien  der  Sympathie 
und  Antinathie,  der  Liebe  und  des  Hasscs 
und  mit  der  allwaltenden  magnetischen  Kraft 
verknflpfte,  wodurch  seine  Theosophie  eincn 
flberwiegenden  physikalischen  Charakter  er- 
halt.  Die  gdttliche  Kraft  wirkt  in  den 
natfirlichen  Dingen  verdichtend  und  ver- 
dfinnend  in  Licht  und  Finsterniss,  in  Ilass 
und  Liebe.  Die  Sympathie  der  Dinge  ist  im 
Lichtc,  die  Antipathie  in  der  Finsterniss 
Gott.  s  gegrfindet  Durch  die  beiden  Leiden- 
schaften  des  Lebensgeistes ,  das  Verlangcn 
und  das  Zfirnen,  dringt  die  gdttliche  Kraft 
ebensosehr  im  Wollen,  wie  im  Nichtwollen 
hindurch.  In  der  Weltseele  vereinigen  sich 
jene  Gegensatze,  so  dass  sic  das  eigentlichc 
Verbindungsmittel  zwischen  deT  Materie  und 
Gott  und  dadurch  der  Messias  und  Erldser, 
das  fleischgewoTdene  Wort,  das  Brod  des 
Lebens,  der  Stein  der  Weisen  ist  Aus  der 
Weltseele  stammt  auch  die  Menschenseele, 
in  welcher  der  Verstand  als  Strahl  des  un- 
erschaifenen  Lichts  durch  den  Lebensgeist 
mit  dem  Leibe  verbunden  ist  Giebt  sich 
der  Mensch  dem  gOttlichen  Lichte  v6llig  hin, 
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so  wird  er  liehthell,  gut  und  selig  und  end- 
lich  ganz  in  die  gOttliche  Natur  umgewandelt; 
verschliesst  er  sich  dem  hOheren  Xichte,  so 
bleibt  er  in  der  Finsterniss  befangen  und 
ist  durch  eigene  Schnld  nnseb'g. 

Fontaines,  siebe  Gottfried  von 
Fontaines. 

Forberg,  Friedrich  Karl,  war  1770 
zu  Meuselwitz  (in  Sachsen  -  Altenburg)  ge- 
boren,  1792  Privatdocent  und  1793  Adjunct 
bei  der  philosophischen  Facult&t  in  Jena, 
1797  Conrector  und  spater  Rector  zu  Saal- 
feld  in  Thflringen.   Nachdem  er'  sich  durch 
seine  lateinische  Habilitationsschrift  m  fiber 
die  transscendentale  Aesthetik44  (1792),  durch 
die  kleine  Schrift  „Ueber  die  Grtinde  und 
Gesetze  freier  Handlungenw  (1795)  und  durch 
einige  in  Zeitschriften  verdffentlichte  Abhand- 
lungen  im  Sinne  und  in  der  Nachfolge  Rein- 
holds  als  einen  Anhftngcr  der  Kant'schen 
Philosophie  beurkundet  hatte,  schloss  er  sich 
weiterhxn  der  Fichte'schen  „Wissenschaft8- 
lehre  44  an,  liber  welche  er  in  dem  von  Fichte 
und    Niethammer   herausgegebenen  philo- 
sophischen Journal  (1797)  Briefe  verQffent- 
lichte.  D  urch  seine  in  cben  dieser  Zeitschrift 
(1798)  verdffentlichte  „  Entwickelung  des  Be- 
gTiflfs  der  Religion"  gab  er  die  Veranlassung 
zu  dem  fur  Fichte  selbst  so  verhangnissvoll 
gewordenen  Atheismusstreite.   Die  Religion 
(so  lehrte  Forberg)  entsteht  einzig  und  allein 
aus  dem  Wunsche  des  guten  Herzens,  dass 
das  Gute  in  der  Welt  die  Oberhand  Uber 
das  BfJse  erhalten  mOge.   Der  gute  Mensch 
wtinscht,  dass  das  Gute  Qberall  auf  Erden 
herrschen  mOge,  und  fu hit  sich  in  seinem 
Gewiasen  verbunden,  Alles  zu  thun,  was  er 
kann,  urn  diesen  Zweck  bewirken  zu  helfen. 
Dass  dieser  Zweck  mCglich  sei,  weiss  er 
zwar  nicht,  namlich  er  kann  es  nicht  be- 
weisen,  ebensowenig  aber  die  UnmOgiichkeit 
davon.    Religion  ist  nichts  anders  als  der 
praktische  Glaube  an  eine  moralische  Welt- 
regierung.   Wenn  es  in  der  Welt  so  zugeht, 
dass  auf  das  endliche  Gelingen  des  Guten 
in  der  Welt  terechnet  ist;  so  giebt  es  eine 
moralische   Weltregierung.    Der  erhabne 
Geist,  der  die  Welt  nach  moralischen  Ge- 
setzen  regiert,  ist  die  Gottheit.   Weder  Er- 
fahrung.  noch  Speculation  konnen  Gott  finden: 
daher  bleibt  nur  das  Gewissen  Ubrig,  um  auf 
dessen  Aussprtlche  eine  Religion  zu  grunden. 
Es  ist  nicht  Pflicht,  zu  glauben,  dass  eine 
moralische  Weltregierung  oder  Gott  existirt. 
Im  blossen  Nachdenken  Kann  man  es  halten, 
wie  man  will.    Es  ist  bios  und  lediglich 
Pflichtj  so  zu  handeln,  als  ob  man  es  glaubte, 
dass  eine  moralische  Weltordnung  oder  ein 
Gott  als  moralischer  Weltregierer  existirt 
Denn  ob  ein  Gott  ist,  das  bleibt  ungewiss, 
und  gegpn  ein  Wesen.  dessen  Existenz  un- 
gewiss ist,  giebt  es  flberall  Nichts  zu  thun. 
Nach   der  „Apologie   seines  angeblichen 
Atheismus44  (1799)  hat  Forberg  weiter  Nichts 


verSffentlicht ,  als  seinen  „Lebenslauf  eines 
Verschollenen44  (1840).  worin  er  sein  vor- 
wie  nachmaligea  Geschick  beschrieben  hat 
Darin  wird  auch  erz&hlt,  wie  bald  nach  der 
Athei8mu8-Katastrophe  Forberg  Fichte'n 
frug,  warum  er  den  Verweis  nicht  ebenfalls 
ruhig  hingenommen  habe,  um  ebenso  ruhig 
auf  seinem  Posten  zu  bleiben,  wie  Forberg 
auf  dem  seinigen.  „Wenn  ich  Parmenion 
ware  (erwiderte  Fichte),  so  hatte  ich's  ge- 
tban;  da  ich  aber  Alexander  bin,  so  konnte 
ich  nicht!"  Forberg  wurde  1802  Archivrath 
und  1806  geheimer  Kanzleirath  m  Gotba  und 
als  solcher  1817  Aufseher  der  dortigen  Hof- 
bibliothek.  Im  Jahr  1821  schrieb  er  aus 
Coburg  an  H.  E.  G.  Paulus  in  Heidelberg: 
„Die  Welt  hat  seit  meinen  atheistischen 
liandeln  nichts  von  mir  vernommen  und  dabei 
auch  wohl  nichts  verloren.  Des  Glaubens 
habe  ich  in  keiner  Lage  des  Lebens  be- 
durft  und  gedenke  in  meinem  entschiedenen 
Unglauben  zu  verharren  bis  an's  Ende,  was 
fur  mich  ein  totales  Ende  ist,  es  ware  denn, 
der  neue  Wunderthater  in  Bamberg  [Hohen- 
lohe]  br&chte  mich  noch  auf  dem  Wege  des 
Schauens  zum  Glauben44.  Er  starb  im  Jahr 
1848  als  geheimer  Kirchenrath  in  Hild- 
burehausen. 

t  or«e.  Louis  de  la,  siehe  Laforg^e. 
Forlivio,  siehe  Jacobus  de  Forlivio. 
furma listen,  siehe  Mittelalterliche 
Philosophie. 

Formey,  Johann  Heinrich  Samuel, 
war  1711  in  einer  aus  der  Champagne  stam- 
menden  reformirten  Familie  zu  Berlin  ge- 
boren  und  wurde  zuerst  Prediger  in  der 
dortigen  franzdsischen  Colonie,  dann  Professor 
am  dortigen  College  francais,  spftter  stan- 
diger  Secretair  der  Akademie  und  Director 
der  philosophischen  Classe  derselben,  als 
welcher  er  1797  starb.  Er  war  ein  ausscr- 
ordentlich  fruchtbarer  Schriftsteller  auf  den 
verschiedensten  literarischen  Gebieten.  In 
den  Memoires  de  Vacademie  royale  des 
sciences  de  Berlin  finden  sich  zahlreiche 
Abhandlungen  von  ihm,  besonders  psycho- 
logischcn  und  moralischen  Inhalts.  Unter 
seinen  als  selbstst&ndige  Schriften  verdffent- 
lichten  Arbeiten  beziehen  sich  folgende  vor- 
zugsweise  auf  Philosophie:  Eletnenta  philo- 
sophiae  sive  medulla  Wolfxana  (1746),  Essai 
tut  la  necessite  de  la  revdlalion  (1747),  La 
logique  des  vraisemblances  (1747),  Recher- 
ches  sur  les  elemens  de  la  matiere  (1747), 
Pensies  raisonnables  opposies  aux  pensees 
philoscphiques  [de  Diderot]  (1749),  Le 
sy 'steme  du  vrai  bonheur  (1750),  Le  philo- 
s<< ph?  Chretien,  in  4  Banden  (1750  —  56), 
Discours  moraux  pour  servir  de  suite  au 
philosophe  chritien,  in  2  Banden  (1765), 
Essai  sur  la  perfection  (1751),  Abregc  du 
droit  de  la  nature  et  des  gens,  tire  de 
Touvrage  latin  de  Wolf  (1758),  Principes 
de  morale  (1762—65,  in  4  Banden),  Abregi 
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de  I'h  is  to  ire  de  la  philosophic  (1760,  deutsch 
1763),  Melanges  philosophises  (1754,  in 
2  Banden).  In  seinen  Anschauungen  bewegt 
er  sich  innerhalb  der  Grundgedanken  von 
Leibniz  und  Wolf,  dessen  Philosophic  er 
von  ihrer  schwerfalligen  Methode  und  Schul- 
fonn  befreite,  zugleich  aber  vielfach  uiit 
Gedanken  Locke's  und  ilium/.-;  versetzte, 
sodass  er  fuglich  zu  den  eklektUchen  Po- 
pularphilosophen  zahlt  und  die  deutsche 
Aufklarung  in  franztfsischer  Sprache  ver- 
tritt.  Er  sucht  in  der  Weise  dieser  Geistcs- 
richtung  das  Dasein  Gottes  und  die  Un- 
sterblicnkeit  der  Seele  zu  beweisen  und 
sctzt  die  Gltickseligkeit  in  das  Bewusstsein 
der  Vollkommenheit.  A  is  Gegner  Rousseau's 
8chrieb  er  1763  einen  Anti-Emile  und  1764 
einen  Emile  Chretien  und  eine  Schrift  Defense 
de  la  religion  el  de  la  legislation,  pour 
servir  de  suite  a  I 'Anti-Emile  (1764). 

Fotlfher,  Simon,  war  1644  in  Dijon 
als  der  Sohn  eines  Kaufmanns  geboren  und 
frtlh  als  Kanonicus  der  heiligen  Kapelle  von 
Dijon  eingetreten,  verliess  aber  bald  seine 
Vaterstadt  und  ging  nach  Paris,  wo  er  bei 
der  Sorbonne  den  Grad  eines  Baccalaurcus 
erwarb  und  als  Abbe*  seinen  festen  Aufent- 
halt  nahm.  Anfangs  ein  Aulianger  der  Lehren 
des  Cartesius  wurde  er  als  noch  nicht 
23jahriger  junger  Mann  1666,  als  die  Ueber- 
reste  des  Cartesius  aus  Schweden  nach  Paris 
gebracht  worden  waren.  von  Rohault  mit 
eiuer  Gedachtnissrede  auf  Descartes  betrant. 
Der  Cartesianische  Zweifel  entwickelte  sich 
jedoch  bei  Foucher  in  weit  entschiedenerer 
Weise,  als  bei  Cartesius  selbst.  Dieser 
skeptischen  Geistesrichtung  begegnen  wir 
schon  in  der  wahrscheinlich  1763  verfassten 
„Dissertation  sur  la  recherche  de  la  veriti 
ou  sur  la  philosophic  des  Academiciens". 
Er  wollte  fihnlich,  wie  Gassendi  die  Lehre 
und  Weltanschauung  Epikur's  wieder  belebte, 
seinerseits  den  Skepticismus  der  sogenannten 
mittlern  Akadeniie  erneueru  und  bekampfte 
von  skeptischen  Gesichtspunkten  aus  die 
Systeme  des  Descartes,  Malebranche  und 
Leibniz,  besonders  dessen  Lehre  von  der  vor- 
herbegrtindeten  Harmonic.  Auf  Foucher's 
^Critique  de  la  recherche  de  la  verite" 
(1675)  antwortete  Malebranche  in  der  Vor- 
rede  zum  zweiten  Bande  seiner  „Recherche" 
und  auf  diese  wiederum  (1676)  Foucher.  In 
einer  Schrift  „De  la  sagesse  des  anciens" 
(1682)  suchte  er  zu  beweisen,  dass  die 
Moralgrundsatzc  der  Allen  dem  Christen- 
thum  nicht  entgegen  sind.  Seine  „IIistoire 
de  Academiciens"  erschien  1690.  Foucher 
starb  1G96  in  Paris. 

Franrtecus  de  Mayronis  (bisweilen 
auch  kurzweg  Franciscus  Mayrou  ge- 
nannt)  war  zu  Mayrone  in  der  Provence 
geboren  und  zu  Digne  in  den  Orden  der 
Franziskaner  getreten.  Spater  kam  er  nach 
Paris,  wo  er  den  Johannes  Duus  Scotus 


zum  Lehrer  hatte  und  nachher  selbst  als 
Lehrer  an  der  Sorbonne,  wo  er  1315  die 
den  Sommer  Uber  an  jedem  Freitag  von 
5  Uhr  frllh  bis  7  Lhr  Abends  abgebaltene 
„Sorbonische  Disputation14  (Actus  Sorboiucus) 
einftihrte,  mit  so  grossem  Beifall  auftrat, 
dass  er  von  seinen  Zeitgenossen  die  Ehren- 
titel  „  Doctor  illuminatus"  und  „Magister 
acutus  abstract ionurn"  erhielt  Er  starb 
1325  zu  Piacenza.  Obwohl  sich  Franciscus 
in  seinen  Schriften  Uberall  im  Wesentlichen 
an  die  Lehren  seines  Meisters  Duns  Scotus 
anschliesst,  nur  dass  wir  bei  ihm  einem  noch 
griJsseren  Aufwand  an  subtilcn  Unterschei- 
dungen  und  Beweisfuhrungen  begegnen,  als 
bei  Duns  Scotus  selbst;  so  stellte  er  sich 
doch  hinsichtlich  der  scholastischen  Cardinal- 
frage  nach  der  Bedeutung  der  Universalien 
<  AltgemeinbegTifie)  ahnlich  wie  Ileinrich 
Gdthals  auf  einen  ganz  platonischen  Stand- 
punkt  Die  Darstellung  der  Logik  soli  ledig- 
lich  die  Mittel  zum  Sieg  Uber  die  von  der 
Kirchenlehre  abweichenden  Kichtungeu  lie- 
fern.  In  der  „Isagogeu  des  Neuplatonikers 
Porphyrios,  zu  welcher  Franciscus  einen 
Coninicntar  schrieb,  sieht  er  nur  eine  zweite 
Auflage  des  platonisclieu  Dialogs  „Sophistesu. 
Den  Aristoteles  erklart  er  fur  unfiling  zu 
alien  metaphysischen  Fragen  und  erblickt 
in  ihm  nur  den  neidvollen  Verderber  der 
platonischen  Lehre  von  den  Ideen  als  den 
unveranderlichen  Musterbildern  der  Dinge 
In  der  gdttlichen  Weisheit.  Die  Uuiversalicn- 
frage  dllrfe  nicht  auf  den  Gegensatz  des 
„Seins  in  der  Seeleu  und  des  „Seins  in  den 
Dingen  draussen"  gestellt  werden;  denn  die 
Allgemeinbegriffe  seien  an  sich  weder  in  der 
Seele,  noch  in  deu  Dingeu,  und  der  Intellect 
erfasse  das  Einzelne  recht  eigentlich  in  all- 
gemeiner  Weise.  Die  Quidditaten  oder  Weseu- 
heiten  der  Dinge  seien  nach  ihrem  wesen- 
haften  Sein  nicht  eigentUch  im  gdttlichen 
Verstande,  sondern  haben  ihr  intelligibles 
Sein  durch  sich  selbst  und  von  der  gtittlichen 
Wesenheit  getrennt  filr  sich  selbst,  seien 
also  in  Gott  nur  darum  ideell  vorgebildet, 
weil  sie  ein  solches  wesenhaftes  intelligibles 
Sein  haben. 

Francitteus  Caeur|(iiiH  VeuetuH,  siehe 
Zorzi  (Francesco). 

Franciscus  Patrilius  siehe  Patrizzi 
(Francesco). 

Franrkc,  Georg  Samuel,  war  1773 
zu  Hdrnerkirchcn  iu  der  Grafschaft  li^iuzau 
geburen,  auf  dem  Johanneum  in  llamburg 
1778  gebildet  und  hatte  seit  1781  in  Kiel 
Theologie  und  Philosophie  studirt.  Nachdeiu 
er  seit  1784  Lehrer  und  spater  Hector  der 
Stadtschule  zu  Husum  gewesen  war,  wurde 
er  1806  Hauptpastor  zu  Sonderburg  auf  der 
Insel  Alsen  und  1811  Professor  der  Theologie 
in  Kiel,  wo  er  1840  starb.  Iu  seinen  die 
Philosophie  berllhrendeu  Schriftcn  beharrtc 
er  Zeitlebens  auf  dem  Staudpunkte  der  WolfT- 
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schen  Philosophic.  Ansser  eiuem  ,,Verauch 
eiuer  liistorisch  -  kritischen  lebersicht  der 
Leliren  und  Meinungen  unacrer  vornehrasten 
neueren  Weltweisen  von  der  Unsterblichkeit 
der  Seele"  (1796)  nnd  seiuen  ^Instilntiones 
psycholofficae  emphicae  et  logkue  in  usum 
schoUimm"  (1802)  sind  von  ihm  mehrere 
von  den  Akademicen  in  Kopenhagen  und 
Berlin  gekrSnte  Prcisschriften  verdflentlicbt 
worden,  niimlich:  Beantwortung  der  Frage, 
welchc  Stttfeo  hat  die  praktischc  Philosophic, 
nachdem  man  angefangen  hat,  sie  systema- 
tisch  zu  behandeln,  dnrchlaufen  milssen,  ehe 
sie  ihre  heutige  Gestalt  bekonunen  hat?  (1801); 
I'eber  die  Eigeuschaft  der  Analysis  und  der 
analytischeu  Methode  in  der  Philosophic 
1 1805);  Versuch  tlher  die  neueren  Schicksale 
dea  Spinozismus  uud  seinen  Eintiuss  auf  die 
Philosophic  ttberhnupt  uud  die  Vernunft- 
thcologie  iusbesondere  (1808). 

Fraiizftsisciie  Philosophic.  Im 
Frankcnlande  entstand  seit  Karl  des  Grossen 
Tagen  die  seholastische  Philosophic  desMittel- 
alters,  die  nnter  Karl  des  Kahlen  Regierang 
in  Frankreieh  an  deni  Schottcn  Johannes 
(Scotus  Erigena)  ihrcn  Begrilnder  und  crsten 
Pflcger  gefunden  hat  und  deren  vornehnister 
Bits  die  gelehrte  Schule  von  Paris  war,  welchc 
seit  1206  zur  fiirmliclien  Univcrsitat  \uni- 
versilas  litera/um  erhoben  wurde.  Die 
nachste  Ptlege  der  seholastischen  Philosophic 
kntlpft  sich  im  uenuten  Jahrhundert  an  die 
Thatigkcit  des  lleiric  von  Auxerre  und 
seinen  Schiller  Hemigius  von  Anxerre,  im 
zehnten  Jahrhundert  an  Gerbert  von 
Aurillac  tin  der  Auvergnc:  und  seinen  Schiller 
Fulbert  vou  Chartres,  dessen  Sehiiler 
Berengar  von  Tours  im  elfieu  Jahrhundert 
durch  seine  rationalistische  Auffassung  der 
Abcnduiahlslehre  eine  KoIIe  in  der  Geschichtc 
der  Dogmenbildung  spielte.  Vorzugswcise  in 
Paris  wurden  die  dialektischeu  Kiimpfe 
zwischen  den  beiden  metaphysischen  Geistes- 
richtungen  des  seholastischen  Mittelalters, 
dem  Nominalismus  und  Rcalismus  (siehe: 
Mittelalterliche  Philoaophie)  und  zwischen 
den  orthodoxen  und  rechtglaubigcn  Parteien 
innerhalb  der  Thcologie  durchgokampi't. 
Roscelli  n  vertrat  als  Kanonikus  vou  Com- 
piegue  gegen  Ende  des  elften  Jahrhunderts 
den  Nominalismus,  wie  Willi  elm  von 
Champeaux  (im  Jahr  1121  gestorben)  den 
Heali.vmus  in  der  AuH'assuug  der  sogenannten 
Universalieu  (AlIgemeinbegTiflc),  wiihrend 
der  als  Dialektiker  nicht  minder  wic  durch 
seine  Liebe  zu  lleloise  bcrilhmt  gewordene 
Abcillard  (Abalardus  1079—1142)  eine 
Mittelstellung  zwischen  den  Unsserstcn  Gegen- 
satzen  dieser  beiden  seholastischen  Geistes- 
richtungen  einnahm.  Wiihrend  im  zwtilften 
Jahrhundert  Walter  von  Mortagne  und 
Gilbert  de  la  Porree  die  realistische  Bich- 
tung  vertraten,  lehrten  Bern  hard  von 
Chartres  (Bernardus  Sylvestris  ,  Wilhelm 


von  Conches  nnd  Adclard  von  Bath  einen 
christlich  modiiicirten  Platoniamus.  Daneben 
fand  die  durch  Bern  hard  von  Clairvaux 
(1091—1153)  begrUndetc  Mystik  des  Kirchen- 
glaubens  in  der  Schule  von  Sanct  Victor, 
die  im  zwtflftcn  Jahrhundert  bluhte,  cinige 
namhafte  Vertreter,  wiihrend  Amalrich 
von  Bena  (bei  Chartres)  und  David  von 
Dinant  beim  Ausgange  des  zwolften  Jahr- 
hunderts eine  von  der  Kirche  verurtheilte 
pantheistische  Richtung  einschlugen.  An  dem 
Umschwunge,  der  in  der  seholastischen  Philo- 
sophic seit  dem  Bekanntwerdcn  der  arabiachen 
UebersetzungenundCommentarezuAristoteles 
am  Beginne  des  dreizehnten  Jahrhunderts 
eintrat,  wodurch  die  eigentliche  dialektisch- 
scholastische  Ausbildung   der  christlichen 
Philosophic  des  Mittelalters  angebahnt  und 
die  scholaatische  Philoaophie  zu  ihrer  vollen 
Blilthe  gebracht  wurde,  waren  in  Frankreieh 
ebeufalls  namhafte  Vertreter  der  Scholaatik 
betheiligt.    Der  Dialektiker  Simon  von 
Tournay  hatte  schon  urn  1200  mit  gleicher 
Leichtigkeit  den  Kirchcnglauben  dffentlich 
als  wahr,  ins  geheim  aber  als  unwahr  zu 
erweisen   gesucht.     Als  Vertheidiger  der 
platonischcn  Ideenlehre  gegen  die  arabiachen 
Aristoteliker  war  Wilhelm  von  Auvergnc 
(gest.  1249  aufgetreten.    Als  Anhanger  der 
Lehre  des  Thomas  von  Aquino  und  Bestreiter 
der  Scotisten   (d.  h.   der  Anhanger  des 
Johannes  Duns  Scotus)  traten  Hervaeus 
von  Nedellec  in  der  Bretagne  (gest.  1323), 
Wilhelm    Durand   von    St  Pourcain 
(gest.  1332)  nnd  Gottfried  von  Fontaines 
zu  Ende  des  dreizehnten  Jahrhunderts  auf. 
Der  Nominalismus  wurde  durch  den  Franzis- 
kaner  Pierre  Aureol  (Petrus  Aureolus, 
gest.  1321)  und  den  Domikaner  Durand  de 
St.  Pourcain  ernenert   Als  Nominalist  und 
Dialektiker  that  sich  in  Paris  wahrend  der 
ersten  llalfte  des  vierzehnten  Jahrhunderts 
Johannes  Buridan  hervor,  wahrend  der 
Pariser  Kanzler  Peter  von  Ailly  (1350—1425) 
mit  dem  Nominalismus  den  Skepticismus  ver- 
band   und   sein   Nachiolger   als  Kanzler 
Johann  Charlier  aus  Geraon  (1363  bis 
1429 ;  eine  Vereinigung  der  mystischen  Geistes- 
richtung  mit  der  dialektischen  Scholastik 
crstrebte.  Durch  Jacques  Lefevre,  (Jacobus 
Faber  Stapulensis,  gest  1537)  und  seinen 
Schiller  Jacques  Bouille'  (Jacobus  Bo  villus, 
gest.  1533)  wurde  die  Erneuerung  deT  Studien 
des  klassischen  Alterthums  im  Interesse  einer 
philosophisch-theologischen  Lehre  gefSrdert 
lm    Keformationszeitalter    hat  nnter  den 
Gegnern  der  scholastisch-aristotelischen  Philo- 
sophic des  Mittelalters  Pierre  de  la  Raniee 
(Petrn  s  Bam  us,  1517 — 1572)  mit  seiner 
„neucn  Logik"  die  Schule  der  „Ranustenk* 
bcgrllndet  und  schon  50  Jahre  vor  Descartes' 
„Discours  de  la  methode"  in  franzosischer 
Sprache  zu  philosophiren  begonnen.  In  der 
durch  die  Schule  der  Ramistcn  begrtlndeten 
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Freiheit  des  Denkens  trat  Jean  Bodin 
(Johannes  Bodinus,  1530—1596)  fur  den 
religioscn  Naturalismus  in  die  Schranken 
und  als  Begrllnder  der  Rechtsphilosophie  auf. 
Wahrend  Pierre  Gassendi  (1592  —  1656) 
den  Epikureismus  mit  seiner  Atomenlehre 
aus  der  Vergessenheit  zog  und  dadurch  die 
VerknUpfung  des  Atomismus  mit  der  neu- 
erwachenden  Naturforsckung  veranlasste, 
wnrde  der  Skepticismus  der  Alten  durch 
Michel  de  Montaigne  (1532  —  1592)  er- 
neuert,  in  dessen  Fusstapfen  der  Weltgeist- 
liche  Pierre  Charron  (1541  —  1603),  Le 
Vayer  (1586—1672)  and  scin  SchUler 
Sorbiere  (1615  —  1676),  sowie  Simon 
Foucher  (1644  —  1696),  Daniel  Huct 
(1633—1721)  und  Pierre  Bayle  (1647—1706) 
getreten  sind.  Von  dieser  skcptischen  Geistes- 
richtung  ging  auch  Frankreicb's  griisstes 
philo8ophische8  Genie,  Rene*  Descartes 
(Renatus  Cartesius,  1596—1650)  aus,  dessen 
Schiller  Antoine  Arnauld  (1612  —  1694)  die 
jansenistische  Logik  von  Port  Royal  bc- 
grundete,  wahrend  Malebranche  (1638  bis 
1715)  aus  dem  Cartesianismns  die  Conseqneuz 
des  sogenannten  „Occasionalismus"  zog  und 
die  Lehre  anfstellte,  dass  wir  alle  Dinge  in  Gott 
schauen.  Aus  dem  Skepticismus  Bayle's 
entwickelte  sich  unter  dem  Eintluss  der  Er- 
kenntnisslehre  Locke's  weiterhin  im  acht- 
zehnten  Jahrhundert  in  Frankreich  die 
Opposition  des  freien  Denkens  {regen  die 
Dograen  der  kirchlichen  Ueberlicfemng  zu- 
nachst  auf  deistiscbem  Standpunkt,  der  sich 
weiterhin  zur  BcgrUnduug  einer  streng 
naturalistischen  Weltansicht  und  auf  dcren 
Grundlagen  bis  zum  Atheismus  fort  ent- 
wickelte. Voltaire  (1694  — 1778)  wurde 
der  eigentliche  Patriarch  der  franzisischen 
Aufklarung,  dcren  deistisches  Glaubensbe- 
kenntniss  durch  Rousseau  (1712  — 1778) 
auf  die  Ideen  Gott.  Tugend  und  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele  basirt  wurde,  wahrend 
Montesquieu  1689—1755)  den  Absolutis- 
mus  in  Kirche  und  Staat  bckampfte  und  dem 

f>olitiscben  Liberalismus  die  gebildctc  OfFent- 
iche  Meinung  gewann.  An  Locke  ankuilpfend 
hat  Condillac  ;1715— 1780)den  Sensualismus 
begrtlndet,  wfthTcnd  C  on  d  or  ce  t  (1 713— 1794 1 
zur  Vtilkcrpsychologiestrebte  und  Helve tius 
(1715—1771)  die  Consequenzen  des  Empiris- 
mus  ftlr  die  Ethik  zog,  die  St.  Lambert 
(1716— 1803)  in  seinen  Catechismen  auf  die 
Vcrbindung   des  Glfickes   aller  Einzelnen 

rdete.  Von  den  beiden  Begritndern 
franzdsischen  EncyclopSdie ,  Diderot 
und  D'Alembert,  blieb  der  letztere 
(1717—1783)  in  der  Metaphysik  beim  Skepti- 
cismus stehen,  wahrend  Diderot(1713— 1781) 
vom  Theisraus  und  Deismus  zum  Pantheis- 
mus  und  atomistischen  Materialismus  fort- 
achritt,  dessen  rllcksichtslose  Consequenzen 
durch  La  Mettrie  (1709 — 1751)  und  durch 
das  in  den  Kreisen  des  Barons  Holbach 


(1723  —  1789)  entstandene  „Systeme  de  la 
nature'*  (1770)  gezogeu  wurdeu.  In  der 
Richtnng  Condillac's  fortarbeitend  wurde 
Cabanis  < 1757— 1808 )  der  Physiolog  und 
Psycholog  der  sensualistischen  Schule,  als 
deren  Metaphysiker  Destutt  de  Tracy 
U751  — 1836f  auftrat,  wahrend  Volney 
(1757  — 1820 1  ihr  popul&rer  Moralphilosoph 
wurde.  Durch  den  Gedanken  einer  stufen- 
massigen  Entwickelung  der  Naturwesen  bis 
zum  Menschen  hinauf  wurde  Robinct 
(1735  —  1820)  ein  Vorlaufcr  Sohellings, 
wahrend  der  Benedictiuer  Dom  Deschamps 
(1716 — 1774 1  in  seiner  philosophisclien  Lehre 
als  ein  Vorlaufcr  Hegels  erscheint.  Einc 
mystiseh  -  thcosophische  Richtung  vcrtrat 
Pasqualez  und  seine  Nachfolger  St.  Martin 
(1742—1803  und  Fabre  d 'Olivet  (1769  bis 
1825.  Die  franzdsische  Philosophic  der 
Contrerevolution  und  der  Restauration  faud 
in  der  sogenannten  theologiscben  Schule  ihre 
Hauptvertrcter  in  Ballanche  (1776—1817), 
de  Maistre  (,1753—1821),  de  Bonald 
(1797—1810  und  de  Lame nn  ais  1780  bis 
1854).  Ira  Gegensatze  zur  Philosophie  des 
Sensualismus  machte  sich  in  Frankreich 
eine  psychologisch  -  spiritualistische  Schule 
gelteud,  die  durch  Maine  de  Biran 
11766-1824),  Royer  Collard  (1763-1845) 
und  Jouffroy  1 1796  — 1824)  vertreten 
ward  und  durch  Verschmelzung  mit  deut:«cher 
Philosophie  als  eklektische  Schule  von 
Cousin  (1792  —  1867:  proklamirt  wurde, 
dessen  Schtller  neben  den  Anhiingera  der 
durch  Comte  (1798  —  1857)  gegrltndeten 
„positiven  Philosophie"  die  franzdsische 
Philosophie  der  ueucsteu  Zeit  reprasentiren. 

Frassen,  Claude  (Claudius  Frasse- 
nius)  war  in  dem  Dorfe  Vire  bei  Pdroune 
in  der  l'icardie  geboreu,  im  16.  Jahre  in 
den  Orden  der  Franziskaner  getreten,  studirte 
in  Paris,  wo  er  1662  Doctor  der  Theologic 
wurde  und  im  dortigen  Convente  seines 
Ordens  die  scotistische  Philosophie  lehrte. 
Spater  (1682i  wurde  or  General  -Definitor 
seines  Ordens  und  starb  1711  fast  erblindet 
in  seinem  Kloster  zu  Paris.  Er  zeigte  sich 
als  getreuer  VTertreter  der  scotistischen  Lehre 
in  seinen  beiden  Hauptwcrken:  Philosophia 
aeademicn  ex  subtih'ssimis  Aristotrits  el 
scotisticis  rationibits  el  senlenliis  brevi  ac 
perspicua  melhodo  adomatu  (1657,  und  in 
2  Bandcu  1668  und  St  atus  acudrmicus  sen 
universa  doctoris  subtilis  theologica  dogmata 
(1672  in  4  Folianten,  1744  in  12  Quart 
banden). 

Frt'dcgiKiiK,  ein  SchUler  Alcuins,  stammte 
aus  York  und  lebte  am  Hofe  Karl  des  Grossen, 
wurde  spater  Ludwig  des  Frommen  Kanzler 
und  nach  Alcuin's  Tode  dessen  Nachfolger 
als  Abt  des  Klosters  von  St.  Martin  in  Tours, 
als  welcher  er  834  starb.  In  einer  an  die 
Theologen  am  Hofe  Karl  des  Grossen  ge- 
richteten  „Epistola  de  nihdo  et  lenebris" 
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(abgedruckt  im  105.  Bande  von  Migne's 
Putrologiae  cursus  completus)  warf  er  die 
Frage  auf,  ob  das  Nichts  in  dor  That  Etwas 
aei  oder  nicbt  sei,  und  will  den  Beweis,  doss 
das  Nii'!iis  in  der  That  etwas  sei,  ebenso 
aus  der  heiligen  Schrift,  wie  aus  der  Vernunft 
fUhren.  Dabei  lag  ihm  offenbar  die  An- 
scbanung  im  Sinne,  dass  das  Nichts  der  uu- 
bekannte  Stoff  sei,  aus  welchem  Alles  und 
vielleicht  auch  die  gdttliche  Natnr  selbst 
gebildet  ware. 

Freidenker,  englische,  siebe 
Deisten. 

Freights,  Johannes  Thomas,  war 
zu  Freiburg  im  Breisgau  geboren,  wo  er 
auch  Kechtswissenschaft  studirte,  wurde  danu 
in  Paris  ein  eifrigcr  Anhanger  des  Petrus 
Ramus,  trat  darauf  in  Freiburg  und  nachher 
in  Basel  als  Lehrer  auf,  nahm  1575  eineu 
Knf  als  Professor  nach  Altorf  an,  dankte 
jedoch  schon  1582  wieder  ab  und  ging  nach 
Basel  zurttck,  wo  er  1583  an  der  Pest  starb. 
Seine  eifrige  Verehrung  fllr  die  Lehre  des 
Ramus  tritt  auch  in  den  von  ihm  verdffent- 
lichten  philosophischen  Schriften  hervor, 
namlich :  (hiaestiones  logicae  etelhica  (1576  >, 
Vita  Petri  Rami  (1580)  und  Paedagogus  de 
logica  Jurisconsultorwn  (1582). 

Fries,  Jacob  Friedrich,  war  1773 
in  Barby  im  Regierungsbezirk  Magdeburg 
geboren,  wo  sein  Vater  die  Augelegenheiten 
der  evangelischen  Briidergemeiude  leitete, 
und  besuchte  seit  1778  die  dortige  Schule 
dieser  Gemeinde  und  seit  1792  —  95  das 
theologische  Seminar  derselben.  In  Leipzig, 
wo  er  seit  1795  nebcn  Mathematik  und 
Naturwissenschaften  auch  Philosophie  stu- 
dirte, wurde  er  hauptsachlich  durch  Garve 
augeregt.  bald  aber  (.seit  1790:  in  Jena  mit 
der  Kant  schen  Philosophie  bekanut  und  war 
in  scinen  Anschauungen  allmalig  aus  einem 
JUngcr  der  BrUdergeraeinde  ein  „Deist  und 
Lessing'scher  Fraginentist"  geworden,  ohne 
docli  der  religiosen  Iunigkeit,  die  er  durch 
seine  herrnhutcrische  Erziehung  gewonnen 
hatte,  eutfremdet  zu  werden.    Nach  der 
Volleudung  seiner  Universitfitsstudien  lebte 
er  seit  Ende  1797—1800  als  Hauslehrer  zu 
Zofingen  in  der  Schweiz  und  verSffentlichte 
in  dieser  Zeit  neben  einigen  chemischen  und 
physikalischen  AuMtzen  im  Jahr  1798  in 
dem  von  Erhard  Schmid  in  Jena  heraus- 
gegebenen   psychologischen  Magazin  seine 
ersten  philosophischen  Versuche  „flber  das 
Verhaltniss  der  empirischen  Psychologic  zur 
Metaphysik1'  und  „Propildeutik  einer  allge- 
meinen  empirischen  Psychologies    Im  Jahr 
1801  habilitirte  cr  sich  in  Jena,  urn  damaligen 
Hauptherd  der  Kant'schen  Philosophie,  mit 
einer  lateinischen  Abhandlung  „Leber  die 
intellectuclle  Anschauung"  als  Privatdocent 
fUr  Philosophie,  indem  sein  Streben  darauf 

Scrichtet  war,  aus  dem  Verstandnisse  Kant's 
ie  der  religiOs  sittlichen  Natur  des  Menschen 


entsprechenden  gewinnvollen  Consequenzen 
zu  ziehen,  zum  Gegenstande  des  Wissens 
mit  Kant  nur  die  Tiefe  der  Erfahrung  zu 
machen,  aber  die  Bedeutung  der  inncrn  Er- 
fahrung hervorzuheben  und  durch  diese, 
unter  genauer  Bezeichnnng  der  Grenze  des 
Glaubens  und  Wissens,  die  hOhere  Einheit 
der  asthetischen ,  religidsen  und  sittlichen 
Welt  nachzuweisen.  In  der  Schrift  „ Rein- 
hold,  Fichte  und  Schelling*  (1803i 
setzte  cr  sich  mit  diesen  dtei  Philosophen 
kritisch  auseinander  und  stellte  ihr  Verkalt- 
niss  zu  Kant  an's  Licht.    Allerdings  sei 
Schelling's  Idee  der  Naturphilosophie  die 
erste  grosse  Idee,  welche  seit  Kant's  Ilaupt- 
schriften  sich  im  Gebiete  der  deutschen 
Speculation  gezeigt  habe.   Hier  werde  zum 
ersten  Male  das  Ganze  der  Pbysik  mit 
Einem  Blickc  Ubersehen  und  diese  Wissen- 
schaft  von  dem  Glauben  an  den  Grundsatz 
befreit,  der  Organismus  Iasse  sich  aus  den 
innewohnenden    eigenthtimlichen  Gesetzen 
der  Naturlehre  nicht  ableiten   oder  be- 
herrschen,  sondern  man  milsse  in  Rttcksicht 
seiner  zu  einer  Teleologie  oder  Lehre  von 
Zweckbegriffen  seine  Zuflucht  nehmen.  In- 
dem nuu  Schelling  zuerst  die  Welt  unter 
Naturgesetzen  als  ein  organisirtes  Ganze 
gefasst  habe,  seien  jedoch  sogleich  seine 
ersten    naturphilosophischen  Grundbegriffe 
von  der  falschen  Abstraction  abhangig,  die 
er  von  Fichte  aufgenominen  habe,  namlich 
von  dem  Begriflfe  einer  unendlichen  Thatig- 
keit  oder  Productivity  der  Natur,  ohne  ein 
beharrendes  Sein  zu  Grunde  zu  legen;  denn 
der  Fortschritt  in  der  Construction  der  Natur 
werde  nicht  durch  diese  unendliche  Produc- 
tivity zu  Stande  gebracht,  sondern  durch 
die  Aufgabe,  zu  erklaren,  wie  es  in  der 
Natur  zu  einem  endlichen  Werden  und  zur 
bestimmten  Production  komme.   Diese  Auf- 
gabe stammt  aber  (wie  Fries  hervorhebt) 
offenbar  nur  aus  der  Erfahrung  der  wirk- 
lichen  Natur  und  die  Schelling'sche  Natur- 
philosophie enthalt  eigentlich  nur  Combi- 
nationen  von  Erfahrungen  selbst,  nur  in 
verauderter  Sprache.  Wo  dagegen  Schelling 
aus  philosophischen  Pramissen  die  Natur 
construirt,  werden  seine  Bestimmungen  leere, 
gehaltlose  Formen,  durch  welche  in  der 
That  Nichts  erklart  wird.    In  der  ersten 
Voranssetzung  der  Speculation,  vom  Ab- 
soluteu  uud  von  absoluter  Einheit  oder  In- 
difTerenz  der  Gegensatze  auszugehen,  ist 
schon  der  Grundfehler  derselben  enthalten. 
Das  kritische  Verfakren  schreitet  jedesmal 
erst  vom  concreten  Einzelnen  zum  Allge- 
meinen  fort,  ist  also  unmittelbar  analytisch 
und  zergliedernd ,  niemals  synthetisch  und 
ableitena.   Das  Resultat  der  von  Kant  er- 
fundcnen  kritischen  Methode  in  der  Philo- 
sophie ist  Anerkcnnung  der  Rcchte  des 
Sinncs  neben  denen  der  Vernunft,  und  die 
wahre  Kunst  zu  philosopuiren  besteht  darin, 


Digitized  by 


Fries 


293 


Fries 


auf  den  reinen  Kantianismus  zurtlckznkom- 
men.  Von  der  kritischen  Methode  Kant's 
sind  Reinhold,  Fichte  nnd  Schelling  mit  der 
von  ihnen  eingeschlagenen  philosophischen 
Richtung  abgewichen,  welchc  nichts  ist,  als 
ein  Streben,  sich  wieder  von  der  Kritik  zu 
befreien.  Zu  dieser  verkebrten  Ricbtung 
(wird  von  Pries  weiter  bemerkt)  hat  im 
Grunde  Kant  selbst  die  erste  Veranlassung 
gegeben,  iudem  er  tlbersah^  dass  die  von 
ihm  geforderte  Selbsterkenntniss  der  Vernnnft 
uns  anf  den  Standpnnkt  der  Antbropologie 
al8  eine  Erfahrungswissenschaft  fUbrt.  Die 
von  Kant  zwar  geforderte,  aber  nicbt  durch - 
gefflhrte  Grunduntersnohung  des  menschlichen 
Qeistes,  eine  allgemeine  Psychologie  oder 
philosophiscbc  Antbropologie  war  nun  ftlr 
Fries  der  lencbtende  Stern  seines  eignen 
pbilosophischen  Strebens.  Nachdem  er  in 
demselben  Jabre  (1803)  nocb  seine  „Philo- 
sopbiscbe  Rechtslehre*  heransgegeben  hatte, 
raachte  er  1803—1804  mit  seinem  Freundc 
Adolf  von  Heinitz,  einem  reichen  sftchsischen 
Adeligen,  eine  Reise  durch  Dentschland, 
Frankreicb  nnd  die  Schweiz,  von  der  er  im 
Herbst  1804  zur  Wiedcraufnahme  seiner  Vor- 
lesungen  nacb  Jena  zurttckkehrte.  Hier  gab 
er  sein  „System  der  Philosophic  als 
evidente  Wissenschaft"  (1804)  heraus. 
Es  ist  leicht  genng  (sagt  er  in  der  Vorrede) 
in  der  Wissenschaft  iedes  alte  System  zu 
zertrtlmmern  nnd  durch  Hinlegen  einer  neuen 
hypotbetischen  Grundlage,  die  man  freilich 
selbst  erst  dem  ganzen  alten  Gebaude  ab- 
gesehen  hat  und  wozn  man  auch  dessen 
TrAmmer  heimlich  benutzt,  mit  einem  neuen 
Werk  eigner  Schopfung  zu  prahlen,  welches 
sich  indessen  nur  zeigt,  um  als  ephemere 
Erscheinung  zu  blenden  und  zu  vcrschwinden. 
Etwas  von  Bedeutung  lasst  sich  erst  dann 
ftlr  eine  Wissenschaft  thun,  wenn  wir  sicher 
sind,  bis  an  eine  Stelle  so  gebaut  zu  haben, 
dass  kein  Nachkommender  den  Grund  wieder 
einreissen  darf.  Denn  Wissenschaft  ist  kein 
genialisches  Product  der  Phantasie,  sondern 
sie  will  der  Ausspruch  des  Universums  sein, 
von  gleicher  Ewigkeit  mit  ihm.  Das  Ende 
aller  Revolutionen  in  der  Philosophic  ist  also 
dadnrch  herbeigefflhrt,  wenn  sie  auf  eine 
sichere  Weise  ihre  Untersuchungen  anfangen 
und  fortftihren  kann.  Die  Bedingungen 
hierzu  sind  durch  die  Auffindnng  der  kri- 
tischen Methode  erftlllt.  Die  Anspfdche  der 
Speculation  mdgen  nSmlicb  sein,  wie  sie 
wollen,  so  geht  die  Kritik  nur  von  der 
Untersuchung  der  gemeinen  Erfahrung  aus, 
ohne  diese  ftlr  mehr  zu  nebmen,  als  sie 
eben  ist.  Ibr  Anfang  ist  also  ganz  sicher 
und  ohne  alle  Hypotbese.  Es  batte  also  die 
Revolution  der  Philosophic,  durch  welche 
Kant  die  kritische  Methode  start  ieder  andern 
einfllhrte,  die  letzte  in  der  Wissenschaft 
sein  sollen.  Wahrend  aber  die  Knnt'sche 
Unterscheidung  der  Erscheinung  vom  Sein  an 


sich  im  Grunde  nur  eine  Folge  des  eigen- 
thOmlichen  Verfahrens  dieser  Methode  ist, 
alle  Speculation  mit  dem  gemeinen  Verstandes- 
gebrauche  anzufangen,  hat  man  sich  die 
kritisehe  Methode  Kant's  dabin  crklftrt,  dass 
sie  die  Erkenntniss  der  Natur  nur  als  eine 
Erkenntniss  von  Erscheinungen  ansehe  und 
diesen  ein  unerreiebbares  8ein  an  sich  ent- 
gegensetzc.  Um  die  von  Kant  angefangenc 
Speculation  weiter  fortzufilhren,  kommt  Alles 
auf  die  vollendcte  antbropologische  Be- 
grflndung  der  Metapbysik  an,  wodurch  man 
erst  den  Mittelpunkt  aller  Speculation,  nam 
Iich  die  Realisirung  der  Gegcnstftnde  trans- 
scendentaler  Ideen,  crhalt.  Um  weiterhin 
in  Sachen  der  Naturwi&senschaften  die  Mathe- 
matik  mit  der  Philosophie  zu  versdbnen, 
mflssen  wir  die  mathematische  Naturphilo- 
sophie  mit  der  rein  cxperimentalen  Natur- 
pbilosopbie  vereinigen,  deren  Idee  Schelling 
zuerst  in  ihrer  Allgemeinheit  aufstellte,  frei- 
lich vermischt  mit  abentheuerlichen  Spielen 
der  Phantasie.  Zugleich  befreien  wir  uns 
auf  diesem  Wege  von  einer  falschen  Theo- 
logic  der  Natur  nach  Zweckbcgriffen,  indem 
wir  auch  den  Organismus  dem  allgemeinen 
Mechanismus  der  Natur  nnterwerfen.  Endlich 
erbalten  wir  die  Idee  einer  Knnstanscbauung 
der  Natur  als  Princip  einer  Religionslehre, 
worin  sich  alle  Faden  der  Speculation  zu 
Einem  Knoten  verschlingen  und  der  ewige 
Friedc  zwischen  Philosophie,  Kunst  und 
Religion  garantirt  ist  Antbropologie  und 
Logik  sind  die  Vorbereitungswissenschaften 
zu  aller  Philosophie.  Der  Gegenstand  der 
Philosophie  ist  der  Gegenstand  der  innem 
Erfahrung,  der  Mensch  namlich,  wie  wir  uns 
selbst  unmittelbar  in  innerer  Erfahrung  kennen 
lernen.  Was  den  Menschen  als  vernttnftiges 
Wesen  von  jedem  andern  lebenden  Wesen 
der  Erde  unterecheidet,  ist  das  Selbstbewnsst- 
sein,  dessen  Gegenstand  wir  durch  die  iden- 
tische  Vorstellung  des  Ich  bezeichnen,  welche 
die  bleibcnde  beglcitende  Unterlage  aller  und 
jeder  innern  Wahmehmung  oder  Erfahrung 
ist.  Hierdurcb  wird  der  Gegenstand  der 
innern  Erfahrung  als  einer  und  derselbe  von 
alien  Gegenstandcn  ausserer  Erfahrung  unter- 
schieden.  Das  innere  charakteristische  Merk- 
mal  der  Vernnnft  ist,  dass  wir  einen  iunern 
Sinn  des  Wiederbewusstseins  unscrer  innern 
Thatigkeiten  und  die  Vorstellung  „Ichu  als 
Form  dcsselbcn  unter  unsern  Vorstellungen 
haben,  durch  deren  Identitat  in  allem  Wechsel 
unseTer  Empfindungen  und  anderer  ver- 
anderlicher  Zustande  wir  die  menschlichc 
Vorstellungs-  und  Empfindungsart  von  aller 
thierischen  und  nns  selber  als  dieselbe  Person 
von  allem  Andern  in  der  Natur  unterscheiden. 
Sinn  ist  die  Empfanglichkeit,  zu  Empfindungen 
zu  gelangen,  und  Sinnlichkeit  das  Vermtigen, 
in  der  Empfindung  anzuschauen.  Jede  Em- 
ptlndung  enthalt  cine  Sinnesanschauung  und 
ist  von  einem  LnstgefUhle  des  Angenehraen 
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und  Unangenehmen  begleitet.  Die  Sinncs- 
anschauungen  gehtiren  cntwcder  zum  iiussern 
Sinn< ,  welcher  uns  Anschauuugen  von  Dingen 
ausser  uns  im  Raume  liefert,  oder  znm  innern 
Sinne,  durch  welchcn  wir  innere  Selbstan- 
schauungen  erhalten.  Die  iiussern  Emplin- 
dungen  entstehen  uns  aber  jederzeit  in  der 
genanesten  Correspondcnz  mit  Affectionen  des 
Nervcnsystems.  Die  iiussern  Empfindungen 
unterscheiden  sicb  darum  als  Vitalempfin- 
dungen  und  als  Organempfindungcn.  Erstere 
gehen  auf  die  allgeraeinc,  alien  Nerven  zu- 
kommende  Reizbarkeit,  letztcre  geben  auf 
die  eigentbllmlicbe  Reizbarkeit  der  Nerven 
einzelner  Organe.  Die  Vitalcmpfiudungen 
vereinigen  sich  in  jedem  einzelncn  Zustande 
des  Gemilthes  zu  cinem  Totalcindrucke  oder 
einem  allgeiuein  sinnlicben  LebensgcfUhle, 
wodurch  wir  unsern  jcdesmaligen  ganzen 
Empfindungszustand  auf  das  Lustgefiihl  be- 
ziehen.  Die  Organempfindungen  sind  an  die 
fiinf  Sinne  geknUpft.  Durcb  den  innern 
Sinn,  die  Empfanglichkeit  von  innern  Em- 
pfindungen, gclange  ich  zur  Selbstanschauung 
oder  zur  Anscbauung  meiner  vcrandcrlichen 
innern  Tbatigkeiten.  Der  innere  Sinn  liefert 
uns  Selbstbewusstsein  und  Selbsterkenntniss. 
Dem  Vermogen,  sich  bewusst  zu  wcrden, 
Iiegt  djw  reiue  Selbstbewusstsein  der  Ver- 
nunft:  Ich  bin!  zum  (irunde,  welches  Ubrigens 
gar  keine  Anschauung,  sondern  ein  unbe- 
gtimmtes  Gefiihl  ist  und  erst  durch  die 
einzelncn  innern  Anschauungen  meiner  Thii- 
tigkeit  zur  Selbstanschauung  erhoben  wird. 
Die  innere  Anschauung  ist  mit  innerer  Wahr- 
nehmung  verbunden,  durch  welche  die  innere 
Erfahmng  zu  Staude  kommt.  Jede  innere 
Thiitigkeit  muss  erst  einen  bestimmten  Grad 
von  Starke  erlangen,  damit  sic  den  innern 
Sinn  afficiren  kann,  um  zuerst  unmittelbar 
wahrgenommen  zu  werden  und  dann  zum 
Bewusstsein  zu  gelangen.  In  der  Empfindung 
erhalten  wir  die  Anschauung  mannichfaltiger 
Gegenstande,  der  Verstand  bringt  zu  diesem 
Mannicbfaltigen  Einheit  und  Verbindung  hin- 
zu.  Ausserdein  aber  giebt  es  im  GcmUthe 
noch  andeTe  Zustande,  Verauderungen  und 
Vcrhaltnisse  unter  sich,  welche  das  Vorhanden- 
scin,  den  Wcchsel  und  das  wechselscitige 
Spiel  der  Vorstellungen  in  unserm  Innern 
betreffen.  Das  Ganze  dicser  Erscheinungen 
macht  den  Gcdankenlauf  aus,  welchen  man 
fllglich  als  untern  oder  bios  gedachtniss- 
massigen  und  als  obern  oder  logischen  Ge- 
dankenlanf  unterscheiden  kann.  Das  haupt- 
siichlichstc  Vermogen  des  gedachtnissmilssigen 
Gedankcnlaufs  ist  die  Einbildungskraft  oder 
das  Vermogen  des  unwillkUrlichen  innern 
Spiels  nnserer  Vorstellungcn.  Klare  Vor- 
stcllungen  wcrden  im  Gcdachtniss  bald  zu 
dunkcln,  diese  kommen  aber  oft  wieder  von 
Neucm  zum  Bewusstsein,  d.  h.  sie  werden 
wiedererweckt.  Diese  Wiedererweckung  der 
Vorstellungcn  beruht  cntwcder  nur  darauf, 


dass  der  innere  Sinn  empfUnglichcr  wird; 
oder  sie  beruht  auf  einer  Verstarkung  der 
dunklen  Vorstellungen,  die  nach  dem  Gesetze 
der  Association  erfolgt.  Das  Bewusstsein 
einer  wiedererwecktcn  Vorstellung  als  einer 
schon  einmal  dagewesenen  ist  die  RQcker- 
innerung.  Auch  im  Rreise  der  innern  Tbatig- 
keiten hat  die  Gewohnheit  Eintiuss.  Die 
innern  Gewohnheiten  beruhen  darauf,  dass 
der  gedachtnissmassige  Gedankenlauf  unab- 
hangig  vom  logischen  oder  von  der  will- 
kiirlichen  Thatigkeit  des  Verstandes  in 
Bewegung  gesetzt  wird.  Die  Vorstellungcn 
von  Raum  und  Zeit  liegen  der  productiven 
Einbildungskraft  zum  Grunde,  deren  eigen- 
thtimliche  Vorstellungen  die  mathematiscben 
Vorstellungen  von  GrOsse,  Entfernung,  Lage 
und  Gestalt  im  Raumc,  von  Dauer  in  der 
Zeit  und  von  Bewegung  im  Raume  und  in 
der  Zeit  sind,  d.  h.  alle  diejenigen  fonnalen 
Bestimmungen ,  welche  uns  nicht  zngleich 
mit  der  Sinnesanschauung  gegeben  sind, 
sondern  erst  durch  die  eigne  Thatigkeit  des 
Gemilths  hinzukommen.  Das  Unterscneidende 
des  logischen  (obern)  Gedankcnlaufes  ist  die 
Willkurlichkeit  des  Spiels  der  Vorstellungen 
in  demselbeu  und  die  logische  Vorstellunga- 
art  durch  BegrifTe  in  der  Reflexion  oder  im 
Urtheilen,  wodurch  uns  die  Verstandesvor- 
stellungen  zum  Bewusstsein  kommen.  Alle 
unsere  Anschauung,  sowohl  aussere  als  innere, 
ist  sinnlich;  denn  wir  nehmen  nur  Verander- 
liches  in  unserer  Thatigkeit  unmittelbar  wahr; 
zu  allem  Andern  branchen  wir  Reflexion. 
Eine  intellectuelle  Anschauung  als  ursprflng- 
liche  Erkenntniss  der  Vernunft,  deren  sie 
sich  unmittelbar  ohnc  Reflexion  bewusst  ware, 
kommt  unserer  Natur  nicht  zu.  Die  Materie 
des  logischen  Gedankenlanfs  machen  die  Be- 
stimmungen aus,  deren  wir  nns  roittelst  der 
Pormen  der  Reflexion  bewusst  werden.  Alle 
unsere  Erkenntniss  hangt  erstlich  Uberhaupt 
ihrcm  Gegenstande  nach  vom  Sinne  ab,  und 
zweitens  ist  das  Selbstbewusstsein  unserer 
Erkenntnisse  sclbst  durch  den  innern  Sinn 
beschrankt  Der  logische  Verstand  gelangt 
durch  Begriff  und  Schluss  immer  nur 
roittelbar  zum  Bewusstsein  der  Erkenntniss; 
zu  ihm  muss  innerst  die  unmittelbare  Thatig- 
keit der  Urtheilskraft  hinzukommen.  Ein 
solches  nnmittelb.ares  selbstthiitiges  Bewusst- 
sein der  Erkenntniss  der  Urtheilskraft  heisst 
Gefllhl.  Jenem  entspricht  das  Wissen,  diesem 
die  Ahnung.  Die  Causalitat  einer  Vorstellung 
zur  Wirklichkeit  ihres  Gegenstandcs  ist  das 
Bcgehren.  durch  welches  das  Vorstellen  in 
Causalverhaltniss  mit  alien  Tbatigkeiten  des 
GcmUths  kommen  kann.  Eine  Eigenschaft 
des  Gemilths,  wodurch  eine  Vorstellung  diese 
Causalitiit  oder  die  Bestimmung  als  Ursache 
ihres  Gegenstandes  erhalt,  heisst  ein  Trieb. 
Alle  Triebe  entspringen  zuletzt  aus  dem 
Vermogen,  dem  Dasein  der  Dinge  einen 
Werth  zu  geben  oder  sich  zu  interessiren. 
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Hierin  tritt  das  Begehren  mit  "dem  Lust- 
geftlhle  zusammen.  Dieses,  das  Wohlgefallen 
an  einem  Gegenstande,  ist  die  Benrtheilung 
desselben  als  zweckniilssig.  Die  Grundlage 
des  Praktischeu  in  meinem  Innern  ist  also, 
dass  die  Vernunft  als  praktische  Vernunft 
ein  Vcrmogen  ist,  mich  zu  interessiren.  Das 
LnstgefUhl  rait  Interesse  ist  nichts  andcrs, 
als  die  Beurtkeilung  der  Dinge  nach  ihrem 
Werthverhaltnisse.  Das  Wissen  stellt  una 
eine  Wechselwirkung  der  Dinge  nach  Natur- 
gesetzen,  der  Glaube  die  RealitiU  des  hochsten 
Gutes,  die  Welt  als  ein  Reich  der  Zwecke 
vor;  die  Alinung  endlich  muss  die  Natur 
selbst  als  Erseheinung  des  Reichs  der  Zwecke 
bestimmen.  Letzterer  Standpnnkt  ist  die 
Religion,  und  reine  Religionslekre  einerlei 
mit  der  Teleologie  der  Natur,  die  nichts 
Anderes  ist  als  die  Idee  eincr  Ueberein- 
stimmung  des  Manniehfaltigen  der  Natur  mit 
dem  Begriff  eines  aVoluten  Zwecks,  d.  h. 
eine  Beurtheilung  der  Natur  als  eines  Ganzen 
unter  den  Gesetzen  der  Schonhcit.  Auf  dor 
Kunstanschauung  der  Natur  beruht  demnach 
allc  Religion.  Die  Idee  des  ewigeu  Seins 
fur  sich  giebt  den  Glaubcnsartikel  der  Un- 
sterblichkeit  der  Seele.  Die  Idee  der  Frei- 
heit  giebt  den  Glaubensartikel  der  Freiheit 
des  Willeus  durch  das  Bewusstseiu  der 
praktischen  Gesetzgebung.  Die  Idee  der 
Gottheit  als  hftchster  Begrifl'  der  Vernunft, 
giebt  durch  das  Bewusstseiu  der  praktischen 
Gesetzgebung  den  Glaubensartikel  der  Realitat 
des  hochsten  Gutes  oder  des  Daseins  Ciottes, 
als  eines  heiligen  L'rgrunds  im  Scin  der 
Dinge.  Durch  das  Ideal  dieser  heiligen  A1I- 
raacht  wird  alsdann  das  Gesetz  filr  das  Ge- 
fillil  zum  Gegenstand  der  hiichsten  Achtung, 
d.  h.  der  Anbetung,  und  durch  die  ur- 
schopferische  Schflnheit,  mit  der  sic  una  in 
der  Natur  anspricht,  zum  Gegenstand  der 
htichsten  Liebe.  Die  Ideen  sind  die  un- 
mittelbaren  Erkenntnisse  der  Vernnuft,  welche 
als  tlber  alien  Irrthum  erhabenes  Gesetz  ihrer 
Wahrheit  in  ihr  liegen,  ftlrsich  aber  unaus- 
sprcchlich  bleiben  und  nicht  zur  Anschauung 
erhoben  werden  kdnnen,  da  wir  ihrer  erst 
durch  Reflexion  oder  vermittelte  Erkenntniss 
bewusst  werden.  Die  Ideen  haben  darum 
mit  wissenschaftlicher  Erkenntniss  nichts  zu 
schaffen,  sie  sind  das  in  der  Erseheinung 
nicht  Gegebne,  also  das  nicht  Wirkliche, 
was  nur  sein  soli,  d.  h.  sie  sind  geistig- 
sittliche  Zwecke.  Fdr  diesc  Ideen,  deren 
Reich  die  Welt  der  Vernunftzwecke  ist,  baut 
sich  die  ideale  Ansicht  der  Dinge  auf,  welche 
zur  Verstandesansieht  derselben  im  Gegen- 
satze  steht.  Die  tothetischen  und  die  religioscn 
Ideen  sind  in  der  Wurzel  eins,  und  der  Sinn 
filr  das  Schdne  ist  ebenso,  wie  der  religiose 
Glaube,  das  Gefuhl  fUr  das  absolnt  Werth- 
voile,  ein  Ahnen  der  cwigen  Wahrheit  des 
Schdnen  als  des  hochsten  Weltzweekes.  In 
derSchrift„Wis8en,  Glaube  und  Ahnung" 


(1805)  wurden  die  Grundgedauken  dieser 
praktisch  -  religios  -  Ssthetischen  Weltansicht 
von  Fries  weiter  entwickelt. 

Im  Jahre  1805  hatte  Fries  zugleich  mit 
Hegel  in  Jena  eiue  ausserordentliche  Philo- 
sophic, bald  darauf  aber  einen  Ruf  als  Pro 
feasor  der  Philosophic  und  Elcmcntarranthe- 
matik  nach  Heidelberg  crhaltcn,  wo  er  schon 
im  Sommer  1805  seine  Vorlesungeu  eroffnete 
und  daneben  auch  seit  1812  die  Physik  ver- 
trat.  Sein  philosophisehcs  Hauptwerk  cr- 
schien  1807  in  drei  Biinden  als  „Neue 
Kritik  der  Vernunft"  und  zugleich  die 
kleine  Schrift:  „Fichte's  und  Schelliug's 
neuestc  Lehre  von  Gott  und  Welt*4.  Kant's 
grosstes  Verdienat  sctzt  Fries  in  die  sub- 
jective Wendung  der  ganzen  Philosophic, 
iudem  die  Zergliederung  unserer  Gedanken 
nur  mit  diesen  selber  nnd  nicht  mit  den 
GegensUndeu  zu  thun  babe  und  also  im 
Gmnde  nur  Selbsterkenntniss  sei  und  bleibe. 
Er  findet  die  Eigenthilmlichkeit  der  Kant'- 
schen  Philosophic  cben  darin,  dass  er  nur 
das  Erkenntuissvermogcn  kritisch  unterauche, 
um  zu  finden,  was  in  ihra  enthalten  sei,  so 
dass  also  Kant's  eigentliclie  Aufgabe  cino 
anthropologische ,  d.  h.  cine  Aufgabe  der 
empirischen  Psychologic  sei  und  durch  iiinere 
Erlahrung  und  Selbst  -  Beobachtung  gclost 
werde.  Aber  Kant  habe  nicht  genug  getrennt, 
was  der  inneren  Erfahrung  angehiire  unci 
was  von  vornherein  ohne  Erfahrung  erkannt 
werde.  Kant  denke  bei  seineu  kritischen 
Untersuchungen  zu  viel  an  das  Verhiiltniss 
zwisehcu  Vorstellungen  und  Gegenstand, 
worilher  wir  jedoch  nichts  aussagcu  kfinnen, 
wcil  wir  beide  nicht  vergleichen  kiinnen. 
Die  nur  auf  Selbstbcobachtung  sich  beschriin- 
kende  I'utcrauehung  mUsse  sich  vielm^ir  die 
transscendentale  Wahrheit,  d.  h.  das  ninter 
den  Vorstellungen  steckende  Ding  an  sich, 
ganz  aus  dem  Sinne  schlageu  und  sich  mit  der 
Erfahrungswalirheit  begnilgen.  So  will  Fries 
die  Kant'sche  Kritik  in  seiner  „neuen  Kritik 
der  Vernunft"  dadurch  verbessern,  dass  er 
dieselbe  ganz  anthropolugisch  fas.st  und  (lurch 
blossc  Beobachtung  finden  will,  welches  die 
Ueberzeuguugen  sind,  die  wir  in  uns  haben 
miissen.  Kant  begrifl'  nicht  isagt  Fries),  wie 
Sinn  und  Vcrstand  in  der  einen  mcuschlichen 
Vernnuft  miteinanderverbuuden  sein  konntcn, 
weil  er  sich  nicht  bis  zu  dem  Gcsetzc  der 
Einheit  des  mcnschlichen  Gcistcslcbens  hin- 
durch  gefunden  hatte.  Jenes  Gesetz  aber 
liegt,  uach  Fries,  in  der  Form  unsers  innern 
Lebens,  wonach  der  mcnschlichc  Geist  seiner 
Form  nach  eine  anregbare  Sclbstthatigkeit, 
cine  sinnliche  Vernunft  ist,  welche  drei  ver- 
schiedeue  Vermdgcn  hat,  numlich  zu  er- 
keunen,  zu  filhlen  und  willkiirlich  zu  han- 
deln.  Jedes  dieser  Vcrmogen  steht  wiederum 
unter  dem  drcifachen  Gesetze  sinnlicher  An- 
regungvon  ausscn,  gewohnhcitsniiLssiger  Fort- 
bilduug  durch  innere  Gegenwirkungen  uud 
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vcrst&ndig  willkflrlicber  Ausbildung.  Nach 
diesen  drei  Bildungsstnfen  von  Sinn,  Gewohn- 
heit  und  Verstand  bewegt  sich  jedes  dieser 

Seistigen  Grundvermogen  in  stetigCT  Ausbil- 
nng  seiner  Thatigkeiten  und  Fertigkeiten. 
Das  Verhaltniss  des  Verstandes  zur  Vemunft 
ist  nicht  das  Verbaltniss  eines  obern  zu  einem 
untern  Erkcnntnissvermegen ,  sondern  ein 
Verh&ltniss  der  innercn  Selbstbeobachtting, 
das  auf  dem  Unterschied  deT  vorstellenden 
Thfttigkeit  und  des  Vorgestellten  bertiht.  Eine 
unmittelbarc  Erkenntniss  der  Vernunft  ist  als 
Thatsache  in  unserm  Innern  vorauaznsetzen ; 
biervon  ist  das  Bewusstsein  urn  dicse  un- 
mittelbare Erkenntniss  zn  unterscheiden.  Bei 
diesem  Bewusstsein  sind  zwci  Ffille  mOfjlich, 
sofern  das  Bewnsstwerden  entweder  dnrch 
Anscbauung  oder  durcb  Reflexion  vermittelt 
wird.  Auf  letzterer  beruht  die  philosopbiscbe 
Erkenntniss.  Durcb  die  Sinnesanschauung  er- 
kennen  wir  unmittelbar  die  Wirklichkeit  der 
GegenstJinde;  der  Gegenstand  ist  schon  gleicb 
bei  der  Anscbauung,  und  die  Empfindnng 
giebt  ihr  nnr  ihre  subjective  Gtlltigkeit,  zum 
Unterschiede  von  derEinbildung.  Durcb  diese 
unmittelbare  Objectivitat  der  Anschaunng  ist 
es  bestimmt,  dass  wir  nicht  etwa  bios  sub- 
jective Vorstellungen,  sondern  in  der  Tbat 
die  wirkliche  Welt  erkennen.  Nur  insofern 
icb  der  Anscbauung  vertraue,  weiss  icb  etwas 
vom  Sein  wirklicher  Gegenst&nde.  Es  sind 
aber  in  unserem  Gemilthe  gewisse  Erkennt- 
nisse  unmittelbar  vorbanden,  welche  als  die 
eigentlichen  Principicn  alles  Erkennens  nicht 
abgeleitet,  nocb  bewiesen  werden  konnen. 
Solche  unmittelbare  Erkenntnisse  sind  von 
allem  Irrthum  frei,  welcher  nur  in  das  mittel- 
bare,  reflectirte  Denken  ffillt,  und  sie  ent- 
halteit  nur  Wahrheit.  Daa  Vermfigen  diescr 
unmittelbar  gewissen  Grundaatze  oder  Prin- 
cipien  ist  die  Vernunft  Und  Anfgabe  der 
TheoTie  und  Kritik  der  Vernunft  ist  es  eben, 
diese  Principien  im  Gemtlthe  zu  entdccken. 
Die  anthropologische  Kritik  der  Vernunft 
beschrankt  sich  auf  blosse  Selbstbeobachtung, 
deren  Gegenstand  das  System  der  Vermdgen 
des  GemUtbs  ist. 

Fries  bat  in  Heidelberg  auch  „Populfire 
Vorlesungen  fiber  Sternkunde44  gehalten,  die 
er  1813  im  Druck  heransgab,  zugleich  mit 
dem  „Entwurf  eines  Systems  der  theoretischen 
Physik44.  Schon  vorher  war  sein  „  System 
der  Logiku  (1811)  erschienen,  und  in  Folge 
des  Jacobi-Schcllingachen  Streites  „flber  die 
gdttlichcn  Dinge44  die  Schrift  „Von  teutscher 
Philosophic  Art  und  Kunst44  (1812),  worin 
er  gegen  Schelling  und  fflr  Jacobi  sein  Votum 
abgab.  Neben  seiner  akademischen  und  philo- 
sophischen  Thatigkeit  zeigte  Fries  einen 
patriotisch-progressiven  Sinn  und  suchte  die 
edleren  Sciten  des  deutschen  Volkstbums  zu 
beleben.  Wie  Platon  und  Aristoteles  fasste 
er  die  Staatslehre  mitsammt  der  praktischen 
Philosophic  als  Volks-  und  Staatapadagogik 


auf  und  begann  in  diesem  Sinne  1813  seinen 
erst  neun  Jahre  spater  vollendeten  staats- 
padagogischen  oder  philosopbisch-politischen 
Roman  „Julius  und  Evagoras  oder  tlber  die 
SchOnheit  der  Seele"  (I.  Bd.  1814),  w&hrend 
er  in  der  Schrift  „Vom  deutschen  Bunde 
und  dentschcr  Staatsverfaasung"  (1816)  die 
gcsetzliche  Reform  unserer  politischcn  und 
socialen  Verhftltnisse  forderte,  damit  wir 
nicht  der  Revolution  Vorschub  leisten.  Solche 
Bestrebungen  in  Verbindung  mit  seiner  Be- 
theiligung  an  einer  Petition  fur  die  Einfflhrung 
einer  landstandischen  Verfassung  machten 
ihn  in  Baden  missliebig,  und  ein  Ruf  nach 
Jena  fllr  die  Professur  der  theoretischen 
Philosophic  war  ihm  daher  willkommen.  Er 
ging  im  Hcrbst  1816  dorthin,  w&hrend  der 
consen'ative  Hegel  in  Heidelberg  sein  Nach- 
folger  wurde.   In  Jena  war  seit  1814  zuerst 
die  deutsche  Burschcnsxihaft  in's  Lebcn  ge- 
treten,  welche  sich  gegen  das  nichtsnntzige 
Treiben  der  fruheren  Stndentenwelt  und  ins- 
besondere  gegen  den  Zwiespalt  der  Lands- 
mannschaften  mit  ihren  sogenannten  Pro- 
patria  •  Skandalen  richtete  und  die  Ideen  der 
Einigkeit  und  Einbeit,  der  ftchten  Vaterlands- 
liebe,  der  Sittlichkeit  und  Religion  in  der 
Stndentenwelt  zur  Geltung  zu  bringen  suchte. 
Die  Jenenser  Burschenschaft  hatte  an  alle 
deutsche  Universitaten  Einladungsschreiben 
erlassen,  zur  Gedachtnissfeier  der  deutschen 
Reformation  im  Jahre  1817  sich  nicht  am 
31.  October,  sondern  am  Tage  der  Leipziger 
Schlacht,  18.  October,  auf  der  Wartburg  zu 
versammeln.   Mehrere  Professoren  aus  Jena, 
unter  Andern  Kieser,  Oken  und  Fries,  batten 
die  Studenten  dorthin  begleitet.   Es  wnrde 
Luther's  „vcste  Burg"  gesungen,  October- 
feuer  angezllndet  una  Rcden  gehalten,  und 
nachdem  die  Professoren  nebst  dem  grdsseren 
Theile  der  Studenten  schon  abgereist  waren, 
beging  der  Rest  in  jugcndlichem  Uebennnthe 
noch  eine  Schlussfeier,  indem  ein  „politi8cher 
Brand4*  angezllndet  wurde.    wDaa  Feuer 
sollte  nicht  bios' das  nolz  verzehren,  sondern 
auch  des  Herrn  Geheimrath  Schmalz  sammt- 
liche  \Verke,  des  Herrn  von  Haller's  Re- 
stauration  der  Staatawissenschaft  und  andere 
Btlcber,  dazu  einen  OsterTeichischen  Corporal - 
stock,   einen   s&chsischen   Zopf  una  ein 
preussisches  Gardelicutenants  -  Schnflrleib.44 
Der  dsterreichische  Beobachter  erklftrte  das 
Wartburgfest  fflr  ein  nnverzeihliches  poli- 
tisches  Vergehen  und  die  Theilnahme  von 
JUnglingen  am  Cffcntlichen  Lebcn  fflr  ein 
strafbares  Verbrechen.   Nur  zum  Kanonen- 
futter  in  den  Befreiungskriegen  waren  die- 
selben  gut  genng.   Auf  Prenssens  Andringen 
wurde  Fries  von  seiner  Professur,  wenn 
auch  mit  Beibehaltung  seines  Gehalts,  sus- 
pcndirt,  und  dem  Professor  Oken,  welcber 
seit  1817  den  die  Pressfreiheit  garantirenden 
PaTagraphen   des  Weimarcr  Staatsgrund- 
gesetzes  seiner  Zeitschrift  ^Isis44  zum  Motto 
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gegeben  hatte  und  von  dieser  Preasfreiheit  mit 
Unerechrockenheit  Gebranch  machte,  wnrde 
die  Alternative  gegtcllt,  entwedeT  die  „Isisu 
oder  seine  Professnr  aufzngeben.  Er  wahlte 
das  Letztere.  Nachdem  Fries  seine  „  Recht- 
fertigung  gegen  die  Anklagen,  welcbe  wegen 
seiner  Theilnahme  am  Wartbnrgfeste  wider 
ibn  eThoben  worden  sindu  (1818)  verflffent- 
licht  hatte,  benutste  er  einstweilen  seine 
besoldete  Muse  dazn,  nm  die  Grondgedanken 
seines  bereits  im  Jahre  1804  im  Abriss  anf- 
gestellten  Systems  nach  verschiedenen  Seiten 
bin  weiter  zu  entwickeln.  Die  ethisehe  Seite 
seiner  Weltansicht  wurde  als  Metaphysik  der 
Sitten  im  ersten  Bande  „  seines  Handbnchs 
der  praktischen  Philosophic"  (1818)  aus- 
gefuhrt.  Im  Jahre  1819,  dcm  Todesjahre 
seiner  Gattin,  erschienen  seine  „Beitrage 
znr  Geschichte  der  Philosophic"  nnd  eine 
Vertheidigung  seiner  Lehre  von  den  Sinnes- 
anschanungen  gegen  die  Angriffe  Reinhold's 
(des  jtlngeren).  Das  „Handbuch  der  psy- 
chischen  Anthropologic 44  erschien  1820  in 
zwei  Bflnden,  die  „Mathematische  Natnr- 
philosophie,  nach  philosophised  r  Hethode 
bearbeitct"  (welcbe  zngleich  eine  vollstan- 
dige  Philosophic  der  Mathematik  enthalt} 
erschien  1822,  in  welchem  Jahre  anch  im 
zweiten  Bande  des  philosophischen  Romans 
„  Julius  nnd  Evagoras"  die  SchOnheit  der 
Seele  in  der  asthetischen  ReligionslehTe  zur 
Vollendnnggelangtc,  woranf  nach  den  „Lehren 
der  Liebe,  des  Glaubens  und  der  Hoffhung" 
(1823)  das  ^System  der  Metaphysik"  (1824) 
zur  Ausftihrung  kam.  In  der  Fries'schen 
Gliederung  des  ganzen  Systems  nimmt  die 
erste  Stelle  die  philosopbiscbe  Naturwissen- 
schaft  ein,  welcbe  dasjenige  enthalt,  was 
sich  ohne  Beihtllfe  der  Erfahrung  wissen  lasst, 
und  die  ihrem  Begriffe  urn  so  mehr  entspricbt, 
je  mehr  sie  mathematisch  ist.  Znr  Natur- 
wissenschaft  rechnet  Fries  auch  die  psy- 
chische  Anthropologic.  Enthalt  die  philo- 
sophische  Naturwissenschaft  die  Gegenstande 
nnscres  Wissens,  so  betrachtet  dagegen  die 
praktische  Philosophic  als  zweiter  Ilaupttheil 
des  Systems,  das  Gebiet  der  Freiheit  und 
darum  des  Glaubens,  und  enthalt  ausser  der 
Ethik  als  praktischer  Naturlehre  die  Welt- 
zwecklehre,  welche  die  Religionsphilosophie 
und  Aesthetik  umfasst.  Die  Grundgedanken 
seiner  Weltansicht  gruppiren  sich  hiernach 
zu  folgendem  Ueberblick.  Alles  menschliche 
Wissen  ist  entweder  Naturerkenntniss  oder 
asthctisches  Wissen.  Dies  sind  die  beiden 
Pole  der  ganzen  Weltansicht.  Die  Natnr 
der  Dinge  ist  das  Ganze  der  Sinnenwclt, 
inwiefern  der  Wechsel  der  Zustande  aller 
erscheinenden  Wesen  nach  Gesetzen  mit  Noth- 
wendigkeit  bestimmt  ist.  Darum  ist,  was 
Wissenschaft  heisst,  nothwendig  Naturwissen- 
schaft. sofern  alles  wissenschaftliche  Erkenncn 
auf  Begreifen  der  Sinnenwclt  unter  ihre 
eignen  Gesetze  ausgeht  und  durcbaus  nicht 


berechtigt  ist,  die  ETScheinnngen  in  der 
Sinnenwelt  aus  einer  weltschaffenden  KTaft 
oder  einem  weltordnenden  gdttlichen  Ver- 
stande  oder  ans  ZweckbegrifTen  ahzuleiten. 
Die  einzig  vollstandigc  wissenschaftliche  Er- 
kenntniss  des  Wesens  der  Dinge  ist  die  Er- 
kenntniss  von  der  Welt  der  Gestalten  und 
der  Bewegungen  in  ihrcn  Ranm-  nnd  Zeit- 
verhaltnissen,  ihren  Zahl-  und  Maassbcstim- 
mnngen.  Der  ganzen  physikalischen  Natur- 
wissenschaft mitsammt  der  somatischen  An- 
thropologic liegt  ein  mathematisch  -  philoso- 
phisehes  Erkennen  zu  Grnnde;  sie  ist  reine 
Bewegungslehre ,  sodann  Dynamik,  endlich 
Mechanik.  Mit  dem  Gestaltungsproceas  wird 
der  Naturtrieb  znm  Bildungstricbe.  In  der 
psychischen  Anthropologic  wird  die  Natur- 
wissenschaft eine  mathematischc  Physik  des 
Geistes.  Auch  die  ETkenntniss  des  innern 
oder  seelischen  Lebens  rubt  auf  mathema- 
tisch -  gesetzlichcr ,  also  natnrwissenschaft- 
licher  Grundlage.  Zwar  entbebrt  die  Natur- 
lehre des  Geistes  der  Beziehung  auf  das 
Schema  der  Beharrlichkeit  oder  der  Snbstanz 
und  ist  auf  das  Gesetz  der  Cansalitat  be- 
schrflnkt;  aber  das  in  alien  Zustanden  nnd 
Veranderungen  unsercs  Innern  gleichmassig 
beharrliche  Grandwesen,  welches  wir  als 
gleichbleibende  Grondthatigkeit  des  Ich  er- 
fassen,  bleibt  als  das  stets  unbewnsst  gegen- 
wilrtige  Subject  eines  feststehenden  Ganzen 
unsers  unmittelbaren  Erkennens  stehen,  wenn 
sich  dasselbe  gleich  der  Beobachtung  entzieht. 
Bei  den  Wirkungsarten  der  drei  geistigen 
Grondvermogen  und  den  Znstinden  nnd  Er- 
scheinnngen  des  Innern  aber  bemftchtigt  sich 
die  ETkenntniss  mit  Sichcrheit  nnr  des  physi- 
kalischen  Mechanisraus,  wahrend  die  eigent- 
liche  Causalitat  der  Thatigkcit  des  Ich  als 
Zweck  auftritt  und  in  den  Bereich  der  ethischen 
Welt  gehOrt,  der  Welt  des  Willens.  Wir 
messen  die  Erscheinungen  des  nach  Zwecken 
handelnden  Ich  nach  cinem  Gesetze  von 
ewiger  Wahrheit,  als  einem  Gesetze  des 
willkflrlichen  Ilandelns  nach  dem  hochsten 
Zweck.  Indem  der  Geist  personlichen  Werth 
und  absolute  Wllrde  hat,  ist  eT  Zweck  an 
sich.  Die  Welt  der  Intelligenzen  ist  die 
Wechselwirkung  freiwollender  Wesen  unter 
praktischen  Gesetzen.  Sie  ist  ein  Reich  der 
Zwcckc,  in  welchem  jedem  verntlnftigen 
Wesen  als  Person  absoluter  Werth  oder 
Wtirde,  jedem  andern  Wesen  ein  bestimmtcr 
Werth  als  Preis  znkommt.  Gut  ist,  was 
einem  Zwecke  entspricbt,  der  nicht  wieder 
als  Mittel  betrachtet  werden  darf.  Ein  Ding 
ist  aber  insofern  Zweck,  als  die  Vorstellung 
seines  Werthes  auf  den  Willen  wirkt,  oder 
Zweckgesetzgebung  ist  eine  Gesetzgebung 
nach  den  Werthbestimmnngen  der  Dinge 
und  Zustande.  Wird  nun  ein  Ding  oder 
Zustand  als  Selbstzweck  crkannt,  so  wird 
das  Ding  oder  der  Zustand  als  ein  fllr  sich 
bestehemles  Dasein  betrachtet  und  seiu  Werth 
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iik  ht  mehr  auf  unaer  WOnschen  oder  Wollen 
bezogcn,  sondern  in  ihm  sclber  gefunden. 
Die  Anschaunng  eines  abaolut  Werthvolleu 
ausser  uns  ist  mit  einem  Wohlgefallen  ver- 
kntlpft,  dessen  eigenthiimlicher  Charaktcr 
eben  die  Nichtbeziehung  des  Dings  oder 
Zustands  auf  unsere  eignen  Zwecke  ist. 
S(»fern  ein  Gcgenstand  oder  Zustand  dieses 
Wohlgefallen  in  Anregung  bringt,  ist  er  schfln. 
In  der  unmittelbaren  Empfindung  des  SchiSnen 
verliert  sich  der  Begriff  des  Zwecka  g&nz- 
lich,  wahrend  die  Empfindung  der  uneigen- 
nutzigen  Lust  an  seine  Stelle  tritt.  Hierdurch 
hebt  sich  der  Unterschicd  zwischen  dem 
Gntcn  und  SchSnen  g&nzlich  auf.  Das 
moralische  Gcsetz  ist,  abgesehen  von  aller 
Bezicliung  auf  unsere  eigne  Person ,  also 
seiner  kosmischen  Bedeutung  nacli,  ein  Welt- 
gesetz  des  Schrtnen;  darin  liegt  sein  Ge- 
heimniss  und  sein  Zauber.  Die  moralisch 
ausgebildcte  Person  ist  in  der  iisthetischen 
Beiirtlieilnng  das  Ideal  der  Schonheit  der 
Seele.  I'ebcr  der  Trilogie  der  pliysikalischen, 
psychologisehcn  und  ethischcn  Weltansicht 
erhebt  sich  somit  als  hochster  Gcsichtspunkt 
die  iisthetisclie  Weltansicht.  Wahrend  auf 
dem  Standpunkt  der  wissenschaftlichen  Er- 
kenntniss  eine  Ableitung  der  Erscheinungen 
in  der  Welt  des  ausscrn  und  innern  Sinues 
ans  ZweckbegriflVn  oder  aus  einem  welt- 
ordnenden  Verstande  oder  einer  welt- 
schafTenden  Kraft  ganz  und  gar  unberechtigt 
ist,  so  ist  von  der  nach  Gesetz  und  Kegel 
bestimmten  wissensehaftlichcn  Erkenntuiss 
giinzlieh  getrennt  das  Glauben  der  ewigen 
Wahrheit,  worin  die  cmpirische  Unvollend- 
barkeit  der  menschlichen  Erkcnntniss  als 
vollendet  gealint  wird.  Dies  ist  die  eigent- 
lich  geistige  Weltansicht  als  asthetische  Be- 
urtbeilnng  nach  Ideen,  die  sich  als  asthetische 
Ansicht  vom  geschichtliehen  Leben  der 
Menschen,  d.  h.  als  Religion,  erst  zur  hSchsten 
Einheit  erhebt.  Diese  vier  Spharen  des 
menschlichen  Erkenncns,  die  physikalische, 
psyehologische,  ethische  und  asthetisch- 
religirise  Weltansicht,  verstatten  durchaus 
keine  ZtiruckfUhrung  auf  einander  und  auf 
ein  hoheres  Prinzip,  etwa  das  absolute  Ich, 
womit  jedoch  ein  objectiver  Zusamraenhang 
zwischen  ilmen  und  einem  solchen  gemein- 
samen  Prinzip,  als  der  Einheit  eines  Welt- 
grundes,  kcineswegs  geleugnet  ist.  Es  wird 
eine  ilber  den  Mechanismus  der  bios  iiusser- 
lichen  Beziehungen  hinausliegende  inuere 
Gesetzgcbnng  im  Wesen  der  Dinge  geahnt, 
und  der  religiose  Glaube,  der  sich  in  Be- 
geisterung,  Resignation  und  Andacht  darlegt, 
ist  ein  Glaube  an  die  ewige  Wahrheit  der 
Schftnheit  und  dass  der  Zweck  der  Welt  in 
der  ewigen  Schonheit  liege.  So  ist  der  durch 
die  Jacobi'sche  Glaubcnsphilosophic  auf- 
gekommene  Dualismus  zwischen  der  Welt- 
ansicht der  Wissenschaft  und  der  desGlaubens 
und   die   doppelte  Buchhaltung  zwischen 


Wissenschaft  und  Glanben  von  Fries  in  ein 
architektonischea  Ganze  eymmetriBch  ein- 
gegliedert  und  eingeordnet  worden.  Wahrend 
Jacobi  selbst  von  Fries  sagte,  er  treibe  seine 
Miihle  mit  Jacobi'schem  Wassor,  nannte  ihn 
Herbart  einen  regressiven  Kantianer.  In  den 
Augen  seiner  Schiller  gilt  Fries  als  der  Philo- 
soph  der  Natnrforscher,  derjenigen  nitmlich, 
die  den  Glaubcn  unbehclligt  durch  Wissen- 
schaft und  Kritik  seine  eignen  Wege  gehen 
lassen.  Seit  1824  war  dem  seiner  Stelle  in 
Jena  Enthobenen  die  Profesaurder  Mathematik 
und  Physik  tlbertragen  worden.  Nachdem 
er  1832  den  zweiten  Theil  seines  „IIand- 
bnchs  der  praktischen  Philosophic44,  die 
Religionsphilosophie  und  Aesthetik  enthaltend, 
herausgegeben  hatte,  veriiffentlichte  er  noch 
eine  „Geschichte  der  Philosophic"  in  zwei 
Banden  (1837  und  40)  und  1842  den  „Ver- 
such  einer  Kritik  der  Prinzipien  der  Wahr- 
scheinlichkcitarechnung".  Nachdem  ihm 
1842  seine  zweite  Gattin  durcli  den  Tod 
entrissen  worden  war,  starb  er  1843  in  Folge 
eines  Schlaganfalls.  Sein  nachgelasscnes 
Werk  „Politik  oder  philosophische  Staata- 
lehre44  gab  1848  sein  Schtller  Apelt  heraus, 
nachdem  sich  seine  Schfiler  Apelt,  Schleiden, 
Schlomilch  und  Schmidt  in  Jena  im  Jahr 
1K47  zur  Ilerausgabe  von  „  Abhandlungen 
der  Fries'schen  Schule44  vereiuigt  batten. 
Einen  tilchtigen  Mitarbeiter  Mirbt,  hatte 
diese  Schnle  bereits  1847  durch  den  Tod 
verloren.  Van  Calker,  der  die  Fries'sche 
Schule  in  Bonn  vertrat,  starb  1870.  Auf 
die  Theologie  war  die  Fries'sche  Philosophie 
durch  De  Wette  (,1780— 1849)  angewandt 
worden.  Ausserdem  hatten  sich  an  Fries 
der  als  Professor  der  Philosophic  in  Rostock 
verstorbene  Friedrich  Franke  und  der  in 
Heidelberg  183G  verstorbene  Verfasser  einer 
MGeschichte  des  Myaticisinus  im  Mittelalter44, 
J.  II.  Th.  S  dim  i  d  angeschlosaen. 

E.  L.  Th.  Henko,  Jacob  Friedrich  Fries  ans 
soinem  haudschriftlichen  Naclilasse  dargestellt 
18«7. 

Fulbert  oder  Fu Inert  (nach  Andern 
Umbert)  lebte  zu  Ende  des  zehnten  und 
zn  Anfang  des  elften  Jahrhunderts  und  war 
ein  Schiller  Gerbert's  von  Aurillac,  des 
nachmaligen  Panstes  Sylvester  II.  Nachdem 
er  990  zu  Chartres  (daher  gewtihnlich 
Fulbertus  Carnotensis  genannt)  eine  Schule 
eriiffnet  hatte,  deren  Jiinger  ihm  den  Ehren- 
namen  „  Sokrates  der  Franken44  gaben,  wurde 
er  1007  Bischof  von  Chartres  und  starb  1029 
als  ein  grosser  Verehrer  der  Jungfrau  Maria. 
Er  gait  seinen  Zeitgenossen  als  ein  ans- 
gezeichneter  Lclurer  der  Dialektik,  die  er 
jedoch  vom  dogmatisch-theologisehen  Gebiete 
noch  vdllig  entfernt  hielt,  wahrend  sein 
Schfller  Berengar  von  Tours  sich  in  der  Be- 
handlung  der  kirchlichen  Abendmahlslehre 
von  der  Dialektik  zu  ketzerischen  Aus- 
achreitungen  verleiten  lie 
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Pur  ins  Phil  us  wird  bei  Cicero  als  ein 
BeftJrder<  r  der  philosophischen  Studien  unter 
den  Rdmern  genannt,  der  im  Sinne  des 
Karneades  einen  von  Cicero  selbst  gehfirten 
Vortrag  liber  die  Gerechtigkeit  in  Rom  hielt. 

Furlaeus,  Daniel,  ans  Creta  gebllrtig, 


hat  „  Commentarii  in  Aristotelis  Ubrum  I  de 
partibus  animaiium  et  ejusdem  problem ata  44 
(1574)  und  ausserdem  „  Yersio  et  commen- 
tarii ad  plertvfue  Theophrasti  opera  et  ad 
Ubrum  Aristotelis  de  innato  spiritu"  (1G05) 
veroffentlicht. 


Gr. 


(■abler,  Georg  Andreas,  war  1786 
zu  Altdorf  geboren  und  hatte  erst  hier,  dann 
1804  —  1807  in  Jena  Philosophic  und  Juris- 

{irudenz  studirt,  wo  er  ein  eifriger  Zuhrtrer 
legel's  war,  wnrde  1808  Hauslehrer  in 
Ntlrnberg,  seit  1811  Gymnasiallehrer  in  Ans- 
bach,  seit  1817  in  Bayreuth,  wo  er  1821 
Rector  und  1830  Kreissehulinspector  wnrde. 
Er  fand  in  der  Lehre  Hegel's,  dessen  Pha- 
nomenologie ,  Logik  und  Encyclopadie  der 
philosophischen  Wissenschaften  in  den  beiden 
ersten  Jahrzehnten  des  Jahrhunderts  als  die 
Evangelien  der  Philosophic  des  Absnluten 
erschienen  waren,  die  absolute  Befricdigung 
seines  Denkcns  und  Erkennens  und  die 
Wiedergeburt  seines  ganzcn  Geisteslebens 
und  suchte  die  Principien  und  den  Stand- 
punkt  dieses  Systems  dera  allgemeincn  Be- 
wussteein  naher  zn  rtlcken  in  seinem  „Lehr- 
buch  der  philosophischen  Propradeutik  als 
Einleitung  zur  Wissenschaft44,  welches  anch 
den  Titel  fuhrte  ^System  der  theoretischen 
Philosophic",  von  welchcm  jedoch  nur  der 
ersteTlieil  als  „Kritik  des  Bewusstseinsu 
(1827)  erschien.  Nachdem  er  in  dem  Organe 
der  negel'8chen  Schule,  den  in  Berlin  ge- 
grflndeten  „Jahrbtlchern  fur  wissenschaftliche 
Kritik44  durch  eine  Reihe  von  Recensioneu 
philosophischer  Werke  sich  als  trcuen  Dol- 
metscher  und  WortfGhrer  der  Hegel'sehcn 
Philosophic  im  Kampf  rait  den  „ilberwundenenu 
Standpunkten  des  „gemcinen  Bewusstseins44 
bewahrt  hatte,  wurde  er  nach  Hegel's  Tode 
als  Nachfolger  auf  d  essen  Lehrstuhl  nach 
Berlin  berufen  (1835)  und  ertfffnete  sein 
Lehramt  im  Sinne  der  damaligen  Preussischen 
Staatsphilosophie  mit  einer  lateinischen  Ab- 
handlung  „uber  das  freundlichc  Verhftltniss 
der  wahren  Philosophic  zur  christlichen  Re- 
ligion44 (1836).  Als  Schriftsteller  trat  er  nur 
noch  einmal  hervor,  um  die  von  Adolf 
Trendelenburg  in  seinen  „Logischcn  Unter- 
suchungen44  (1840)  gegen  Hegel's  Logik  er- 
hobenen  Angriffe  zu  beleuchten,  namlich  in 
derSchrift:  „Die  Hegel'sche  Philosophic; 
Beitrage  zu  ihrer  richtigem  Beurtheilung  und 
Wurdignng;  erstea  Heft44  (1843).  Er  starb 
1853  im  Bade  Teplitz. 


(iajllM,  ein  Neuplatontker  zur  Zeit  des 
Kaisers  Hadrian,  hat  ErklHrungen  Platon's 
geschrieben,  welche  neben  andcrn  Erklarungs- 
schriften  Plotinosbei  seinen  Zusammenkilnften 
mit  seinen  Sehtilern  lesen  liess,  um  seine 
eignen  Betrachtungen  daran  zu  knilpfen. 

(■ale,  Theophilus,  war  1628  zu  Kings- 
Teignton  in  Devonshire;  geboren  und  hatte 
seit  1647  in  Oxford  Theologic  studirt,  wo 
er  1649  Baccalaurcus  und  1652  Magister 
wnrde.  Eine  im  Jalir  1657  erlangte  Prcdiger- 
stelle  zu  Winchester  verlor  er  als  dUsentircndcr 
Presbyterianer  (Nonconformist)  uuter  Karl 
dem  Zwciten  und  wurde  Hauslehrer  bei  den 
Scfhnen  des  Lord  Wharton,  die  er  nach  Caen 
in  der  Normaudie  begleitete.  Im  Jahr  166.5 
nach  England  zuriickgekehrt,  gab  er  1669 
den  ersten  Band  seines  Hauptwerks  ..der 
Hof  der  Heiden44  heraus,  unter  dem  Titel 
The  court  of  the  [/entiles  or  a  discourse 
touching  the  original  of  human  literature, 
both  philologie  and  philosophic,  from  the 
scriptures  and  Jewish  church,  dessen  zweiter 
Band  1677  erschien.  Kr  lebte  damals  in 
Newington,  wo  er  neben  der  Abfassung 
anderer,  meist  theologischer  Schriften,  junge 
Leute  unterrichtete ,  und  starb  1678  uner- 
wartet  zu  Uolborn.  Er  ging  in  diesem 
Werke  darauf  ans,  im  Sinne  der  Platoniker 
des  16.  und  17.  Jahrhunderts  darzuthuu, 
dass  alle  menschliche  Wahrheit  nur  Wieder- 
strahlung  des  von  <Iott  ausstrahlenden  Lichtes 
sei,  welches  die  Welt  nach  Zwcckcn  geordnet 
und  das  natftrlichc  Gesctz  gegeben,  nachmals 
aber  dessen  Verdunkelung  in  Folgc  der  SUnde 
durch  OfTcnbarnngen  wiederhcrgestellt  habc, 
deren  Kunde  ans  dem  „Buche  der  Gnade44 
auch  zur  heidnischen  Philosophic  gedrungen 
sei.  Weiterhin  sind Gale's Grnndanschauungcn 
in  folgenden  Satzcn  euthalten:  Da  ohne  ein 
unendliches  und  ewiges,  absolut  einfaches 
und  nothwendiges  Wesen  (Gott)  nichts  Andcrcs 
existiren  kOnute,  so  ist  dessen  Dasein  gewisscr, 
als  uuser  eignes.  Der  Satz  „es  ist  ein  Gott44 
ist  darnm  die  erste  Wahrheit,  von  welcher 
alle  andern  Wahrhcitcn  abznleiten  sind.  In- 
dem  Gott  alle  Dingc  in  seinem  eignen  Wesen 
wahruimmt,  hat  er  in  sich  selber  zugleich 
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ilas  absolut  erste  Wisscn  von  Allera,  und 
sein  gOttliches  Wesen  ist  zunfichst  das  all- 
gemeine  Urbild  aller  intelligibeln  Dinge  als 
gottlicher  Willensbestimmnngen,  wie  diese  die 
Urbilder  aller  geschaffenen  Dinge  sind.  Die 
in  diesen  letztern  vcrbreiteten  Ansatrahlungcn 
der  gfittlichen  Weisheit  nennen  wir  das  Licht 
oder  Gesetz  der  Natnr.  Indera  der  Menscb 
dieses  Licht  erfasst,  d.  h.  indera  sich  die 
den  Dingen  inwohnenden  Ausstrahlungen  der 
gflttlichen  Weisheit  im  Menschen  spiegeln, 
kommt  die  in  Bildern  odor  Gleichnissen  deT 
Dinge  bestehende  menschliche  Erkenntniss 
zu  Stande.  Im  gOttlichen  Verstand  nnd  in 
der  gSttlichen  Weisheit  bat  auch  die  Philo- 
sophic ihren  Qncll  nnd  Urspning,  deren  Ge- 
Hchaft  es  ist,  ebenso  in  ihrem  allgeraeinen 
Theile  namentlicli  in  den  psychologischen 
Uutersnchungen ,  wie  in  ihrem  besondern 
Theile,  d.  h.  in  der  Logik,  Natnr-  und  Moral- 
philosophie,  diese  gfJttliche  Weisheit  in  den 
Dingen  zu  erkennen. 

Galtaioa,  Klaudios  (Claudius  Gale- 
nus)  war  131  nach  Chr.  zu  Pergamos  (in 
Mysienl  geboren  und  hatte  schon  als  Knabe 
cifrig  die  Philosophic,  besonders  den  Ari- 
stoteles und  die  stoische  Schullogik  studirt, 
dann  aber  seit  seinem  siebenzehnten  Jahre 
bei  verschiedenen  Aerzten  in  seiner  Vater- 
stadt  und  nach  seines  Vaters  Tod  in  Smyrna 
und  Korinth  die  Ileilkunde  kennen  gelernt. 
Darauf  reiste  er  durch  Lykien  und  PalJLstina 
nach  Alexandrien  und  Hess  sich  in  seinem 
achtundzwanzigsten  Lebcnsjahre  (158  n.  Chr.) 
in  seiner  Vaterstadt  als  Arzt  nieder.  In 
Folge  eines  dortigen  Anfruhrs  wandte  er 
sich  im  Jahr  164  nach  Rom,  wo  er  durch 
iirztliche  Praxis  und  durch  Vorlesungen  fiber 
seine  Wissenschaft  solchen  Ruhm  erwarb, 
dass  er  die  Ehrennamen  der  „GflttlichsteM 
nnd  der  „Vernnnftarztu  erhielt.  Beim  Aus- 
bruch  der  grosscn  Epidemie  in  Rom  (167 
bis  168)  kehrte  er  in  seine  Vaterstadt  zurflck, 
wnrde  aber  schon  im  folgenden  Jahre  von 
den  Kaisem  Marcus  Aurelins  nnd  Lucius 
Vcrus  wieder  nach  Italien  berufen  und  wurde 
spSter  Leibarzt  des  Kaisers  Commodus  in 
Rom,  wo  er  seine  Musse  zur  Ausarbeitung 
seiner  zahlreichcn  Schriften  benntztc  una 
urn's  Jahr  200  starb.  Galenos  hatte  schon 
in  frflher  Jugend  Comraentare  zu  den  Iogischen 
Schriften  der  Aristoteliker  Theophrastos  und 
Endcroos  und  zur  Syllogistik  des  Stoikers 
Chrysippos,  sowie  ein  Buch  flber  die  pla- 
tonische  Logik  verfasst.  In  seinen  spatcrn 
Lebensjahren  hat  er  sich  neben  seinen  me- 
dicinischcn  Arbeiten  in  zahlreichen  philo- 
sophischen  Schriften  mit  der  ausftthrlichen 
Entwickelung  der  Iogischen  Theorie  im  An- 
schluss an  Aristoteles  beschaftigt,  von  welchen 
uns  jedoch  nur  eine  einzige,  wirklich  von  ihm 
herrdhrendc,  erhalten  ist,  worin  er  sich  ganz 
an  die  Arbeit  des  Aristoteles  flber  die  so- 
phistischen  Trugschlflsse  anschliesst.  Galenos 


war  der  Erste,  welcher  verlangte,  dass  die 
Logik  nach  Art  der  mathematischen  Lehr- 
satze,  in  synthetischer  Methode,  wie  sie  in 
den  „Elementen"  desMathematikersEukleidea 
angewandt  ist,  bchandelt  werden  musse.  Die 
Kategorien  betrachtet  er  als  Einfflhrnng  in 
die  logische  Theorie  und  wendet  dieselben 
als  blosse  Rnbriken  ftlr  die  Bedeutnng  der 
Worte  an.  Die  in  den  Werken  des  Galenos 
enthaltene  klcine  Schrift  ^flber  Philosophie- 
geschichte"  ist  entschieden  nicht  von  ihm 
verfasst,  Sie  stimmt,  vom  Anfang  abgesehen, 
fast  durchgangig  mit  der  dem  Plutarch  os  von 
Chaironeia  falschlich  beigelegten  Schrift  „de 
physicis  philosophorum  decretis  libri  J*" 
ilberein.  In  den  gelegentlich  in  seinen 
medicinischen  Werken  ansgesprochenen  philo- 
sophischen  Anschanungen  zeigt  er  sich  als 
ein  Eklektiker  auf  peripatetischer  Grnndlage, 
indem  seine  Iogischen  Lehren  ein  Mittelglied 
zwischen  der  aristotelischen  Lehre  und  dem 
jtingern  Synkretismus  bilden.  Durch  Um- 
stelTung  und  Vertheilung  der  von  TheophTastos 
und  Eudemos  in  der  ersten  Schlnssngur  zn- 
sammengestellten  Modi  hat  er  die  nach  ihm 
benannte  vierte  Stellung  des  Mittelbegriffs  oder 
die  8ogcnannto  „galenische  Schlusshgur**  ge- 
wonnen,  welche  in  der  mittelalterlichen  Schul- 
logik eineHauptrolle  spielt,  Wahrend  Galenos 
in  der  Metaphysik  zu  den  vier  aristotelischen 
Principien  (Materie,  Form,  bewegende  Ur- 
sache  und  Zweck)  noch  die  Mittelursache 
hinznfflgt,  die  dort  unter  der  bewegenden 
Ursache  miteinbegrifFen  war,  verhalt  er  sich 
in  den  cigentlichen  metaphysischen  Grund- 
fragen  skeptisch ;  ebenso  in  Bezug  auf  das 
Wesen  der  Seele  nnd  wagt  er  auch  ihre 
Unsterblichkeit  weder  zu  behaupten,  noch 
zu  verneinen.  Auch  erscheint  ihm  eine  be- 
stimmte  Ansicht  flber  das  Wesen  der  Seele 
weder  ftlr  die  Heilknnde,  noch  ftlr  die  Moral 
nothwendig.  Ebenso  nnsicher  bleibt  er  hin- 
sichtlich  der  Entstehung  der  lebenden  Wesen, 
wahrend  er  sich  spnst  in  der  Physik  vor- 
zugsweise  an  Aristoteles  anschliesst  und  bei 
der  Betrachtnng  der  Organismen  zugleich 
den  Spnren  der  schdpferischen  Weisheit  und 
Vernunft  nachgeht,  von  welcher  er  in  der 
Weise  der  Stoa  die  Welt  snbstantiell  durch- 
drnngen  weiss.  Im  Allgemeinen  aber  gilt 
ihm  die  Philosophic  als  eins  mit  der  Religion 
uud  als  das  hOchste  menschliche  Gut 

Galuppi,  P  a  sq  u  a  1  e ,  war  1770  zuTropea 
in  Calabrien  geboren  nnd  stammte  aus  einem 
alten  adeligen  Geschlecht.  Er  hatte  ursprflng- 
lich  zu  Neapel  Rechtawissenschaft  stndirt  und 
sich  zum  Advokaten  ausbilden  sollcn,  nahm 
aber  spater  eine  Anstellung  im  Finanzfache 
an,  wobei  er  seiner  Neigung  fflr  mathematische, 
theologischo  und  philosophische  Stndien  folgen 
konnte.  In  Ietztercm  Bctracht  beschlftigten 
ihn  hauptsachlich  Descartes,  Leibniz  und  Wolf, 
Condillac,  Reid,  Rant  und  Fichte.  Doch  trat 
er  erst  in  seinem  37.  Jahr  als  philosophischer 
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Schriftsteller  aaf  mit  ciner  klcinen  Schrift 
fiber  die  analytische  and  synthetische  Methode 
(Suit  analisa  e  sulfa  sintesi,  1807).  Im  Jabr 
1819  begann  er  sein  Hauptwerk  Saggio  filo- 
softco  sulfa  critica  del  fa  conoscenza  (in 
6  Bauden  1819—1832,  spfiter  in  4  Banden, 
1847).  Dicser  „phiIoaophische  Versuch*  wollte 
die  beiden  Probleme  15sen:  Kann  ich  etwns 
wissen?  und  Was  kann  icb  wissen?  In 
seinem  Bemtihen,  den  Scnsualisinus  Condillac's 
zn  Uberwinden,  gelangt  er  in  der  Erkennt- 
nisslehre  zu  einem  psychologischen  Realiamna 
im  Sinne  Kant's.  Dazwiacben  erschieneu 
1821—1825  seine  Elementi  di  filosofia  (in 
5  Banden)  und  seine  Lettere  filosoftche  stdle 
vicende  della  filosofia  refativamente  ai 
principii  delle  conosceme  umane,  da  Cartesio 
sino  a  Kant  inclusivamente  (1827,  in  2.  Auf- 
lage  1838,  und  von  L.  Pleiase  in'a  Fran- 
zflsiscbe  Ubersetzt,  1844).  Im  Jabr  1831 
erbielt  Galuppi  den  Lebrstubl  fur  Logik 
und  Metapbysik  in  Keapel,  den  er  bia  zu 
seinem  Tode  (1846)  inne  natte.  In  dieser 
akademiscben  Stellung  verOffentlichte  er  In- 
troduzione  alio  studio  della  filosofia,  per  uso 
dei  fanciulli  (1832),  ferner  Lezioni  di  logica 
e  di  metafisica  composle  ad  uso  della  regia 
universita  1832—33,  in  2  Banden)  ausserdem 
seine  Filosofia  della  volonta  (1832—42,  in 
3  Banden).  In  den  Pariser  Memoires  de 
facademie  des  sciences  morales,  deren  aus- 
wartiges  Mitglied  er  184*)  geworden  war, 
gab  er  1741  ein  „  Memoir  e  sur  le  systeme 
de  Fichte,  ou  considerations  philosophiques 
sur  fidealisme  transscendental  et  sur  le 
ratioualisme  absolu".  Dagegen  katn  8eine 
im  Jabr  1842  begonnene  ,£toria  della  filo- 
sofia" nicht  Uber  den  eraten  Band  hinaus. 
Ala  die  leitenden  Gedauken  in  der  philo- 
sopbiscben  Anscbauung  Galuppi's  erscbeiuen 
folgende.  Philoaophie  iat  die  Wisaenacbaft 
des  menschlicben  Gedankens,  welcber  Wisaen 
und  Wollen  umfasst,  so  (lass  sie  sicb  in 
tbeoretiscbe  und  praktische  Pbiloaopbic  tbeilt, 
welche  letztere  die  Etliik  uud  die  natUrlicbe 
Theologie  umfaast.  Die  Wirklicbkeit  der  Er- 
kenntniss  berubt  auf  innerer  und  iluaserer 
Erfabrung.  Das  zunachst  sicb  selbst  uud 
durcb  sich  audi  ein  Acusserea  cmpfindende 
Icb  ist  die  Quelle  aller  Erkenntniss  und  der 
Gruud  aller  Gewisaheit.  Das  Selbstbewusst- 
sein  des  Icb  ist  ursprilnglicb  ein  Inncwerden 
desseu,  was  sicb  in  der  Seele  ereignet,  wurin 
aber  zugleicb  das  Gefiibl  seiner  selbat  als 
seeliscber  Substanz  sowic  der  aussern  Exi- 
stenzen  mit  entbalten  ist  Daraua  entwickeln 
aicb  alle  Begriffe.  Die  unmittelbare  Wahr- 
nehmung  der  Identitiit  unserer  Begriffe  mit 
der  Wirklichkeit  iat  die  Evidenz  und  dieae 
somit  der  unmittelbare  Gruud  der  Axiome 
oder  der  metaphyaiachen  Wabrheiten.  Die 
allgemeinen  Begritle  sind  nur  Erkenntniss- 
weisen  dea  abstrabirenden  und  vergleichenden 
Die  mctapbysiacbe  Eiubeit,  Eiu- 


fachheit  und  Untheilbarkeit  der  Socle  iat  eiue 
notbwendige  Voraussetzung  dea  denkenden 
Icb  und  die  unerlasalicbe  Bedingung  aller 
Wissenschaft.  Den  Begriff  der  wirkendeu 
Uraacbe  gewinnen  wir  aii8  der  iunern  Em- 
pfuidung,  aofern  sicb  unser  Icb  ala  die 
wirkende  Uraacbe  unserer  Willensbestim- 
mungen  erkennt.  Von  der  Freibeit  unsers 
Willens  haben  wir  ein  klarea  Geftthl.  Daa 
Wesen  einea  gflttlichen  Schopfcra,  daa  aitt- 
licbe  Gesetz,  die  Unsterblickkeit  der  Seele 
sind  die  drei  Grundlehren  der  nattlrlicben 
Religion,  neben  welcher  jedoch  zugleicb  die 
Moglichkeit  der  Offenbarung  und  der  Wuiider, 
aowie  die  Wabrbeit  der  cbriatlicben  Offen- 
barung bcgrtludet  wird. 

tiaiidaveusis  (Henricus  a  Gandavo), 
siehe  Gdtbals  (Heinricb). 

(■amier,  Adolpbe,  war  1801  in  Paris 
geboren  und  im  College  Bourbon  ein  Scbtller 
von  Jouffroy,  studirte  dann  Anfangs  im  Lycee 
Bouaparte  die  llechtswiasenschaft,  ging  aber 
bald  zur  Philosopbie  Uber  und  wurde  1827 
Professor  deraelben  in  Versailles,  dann  in 
Paris,  wo  er  seit  1838  an  der  Sorbonne 
Vertreter  und  seit  1842  Nachfolger  seiues 
einstraaligen  Lebrera  Jouffroy  wurde.  Neben 
den  Eiuiluasen  dieaea  Letztern  zugleicb  in 
der  Sell ii lr  der  scbottiscben  Pbilosopben  uud 
iusbesoudere  Heid'a  gebildet,  liat  er  in  der 
Psychologic  und  Moral  aucb  eigene  Idceu 
entwickelt.  Schriftcn  bat  er  folgende  ver- 
Offentlicbt:  Precis  de  psychologie  (1830, 
Essai  sur  la  psychologic  et  fa  phrenologie 
comparers  ^1839),  worin  er  die  Nicbtigkeit 
der  Lebren  Gall's  und  Spurzbeima  darlegte; 
ferner  die  von  der  frauztfsisehen  Akadcmie 
mit  dein  Preis  gekronte  Scbrift:  Traite  de 
morale  sociale  (I860)  und  Traite  des  facultes 
de  fame  (1852,  in  3  Bauden),  ebenfalls  eine 
gekrtinte  Preiascbrift  Ausserdem  gab  er 
1835  die  „Oeuvres  philosophises  de  Des- 
cartes" in  vier  Banden  heraus.  Nachdcni 
er  1859  Mitglied  der  Akadcmie  der  moraliacben 
uud  politiscben  Wiaaenscbaftcn  geworden  war, 
starb  er  1864  in  Paris.  Nach  seinem  Todo 
wurden  seine  unvollendet  gebliebenen  „Essai$ 
sur  fhisloire  de  fa  morale  dans  fantiuuitc  ' 
(1865)  veroffentlicbt 

Garve,  Cbristian,  war  1742  in  Brealau 
geboren.  studirte  zu  Frankfurt  a.  d.  Oder 
l'hilosophie  unter  Baumgarten,  dann  zu  Halle 
Mathematik  und  in  Leipzig  Philosopbie  und 
scbone  Wisaeuacbaften,  wurde  1768  Privat- 
docent  in  Leipzig,  wo  er  1770  ausserordent 
licber  Profeaaor  der  Philosophic  wurde, 
diese  Stelle  aber  1772  aua  GeaundheitsrUck- 
sichten  wieder  niederlegte  uud  nach  Breabiu 
zurdekkebrte,  wo  er  aicb  zuerat  durcb  seine 
mit  Aumerknngen  verachene  Uebersetzung 
von  Ferguson's  Moralphilosopbic  (1772 ,  danu 
durcb  Uebersetzung  von  Burke's  Schrift 
„uber  den  Urapruug  unserer  Begriffe  vom 
Erhabnen  und  SchOncn  (1773)  bckannt  machte 
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und  dann  auf  AnregungFriedrich  des  Grossen 
Cicero's  Werk  „Von  den  Pfliehten4*  (1783) 
tlbersetztc,  woflir  er  vom  Kimig  eine  Pension 
von  zweihundert  Thalern  erliielt  und  Mitglied 
Cct  Berliner  Akademie  der  Wissenschaftcn 
wurde.  Im  Jahr  1787  erscbien  seine  Ueber- 
setzung  von  Payley's  „Grundsatzen  der 
Moral  und  Politik",  in  zwei  Banden,  in  den 
Jabreu  1791  —  96  die  lebersetzung  von 
.A.  Smith's  „  Untersuchung  iiber  die  Natur 
und  Ursachen  des  Natioualreichthuins",  in 
vier  Banden.  Zum  Theil  erst  uacb  seiuem 
Tode  erscbien  seine  Cebersetzung  der  „Ethik 
und  Politik  des  Aristoteles*,  crstere  1798  bis 
1801,  letztcre  1803  und  4,  je  in  zwei  Banden. 
Der  Ucbersctzung  der  Aristoteliscben  Etbik 
bat  Garve  eine  „Uebersicht  der  vor- 
nebnisten  Prinzipieu  der  Sitten- 
lcbre  vom  Zeitalter  des  Aristoteles 
an  bis  auf  unsere  Zeit  (1798^  beigefilgt, 
worin  er  aucb  die  Kaut'sche  Moralphilosopbie 
einer  eingebenden  Priifung  unterworfen  hat. 
In  seinen  selbstandigcn  Sebriften  ,,Ueber 
die  Verbindung  der  Moral  in i t  der 
Politik*  (1788 1  und  „Versuche  ttber 
verscbiedeue  Gegeustande  ans  der 
Moral,  Literatur  und  dem  gesell- 
scbaftlieben  Lebcnu  (1792  — 1802,  in 
5  Baulen)  zeigt  sicb  Garve  uiebr  als  Lebens- 
und  Popula  r  p  h  i  losop  h ,  welcher  es  als  fein- 
sinniger  Welt-  und  Menschcnbeobachter  ver- 
stebt,  die  philosophischen  Gegonstiiude,  obne 
tief  einzudriugcn,  docb  stets  von  neuen  Ge- 
siebtspunkten  aus  zii  betracbteu,  wodnrcb  er 
an  die  Manier  der  griecliiscben  „Sophistenu 
aus  der  roniisehen  Kaiscrzeit  erinnert, 
naiuentlicb  an  Plutarebos  aus  Cbaironeia  und 
Lukianos  aus  Samosata.  Er  starb  1798  in 
Brcslau. 

J.  C.  Manso,  Chrisian  Garve  in  seincm  sclirift- 

stolleriflchen  Cbarakter.  171)9. 
C.  G.  Schelle,  ltriefc  iibcr  Garve'fl  Bcfariften 

uu<I  Philosophic  1800. 

(■assentl,  Pierre  gcwohnlich  Gassendi 
genanut  war  1592  zu  Champtcrsicr  iCIian- 
tersien  in  der  Provence,  uuweit  Digne  ge- 
boren  uud  biess  sebon  im  dreizebuten  Lebens- 
jabre  „der  kleiue  Doctor"  wegen  seiner  frilh- 
reifen  Entwickelting  und  seiner  Kenntuisse. 
Schon  im  scchzebnten  Jabre  als  Lebrer  der 
Kbctorik  zu  Digne  angestcllt,  gab  er  jedocb 
diese  Stelle  bald  wicder  auf,  um  Tlieologie 
zu  studiren.  Er  wurde  1(513  Propst  ties 
Kapitels  zu  Avignon  und  1(517  Professor  der 
Pbilosophic  zu  Aix  in  dor  Provence,  gab 
aber  audi  diese  Stelle  1623  wieder  auf  und 
kebrte  nacb  Digne  zurilck,  wo  er  ein  Kanonikat 
erbiclt  und  von  seinen  schon  frllher  ver- 
fassten  BUebem  Exercitationes  paradoxicae 
adversus  Aristotelcos  wenigstens  das  ersto 
Buch  (1624)  veroflentlicbte  (das  zweitc  er- 
schicn  K559),  da  er  auf  den  Bath  seiner 
Freunde  die  fdnf  Ubrigen  Bilcber  verbrannt 
liatte,  worin  die  kopernikaniscke  Weltansicbt 


und  die  Lchre  des  Giordano  Bruno  von  der 
Unendlichkeit  der  Welt  vorgetragen  und  die 
aristoteliscbe  Lebre  von  den  Elementen  be- 
kampft,  dagcgen  die  epikureiscke  Sittenlehre 
emploklen  worden  war.  Der  aristoteliscben 
Philosophic  abgeneigt,  hatte  er  sich  in 
jungern  Jahren  viel  m it  dem  frommcn 
Skeptiker  Cbarron  beschaftigt,  nachher  aber 
neben  seinen  naturwissenschaftlichen,  be- 
sonders  astrononischen  Studien  seine  Auf- 
merk8amkeit  vorzugaweise  der  Lehre  Epikur's 
zugewandt.  Den  Winter  1624—25  brachte 
er  in  Paris  zu,  lebte  dann  wieder  in  Digne, 
um  1628  abermals  sich  nach  Paris  zu  begeben, 
wo  er  1631  seine  (spater  im  dritten  Bande 
seiner  „Opera*  crschienene)  kritische  Abhand- 
lung  uber  die  Lebre  Fludd's  „Epistolaria 
dissertatio,  inqua  praecipuaphilosophiae  Ro- 
bert i  Fluddi  errata  deteguntur"  abfasste.  Im 
Jahr  1633  wurde  er  Probst  an  der  Katbedrale 
zu  Digne.  Nachdem  er  schon  fttr  die  im 
Jahr  1641  erschienenen  „Medilaliones*  des 
Descartes  seine  von  Cartesius  mitabgedruckten 
und  beantworteten  „  Observation's*  geliefert 
und  sich  darin  als  Gegner  der  Lebre  des 
Cartesius  kund  gegeben  hatte,  gab  er  1643 
seine  „Disquisitiones  Anticartesianae"  her- 
aus,  die  ah  ein  Muster  feiner  und  hflflicher, 
aber  zugleich  grtindlicher  und  witziger 
Polemik  galten,  worauf  1644  die  „  Disquisitio 
metapbysica  seu  dubitationes  et  instantiae 
adversus  Cartesii  metaphysicam'1  folgte. 
Der  Gegner  des  Cartesius  wurde  auf  Antrag 
des  Erzbischofs  von  Lyon,  des  Cardinals 
Duplessis  im  Jahr  1645  Professor  der 
Matbematik  am  College  royal  in  Paris,  kebrte 
jedocb,  von  einem  Brustleiden  betroffen,  bald 
wieder  nach  Digne  zurtlck,  wo  er  bis  1653 
verweilte.  Nach  Paris  zurilckgekehrt,  wurde 
er  dort  abermals  vom  Fieber  ergriffeu  und 
starb  im  Jahr  1655.  Seine  beiden  Haupt- 
werke  wurden  1647  und  1649  verSffentlicht, 
namlicb  De  vita,  moribus  et  placitis  Epicuri 
seu  animadversiones  ad  librum  decimwn 
Diogenis  Laertii  (1647)  und  Syntagma  philo- 
sophiae  Epicuri,  cum  refutatione  dogmatum, 
yuae  contra  fidem  christianorum  ab  eo 
asserta  sunt  (1649).  Sein  „Syntagma philo- 
sophicum'- ,  welches  seine  eigne  Lehre  ent- 
wickelt  und  hauptsachlich  seine  logiscben 
Sebriften  enthalt,  bildct  den  zweiten  und 
dritten  Band  seiner  „ Opera  omnia*,  welche 
von  Moutmort  und  Sorbiere  1658  zu  Lyon 
und  spater  von  Averrani  in  Florenz  (1728) 
hcrausgegeben  wnrden.  Sein  Freund  Bernier 
fasste  spater  Gassendi's  pbilosopbischesSystem 
in  einem  Auszuge  zusammen  unter  dem  Titel 
„Abregc  de  la  philosophic  de  Gassendt" 
(Lyon,  1678.  Dnrch  seine  Ehrcnrettung 
(les  personlichcn  Charakters  von  Epikur  una 
die  Erncucrung  seiner  Philosophic  als  des 
durchgefUbrten  Gegensatzes  zu  Aristoteles 
wurde  die  Atomistik  aus  dem  Alterthume 
wieder  hervorgezogen  und  dadurch  deren 
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Fortbildung  durch  spaterc  Naturforscher 
veranlasst.  Doch  hat  daiuit  Gassendi  ala 
Philo8ophkeinenEiuflu8sgewonneu;uuterden 
„Gassendisten",  die  man  cine  Zeitlang  den 
Cartesianem  entgegcnstcllte ,  sind  Physikor 
verstuuden.  welche  mit  atomistiscken  Theorien 
die  Wirbeltheorie  des  Cartesius  bestritten. 
Die  leiteuden  Gedanken  deT  Lebre  Gassendi's 
sind  diesc:  Philosophic  ist  die  Liebe,  das 
Studium  und  die  Ausllbung  der  Weisheit, 
welche  durch  ilire  Hauptgegenstiinde,  Wahr- 
heit  und  Tugend,  sich  in  Physik  und  Etbik 
glicdcrt,  deren  Propfidcutik  die  Logik  ist. 
In  Bezug  auf  die  Erkeuntniss  und  das 
Kriterium  der  Wahrheit  muss  man  die 
Mittelstrasse  zwischen  den  skeptischen  und 
den  dogmatischen  Philosophen  wahlen.  Wir 
haben  in  uns  selber  ein  uoppeltes  Kriterium 
der  Wahrheit,  cinmal  den  Sinn,  wodnrch  wir 
das  Zcichen  des  Gegenstandes  wahrnelmen, 
sodann  den  Geist  oder  die  Vernunft,  wodurch 
wir  mit  Hlilfe  von  Schlilssen  die  verborgene 
Sache  erkennen.  Alle  Vrernnnfterkenntniss 
entepringt  aus  den  Sinnen;  der  Vernunft 
geht  nothwendig  immer  ein  sinnlicbes  Zeicben 
voran,  welches  dieselbe  zur  Erkenntniss  der 
verborgenen  Ursacben  hinleitet  Obwobl  der 
Sinn  filen  tiiuscht  und  kein  sicheres 
Zeiclien  ist,  so  kaun  doch  die  Vernunft,  welche 
tlber  dem  Sinne  steht,  die  Wahrnehmung  des 
Sinnes  berichtigen,  ehe  sie  ein  Urtheil  fiillt. 
Nur  aus  dem  Sinne  entspringen  die  Ideen 
oder  Vorstelluugen  im  Geiste;  eingeborue 
Ideen  giebt  es  nicht;  jede  Vorstellnug  wird 
entweder  durch  die  Sinne  dem  Geiste  ein- 
gedrtlckt  oder  aus  solcben  Vorstellungeu  ge- 
bildet,  welche  in  die  Sinne  kommen,  und  zwar 
entweder  durch  Zusammensetzung  und  Ver- 
einigung  mehrerer  oder  durch  Erweiterung, 
Verminderung,  Uebertragung,  Vergleicbung 
von  Vorstelluugen.  Alle  durch  die  Sinne  ein- 
gedrilcktcn  Vorstellungen  sind  einzelne;  aus 
einzelnen  einander  khnlichen  Vorstellungen 
bildet  der  Geist  allgemeine  Vorstellungeu. 
Die  Einzelvorstellung  ist  um  so  vollkommener, 
jc  mehr  Theile  und  Eigenschaften  ciner  Sacbe 
sie  vorstellt;  die  allgemeine  Vorstellung  aber 
ist  um  so  vollkommener,  je  vollstftudiger  sie 
ist  und  je  reiner  sie  das  Gemeinsame  der 
einzelnen  Vorstellungen  darstellt.  Die  crsten 
Principien  der  Dinge  und  der  ursprllngliche 
Stoff  derselben  sind  die  Atome.  Atom  ist. 
was  nichts  Leeres  mehr  in  sich  onthillt  und 
so  fest  und  compact  ist,  dass  es  durcb  keine 
Gewalt  in  der  Natur  zertheilt  werdeu  kann. 
Weil  au8serordentlicb  klein,  kflnnen  die  Atome 
nuch  durcb  das  allersckilrfste  Gesicht  nicht 
wahrgenommcn  werden.  Die  Nothweudigkeit 
der  Atome  liegt  darin,  dass  es  eine  erste 
Materie  gebeu  muss,  die  unerzeugt  und  un- 
verderblich  ist  und  in  die  sich  Alles  zulctzt 
aufldsen  litsst;  denn  da  die  Natur  Nicbts 
aus  Nichts  macbt  oder  in  das  Nichts  zurlick- 
filkrt,  so  muss  bei  der  Aufldsung  des  Zn- 


I  sammengesetzten  etwas  Unauflosliches  tlbrig 
bleiben,  welches  nicht  mehr  weiter  zersetzt 
werden  kann.  Gr6s.se,  Gewicht  ^Schwere) 
und  Gcstalt  sind  die  Eigenschaften,  wodurch 
sich  die  Atome  von  einander  uutersclieideu. 
Sind  nun  die  Atome  die  Elemente  aller 
Kdrper,  so  dieut  das  von  den  Atomen  un- 
zertrennliche  Lecre  nur  zutn  Ort  und  zur 
Trennung.  Dass  nun  aber  die  Welt  in  ihrer 
bis  iu's  Kleinste  hcrnbreiehenden  wundcrbarcn 
Gliedemng  durcb  ein  zufalligcs  Zusaimnen- 
treffen  von  Atomen  cntstauden  sei,  ist  un- 
denkbar.  Es  muss  ein  Gott  existiren,  welchcr 
die  Atome  und  die  Welt  hervorgebracht  d.  h. 
aus  Nichts  geschaffen  und  die  in  der  Welt 
walteude  Ordnung  hergestellt  bat.  Er  wollte 
die  Welt  und  die  Menschcn  scbaffen,  um 
ihnen  seine  Giite  mitzutheilen  und  seine 
eigne  Verberrlichung  zu  bewirken.  Da  nun 
aber  nur  der  Mensch  im  Stande  ist,  Gott  zu 
erkennen  und  dasGeschaffene  auf  Gott  zuriick- 
zufilbren,  so  sind  alle  tlbrigeu  Dinge  der 
sichtbaren  Welt  nur  des  Meuschcu  wegen 
da.  Wie  sich  in  alien  Mensehen  ein  gewisser 
ahnuugsvoll  vorgefasster  Begriff  von  einem 
gottlichen  Wescn  fiudet,  so  auch  von  einer 
gottlichen  Vorsehung  ttber  die  von  Gott 
geschaffenen  Dinge,  die  im  Dasein  nicht  fort- 
bestehen  konuteu,  weun  sie  von  der 
sebopferischen  Ursache  nicht  stets  erhalten 
wiirden.  Im  Menschen  ist  eine  natilrlichc 
und  eine  vernUnftige  Seelo  zu  unterscheiden ; 
jeueistkorperlieherNatur,weilihreFunctionen 
korpcrlich  sind,  denn  sie  ist  eine  bestimmte 
Modification  der  alle  Dinge  durcbdringenden 
allgemeineu  LcbenswUrme,  sie  entsteht  durch 
Zeugung  und  lost  sich  im  Tode  auf.  Dagegen 
ist  die  veruUuftigc  Seele  nicht  aus  Atomen 
zusammengesetzt,  sondern  ist  etwas  wesent- 
lich  Unktirperliches  und  eutsteht  unmittelbar 
durcb  gottliehe  iichopfnng.  Im  Gehirn  sind 
die  siunliche  und  die  vernUnftige  Secle  mit 
einander  verbuuden.  Aus  der  lunnaterialitiit 
der  letztern  folgt  auch  ihre  Unsterblich.eit. 
Die  Freiheit  des  Willens  ist  in  der  Indiffercnz 
des  Willens  begrundet,  vermoge  deren  er 
sich  dem  eiuen  oder  dem  audem  von  nichreren 
Gtltern  zuwenden  kann.  Die  Indiflerenz  des 
Willens  ist  aber  in  der  Indiflerenz  und 
Flexibility  des  Verstandes  begrllndet,  wonach 
dieser  niemals  von  vornherein  zu  einem 
Urtheil  bestimmt  ist,  sondern  scin  Urtheil 
iindern  kaun.  Jenachdem  nun  der  Verstand 
sein  Urtheil  fiber  ein  Gut  iindert,  so  ilndcrt 
sich  auch  der  Entschlnss  des  Willens.  In 
der  moglichst  grossten  Freiheit  von  Uebeln 
und  im  Besitz  der  uiogliehst  grossteu  Sunnne 
von  Gtltern  bestelit  das  Wescn  der  Gltlck- 
seligkeit.  Nach  Lust  oder  Genuss  streben 
wir  um  Hirer  selbst  willeu  und  um  ihrer 
willen  begehren  wir  alles  Uebrige.  Als 
dauernder  Zustand  besteht  aber  der  Genuss 
in  der  Sehmerzlosigkcit  des  Korpcrs  und  in 
der  Kuhe  dor  Seele.    Was  nnsere  GlUck- 
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seligkeit  hindert?  sind  theils  die  Schmerzen  des 
Ktirpers,  theils  die  Stdrungen  im  Gleichgewicht 
der  Seelc.  Die  Arznei  fur  die  Sccle  sind 
die  Tugenden,  welche  den  Zweck  haben, 
die  llindeniisse  der  GlUckseligkeit  zu  ent- 
femen,  d.  h.  die  Bewegungen  der  Seele  in 
den  rechten  Scbrankcn  zu  erhalten  und 
dadurch  die  GlUckseligkeit  zu  begrdnden. 

Gataker,  Thomas,  war  1574  in  London 
geboren,  zu  Cambridge  gebildet  und  seit 
1611  Rector  der  Kirche  von  Rotherhithe  bei 
Loudon,  wo  cr  1654  starb.  Neben  seinen 
theologischcn  Schrifteu  hat  er  sich  um  die 
Erlauterung  der  stoischen  Lehre  verdient 
gemacht  durch  eine  Abhandlung  „De  dis- 
aplina  stoica  cum  sedis  aliis  collata,  deque 
eontm,  qui  banc  sequuti  sunt,  Senecae, 
Epicteti,  Marci  scriptis",  welche  er  seiner 
im  Jahre  1652  erachienenen  Ausgahe  und 
lateiuischen  lebersetzung  der  Schrift  des 
Kaisers  Marcus  Aurelius  {Marci  Antonini 
imperatoris  de  rebus  suis  libri  XII  cum 
versione  lalina  el  conunentariis)  voraus- 
geschickt  hat. 

Gaunilo,  ein  Mdnch  im  Kloster  Mar- 
moutier  unweit  Tours,  soil  ein  nach  er- 
littenen  I  nglUeksfallen  Mdnch  gewordener 
GTaf  von  Moutigui  gewesen  sein  und  noch 
im  Jahre  1083  in  jenem  Kloster  gelebt  haben. 
Er  griff  in  einer  anonymen  Schrift  „ Liber 
pro  Insipiente  adversus  S.  Anselmi  in  Pros- 
logio  rcdiocinatiotiem"  den  von  Anselm  von 
Canterbury  gefiihrten  ontologischen  Beweis 
fiir  das  Dasein  Gottes  an ,  indem  er  nach- 
wies,  dass  derselbe  auf  einem  Fehlschlusse 
bernhe,  da  aus  dem  Verstehen  des  Gottes- 
hegTiffes  noch  nicht  ein  Sein  Gottes  im  Ver- 
xtande  des  denkenden  Subjects  folge,  woraus 
sieh  w  eiterhin  ein  Sein  desselben  in  der  Wirk- 
lichkeit  ableiten  lasse,  vielmehr  mtlsse  das 
reale  Sein  des  Objects  im  Voraus  feststehen, 
damit  aus  seinem  Wesen  seine  Priidikate 
sich  erschliessen  lassen.  Mit  gleichem  Rechte 
(liebt  Gaunilo  hervor>  w  ie  man  aus  dem  Be- 
griffe  Gottes,  als  des  vollkommensten  Wesens, 
auf  das  Dasein  desselben  schlicssc,  wurde 
sich  auch  die  Existenz  einer  vollkommenen 
Insel  folgern  lassen. 

(..nisi (  i ni^.  siehe  Joscellinus  von 
S  o  i  s  s  o  n  s. 

Gaiiteriis  de  Mauritania  (Gauthier 
de  Mortagne),  siehe  Walthcr  von 
Maur  itanien. 

Gaza,  Thcodoros,  war  1398  in  Thessa- 
lonich  geboren  und  fltlchtete  um  das  Jahr 
1430,  nachdem  seine  Vaterstadt  von  den 
Tllrken  eingenommen  worden  war,  als  ge- 
lehrteT  Grieche  nach  Italien,  lemte  in  Mantua 
lateinisch  und  trat  1440  als  offentlicher  Lehrer 
des  Aristotelismus  in  FerTara  auf,  wurde 
1451  vom  Papst  Kikolaus  V.  nach  Rom  ge- 
zogen  und  in  das  Gefolge  des  Cardinals 
Bessarion  aufgenommen ,  mit  welchem  er, 


obwobl  er  ein  Gegner  Plethon's  war,  in  gutem 
Einvernehmen  stand.  Nachdem  er  einige 
Zeit  am  Hofe  des  Kdnigs  Alfons  in  Neapel 
zugebracht  hatte,  lebte  er  spater  wieder  in 
Rom  und  Ferrara,  zuletzt  auf  einer  ihm  in 
Calabrien  verliehenen  Pfrfinde,  wo  er  1478 
starb.  Fllr  die  Gescliichte  der  Philosophic 
hat  er  sich  als  Uebersetzer  von  Schriften 
des  Aristoteles  und  Theophrast  Verdienste 
erworben.  Auch  hat  er  eine  Uebersetzung 
von  Cicero's  Schriften  „Cato  sive  de  senectute" 
und  „Somnium  Scipionis"  in's  Griechische 
geliefert,  welche  1519  im  Druck  erschien. 

Gedalios  war  ein  persdnlicher  Schtiler 
des  Neuplatonikers  Porphyries,  der  ihm  seinen 
gTdsseru  Commentar  fiber  die  Kategorien  des 
AristoteleB  in  sieben  Btichern  gewidmet  hat 

Gemistos  FlOthon.  siehe  Georgios 
Gemistos,  genannt  P16th6n. 

Gennadios,  siehe  Georgios  Gen- 
nadios. 

Genovesi,  Antonio,  war  1712  zu 
Castiglione  bei  Salerno  geboren  und  1721 
von  seinem  Vater  wider  seinen  Willen  in  ein 
Kloster  gebracht.  Spater  wurde  er  von  seinen 
Obern  in  einem  Seminar  seiner  Vaterstadt 
als  Lehrer  der  Beredsamkeit  verwandt  Seine 
Beschaftigung  mit  der  Philosophie  ftthrte  ihn 
zu  L'eberzeuguugeu,  die  ihn  bei  seinen  Obern 
verdachtigmachten,  gegen  deren  Verfolgungen 
erjedoch  durch  seinen  Gonncr  und  Freund,  den 
Erzbischof  Gab'ani  von  Tarent,  sicher  gestellt 
wurde.  Nachmals  wurde  er  Professor  der 
Philosophie  in  Neapel,  wo  er  1769  starb. 
Die  Logik  (De  arte  logica,  1742)  gait  ihm 
nur  als  wissenschaftliche  Methodenlehre, 
welche  unsern  Geist  von  IrrthUmern  reinigen 
und  zur  Entdeckung  der  Wahrheit  anleiten, 
richtig  nrtheilen  und  schliessen  und  unsere 
Gedanken  richtig  zu  ordnen  lehren  soil.  In 
seiner  Metaphysik  (Elementa  scientiarttm 
metaphysicarum,  1743,  in  fllnf  Banden),  die 
er  in  Ontosophie,  Cosmosophie,  Theosophie 
und  Psychosophie  gliedert.  steht  er  auf  dem 
Boden  der  WolflTschcn  Philosophic.  Nachdem 
er  seine  „Vorlesungen  Uber  btlrgerliche  Oeko- 
nomie"  (1757)  in  zwei  Banden  herausgegeben 
hatte,  welche  als  ein  klassisches  Werk  in 
dieser  Wissenschaft  Epoche  machten,  arbeitete 
er  seine  beiden  philosophischen  Werke  zu 
zwei  kleinern  Schriften  in  italienischerSprache 
um:  Logica  de'  giovanefti  (Logik  fur  die 
Jngend)  und  Delle  scienze  tnetafisiche  (1766) 
und  gait  um  deren  willen  als  Wiederhersteller 
der  Philosophie  in  Italien. 

Gentilianus,  siehe  Amelius  Genti- 
lianua. 

Georg  aus  BrUssel  (Georgius  Bruxel- 
1  e  n  8  i  8)  verSffentlichte  Inierpretationes  super 
summulas  Petri  Hispani  (1489)  und  dieselben 
cum  notis  Thomae  liricoti  (1495),  sowie  Ex- 
posit  ion  es  in  Logicam  Aristotelis  (1500)  and 
dieselben  una  cum  Thomae  liricoti  textu 
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(1604),  worm  er  sich  als  ein  eifriger  Scho- 
lastiker  von  der  scotistischen  Secte  der  so- 
genannten  Terrainisten  zeigt. 

George,  Leopold,  war  1811  in  Berlin 
geboren  und  daselbst  lange  Zeit  Privatdocent, 
bis  er  als  Professor  der  Philosophie  nach 
Greifswalde  benifen  wurde,  wo  er  1874 
starb.  In  seiner  dnrch  das  Strauss'sche 
„Leben  Jesu"  bervorgerufenen  kleinen  Scbrift 
„Mythus  und  Sage,  Versucb  einer  wissen- 
schaftlichen  Entwickelung  dieser  Begriffe  und 
ibres  Verh&ltnisses  zum  christlichen  Glauben" 
(1836)  hat  er  den  Mythus  und  die  Sage  ans 
dem  Begriffe  der  Geschicbte  abgeleitet  und 
so  unterscbieden,  dass  beim  Mythus  die  Idee 
ursprflnglich  gegeben  und  daun  in  eine  That- 
sache  eingekleidet  worden  sei,  w&hrend  bei 
der  Sage  umgekchrt  die  Thatsache  das  ur- 
sprUnglich  Gegebne  sei,  welches  sich  allmalig 
in  ein  Ideelles  verfltichtigt  liabe.  In  seiner 
Scbrift  „Princip  und  Methode  der  Pbilo- 
sophie. mit  besonderer  Rucksicht  auf  Hegel 
una  Sclileiermacher*  (1842)  sucht  er  die 
Methode  Beider  zur  Einheit  eines  neuen 
Priucips  zu  vermitteln,  welches  die  Wahrheit 
der  beiderseitigen  einseitigen  Principien  ent- 
halten  soil,  und  zerfftllt  die  Dreitheilung  der 
Hegel'schen  Methode  in  einen  neungliedrigen 
Kythmus  des  dialektischen  Prozesses.  Den 
am  Schlusse  in  kurzem  Ueberblick  gegebncn 
Entwurf  des  Systems  ftihrt  das  ^System 
der  Metaphysik"  (1844)  weiter  aus,  indem 
sich  die  neuntheilige  Gliederung  durch  die 
ganze  dialcktisch  entwickelte  Keihe  der 
metaphysischen  Grundbegriffe  hindurchzieht. 
Kachdem  George  1846  mit  der  kleiuen  Scbrift 
„Nicht  Scbrift,  nicht  Geist,  aber  Geist  der 
Schrift"  gegen  Wisliccenus  in  Halle  in  Sachen 
der  „protestantischen  Freuude"  sein  Votum 
abgegeben  hatte,  suchte  er  in  der  Abband- 
lung  „Die  ftlnf  Sinne"  (1846)  die  Theorie  der 
Sinnesempfindungen  zur  Gruudlage  der  Psy- 
chologie  zu  machen,  deren  System  das 
„Lehrbuch  der  Psychologie"  (1854)  zur 
Darstellung  bringt.  Auch  die  Vorlesungen 
Schleiermacher's  hat  George  aus  dem  Nach- 
lasse  desselben  fUr  dessen  s&mmtliche  Werke 
(1864)  herausgegeben  und  seine  literarische 
Thatigkeit  mit  einer  „Logik  als  Wissen- 
schaftslehre"  (1868)  beschlossen. 

Gedrgios,  mit  dem  ehrenden  Beinamen 
Gemistos  spflter  genannt,  war  urn's  Jahr 
1385  in  Konstantinopel  geboreu  und  kam  im 
Jahr  1438  mit  andern  griechischen  Theologcn 
im  Gefolge  des  griechischen  Kaisers  zu 
jener  Kirchenversammlung  nach  Ferrara  und 
Florenz.  welche  die  griechische  und 
lateinische  Kirche  vereinigen  sollte.  Seinen 
Beinamen  „Gemisto8"  (d.  h.  der  Vollgewichtige) 
hatte  er  wegen  seiner  geachichtlichen ,  geo- 
graphuichen  und  philosophischen  Gelehrsam- 
keit  erhalten,  denselben  aber  in  den  gleich- 
bedeutenden  Namen  Pletbdn  verandert, 
um  durch  diesen  an  Platon  anklingenden 


Namen  seine  Ergebcnheit  an  die  Lehre 
Platon's  anzudeuteu.  Durum  war  er  wegen 
der  im  Abendlande  zu  seiner  Zeit  herrschen- 
den  Philosophic  des  Aristoteles  und  des  mu- 
hamedanisehen  Aristotelikers  Averro&s  (Ibn 
Roschd)  den  Lateinern  abgeneigt  und  be- 
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von  Aristoteles  wenig  verstfinden  und  viel- 
mehr  von  den  Griechen  lernen  sollten.  In 
der  Platonischen  Pbilosophie,  die  Neupla- 
toniker  mit  eingeschlossen ,  sah  er  dagegen 
eine  von  Zoroaster  und  den  Persern  her 
durch  Pythagoras  und  Platou  bis  auf  die 
neueste  Zeit  fortgepflanzte  Ueberlieferung, 
die  nur  durch  Aristoteles  und  die  Ungunst 
der  Zeiten  gestOrt  worden  sei.  Um  nun  die 
platonische  Pbilosophie  auch  in  Italien  wieder 
zu  Ehren  zu  bringen,  hielt  er  in  Florenz 
Vortrftge  Uber  dieselbe,  wodurcherden  CoBmo 
von  Medici  daftir  gewann  und  dadurch  den 
Anbiss  zur  Vereinigung  platonischer  Freunde 
zur  Florentinisclien  Akademie  gegeben  hat. 
Aus8erdem  verdffcntlichte  er  wknrend  seines 
Aufenthaltes  in  Italien,  zur  Widerlegung  der 
Aristoteliker  und  ihres  arabischen  Matadurs 
Averroes  und  insbesondere  der  Streitschrift 
des  Aristotelikers  Georgios  von  Trapezunt 
(Trebisonde)  eine  kleine  Schrift  „  Leber 
den  Unterschied  der  platonischen 
und  aristotelischen  Philosophic", 
worin  er  die  Punkte  hervorhob,  in  denen 
Aristoteles  mit  Platon  strcite.  Dieses  Schrift- 
chen  wurde  sp&ter  nebst  lateiuischer  Ueber- 
setzung  von  Bcrnadinus  Donatus  (1532) 
herausgegeben.  Einen  nocb  eifrigern  Geguer, 
als  dieser  Georg  von  Trapezunt  und  neben 
ihm  Theodor  Gaza  waren,  fand  Plethon 
spfiter  an  seinem  frtlhcrn  kirchcnpolitischen 
Gesinnungsgenossen  Georgios  Scholarios,  mit 
dem  Beinamen  Geunadios,  welcher  den  Plethon 
nach  dessen  Ruckkehr  in  den  Pclopounes 
wegen  dessen  Schrift  „Ueber  dieGesetzC* 
aufs  Heftigste  angriff  und  verketzerte,  indem 
er  ein  Exemplar  derselben  in  Konstantinopel 
dem  Feuer  uberlieferte.  Ausser  seiner  Ver- 
theidigungsschrift  gegen  Genuadios  (die  erst 
neuerdings  durch  W.  Gass  herausgegeben 
wurde)  und  einigen  historisch-geographischen 
Arbeiteu  Uber  den  Peloponnes  hat  Plethon 
auch  eine  Schrift  „L'eber  das  Schicksal4*, 
ferner  ciue  nllebersicht  Zoroastrischer 
und  Platonischer  Lehrslltzeu  und  eine 
Abhandlung  ^Erklilrung  der  vier  [Kar- 
dinal-]  Tug  en  den"  in  griechischer  Sprache 
verfaast,  von  denen  die  letzteremit  lateinischer 
Uebersetzung  1552  gedruckt,  die  eratere  erst 
durch  H.  S.  Reimarus  1722  mit  lateinischer 
Uebersetzung  verSffentlicht  und  neuerdiugs 
in  der  Sammlung  „Alex<tndri  Aphrodisiensvs, 
Ammonii,  Plotini,  aiiorwn  de  fato",  ed. 
Orelli,  (1824)  wieder  abgedruckt  wurde.  Von 
seiuen  Geguern  wurde  dem  Plethon  der  Vor- 
wurf  offener  Verktlndigung  einer  modernen 
VielgOtterei  in  pbilosophiscben  Gewande  gc- 
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macht,  die  er  mittelst  der  Keizmittel  seiner 
Gelehrsamkeit  und  stilistiscken  Eleganz  zu 
verbreiten  gesucht  babe,  um  die  christliche 
Kircbe  zu  untergTaben.  In  der  That  erflffnete 
Plethon  die  theosophischc  Ricbtung  des 
Platonismus ,  obne  den  altera  vom  jtingern 
(der  Neuplatoniker)  zu  unterscheiden  und 
die  Abweichnngcn  einzeluer  platonischen 
Lehren  von  christlicheu  Dogmen  in  Aoschlag 
zu  bringen.  So  ist  Plethon  als  der  eigent- 
liche  Grlinder  dcs  im  Abendlande  erneuerten 
eklcktischen  Platonismus  anzusehen,  welcbem 
Marsilius  Ficiuus,  Picus  von  Mirandola. 
Rcuchlin  und  im  17.  Jahrhundert  in  England 
Theophilus  und  Thomas  Gale,  Cudworth  und 
Henry  More  angehiiren.  Ganz  in  der  Weiae 
der  Neuplatoniker  stellt  cr  das  schlechthin 
unvergleichbare  Eine,  in  welchein  Bestand, 
Mtiglichkeit  und  Wirksamkeit  zusammen- 
fallcn,  an  die  Spitze  des  Alls.  Vom  Einen 
gehen  die  lebcnuigcn  Ideen,  als  selbstandige 
verntlnftige  Geister,  aus  und  bilden  die 
zwcite  Stufe  des  Seins  oder  der  niedern 
Gdtter.  Nach  dem  Vorbilde  dieser  von  einer 
hochsten  Idee  oder  einem  hdchsten  Geiste 
beherrschten  Idealwelt  ist  durch  letzteren, 
dem  L'reinen  zunachst  stehenden,  Geist  die 
Sinnenwelt  gcschaffcn  worden,  wahrend  zu- 
gleich als  dritte  Stufe  des  Seins  die  Welt 
der  Seelen  von  der  Welt  der  lebendigen 
Ideen  ausgegangen  ist.  Die  von  Gott  ge- 
schaffene  Materie  ist  als  das  Unbestimmte 
auch  der  letzte  Grund  des  Mangels  und  der 
Unvollkommenheit,  welche  den  geschttpflichen 
Dingen  anhangen.  Nach  ihrem  wahren  Sein 
dagegen  sind  diese  letztern  von  ibren 
hochsten  Grtlnden  in  der  idealen  Welt  be- 
stimmt.  Den  Wechsel  des  Lebeus  und  seiner 
Geschicke  bestimmt  das  Verhanguiss  oder 
Schicksal  voraus,  und  das  scheinbar  Zufallige 
ist  nur  aus  dem  Zusammentreffen  mehrerer 
Ursachen  zu  erklaren.  Durch  die  freie 
Selbstentscheidung  des  Wollens  und  Denkens 
wird  das  Schicksal  nicht  nur  nicht  auf- 
gehoben,  sondern  kommt  erst  in  ihr  zu 
htande.  Die  den  Menschen  behcrrsclicnde 
Nothwendigkeit  ist  eine  altere  Herrsckaft, 
als  seine  Freiheit,  und  eius  mit  der  hocbsten 
Macht,  zugleich  zusammenfallend  mit  der 
liervorbringung  dcs  Gnten,  welches  vom 
hdchsten  Gott  in  uns  verursacht  und  durch 
Leitung,  Zucht  und  Strafe  aufrecht  erhalten 
wird. 

W.  Gass,  GennadiiM  nnd  Pletho,  AriMotelismas 
und  Platonismus  in  der  griechischen  Kirche. 
I.  II.  (1844). 

Fr.  Schultze,  Oeorgios  Gemistos  Plethon  und 
seine  roformatorischen  Iicstrebuugen  (1871). 

fcU  idrgios  Scholarios,  mit  dem 
Beinamen  Gen nadios  (d.  h.  der  Adelige) 
war  aus  Konstantinopel  gcbtirtig  und  kbte 
zur  Zeit  der  griechischen  Kaiser  Jobannes 
Palaiologos  und  Konstantinos.  Auf  dem 
Florentine!  Concil  (1438)  war  er  der  kirchen- 


S)litische  Gesinnungsgenosse  des  Georgios 
emistos  (Plethon),  indem  er  gleich  diesem 
der  Wiedervereinigung  der  griechischen  mit 
der  lateinischen  Kirche  sich  widersetzte. 
Nach  der  Eroberung  Konstantinopels  (1463) 
hatte  er  sich  die  Gunst  des  Sultans  Ma- 
hammed  U.  erworben,  derihn  zum  Patriarchen 
von  Konstantinopel  ernannte.  Als  soloher 
griff  er  in  einer  griechisch  geschriebenen 
Abhandlnng  Wider  Plethon's  Bemangelung 
des  Aristoteles",  welche  durch  M.  Minas 
(1858)  heransgegeben  wurde,  den  Plethon 
an,  dessen  betreffende  Schrift  er  zugleich 
in  Konstantinopel  verbrennen  liess.  Nach- 
dem  er  seines  Patriarchates  mUde  geworden 
war,  ging  er  in  ein  Kloster,  wo  er  urn's 
Jahr  1464  starb.  Als  eifriger  AristoteUker 
hat  er  zu  mehreren  aristotelischen  Schriften, 
unter  andern  tiber  die  Kategorien  und  ttber 
den  Gedankenausdruck ,  daneben  auch  zur 
„Einleitungu  des  Porphyrios  Commentare  ge- 
schrieben  und  einige  Schriften  von  lateinischen 
Scholastikcrn ,  namentlich  des  Thomas  von 
Aquino  und  Gilbertus  Porretanus,  ins 
Gricchische  llbersetzt. 

W.  Gass,  Gennadi  lis  und  Pletho.  I.  II.  (Gennadi! 
et  Plethouia  script*  quaedaiu  edita  et  inedita) 
1844. 

(if  orpins  (mit  dem  Beinamen)  Pachy- 
meres  (d.  h.  der  Plumpe)  stammte  aus  einer 
in  Konstantinopel  ansassig  gewesenen,  aber 
von  dort  vertriebenen  Familie  und  war 
1242  in  Nicaea  (in  Bithynien)  geboren,  jedoch 
1261  nach  Konstantinopel  zurttckgekehrt. 
wo  er  in  den  Klerus  trat  und  zu  Hof-  una 
Kirchenamtern  gelangte.  Er  ist  eine  und 
dieselbe  Persdnlichkeit  mit  einem  als  Georgios 
oder  Gregorios  Ancponymos  (d.  h.  onne 
Beiname)  genannten  Griechen  und  war  ein 
eifriger  Vertreter  der  aristotelischen  Philo- 
sophic im  dreizehnten  Jahrhundert  Ausser 
theologischen  Werken  und  einer  byzan- 
tinischen  Geschichte  hat  er  eine  Paraphrase 
der  Werke  des  angeblichen  Areopagiten 
Dionysios  in  griechischer  Sprache,  welche 
1561  durch  Wilhelm  Morell  zu  Paris  heraus- 
gegeben  wurde,  und  einen  griechischen  Aus- 
zug  aus  Aristoteles  als  Uebersicht  der 
aristotelischen  Philosophic  verfasst.  welcher 
1548  griechisch  gedrnckt,  dann  aber  unter 
dem  Titel  „  Compendium  phUosophiae  seu 
or  gam  Aristotelis"  in  lateinischer  Ueber- 
setzung  durch  Ph.  Bechius  herausgegeben 
wurde.  Den  griechischen  Text  mit  lateinischer 
Uebersetzung  hat  Joh.  Wegelin  unter  dem 
Namen  „Gregorii  Aneponytni"  1600  zu 
Augsburg  veroffentlicht. 

Gedrgios  Trapezuntios  (wie  er  sich 
selber  nannte,  weil  seine  Familie  aus  Trape- 
zunt  stammte)  war  1395  in  Kreta  geboren 
und  kam  mit  andern  Griechen  1438  zur 
Kirchenversammlung  nach  Florenz,  welche 
die  griechische  und  lateiniache  Kirche  ver- 
einigen  sollte,  und  dann  auf  Einladung  dcs 
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Francesco  Barbaro  nach  Venedig,  lernte 
dort  die  lateinische  Sprache  and  gab  tfffent- 
liehen  Unterricbt  ira  Griechischen ,  ging  dann 
nach  Padua,  wo  er  mit  Franciacua  Philelphus 
(Francesco  Filelfo)  Freundachaft  schloss,  and 
urn's  Jahr  1430  (nnter  dem  Pontificate 
Eugen'a  IV.)  nach  Rom,  wo  er  apostolischer 
Secretar  wurde  und  dies  auch  unter  dem 
Papate  Nicolaus  V.  blieb,  welcher  ihn  zum 
Uebersetzen  griechischer  Schrifsteller,  haupt- 
sachlich  Kirchenvater,  aber  anch  von  Werken 
des  Ariatotelca  in's  Lateiniache  veranlasste. 
Er  war  ein  eifriger  Vertheidiger  dea  Aristoteles 
und  wtithender  Gegner  Platon's,  in  welchem 
er  den  Urheber  aller  Ketzerei  erblickte.  In 
diesem  Sinne  verdflentlichte  er  eine  Schrift 
unter  dem  Titel:  „Comparatio  philosophorum 
Aristotelu  et  Piatonis" ,  die  1523  gedruckt 
wurde.  Gegen  diese,  in  der  gehasaigaten 
Weise  liber  Platon  herfallende  Schrift  war, 
ohne  dasa  Georgius  ala  Gegner  genannt 
wurde ,  Bessarion'a  Vertheidigungsschrift 
„In  calumniatorem  Piatonis  libri  IV"  (1503 
and  1516  in  Venedig  gedruckt)  gerichtet 
In  Folge  dieser  gehassigen  Angriffe  auf 
Platon  erschien  er  anch  ala  Gegner  Bessarions 
and  musste  (1452)  Kom  verlassen.  Er  ging 
zunachst  nach  Neapel,  wo  er  vom  Ktinig 
Alfona  eine  Unterstlltzung  genossen  zu  haben 
scheint  Spater  (1459)  finden  wir  ihn  wieder 
in  Venedig,  wo  er  seine  (noch  nngcdruckte) 
Uebersetzung  der  platonischen  BUcher  von 
den  Gesetzen  vollendete  und  eine  Anstellung 
ah)  Lehrer  erhielt.  Unter  Papst  Sixtus  IV. 
finden  wir  ihn  (1468)  wieder  in  Rom,  wo  er 
1483  oder  1484  starb.  Seine  Uebersetzungen 
mehrer  aristotelischer  Schriften  sind,  mit 
Auanahme  der  im  Jahr  1525  gedruckten 
Uebersetzang  der  Rhetorik,  nnr  handschrift- 
lich  vorhanden,  da  die  Uebersetzungen  des 
Theodor  Gaza  in  der  damaligen  gelehrten 
Welt  den  Vorzug  erhieltea.  Dagegen  wurden 
zn  seiner  schon  gegen  Ende  des  15.  Jahr- 
hunderts  zum  eraten  Male  und  dann  in 
Strassburg  1513  nnd  1519  wiederholt  ge- 
druckten Schrift  „De  re  dialeclica"  spater 
von  Johannes  Noviomagua  Scholien  ver- 
dffentlicht  (1530). 

Georgius  Venetus,  siche  Zorzi 
(Georg). 

Gerando,  siehe  D^gerando. 

Gerard  von  Bologna,  ein  Karmeliter- 
mdnch,  hatte  in  Paris  studirt  und  als  Doctor 
der  Theologie  dort  einige  Zeit  gelehrt,  war 
1297  General  seines  Ordens  geworden  und 
atarb  1317  zu  Avignon.  Von  seinen  Werken 
ist  nor  eine  „Glossa  super  Sententiis  Petri 
Lombardi"  1612  zu  Venedig  im  Druck  er- 
schienen.  Ausserdem  hat  er  eine  Summa 
theologiae,  Quaestiones  ordinariae  und 
Quodlibetae  verfasst,  welche  sich  handschrift- 
lich  in  der  Pariser  Nationalbibliothek  be- 
finden.   Er  bekampfte  als  strenger  Thomist 


die  Lehre  des  Duns  Scotus  von  der  Realitat 
der  Allgemeiubegriffe. 

Gerard  von  Cremona  war  (nicht  zu 
Carmona  in  Andalusien,  sondern)  zu  Cremona 
in  Oberitalien  im  Jahre  1114  geboren  und 
ebendaselbat  1187  gestorben.  Er  hatte  sich 
fruh  dem  Studium  der  Philosophic  gewidtnet 
und  einige  Zeit  in  Spanien  aufgehalten,  urn 
arabisch  zu  lernen  und  mit  den  philosophi- 
achen  Werken  der  Araber  bckanut  zu  werden 
und  ist  als  Uebersetzer  verachiedener  Werke 
aua  dem  Arabischen  in'a  Lateiniache  thiitig 
gewesen,  unter  andern  des  Almagest  von 
Ptolemaus  und  einiger  Schriften  dea  Ariato- 
telikera  Alexander  von  Aphrodisias.  Auch 
Alfarabi's  Schrift  „de  scientiis"  imd  ein 
Buch  des  Isaak  Honein  „de  definitionUms" 
hat  er  ubersetzt  Keine  dieser  Arbeiten  ist 
jedoch  zum  Druck  gekommen. 

Gerard  Teerstege,  gewOhnlich  Ge- 
rard us  de  monte  do  mini  (Herrenberg) 
genannt,  lehrte  seit  1431  bis  zu  seincm  Todes- 
jahre  (1480)  in  KOln,  wo  er  zugleich  Rector 
des  Gymnasiuma  war,  welchea  nach  ihm  den 
Namen  dea  Montaner  Gymnasiums  (bursa 
montis)  erhielt  Er  gehdrte  zur  Schule  des 
Thomas  von  Aquino  und  verfasste  ausser 
einem  Commentar  zur  Schrift  dea  Thomas 
„de  ente  et  essentia"  eine  Schrift,  welche 
auf  die  Vercinigung  der  Lehren  des  Albertus 
Magnus  und  des  Thomas  abzieltc  und  urn's 
Jahr  1489  in  Kttln  gedruckt  wurde,  und  im 
Zusammenhaug  mit  dieser  Schrift  eine  andere 
unter  dem  Titel  vApologetica".  Dieae  drei 
Schriften  sind  zusammen  in  Kdln  urn's  Jahr 
1492  gedruckt  worden. 

Gerhard  de  Raedt  oder  Gerhard 
von  Uarderwyk  (in  Geldern)  war  zu 
KSln  gebildet  and  dort  Lehrer  am  Collegium 
Laurentiuman  (bursa  Laurentiana),  dann 
Rector  an  der  Hochschule  und  atarb  1503. 
Er  hat  Commentare  zu  den  vier  Bllchern 
der  „nova  logica"  des  Albertus  Magnus 
(1494  in  Kolu  gedruckt)  und  zu  den  „Sum- 
mulae"  des  Petrus  Hispanus  (1488  in  Kdln 
gedruokt)  verfasst,  worin  er  sich  als  treuen 
Anhanger  und  Ausleger  des  Albertus  Magnus 
zeigt 

Gerbert  war  zu  Aurillac  in  der  Auvergne 

Siboren  und  in  einem  Kloster  erzogen,  dann 
dnch  geworden  und  zur  Vollendung  seiner 
Ausbildung  nach  Spanieu  gereist,  wo  er  sich 
zu  Barcellona,  wahracheinlich  aus  arabischen 
Quellen,  aeine  mathematischen  und  astrono- 
mischen  Kcnntniase  erwarb,  um  deren  willen 
er  seinen  Zeitgenoaaen  als  ein  W under  von 
Gelehrsamkeit,  ja  80gar  ala  ein  Magier  gait, 
Nachdem  er  einige  Zeit  zu  Rheims  gelehrt 
hatte,  wurde  er  Lehrer  dea  nachmaligen 
deutschen  Kdnigs  Otto  III.,  in  deasen  Gegen- 
wart  er  zu  Ravenna  im  Jahre  970  mit  einem 
gewissen  Otricus  eine  Streitunterredung  hatte, 
liber  deren  Gegenatand  er  nachmals  eine 
Abhandlung  (Uber  das  VernUnftige  und  den 

BO* 


Digitized  by  Google 


Gerdil 


Gerdil 


Vernunftgebrauch)  verfasste.  Als  Abt  von 
Bobbio  wurde  er  (991)  zum  Erzbiscbof  von 
Rheims  erwfthlt  und  durch  Otto  III.  (997) 
znm  Erzbiscbof  von  Ravenna  erhoben.  Dnrch 
Otto's  Bemilhungen  gelangte  cr  im  Jabre  999 
auf  den  pfipstlichen  StuhT,  als  Sylvester  II., 
starb  scbou  1003.  Als  philosophischer  Denker 
zeigt  er  sicb  in  der  genannten  Abbandlung 
„De  rationali  et  rations  uti"  durcbaas  un- 
selbststandig  und  lediglich  in  den  Schuluber- 
lieferungeu  des  frtihern  Mittelalters  befangcn. 
Er  will  darin  untersucben,  wic  cs  moglich 
sei,  dass  vom  vernUnftigen  Wesen  ausgesagt 
werden  kdnne,  dass  es  die  Vernunft  ge- 
braucbe,  indem  es  verntlnftig  denkt;  er  be- 
wegt  sicb  jedoch  dabei  nur  in  sophUtischen 
Spitzfindigjceiten  obne  eigentlicb  eingebende 
logische  Lntersuchungen,  nur  dass  gelegent- 
lich  dieser  unnUtzen  Erdrterungen  allerlei 
ScbulweiBbeit  aus  den  Scbriften  des  Bofitius 
ausgekramt  wird.  Verntinftiges  und  Vernunft 
Gebrauchcndes  (mcint  er)  seicn  im  Bereiche 
des  Intelligibeln  gleichwerthige  Begriffe,  von 
welcben  die  Setzung  des  einen  nothwendig 
auch  die  Setzung  des  andcrn  nach  sich  ziebe; 
werde  dagegen  das  Intelligible  mit  dcm  Sinn- 
licben  verbunden  gedacht,  so  kdnne  die  Seele 
nur  von  der  mdglicben  zur  wirklicben  Thfttig- 
keit  Ubergehen,  so  dass  bier  der  vernUnftigen 
Seele  der  Vernunftgebrauch  nur  nebenher 
zukomme.  Die  Abbandlung  ist  abgedruckt  in 
den  „Oeuvres  de  Gerbert,  collattonnees sur 
les  manuscrits,  prece'de'es  de  sa  biographie, 
suivies  de  notes  critiques  pur  A.  Olleris" 
(1867),  pag.  297  —  310. 

Gerdil  (Gerdyl),  Hyacinth  Sigraund, 
war  1718  zu  Samoens  in  Savoyen  geboren, 
wurde  schon  frllh  Barnabitermdnch,  studirte 
in  Bologna,  lehrte  sp&ter  in  Macerata,  in 
Casale  und  an  der  University  zu  Turin 
Philosophic,  war  dann  Erzieher  des  nach- 
maligen  Konigs  Karl  Emmanuel  IV.  von 
Piemont,  wurde  vom  Papst  Pius  VI.  1776 
nach  Rom  bernfen  und  zu  mancherlei  Gc- 
schMften  des  h.  Stubles  gebraucht  und  zum 
Biachof  von  Ostia  erhoben,  floh  nach  dem 
Einzuge  der  Franzosen  1798  in  seine  Abtei 
zu  Piemont,  kehrte  jedoch  unter  Pius  VII. 
nach  Rom  zuruck,  wo  er  1802  als  Vierund- 
achtzigjahriger  starb.  Sehen  wir  von  Gerdil's 
Arbeiten  fiber  Geometrie  und  tlber  historische 
Gegenstfinde  ab,  so  zeigt  er  sich  in  seinen 
ersten  philosophischen  Scbriften  als  unter 
dem  Einflusse  von  Cartesius  und  Malebranche 
stehend.  Er  vcrdffentlichte  1747  die  beiden 
Abhandlungen:  „Limmalerialite  de  i'dme 
dimontrie  contre  M.  Locke"  und  „  Defense 
du  sentiment  du  P.  Malebranche  sur  la 
nature  et  Vorigine  des  idees  contre  fexamen 
de  M.  Locke",  worin  er  den  Locke'schen 
Einpirismus  bekampft  und  die  Ideenlehre  von 
Malebranche  weiter  zu  begrunden  sucht.  Im 
weiteren  Verlaufe  seiner  Studien  kam  er  von 
der  unbediugteu  Anhanglichkeit  an  Male- 


branche mehr  und  mehr  ab  und  wurde  Eklek- 
tiker,  indem  er  die  Systeme  der  Philosophic 
vorzugsweise  nach  ihrer  Verwendbarkeit  fur 
die  Erlauterung  und  Vertheidigung  der  christ- 
lichen  Lehrc  scbatzte.  In  diesem  Sinne  er- 
scheint  sein  bedeutendstes  Werk  „  Intro- 
duzzione  alio  studio  delta  religione"  (1755) 
als  erster  Versuch  einer  Religionsnhilosophie. 
Wir  sehen  (so  aussert  er  sich  darin),  dass 
die  verschiedenen  Wege  der  Philosophie  auf 
dieselben  religidsen  Grundwahrheiten  hin- 
fiihren,  mag  man  nun  mit  Platon  durch  die 
leuchtenden  Rflume  idealer  Welten  wandeln, 
oder  mit  Aristoteles  die  natttrlichen  Prin- 
cipien  der  Dinge  aufapQren,  oder  mit  Cartesius 
alle  mdglichcn  Combinationen  des  Mechanis- 
mus  aufsuchen,  oder  mit  Newton  die  Be- 
wegungskrftfte  des  Weltganzen  abwagen,  oder 
mit  Leibniz  mittelst  der  beiden  logischen 
Grundgesetze  operiren.  Plato  lehrt  uns  in 
den  gOttlichen  Ideen  die  ewigen  Wahrheits- 
und  Mdglichkeitsgrunde  der  Dinge  keunen, 
Aristoteles  im  ersten  Beweger  eine  intelligente, 
in  sich  ruhende  Eine  und  untheilbare  Kraft, 
Cartesius  die  einzig  mdgliche  Ursache  alter 
ortlichen  Bewegung  der  an  sich  tragen 
Materie  erkennen,  Newton  zeigt  ihn  uns  als 
den  einzig  mdglicben  Ordner  des  L'niversums, 
Leibniz  als  das  vermoge  der  widersprnchs- 
losen  Denkbarkeit  seines  Seins  wirklich  Exi- 
sLirende  und  erste  Bestimmende  aller  Seins- 
wirklichkeit.  Im  Jalir  1760  veroflfentlichte 
Gerdil  „Recueil  de  dissertations  sur  quel- 
ques  principes  de  philosophie  et  de  religion", 
suchte  dann  in  den  ,,Dissertations  sur  fin- 
compatibUite  des  principes  de  Descartes  et 
de  Spinoza"  die  M&ngel  des  Systems  von 
Spinoza  aufzudecken,  indem  er  sich  hier  als 
cinen  Cartesianer  zeigt,  der  sich  an  Leibniz 
annahert  Seine  eigene  ideologische  Lehre 
fuhrt  Gerdil  auf  folgende  Hauptpunkte  zuruck. 
Bei  der  Auffassung  eines  Objects  muss  man 
die  Affection  des  erfassenden  Intellects  unter- 
scheideu  von  dem  intelligibeln  Bilde,  durch 
welches  dem  Intellect  das  wirkliche  Object 
dargestcllt  wird.  Bei  der  einfachen  Percep- 
tion verhalt  sich  der  Verstand  passiv,  gemass 
dem  schon  von  Aristoteles  aufgestelltenGrund- 
satze.  Die  erste  Operation  des  Verstandes, 
die  einfache  Apprehension,  ist  keinem  Irr- 
thum  unterworl'en ;  sie  wird  namlich  in  uuserm 
Geiste  durch  eine  Th&tigkeit  Gottes  hervor- 

gtrufen,  sofern  dieser,  der  die  Ideen  aller 
inge  in  sich  befasst,  deren  intellectuelle 
Abbilder  als  unmittelbare  GegensUinde  der 
Perception  dem  Geiste  eingepragt.  Ausser 
mehreren  in  italienischer  Sprache  abgefassten 
Schriftcu  „iiber  den  L'rsprung  des  moralischcn 
Sinnes4*  und  „Uber  die  Principien  der  christ- 
lichen  Moral**,  sowie  einer  „Geschichte  der 
philosophischen  Secten*4  ist  Gerdil  auch  als 
Gegner  Rousseau's  mit  einem  „Anti-Emile, 
ou  reflexions  sur  la  theorie  et  la  pratique 
de  I'education  contre  les  principes  de  /.  J. 
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Rousseau"  (1763)  hervorgetreten.  Dnrch 
die  Ftlrsorge  seines  Freundes,  des  Cardinals 
Fontana,  warden  die  „Oeuvres  completes  du 
cardinal  Gerdil"  zu  Rom  1806  —  1820  in 
15  Banden  herausgegeben. 

Gerson,  siehe  Charlier  (Johannes) 
aus  Gerson. 

Gersonides,  siehe  Levi  ben  Gerson. 

Gerstenberg,  Hans  Wilhclm  von, 
war  1737  zu  Tondern  im  Herzogthum  Schles- 
wig  geboren  and  in  Altona  gebildet,  studirte 
1758  in  Jena,  lieferte  ala  Dichter  auch  Bci- 
trage  ftir  den  Voasiachen  und  andere  Musen- 
almanache,  bekleidete  seit  1771  diploraatische 
Stellen  in  Kopenhagen  und  Ltlbeck  und  war 
1789  —  1812  Lotteriedirector  in  Altona,  wo 
er  in  den  Privatstand  zurUckgekehrt,  1823 
starb.  Nachdem  er  1772  Beattie's  „Versuch 
tlber  die  Natur  und  Unverftnderlichkeit  der 
Wahrheit"  aus  dem  Englischen  in's  Deutsche 
flbersetzt  batte,  wandte  er  sich  spilter  zum 
Studium  der  Kant'schen  Philosophie,  als 
diese  ihre  Reise  dnrch  die  Welt  zu  machen 
begonnen  hatte,  und  trat  1795  mit  einer  im 
Sinne  Kant's  verfassten  Schrift  „die  Theorie 
der  Kategorien  entwickelt  und  erlautert" 
hervor.  Im  Jahr  1801  verflffentlichte  er  ein 
Sendschreiben  an  Charles  de  Villers,  ans 
Veranlaasung  seines  Werkes  „  Philosophie 
de  Kant",  welches  er  sp&ter  iinter  dem 
Titel  „  tlber  ein  gemeinschaftliches  Princip 
der  theoretischen  nnd  praktischen  Philoso- 
phie1* (1821)  aus  seinen  vermischten  Schrif- 
ten mit  Zusatzen  besonders  abdrucken  liesa. 

Geulings  oder  Genlingx  (auch  Geu- 
lincx  undGeulincs  geschrieben),  Arnold, 
war  1625  zu  Antwerpen  geboren,  batte  in 
Ldwen  Theologie  nnd  Philosophie  studirt  und 
wurde,  schon  1646  in  Lflwen  als  Lehrer  der 
Philosophie  angestellt.  Da  er  sich  aber 
dnrch  seine  Angriffe  auf  die  alte  scholastische 
Philosophie  und  auf  das  Mdnchswesen  und 
die  Geistlichkeit  missliebig  machte,  wurde 
er  1658  seiner  Stelle  entsetzt  und  lebte 
lfingere  Zeit  kiimmerlich  in  Leiden,  bis  ihm 
dnrch  Abraham  Heidan  1665  zu  einer  Pro- 
fessur  an  der  dortigen  Universit&t  verholfen 
wurde,  die  er  bis  zu  seinem  Tode  (1669) 
bekleidete.  In  seiner  Philosophie  folgt  er 
dem  Cartesius.  Von  seinen  Schriften  sind 
gerade  die  zur  Kenntniss  seiner  Philosophie 
wichtigsten  erst  nach  seinem  Tode  herans- 
gekommen.  Bei  seinen  Lebzeiten  erschienen: 
„Saturnalia  sive  quaestiones  qtiodlibeticae" 
(in  3.  Auflage  1660),  seine  Logik  unter  dem 
Titel  „Logica  fundamentis  suis  restituta" 
(1662),  die  unvollendet  gebliebene  Schrift 
„r>*S&t  etavroy  sive  Ethica"  (1665).  Nach 
seinem  Tode  wurden  verOffentlicht:  „  Com- 
pendium phtjsicum"  (1688\  „Annotata  prae- 
currentia  in  Cartesium  de  principiis  philo- 
sophiae"  (1690),  worin  er  einen  Commentar 
zu  Cartesius  lieferte,  „Metaphysica  vera  et 
ad  men  tern  peripateticam"  (i691).  Seine 


Gilbert 

Abweichnng  von  der  Lehre  des  Cartesius 
bctriffit  das  Verhfiltniss  zwischen  Kdrpcr  und 
Geist,  indem  er  in  folgerichtiger  Fortbildung 
der  cartesianischeh  Unterscheidung  von  Kdr- 
per  nnd  Geist,  als  zwei  vorschieaener  Sub- 
stanzen,  die  nnter  dem  Namen  des  „0cca- 
sionalismus"  bekannt  gewordene  Hypothese 
der  gelegentlichen  Ursachen  aufstellte.  Der 
Geist,  dessen  Wesen  das  Denken  ist  (so 
lehrt  Geulinx)  ist  vom  Sinnlichen  absolnt 
verschieden.  Unter  den  vielen,  als  von  mir 
nnterschieden  wahrgenommenen  matcriellcn 
Objecten  finde  icb  auch  ein  solches  mit  mir 
eng  verbuudenes  Object,  meinen  Leib,  wel- 
cher  die  gelegentliche  Ursache  iat,  dass  ich 
andere  Objecte  ausser  mir  vorstellen  kann. 
Obgleich  ich  diesen  meinen  Leib  mannich- 
fach  willkUrlich  bewegen  kann,  so  bin  ich 
doch  nicht  selber  die  Ursache  dieser  Be- 
wegnng,  noch  aehe  ich  ein,  wie  sie  hervor- 
gebracht  ist;  noch  viel  weniger  aber  bringe 
ich  eine  Bewegung  ausser  meinem  Rdrper 
hervor,  da  Alles,  was  ich  time,  in  mir  haften 
bleibt  und  weder  in  meinen  eignen,  noch  in 
einen  andern  Kdrper  ubergehen kann,  sondern 
meine  Wirkungen  ebenaowenig  tlber  mich 
selbst,  wie  die  Wirkungen  der  Aussenwelt 
tlber  die  materielle  Welt  hinausgehen  kOnnen, 
da  sie  an  meinem  Kdrper  ihrc  Grenze  haben. 
Bin  ich  also  blosser  Znschauer  dieser  Welt, 
so  ist  es  Gott  allcin,  welcher  durch  unmittel- 
bares  Eingreifen  das  Aeussere  mit  dem  Innern 
und  das  Innere  mit  dem  Aeussern  verbindet 
und  ebenso  die  ftusscrc  Welt  dem  Geiste 
anschauliuh  macht,  wie  er  die  Bestimmungen 
des  Willens  zu  ftusserer  That  werden  lfinst. 
Gott  hat  auf  nnausaprechliche  und  unbe- 
greifliche  Weise  die  Bewegnngen  der  Materie 
und  die  WillkUr  meines  Willens  so  unter 
einander  verbundeu,  dass,  wenn  mein  Wille 
will ,  gerade  die  Bewegung  erfolgt ,  die  er 
will.  Die  Vereinigung  von  Geist  und  Kdrper, 
dieser  beiden  von  einander  ganz  verschiedenen 
Substanzen,  ist  darnm  ein  Wunder,  nnd  der 
Mensch  ist  als  Znschauer  der  Welt  selber 
das  grdsste  nnd  unauflifirliche  Wunder. 

Gilbert  de  la  Porrde  (Gilbertus 
oder  auch  Gislebertus  Porretanus 
d.  h.  aus  Poitiers  stammend)  war  um  1070 
zu  Poitiers  geboren  und  SchOler  des  Bern- 
hard  Sylvestri*  in  Chartres  nnd  des  Anselm 
in  Laon.  Nachdem  er  zuerst  in  Chartres 
und  dann  zu  Paris  als  Lehrer  der  Dialektik 
und  Theologie  aufgetreten  war,  wurde  er 
1142  Bischof  von  Poitiers,  wo  er  sein  Lehr- 
amt  fortsetzte,  aber  durch  seine  Lehre,  dass 
der  Eine  Gutt  in  den  drei  Personen  die 
Eine  Gottheit  oder  Gottwesenheit  oder  die 
Eine  Form  sei,  wodurch  Gott  eben  Gott  sei 
und  sich  in  drei  Personen  informire,  auf  dem 
Concil  von  Rheims  (1148)  mit  andern  Theo- 
logen  und  mit  der  kirchlichen  Autorit&t  in 
Conflict  kam  und  sich  gefallen  lassen  musste, 
daaa  seine  Schriften  vom  Papst  Eugen  III. 
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so  lange  verboten  warden,  als  sie  nicht  von 
der  romischcn  Kirche  berichtigt  worden  seien. 
Da  aich  Gilbert  diesem  Urtheilsspmche  nnter- 
warf,  durfte  er  unangefochten  nach  Poitiers 
znrtlckkehren ,  wo  er  1158  starb.  Seine 
Commentate  zu  den  dem  Boetius  zuge- 
8cbriebenen  Schriften  „de  trinitate"  ferner 
„de  praedicatione  Irium  personarum"  und 
„de  dimbus  nattiris  etuna  persona  in  Christo" 
sind  in  die  Ansgabe  der  Schriften  des  Boetius 
vom  Jahre  1570  (Basel)  pag.  1128  — 1273 
nnd  auch  in  die  Ansgabe  des  Bofitius  in  der 
Migne'schen  Patrologie  anfgenommen.  Seine 
Schrift  „de  sex  principiis"  ist  von  Arnold 
Wocstcfeld  (1507)  herausgegeben ,  Uberdies 
in  die  meisten  altera  lateinlschcn  Werke  des 
Aristoteles  aufgenommen  worden.  Letztere 
Schrift  ist  ein  schwaches  Machwerk,  welches 
nur  durch  Albert  us  Magnus  zu  Ansehen  kam 
und  von  Sp&tern  oft  commentirt  wurde.  Sie 
handelt  von  den  sechs  letzten  aristotelischen 
Kategorien:  actio,  passio,  ubi,  quando,  situs, 
habere,  welche  von  Gilbert  als  in  Bezug 
anf  Anderes  der  Substanz  „assistirende  For- 
men" aufgefasst  werden.  Die  leitenden  Grand- 
gedanken  der  philosophischen  Anschaunng 
Gilbert's  sind  folgende:  Glaube  ist  die  Per- 
ception einer  Wahrheit  mit  der  Zustimmung 
unserer  Seele  und  bildet  nicht  bios  fur  die 
wissenschaftliche  Erkenntniss  des  Ewigen 
und  Unvcranderlichen,  sondern  auch  fflr  die 
Erkenntniss  des  Zeitlichen  und  dem  Wcchsel 
Unterworfenen  dqp  festen  Rtlckhalt  Beide 
sollen  einander  fdrdern;  Veraunft  und  Glaube 
mflssen  sich  daher  aufs  Innigste  verbinden; 
aus  dem  Glauben  soil  die  Veraunft  Wurde 
und  Ansehen,  aus  der  Veraunft  der  Glaube 
fcste  Znstimmnng  erhalten.  Im  scholastischen 
Universalienstreit  nimmt  Gilbert  durch  scinen 
BegrifT  der  Substanz,  der  ihm  als  der  hSchste 
Gattungsbegriff  von  alien  korperlichen  nnd 
nnkorperlichen  Wesen  gilt,  eine  bestimmte 
Parteistellung  ein.  Er  unterscheidet  am  Be- 
griffe  der  Substanz  zwei  Seiten,  wonach  bei 
einem  Wesen  sowohl  dasjenige,  was  es  ist, 
als  dasjenige,  wo  durch  es  ist,  als  seine 
Snbstanz  bezeichnet  wird.  Hiernach  definirt 
er  den  Begriff  der  Natur  oder  dasjenige, 
wodnrch  Etwas  sein  Sein  hat,  kurzweg  als 
den  die  Wesen  formenden  und  artbildenden 
Unterschied  oder  als  die  substantielle  Form 
nnd  die  darait  verflochtenen  Bestimmtheiten. 
Die  substantiellen  Formen  aber  haben  ihren 
eigentlichen  Umkreis  in  den  Einzeldingen, 
als  in  wclchen  Form  und  Stoff  vereinigt 
sind.  In  diesem  Bereiche  kann  dann  nnser 
Geist  anf  Grundlage  der  Sinneswahrnehmnng 
und  des  Gedilchtnisses  diese  substantiellen 
Formen  des  nattlrlichen  Seins  auch  abstract 
erfassen  nnd  Artcn  unter  Gattungen  zu- 
sammcnfassen.  Das  menschliche  Denken 
abstrahirt  die  AllgemeinbegrifTe  von  den 
Einzeldingen,  nm  sich  dadurch  die  Natur 
und  Eigenschaften  der  letztera  zur  Erkennt- 


niss zu  bringen.  Die  Gattungs-  und  Artbc- 
griffe  haben  also  ein  anderes  Sein,  als  die 
Dinge  selbst,  namlich  als  formgebende  AU- 
gemeinbegrifie  gegentlber  den  existirenden 
Einzeldingen.  Als  metaphysische  Grundbe- 
griffe  gelten  ihm  Wcsenheit,  Weaenhaftigkeit, 
Bestandheit  (Substanz)  und  Person.  An  diese 
Grundbegriffe  lehnt  sich  der  Unterschied 
von  Materie  nnd  Form  an,  ans  deren  Ver- 
bindung  das  Einzelwesen  hervorgeht.  Die 
Formen  der  Dinge  haben  ihren  hOchsten  und 
letzten  Grand  in  der  Urform,  welche  Gott 
ist  In  Gott  ist  weder  Materie  noch  Be- 
wegnng,  sowie  auch  die  Kategorien  auf  Gott 
nicht  anwendbar  sind,  da  er  nie  dasjenige 
ist,  was  durch  Begriffe  ansgedrtlckt  wird, 
indem  sich  seine  einfache  Wesenheit  vielmehr 
immer  nur  nach  einem  gewissen  Verhaltniss 
oder  einer  Aehnlichkeit  bezeichnen  lftsst 
Daher  ist  Gott  zwar  denkbar,  aber  nicht 
vollkommen  begreifbar.  Die  alien  KSrpera 
gemeinsame  Materie  ist  die  Unterlage,  an 
welcher  und  i  n  welcher  die  Form  zum  Aua- 
druck  kommt.  Die  Verbindung  von  Form 
und  Materie  wird  von  Gott,  als  dem  SchSpfer 
beidcr,  bewerkstelligt  Als  erste  Form  ist 
Gott  auch  der  erste  Act,  und  durch  die 
Schftpfung  erh&lt  jedea  Ding  seinen  Bestand. 
Und  wie  das  hdchste  Sein  ein  Gutes  ist,  so 
ist  auch  alles  von  ihm  Gesetzte  ein  von  ihm 
ausgegangenes  Gutes.  Das  Sein  des  Leibes 
und  das  Sein  der  Seele,  beide  als  Einheit 
miteinander,  sind  das  einheitliche  Wesen  des 
Menschen  oder  seine  Persdnlichkeit,  welche 
im  Tode  ganzlich  aufhSrt,  obwohl  ihre  Be- 
standtheile  ihr  Dasein  nicht  verlieren  and 
die  von  Natur  vergfingliche  Seele  als  ein  fflr 
sich  seiendes  Wesen  durch  die  g5ttliche  Gnade 
nnvnrganglich  fortexistirt 

Ciiioherti,  Vincenzo,  war  1801  zu 
Turin  geboren,  wo  er  Theologie  studirte 
und  1823—1825  sich  durch  glanzende  PrO- 
fungen  den  Doctorgrad  und  die  geistlichen 
Weihen  erwarb.  Nachdem  er  in  seiner 
Vateretadt  1825  eine  Professur  der  Philo- 
sopbie  erhalten  und  sich  mit  Stndien  des 
klassischen  Alterthums,  der  Geschichte  and 
der  Keligionsphilosophie  befasst  hatte,  wurde 
er  zngleich  Kaplan  beim  Kronnrinzen  Karl 
Albert  Als  er  jedoch  von  Hdflingen  der 
Theilnahme  an  den  Bestrebungen  des  ^ungen 
Italien8u  verdachtigt  und  nach  viermonatlicher 
Gefangenschaft  aus  seinem  Vaterlande  ver- 
bannt  worden  war.  lebte  er  1834,  ohne  die 
ihm  von  Karl  Albert  angebotene  Pension 
anznnehmen,  zuerst  in  Paris  und  warde  dann 
iu  Brtissel  Lehrer  an  einem  Privatinstitnt 
Hier  entfaltete  er  zugleich  eine  bedeutende 
literarische  Thfttigkeit  Nachdem  er  1835 
einige  „  Opera  iatina"  verdffentlicht  hatte, 
folgten  1838  in  italienischer  Spracbe  „Be- 
trachtungen  tlber  die  Keligionslehre  Victor 
Cousin's*4  (welcher  seinerseits  tlber  Gioberti 
urtheiltc ,  dass  er  gar  kein  Philosopu  sei) 
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und  dann  erne  „Theorie  des  Uebernatflr- 
lichen44,  1839  und  1840  aber  sein  philoso- 
phiaches  Hauptwerk  „  Introduzione  alio  studio 
dd la  filosofia",  in  3  Banden.  worin  er  nacb 
vorauageschickterKritik  der  bisherigen  Theo- 
rien  von  Ranm  nnd  Zeit  bei  Hobbes,  Clarke, 
Newton,  Leibniz,  Malebranche,  Kant  den 
Verfall  der  wabren  Tbeorie  dem  sogenannten 
Psychologismus  zur  Last  legt,  welcheni  Des- 
cartes in  der  Philosopbie  Bahn  gebrocben 
babe.  Dieseni  Psychologismus,  ala  dem  heid- 
niscben  nnd  protestantischen  Verfahren,  deasen 
Consequenz  Skepticismns  nnd  Nihilismus 
seien,  aetzt  er  seinen  „Ontologismusu  oder 
die  ontologiscbe  Methode  ala  daa  einzige 
katholische  und  rechtglftubige  Verfahren  in 
der  Philosophic  entgegen,  wodurch  die  Oeiater 
dnrch  das  Wissen  mit  der  Religion  versohnt 
nnd  der  wiasenschaftliche  Gott  aufgefunden 
werde.  Indem  er  mit  Aufnahme  der  plato- 
niachen  Ideenlehre  die  Lehre  von  der  Offen- 
barnng.  vom  Lrebernatttrlichen  und  Ueber- 
begreiflichen  zn  vereinigen  strebt  und  die 
Hegel'sche  Logik  und  Dialektik  in  christliche 
Offenbarungsmetaphysik  umsetzt,  tritt  cr  als 
italienischer  Scholaatiker  des  nennzehnten 
Jahrhnnderts  hervor,  welcher  den  Satz  ver- 
tritt  :  „Wer  nicht  Katholik  ist,  kann  nicht 
vollkommener  Philosoph  sein,  und  jede  Philo- 
sopbie, welche  sich  vom  Glauben  losraacht, 
ist  Mdrderin  ihrer  selbst;  denn  der  Unglaube 
ist  der  Selbstmord  der  Seele".  Er  vcrtritt 
diesen  Standpunkt  zunachst  poleraisch  gegeto 
De  Lamennais  in  seiner  „Leltre  cTun  /(alien 
a  un  Francois  sur  les  doctrines  de  M.  de 
Lamennais*1 (1840)  und  nachdem  er  dazwischen 
in  zwei  italienisch  geschriebenen  Abhand- 
lnngen  {Trattato  del  Hello  1841  und  Trattato 
del  Buono,  1842)  seine  ftsthetischen  und 
ethischen  Anschauungen  dargelegt  hatte, 
trat  er  polemisch  audi  gegen  die  Lehre  seines 
Landmannes  Rosmini  mit  dem  Werke  hervor: 
„Degli  errori  Mosofici  di  Antonio  Rosmini" 
(1842,  in  drei  Banden),  worin  er  sein  Urtheil 
fiber  dieaen  in  den  Worten  zusammenfasst : 
„Er  bleibt  in  seiner  Philosophic  unfruchtbar, 
so  lang  er  orthodox  sein  will,  indem  er  sich 
versagt,  die  in  seinen  Principien  eingc- 
schlossenen  Conseqnenzen  an's  Licht  zu 
Ziehen,  und  somit  seine  wiasenschaftliche 
Impotenz  einer  schuldvollen  Zengnng  vor- 
ziebt.  W&ren  aber  Rosmini  und  seine  An- 
hanger  weniger  fromm  und  schUclitern,  als 
sie  sind,  so  wUrde  man  bald  in  Italien  den 
Pantheismus  eines  Fichte  und  Hegel  erstehen 
sehen,  zu  welchem  die  Rosmini'schen  Prin- 
cipien gleich  denen  der  kritischen  Philosophic 
nnabweisb'ch  fflhren,  um  endlich  zn  absolutem 
Skepticismns  und  Nihilismus  dnrchzndringen, 
welche  das  letzte  Resnltat  des  Psychologis- 
mus sind,  wie  der  gegenwflrtige  [1842]  Zu- 
stand  der  Hegel'schen  Schule  beweiat.u  Im 
Jahre  1843  erschien  Gioberti's  politiaches 
Hauptwerk:  nDel  primato  civile  e  morale 


degV  Italiani",  in  drei  Banden,  wozu  1845 
noch  „Prolegomeni  al  Primato"*  crschienen. 
Die  Idee  dieses  Werkes  war  die  Wieder- 
heratellung  der  Grflssc  und  Macht  Italiens 
dnrch  ein  reformirtes  Papatthum,  als  wodurch 
Italiens  nationale  Einheit,  Unabhftngigkeit  und 
bflrgerliche  Preiheit  erffillt  werden  sollten. 
Das  Ziel  war  ein  Foderativbnnd  der  ita- 
lienischen  Staaten  unter  dem  Vorsitzc  des 
Papstes  nnd  gesttltzt  durch  die  Waffen- 
gewalt  Sardiniens.    Dieses  Werk  hatte  in 
Italien  einen  beispicllosen  Erfolg  nnd  machte 
Gioberti's  Namen  sclmell  auf  der  ganzen 
apenninischenHalbinsel bertihmt  Esgabdurch 
den  lebhaften  Ausdrnck  der  nationalen  Idee 
der  Zeitbewegnng  einen  gewaltigcn  Ruck  und 
erwarb  dem  Papste  Pio  nono  bei  seinen  an- 
fanglichen  Reform  -  BestTebnngen   die  be- 
geisterte  VeTehrung  der  Italiencr.   Im  Jahre 
1845  begab  sich  der  verbannte  Turiner 
wiedcrnm  nach  Paris,  von  wo  ans  er  1846 
und  1847  zu  Lausanne  sein  siebenbandiges 
Werk  „//  Gesttita  moderno"  erscheincn  lieas, 
welches  von  Julius  Cornet  in  dentscher  Ueber- 
setzung  „Der  modcrne  Jesnitismus  von  Vin- 
cenz  Gioberti,  in  drei  Banden  (1849)  erschien. 
Der  politische  Aufschwung  des  Jahrca  1847 
fflhrte  den  Verbannten  zn  Anfang  1848  im 
Triumph  in  seine  Vaterstadt  zurflck.  Er 
wurde  Senator  und  Mitglied  der  Depntirten- 
kammer  und  stand  im  December  1848  eiuige 
Wochen  lang  an  der  Spitze  des  von  ihm, 
nach  dem  Sturze  dea  AUniateriums  Pinelli-  # 
Revel,  gebildeten  demoKratischen  Ministe- 
riuros.   Aber  das  nachstfolgcndc  Ministerium 
entfernte  ihn  zn  Anfang  des  Jahrca  1849 
mit  einer  Mission  nach  Paris  ans  Turin.  Er 
blieb  dort  nach  dem  ungltlcklichen  Ausgange 
des  Unabhilngigkeitskampfes  gegen  Oester- 
reich  in  freiwilliger  Selbstverbannung  und 
veToffentlichte  dort  sein  Werk  „Del  rimto- 
vamenlo  civile  d'  Italia*  (1851,  in  zwei 
Banden).    Erst  51jahrig  starb  er  1852  zu 
Paris,  indem  er  einen  reichen  Schatz  un- 
vollendeter  philosophischer  und  historisch- 
politischer  Schriften  hinterliess,  welche  als 
seine  Opere  inedite  (Vol.  1—6)  in  den  Jahren 
1859  und  60  herausgegeben  wurden,  nach- 
dem schon  vorher  ans  scinem  Nachlass  durch 
Massari  das  unvollendet  gebliebene  Werk 
y,Della  Protologia*  (1857,  in  zwei  Banden) 
verflffentlicht  worden  war.    In  dieser  nach- 
gelassenen  Schrift  zeigen  sich  Gioberti's  An- 
schauungen von  der  strengen  Orthodoxie 
etwaamehr  entfernt  und  dem  abaoluten  Idealis- 
mus  der  dentachen  Philosophic  etwas  naher 
gerilckt,  indem  an  die  Stelle  der  frtlhem 
Ontologie  eine  „Protologicu  (erstc  Philo- 
sophic) tritt,  worin  der  abateigeude  Process 
vom  Absoluten  durch  die  Schopfung  znm 
Dasein  und  der  aufstcigendc  Process  ala 
RUckgang  des  Daseins  zu  Gott  entwickelt 
wird.   Ausser  Maaaari  haben  sich  Fornar, 
De  Giovannis,  Chiarolanza  und  Toscano  an 
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dieLehreGioberti's  als  Schiller  angeschlossen. 
Die  leitenden  Gedanken  seiner  Philosophie, 
wie  sich  dieselbe  in  Gegcnsatz  znr  Lehre 
Rosmini's  stellt,  sind  folgende.  Wesentliche 
Aufgabc  der  Philosophic  ist,  sich  in  der 
Erkenntnisslehre  von  den  Consequenzen  der 
cartesischen  psychologischcn  Methode,  dem 
Sensualismus  und  Skepticismus  zu  befrcicn. 
Das  ideelle  Sein  kann  niclit  das  reale  Sein 
verbllrgen  nnd  dem  Wisscn  nicht  die  wahre 
Objectivitflt  verschaffen.  Von  einer  That- 
Bache  des  Bewnsstseins  ausgehen,  hcisat  eben 
so  viel  als  das  Nothwendige  nnd  Allgemeine 
auf  das  Zuf&llige  grllnden  nnd  sich  in  die 
Erscheinnng  einsperren.  Die  Kette  der  Ueber- 
liefernng  ist  die  Philosophic  der  Menschheit, 
nnd  mit  ihr  brechen  zu  wollen,  ist  vt-Tkehrt. 
Darnra  sind  Malebranche,  Vico  nnd  Leibniz 
die  letzten  echten  Philosophcn  gewesen. 
Princip  nnd  Methode  der  Philosophic  sind 
nicht  im  Subject,  sondern  im  Object,  in  der 
Idee  zu  suchen ,  dcren  geistigc  Anschaunng 
den  Menschen  eigentlich  erst  zum  vernflnftigen 
Wesen  macht.  Da  der  menschliche  Geist 
seinem  Object,  der  Idee,  nicht  gflnzlich  ent- 
sprechend  ist,  bo  geht  die  Idee  fiber  die  Be- 
greiflichkeit  hinaus.  Daher  ist  eine  erste 
gOttliche  Offenbarung  nnentbehrlich,  welche 
der  begreiflichen  Seite  der  Idee  eine  ge- 
heimnissvolle  Seite  hinzuftlgt.  Der  Mensch 
ist  Nichts  ohne  Gott  und  die  Wissenschaft 
Nichts  ohnc  Offenbarnng,  das  natilrliche 
Licht  nichts  ohne  Entzflndung  durch  das 
(Ibernatllrliche ,  die  Psychologie  ist  Nichts, 
wenn  sie  nicht  aus  def  Ontologie ,  und  die 
Ontologie  ist  Nichts,  wenn  sie  nicht  aus  der 
Glaubensanschauung  fliesst.  Der  Glaube  ist 
aber  seiner  Natnr  nach  nicht  analytisch, 
sondern  synthetisch ;  denn  in  der  rcligifisen 
Anschanung  ist  die  ganze  Wahrheit  von  vorn- 
herein  angesammelt  und  eingeschlossen.  Alle 
Erkenntniss,  alle  Philosophie  ist  daheT  von 
vornherein  nu'r  Reproduction  des  Glanbens- 
inhaltes  in  Form  der  Reflexion,  welche  in 
einer  Reihe  von  Erkenntnissstufen  von  Stattcn 
geht.  Diese  Stufenreihe  beginnt  mit  einer 
ursprUnglichen,  aber  in  unvordenklicher  Zeit 
durch  den  Stindenfall  verscherzten  Einigung 
deT  menschlichen  Anschauung  mit  der  gdtt- 
lichen.  Diese  ursprllngliche  Einheit  des 
Schauens  wieder  zu  erlangcn  ist  das  in  der 
Zukunft  zu  erreichende  Zicl.  Dem  mensch- 
lichen Intellect  ist  eiu  instinctives  Gefllhl 
seiner  Unzureichendheit  eingepflanzt,  welches 
zugleich  das  Bewusstsein  von  der  Ueberbe- 
greiflichkeit  der  Erkenntnissgegenstflnde  ist 
und  daher  die  Superintelligenz  des  Menschen 
genannt  werden  kann.  In  der  Reflexion  des 
Verstandes  wird  nnvermeidlich  immer  unter- 
schieden,  was  nicht  zu  unterscheiden  w&re, 
nnd  verendlicht,  was  an  sich  ein  Unendliches 
ist.  Soweit  sich  der  Vcrstand  anch  begriff- 
lich  bestimmen  mflge,  so  schltlpft  doch  immer 
das  wahre  Wesen  der  Dinge  zwischen  seinen 


Bestimmungen  hindurch  und  fallen  ihm  Inhalt 
und  Form  anseinander,  welche  in  der  Ur- 
offenbarung  eins  waren  nnd  am  Ende  der 
Dinge  eins  sein  werden.  Der  reflectirende  Ver- 
stand  hat  den  Glaubensinhalt  zu  systematisiren, 
d.  h.  die  Abhfingigkeit  der  gesammten 
menschlichen  Erkenntniss  vom  absolnten 
Princip  zu  beweisen  und  ihre  organische  Ein- 
heit darzuthun.  Gott  als  das  absolute  Princip 
znr  begrifflichen  Erkenntniss  zu  erheben, 
ist  das  Gcschftft  des  Ontologismus.  Gegen- 
tlber  der  pantheistischen  Dialektik  der  Hegel'- 
schen  Philosophic  will  Gioberti  die  dialektische 
Methode  in  directe  Bezichnng  znr  Schopfnng 
der  Welt  gesetzt  wissen,  und  indem  er  die 
gOttliche  SchOpferthatigkeit  als  die  Ur- 
dialektik  selber  bezeichnet,  nennt  er  die 
Schopfnng  selbst  die  gOttliche  Dialektik  und 
bezeichnet  seine  Methode  als  eine  Dialektik 
derSchOpfungslehre.  Indem  erdie  Schflpfnngs- 
idee  zum  Princip  seines  Systems  macht,  lautet 
seine  ontologische  Formel:  Gott  schafft  die 
Dinge,  das  Seiende  schafft  die  seienden  Wesen, 
das  Ursein  schafit  die  Einzelseienden,  d.  h. 
das  Absolute  als  erste  Substanz  bringt  durch 
freie  Schtfpfung  die  Vielheit  von  Substanzen 
und  zweiten  Ursachen  hervor.  Der  Fort- 
gang,  den  die  wirkende  Ursache  von  Anfang 
bis  zu  Ende  in  der  allm&hligen  Entwickclung 
der  SchOpfung  beachreibt,  entspricht  dem 
intellectuellen  Processe,  den  der  Geist  von 
den  ersten  Principien  bis  zu  den  letzten 
Folgerungen  in  der  allmaliligen  Entwickelung 
der  Wissenschaft  diiTcl i l;iu ft ;  das  liaisonnement 
des  Menschen  ist  parallel  und  analog  dem 
Fortgange  der  Natur,  und  die  Logik  oder 
Syllogistik  begegnet  sich  mit  der  Kosmologie. 
An  die  Ontologie  und  ihre  platonische  Ideen- 
lehre  schliessen  sich,  als  zweite  Gruppe  von 
Wissense.haftcn,  die  Mathematik,  dieLogik  und 
die  Moral  an,  welche  das  Absolute  nach  seiner 
dem  Endlichen  zugekebrten  Seite  aus- 
drttcken.  Die  der  Mathematik  zugehftrenden 
Ideen  von  Raura  und  Zeit  (mit  der  Zahl) 
drllcken  die  Moglichkeit  der  Sch6pfung  aus, 
wShrend  die  Logik  und  die  Moralphilosophie 
die  eigenthUmliche  Art  behandeln,  in  welcher 
Gott  auf  seine  geistigen  Creatnren  in  Bezug 
auf  ihr  Denken,  wie  in  Bezug  auf  ihr  Handeln 
gesetzgebend  einwirkt.  Die  Idee  alsGegen- 
Btand  der  Intelligenz  ist  das  Ziel  des  Strebens 
und  als  gebietend  die  Regel  des  Willens. 
Das  Gnte  ist  eine  gOttliche  Vollkommenheit, 
an  welcher  sich  die  vernflnftigen  GeschOpfe 
betheiligen  kdnnen,  so  fern  sie  sich  durch 
frcic  Wahl  dem  Gesetze  anpassen,  welches 
mit  der  Weltordnung  eins  ist  und  als  daa  zn 
Bewahrende  sich  geltend  macht.  Das  absolute 
Recht  Gottes,  das  sich  im  sittlichen  Imperativ 
kund  giebt,  schafft  im  Menschen  die  absolute 
Pflicht.  Die  Seligkeit  als  das  Ziel  unserer 
Sehnsucht  besteht  in  der  Einigung  des  Daseins 
mit  dem  ewigen  Sein.  und  ihr  Wesen  ist  die 
Liebe,  die  das  Endliche  mit  dem  Unendlichen 
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vorbindet.  Eine  dritteGroppe  von  Diseiplinen 
bilden  die  Physik  oder  Natnrphilosophie,  die 
Aesthetik  als  Philosopbie  <Vs  SchSncn  und 
die  Politik.  Gioberti's  Physik  iat  ein  mona- 
dologischeT  Dynamismus,  und  hier  ist  Leibniz 
sein  Mann.  Zur  Physik  gehdrt  ihra  anch 
die  Psychologic  Die  sinnliche  Empfindnng 
ist  die  Brtlcke  von  der  finssern  SchOpfnng 
zur  innern  und  von  dieser  zu  jener.  An  und 
fur  sich  ist  die  sinnliche  Empfindnng  nur 
Anlass  oder  Gelegenhcit,  dass  die  vorherbe- 
grtlndete  Harmonie  der  ideellen  nnd  realen 
SclidpfnngsTeihe  uns  in's  Bewusstsein  trete, 
sich  zn  einem  real  erfllllten  Begriffe  steigere, 
urn  sich  in's  System  der  Wissenschaft  ein- 
zuftlgen:  darum  ist  hier  Malebranche  mit 
seinem  Occasionalismus  sein  Mann.  Das  Er- 
habne  schaffit  das  Sch8ne,  das  Schflne  kehrt 
zum  Erhabnen  zurflck.  Das  Eine  wie  das 
Andere  enteteht  ans  der  Vereinigung  des 
Intelligibeln  mit  einem  Sinn  lichen  in  der 
Einbildung.  Im  Erhabnen  tlberwiegt  die 
Idee  liber  die  Form,  das  SchOne  stellt  ihre 
Harmonie  nnd  das  Gleichgewicht  her.  Daa 
Schdne  hat  flbernll  seinen  Quell  im  ursprflng- 
lichen  SchafTen  Gottes  in  der  Natur,  ebenso 
in  dcm  nachahmenden  Schaifen  des  Menschen 
in  der  Knnst,  welches  nur  die  erldsende 
Wirkung  Gottes  in  Christo  der  Vollendung 
entgegenfflhrt  und  endlich  in  der  Politik,  als 
derjenigen  menschlichen  Kunst,  welche  sich 
an  der  menschlichen  Gesellschaft,  am  Reiche 
Gottes  Ubt 

B.  Spavenla,  la  filosofia  di  Gioberti  (1884,  in 
2  Banden). 

Giuseppe  Massari,  vita  di  Vine.  Gioberti  (1848). 

Gloja,  Melchiorre,  war  1767  zu 
Piacenza  geboren  und  im  dortigen  Lazarus- 
Collegium  ftlr  die  geistliche  Laufbahn  vor- 
bereitet,  studirte  aber  seit  1793  in  Pavia 
Mathematik  und  Physik  und  Iebte  nachher 
znrUckgezogen  bei  seinem  Bruder  in  Piacenza. 
Im  Jahr  1796  veTzichtete  er  anf  das  geist- 
liche Gewand  und  warf  sich  in  Mailand  auf 
politische  und  nationaldkonomische  Studien, 
tlbernahra  1799  unter  franzttsischcr  Herrschaft 
die  Leitnng  des  dortigen  statistischen  Bureau 
nnd  begann  eine  fruchtbare  literarische 
Thatigkeit  auf  geschichtlichem  und  national- 
Okonoraischem  Gebiete,  indem  er  in  seinen 
Arbeiten  den  Werth  der  Statistik  fflr  moralische 
und  nationaldkonomische  Forschung  hervor- 
hob.  Im  Jahr  1820  wurde  unter  andern 
Mitarbeitern  an  einem  von  Silvio  Pellico  ge- 
grUndeten  Tagblatte  audi  Gioja  neun  Monate 
lang  als  politisch  verdfichtig  in  Haft  gehalten. 
Nach  seiner  Befreiung  verOffentlichte  er  die- 
jenigen  philosophischen  Schriften,  um  deren 
willen  er  sich  gefallen  lassen  mnsste,  von 
Gioberti  als  ^Sensualist"  bezeichnet  zn  werden. 
Namlich:  Ideologia  (1822,  in  zwei  Banden), 
worin  er  sich  wie  Galnppi  an  den  Kant'schen 
Kriticismus  anschloss,  den  er  mit  Elementen 
der  an  Condillac  sich  anschliessenden  franzo- 


sischen  Sensuallstenschule  versetzte,  ferner 
„Elementi  di  filosofia  ad  uso  delle  scuole" 
(1822,  in  zwei  Banden).  Er  beschloss  seine 
literarische  Thatigkeit  mit  einer  „  Filosofia 
statistical  (1826,  in  vicr  Banden),  welche 
mit  Noten  und  Znsatzen  von  Bomagnosi  1829 
nnd  1830  nochmals  herausgegeben  wurde, 
und  starb  1829. 

Gisleberttis  Porretanus,  siehe 
Gilbert  de  la  Porr<5e. 

Glanvil,  Josef,  war  1636  zu  Plymouth 
in  Devonshire  geboren  und  nachdem  er  in 
Oxford  stndirt  hatte,  als  Magister  Artium 
1658  in  das  Collegium  von  Lincoln  aufge- 
nommen  worden,  spater  in  geiatlichen  Stcllen 
als  Rector  zu  Wimbish  nnd  Bath  thatig  und 
1680  in  Bath  gestorben.  Indem  er  in  ver- 
schiedenen  Schriften  als  Skeptiker  im  Interesse 
des  religiflsen  Glanbens,  an  Montaigne  und 
Charron  sich  anschliessend ,  den  philoso- 
phischen Dogmatismus  bei  den  Aristotelikern, 
wie  bei  Hobbes  nnd  Descartes  bekampfte 
und  bei  der  Untersuchung  des  Cansalgesetzcs 
zu  dem  Ergebniss  gelangte,  dass  wir  den 
Causalitatsbegriff  nicht  eigentlich  erfahren, 
sondern  nur  erschliessen,  uud  zwar  nicht  mit 
Sicherheit,  gehflrt  er  zu  der  kritischen  Geistes- 
stroninng,  welche  im  siebenzehnten  Jahr- 
hundert  in  England  der  Hume'schen  und 
Kant'schen  Philosophic  vorgearbeitet  hat 
Die  von  ihm  in  diesem  Sinne  verQffentlichten 
Schriften  sind  folgende:  The  vanity  of  dog- 
matizing or  confidence  in  opinions,  mani- 
fested in  a  discourse  of  the  shortness  and 
incertainity  of  our  knowledge  and  is  causes 
with  some  reflections  on  Peripateticism  and 
an  apologie  for  philosophy  (1661);  sein 
Uanptwerk:  Scepsis  scientifica  or 
confessed  ignorance  the  way  to  science,  in 
an  essay  of  vanity  of  dogmatizing  and 
confident  opinion  (1666).  Diese  Ueher- 
zeugungen  hinderten  ihn  jedoch  nicht,  1666 
mit  einer  Schrift:  „Some  philosophical  con- 
siderations touching  the  being  of  witches 
and  witchcraft"  als  Vertheidiger  des  Abcr- 
glaubens  sich  liber  die  M5glichkeit  und 
Wirklichkeit  von  Spukgeschichten  auszulassen. 
Nach  seinem  Tode  erschien  aus  seinem  Nach- 
lasse  1681  unter  dem  Titel  „Sadducaeismus 
triumphans"  eine  Samralung  von  26  Spuk- 
geschichten, die  nachher  nochmals  mit  An- 
bangen  von  H.  More  (1682)  herausgegehim 
wurde  und  1701  in's  deutsche  Ubersetzt  er- 
schien. Nachdem  er  in  den  Jahren  1668  bis 
1671  noch  cinige  Streitschriften  vertfffentlicht 
hatte,  gab  er  1676  „  Essays  on  several  im- 
portant subjects  in  philosophy  and  religion  " 
und  endlich  eine  Schrift  unter  dem  Titel: 
y,Antifanalic  theology  and  free  philosophy" 
heraus. 

Glaukdn,  ein  Bruder  Platons,  wird 
unter  den  Mitgliedem  dessokratischen  Kreises 
erwahnt. 
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GligAon,  Francis,  war  1596  zu  Ram- 
pisham  in  der  Grafschaft  Dorset  geboren  und 
im  Cajns-College  zu  Cambridge  gebildet,  wo 
er  ancli  Mcdicin  studirte  und  spSter  Professor 
derselben  wurde.  Von  dort  wiirde  er  1639 
nach  London  als  Professor  der  Anatomie  beim 
Collegium  der  Londoner  Aerzte  berufen  nnd 
starb  hier  1677.  Neben  seinen  medicinischen 
Schriften  hat  er  sich  in  der  Geschichte  der 
Philo8ophieeinen  Platz  erworben  dnrcb  seinen 
„  Traclatus  de  natura  sitbstantiae  energetica 
sen  de  vita  naturae  ejusqne  tribns  primis 
fandtatibus,  perceplica,  appetitiva  et  motiva" 
(1672),  worin  er,  freilich  in  einer  verworrenen 
8choIa8tischen  Sprache  die  Substanzen  als 
sclbstandig  wirkende  KrSftc  betTachtet  hat, 
deren  Theilbarkeit  nnd  Ausdehnnng  ein 
blosser  Schein  sei.  Durch  diescn  mit  dem 
Bcgriff  der  Lcibniz'schen  Monade  znsnmmcn- 
fallenden  Substanzbegriff  ist  er  der  Vorlaufer 
von  Leibniz  geworden.  Ansserdem  hat  er 
Empfindung  nnd  Vorstellnng  genan  von  ein- 
andeT  nnterschieden. 

Gndstiker  nanntcn  sich  nrsprllnglich 
die  sogenannten  Schlangenbrllder  (Ophiten 
oder  Ophianer,  aueh  Naasener),  eine  im 
nachapostoli8chen  Zeitalter,  seit  dem  Anfange 
des  zweiten  Jahrhnnderts  hervorgetretene 
cbristliche  Secte,  welche  die  biblische  Schlange 
(die  Schlange  des  Stlndenfalls  nnd  die  von 
Moses  erhdhte  Schlange)  zu  eincm  gOttlichen 
Wesen  erhoben  und  diesem  eine  Rolle  im 
Erlosnngsprocess  der  Menschheit  zngethcilt 
hatten.  Mit  demselben  Namen  „Gnostiker* 
weTden  dann  weiterhin  schon  im  christlichen 
Alterthnme  die  Stifter  oder  FtlhreT,  sowie 
die  Anhftnger  solcher  Geistesrichtungen  be- 
zeichnet,  welche  von  dem  Strcben  geleitet 
waren,  im  Heidenthnm  und  Jndenthnm  die 
Keime  deT  WahTheit  und  dunkeln  Anklfinge 
an  das  Christcntlmm  anfznzeigen  nnd  die 
ZusamroenhSnge  des  letztcrn  mit  den  vor- 
christlichen  Religionen  in  der  Weise  an's 
Licht  zu  stcllen,  dass  anf  diesem  Wege  zn- 
gleich  fiber  die  nicdere  nnd  beschrftnkte  Stnfe 
des  blossen  Glaubens  (der  Pistis)  zu  hOherm 
Erkennen  oder  znr  Gnosis,  vom  Nicht- 
wissen  znm  Wissen  in  Bezug  anf  das  reli- 
giose Welt  -  nnd  Lebensr&thsel  fortgeschritten 
wtlrde.  UnteT  dem  gemeinsamen  Namen  des 
Gnostic  ismns  wird  demgcm&ss  eine 
bnntc  Reihe  von  religionsphilosophiscHen 
Theorien  nnd  Systemen  befasst,  welche  wfth- 
rend  des  zweiten  nnd  dritten  christlichen 
Jahrhunderts,  gleichzeitig  mit  der  Entstehung 
des  nenplatonischcn  Synkretismns  auf  dem 
Boden  des  romiscben  Weltreiches,  in  christ- 
lichen Lebenskreisen  mit  der  gemeinsamen 
Tendenz  hcrvorgctreten  sind,  die  flberliefcrtcn 
rcligioBen  und  philosophischen  Bildnngs-Ele- 
mente  der  damaligen  Welt  dem  Christen- 
thume  anzueignen  und  die  von  jlldischer  wie 
griechischcT  Weisheitslehre  und  Wissenschaft 
versuchten  Losungen  dea  Weltrftthsels  mit 


der  neuen  christlichen  Anschauung  zu  ver- 
mitteln.  Die  gnostischen  Systeme  Bind  mit 
dem  ausdrtlcklichen  Anspruche  aufgetreten, 
auf  dem  Boden  des  Chrfstenthums  zu  stehen, 
und  die  Gnostikor  zahlten  zu  den  Gebildet- 
sten,  geistig  Reichsten  und  Gelehrtesten  des 
christlichen  Bekenntnisses  im  zweiten  Jahr- 
hundert  Sie  stammten  vorwaltend  ana  heid- 
nischen  Familien,  und  ihre  vorztlgliehsten 
Stifter  scheinen  orientalischer  Herkanft  ge- 
wesen  zu  sein,  wie  z.  B.  Basileides  und 
Valentinus  aus  Alexandrien  stammten,  Satur- 
ninos  in  Antiochien,  Bardesanes  in  Edessa, 
Tatianos  in  Syrien,  Markion  im  Pontos,  Manes 
(Mani)  in  Pereien  lebten.  Unter  den  vor- 
handenen  Bildungs-Elementen  des  Zeitalters, 
aus  denen  der  Gnosticismus  seine  Nabrnng 
schopfte ,  ist  die  platonische  Philosophic  in 
ihrcr  damaligen  Gcstalt  als  Neuplatonismus 
das  wichtigste,  dessen  Einwirkung  auf  den 
Gnosticismus  so  bedeutend  war,  dass  der 
Kirchenvater  Tertullianus  den  Platon  als  den 
Patriarchen  der  Gnostikcr  nnd  den  Gnosti- 
cismus als  christianisirten  Platonismus  be- 
zeichnen  konnte,  nur  dass  dabei  die  philo- 
sophischen Ideen  nicht  in  begrifflicher  Form, 
sondern  in  mythischen  Personificationen  una 
geschichtlichen  Herg&ngen  dargestellt  werden, 
so  dass  die  ganze  Weltentwickelung  und  Welt- 
geschichte  im  Wesentlicken  nichts  anders  ist, 
als  die  auf  Christus  zusteuernde  und  in  ihm 
begrtlndete  Befreiungs  -  Geschichte  des  von 
8cinem  gottlichenllrsprung  abgcfallenenWelt- 
geistes.  In  dem  vom  Gnosticismus  gemachtcn 
Versuch,  den  Ureprung  des  Bdsen  zu  erklaren, 
wurde  dasselbe  als  das  von  Gott  abgcfallene 
und  mit  der  Materie  vermischte  endliche 
Dasein  gefasst,  und  es  gait  nunmehr,  die 
Frage  zu  beantworten,  wie  dieser  Abfall  ge- 
schehen  sei  und  wie  die  gefallene  Welt  wieder 
zu  Gott  zurflckgefQhrt  werden  kdnne.  Die 
in  alien  gnostischen  Systemen  wiederkehren- 
den  Grundgedankcn,  welche  bei  den  einzelnen 
nur  auf  untersckiedene  und  eigenthtlmliche 
Weise  verknflpft  werden,  sina:  der  vom 
WeltschOpfer  (Demiftrgos)  und  Gesetzgeber 
(Judengott)  unterschieaene  hOchste,  namen - 
lose  und  unerkennbare  Gott  ist  von  der 
Materie  durch  eine  unendliche  Kluft  getrennt 
Diese  wird  durch  eine  Stufenreihe  von  ttber- 
irdischen  Geisterwesen  (Aionen)  ansgefUilt* 
welche  vom  hochsten  Gott  ausstrdmen  una 
sich  in  geschlechtlich  verschiedene  Gespann- 
schaften  Svzygicn)  paaren,  alle  zusammen 
aber  die  gdttliche  Ftllle  (das  Pleroma)  bilden. 
Aus  der  untersten  Aionenreihe  tritt  ein  Aion 
als  WeltschOpfer ,  der  Judengott,  mit  der 
Materie  in  Verbindung  und  bewirkt  durch 
gdltliche  Beseelung  derselben  die  Schopfung 
der  endlichen  Welt  mit  dem  Menschen- 
geschlecht,  welche  durch  die  Vermischung 
mit  der  Materie  unvollkommen  nnd  mangel- 
haft  und  der  Sitz  alles  Uebels  ist  Aus  dieser 
Gebundenheit  an  die  Materie  strebt  sick  der 
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Weltgeist  oder  die  Achamdth  (Chakmuth)  zu 
befreien.  Um  die  Rllckkehr  zum  Reiche  dcr 
reinen  Geister  zu  erleichtern ,  wtirde  der 
nach  Erlosung  ringenden  Welt  vom  hdchsten 
Gvtt  an  s  der  obersten  Reihe  der  Geisterwelten 
ein  Aion  zn  Hfllfe  geschickt,  welcher  sich 
mit  dem  Menschen  Jesus  in  einem  Schein- 
korper  verband  und  die  Erlosung  vollbrachte, 
in  dem  er  den  endlichen  Geistern  den  Weg 
znr  Rllckkehr  in  die  Geisterwelt  und  zu  Gott 
zeigte.  Dies  wird  dadnrch  erreicht,  dass 
das  Leibliebe  als  ein  fremdartiges  nnd  std- 
rendes  Element  im  Menschen  mehr  nnd  mehr 
verneint  und  durch  Beherrochung  der  LUste 
und  Enthaltsamkeit  zu  einem  dem  Menschen 
anhangenden  tauschenden  Seheine  herab- 

Sssetzt  wird.  Der  materielle  oder  sinnliche 
ensch  soil  zunachst  zu  einem  nach  dem 
Hflheren  strebenden^  seelischen  und  endlich 
zu  einem  pneumatischen  oder  reingeistigen 
Menschen  werden.  Aus  diesen  wesentlichen 
Elementen  der  gnostisohen  Weltanschauung 
haben  sich  unter  verscliiedenen  geographisch- 
volksthttmlichen  BildungseinflUssen  die  wah- 
rend  des  zweiten  und  dritten  christlichen 
Jahrhundert8  hervorgetretenen  gnostischen 
Systeme  hervorgebildet  Man  hat  in  neuern 
Zeiten  von  Seiten  kirchen-  und  dogmen- 
geschieatlicher  Lehrer  verschiedene  Versnche 
gemacht,  die  gnostischen  Systeme  nach  ge- 
wissen  allgemeinen  Gesichtspunkten  in  ein- 
zelne  Grnppon  zu  ordnen  und  zu  classificiren; 
denn  da  die  Hanptvertreter  des  Gnosticismns, 
mit  Ausnahme  des  jUngern  Mani,  sammtlich 
in  das  zweite  christliche  Jahrhnndert  fallen, 
so  lasst  sich  die  bunte  Reihe  der  verschiedenen 
Systeme  nicht  unter  den  chronologischen  Ge- 
sichtspunkt  von  Entwickelungsstufen  eines 
gemeinsamen  Grundgedankens  stellen,  sondern 
es  kimnen  nur  gemeinsame  Mittelpnnkte  auf- 
gestellt  werden,  um  welche  sich  einzelnc 
gnostischeLehrsysteme  gruppiren.  Als  solche 
Mittelpnnkte  kannen  nur  die  verschiedenen 
Wendungen  des  Verhaltnisses  betrachtet 
werden,  in  welches  bei  den  verschiedenen 
Systemen  die  drei  geschichtlich  vorliegenden 
Rehgionen,  Heidenthum,  Judenthnm  und 
Christenthum,  zu  einander  treten.  Bei  der 
ersten  Gruppe  oder  Klasse  von  Gnostikern 
wird  die  Emerleiheit  des  Christenthums  mit 
seiner  religidsen  Vorzeit  betont,  d.  h.  das 
Judenthum  erscheint  als  blosse  Vorstufe  des 
Christenthums  bei  Karpokrates  aus  Alexan- 
drien,  der  um  130  lehrte,  und  in  den  so- 
genannten  Clementinen  ( Recognitionen 
nnd  Homilien).  Bei  einer  zweiten  Klasse 
von  Gnostikern  erscheint  das  Christenthum 
als  der  erzielte  Hdhepunkt  seiner  Vot- 
religionen:  so  bei  dem  Syrer  Basileid6s, 
welcher  um  125  in  Alexandrien  lehrte,  bei 
Valentin  us,  der  um  140  aus  Alexandrien 
nach  Rom  kam,  und  in  der  mit  der  Lehre 
Valentin's  verwandten  gnostischen  Schrift 
*Ptiti*  Sophia*.   Bei  einer  dritten  Klasse 


von  Gnostikern  erscheint  das  Christenthum 
wesentlich  als  die  allein  gOttliche  Religion: 
so  bei  dem  Syrer  Saturninos,  der  seit 
125  in  Antiochia  lehrte,  bei  dem  Syrer 
Bardcsanes,  der  um  170  in  Edessa  lehrte, 
und  bei  dem  Pontier  Mark  ion,  der  um 
150  lehrte.  Trat  schon  bei  Bardesanes  eine 
Verbindung  der  parsischen  Anschauung  vom 
Gegensatz  eines  lichten  und  finstern  Princips 
mit  christlichen  Elementen  hervor,  so  wurde 
dieser  dualistisch-christliche  Gnosticismus  seit 
240  durch  den  Parsen  Manes  zum  System 
ausgcbildot,  welches  unter  dem  Namen  des 
Manichaismns  noch  zur  Zeit  des  Kirchen- 
vaters  Augustin  in  Blilthe  stand.  Aus  dcr 
Bekampfung  des  Gnosticismus  durch  Cle- 
mens von  Alexandrien  entwickelten  sich 
die  Grnndgedanken  einer  kirchlichen  Gnosis, 
welche  von  Origenes  zu  einem  Systeme 
christlicher  Glaubenswissenschait  entwickelt 
wurde. 

Matter,  histoire  critique  du  gnosticisrae.  Paris, 
1828  und  1843  (3  voU.) 

F.  Chr.  Baur.  die  cliriatliche  Gnosis  oder  Re- 
ligionspliilosophie.  1835. 

R.  A.  Lipsius,  Gnosticismns.  (Aus  der  All- 
gemeinen Encvclopadie  der  Wissenschaften 
und  Kiinste,  I,  71  besonders  abgedruckt.) 
1860. 

A.  Harnack,  zur  Quellenkritik  der  Geschichto 
des  Gnosticismus.  1873. 
Goclcniiia.  Rudolf,  hiess  eigentlich 
GSckel  und  latinisirte  nach  damaliger  Ge- 
lehrtensitte  seinen  Namen  in  Goclenius. 
Er  war  1547  zu  Corbach  (im  Waldeckischen) 
geboren,  studirte  1568  —  1570  in  MaTbnrg 
und  Wittenberg  Philosophie  und  Theologie, 
wnrde  1571  in  Wittenberg  Magister  der 
Philosophie  und  Privatdocent  derselben,  1575 
Rector  des  Padagogiums  zu  Cassel,  1581 
Professor  der  Physik  und  seit  1589  der 
Logik,  Ethik  und  Mathematik  in  Marburg, 
wo  er  1628  starb.  In  seinen  Anschauungen 
der  damals  noch  herrschenden  aristotelischen 
Philosophie  abgeneigt,  war  er  ein  Anhanger 
des  Petrus  Ramus  (Pierre  Ramde),  dessen 
Logik  er  in  Deutschland  zur  Geltung  brachte. 
In  seiner  ^Isagoge  in  organon  Arislotelis* 
(1598)  stellte  er  znerst  den  nach  ihm  ge- 
nannten  nGoclejanischen  umgekehrten  Ketten- 
satzu  in  der  Logik  auf,  nachdem  er  schon 
vorher  andere  logische  Schriften  verfiffent- 
licht  hatte,  wie  ,,  Quaestiones  et  disputationes 
logicae  de  ordine  et  methodo  didascalica" 
(1593),  ferner  „  Ratio  ad  solvendas  vitiosas 
argumerUationes"  (1597),  woran  sich  seine 
„Praxis  logica"  (1598)  nnd  „Institntionttm 
logicarum  liber  unus  de  inventione"  (1598) 
und  derselben  «libri  tres"  (1600),  sowie 
„  Controversiae  logicae*  (1604)  anschlossen. 
Auch  Beitrafje  zur  Metaphysik  hat  er  unter 
dem  Titel  mMetaphysica"  (i597),  dergleichen 
zur  Natnrphilosophie  unter  dem  Titel  „Philo- 
sophiae  naturalis  libri  //"  (1596),  sowie 
zur  Psychologie  unter  dem  Titel  „Psycho- 
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login  h.  e.  de  hominis  perfectione,  nnimo 
et  inprimis  ortu  hnjus"  (1590),  auch  etlrische 
und  politische  Versuche  ^Exercitationes 
ethicae  et  politicae*  (1592),  neben  ver- 
schiedenen  Abhandlungen  Uber  rationale 
Theologie,  Uber  Physik,  Kosraographie  und 
Grammatik  geliefert.  Schlieaslicli  gab  er  in 
der  Schrift  „Idea  philosophiae  Ptatonicae" 
(1612i  eincn  Abriss  der  platonischen  Lebre, 
wodurch  er  sich  bei  seinen  bewnndernden 
Landsleuten  den  Ehrennamen  des  „Marburger 
Platon"  erwarb. 

fioddam,  siehe  Adam  Goddam. 

Godefroy  de  Fontain cs  CGodefre- 
dns  de  Fontano  oder  de  Fontibus) 
aucb  Godefredns  de  Leodio  (Lfltticb) 
oder  Leodieusis  genannt,  hatte  zu  Paris 
studirt  nnd  eine  Zeit  lang  dort  gelebrt.  Im 
Jahr  1280  erscheint  er  als  Kanzler  der 
Pariser  Universitat  und  als  eifriger  Anbfinger 
der  Lehre  des  Thomas  von  Aquino.  Er 
starb  um  das  Jahr  1290  und  wnrde  von 
seinen  Zeitgenossen  mit  dem  Namen  „  Doctor 
venerandus"  beehrt.  Weder  sein  „Tractalus 
contra  mendicantes*  (d.  h.  gegen  die  Bettel- 
miJnche\  noch  seine  „Quodlibetau  sind  ge- 
druckt  worden.  Wahrend  er  sich  in  letzterer 
Schrift  in  der  Lehre  von  den  Universalien 
(Allgemeinbegriffen)  ganz  an  die  Lehre  des 
Aquinaten  anschliesst,  weicht  er  von  dieser 
doch  darin  ab,  dass  eT  (in  Uebereinstimmung 
mitGitthals)  alien  realen  Cnterschied  zwischen 
Sein  und  Wesenheit,  zwischen  Natur  und 
Unterlage  lflngnet  und  sich  gegen  die  Theorie 
vom  Princip  der  Individuation  erklftrt,  welches 
man  immer  in  Etwas  snchc,  was  ausser  dem 
Wesen,  ausser  der  Subatanz  liegt,  was  also 
zu  dieser  erst  als  ein  Zuf:illiges  hinzukommt, 
nnd  nach  einem  solchen  konnen  doch  Sub- 
stanzen  nicht  unterschieden  werden,  noch 
auch  kdnnen  solche  znfallige  Bestimmungen 
die  Uraache  oder  das  Princip  der  Individuation 
sein,  da  sie  vielmehr  ihre  Indivualitat  oder 
Besonderheit  von  der  Substanz  haben,  und 
nicht  umgekehrt.  Die  Frage,  woher  die 
Individualitat  der  Dinge  komrae,  erscheint 
ihm  darura  eine  ganz  mllssige,  da  jedes 
Wesen  gcrade  dadurch,  dass  cs  als  wirklich 
gesetzt  wird,  auch  individuell  ist  und  es  eine 
reale  Allgemeinheit  nicht  giebt,  indem  nur 
Einzelnes  existiren  kann.  Das  Princip  der 
Individuation  ist  nichts  anders  als  der  Act 
der  Existenz  selbst;  indem  Gott  schafft, 
schafft  er  das  Wirkliche,  und  dieses  kann 
nur  individuell  sein,  folglich  muss  das  Princip 
der  Individuation,  wenn  von  einem  solchen  die 
Kede  sein  soli,  im  schdpferischen  Act  Gottes 
selbst  gesucht  werden.  Hiermit  hat  Gottfried 
der  sogenannten  Nominalistenschule  den  Weg 
gebahnt 

Gftrres,  Joseph,  war  1776  zn  Coblenz 
geboren,  wo  er  sich  in  den  neunziger  Jahren 
zuerst  als  Publicist  durch  Herausgabe  der 
Zeitschrift  „das  rothe  Blatt44,  und  nach  dessen 


Unterdrtlcknng  unter  dem  Titel  „Rflbezahl 
im  blauen  Ge  wande44,  mit  feuriger  Begeisterung 
der  Verbreitung  der  Ideen  der  franzdsischen 
Revolution  widmete,  aber  nach  der  Revolution 
des  18.  Brumaire  (1799)  in  Napoleon  den 
ktlnftigen  Tyrannen  erkannte,  und  des  poli- 
tischen  Lebens  satt  gcworden,  im  Jahr  1800 
die  Stelle  ernes  Lehrers  der  Natnrgeschichte 
und  Physik  an  der  Secundarschule  seiner 
Vaterstadt  annahm.  Er  verOffentlichte  als 
solcher  einige  Schriften  in  Form  von 
Aphori8men  Uber  die  Kunst  (1802),  fiber 
Organomie  (1802),  Uber  Organologie  (1805), 
Eposition  der  Physiologie  (1805),  worin  er 
ein  grtlndliches  Studium  der  Schelling'schen 
Naturphilosophie  beurkundete  nnd  mit  be- 
geister  ter  Anerkennung  Fichte's  und  Schelling's 
sich  Uber  die  damaligen  neuesten  philo- 
sophischen  Bestrebungen  aussprach,  zugleich 
aber  auch  entschiedenen  Widerspruch  ein- 
legte  wider  die  eitle  Anmaassung  der  Heroen 
in  Kunst  und  Wissenschaft,  sich  als  „Im- 
peratoren  der  Wissenschaft44  zu  geberden. 
Im  Jahre  1806  wandte  sich  Gdrres,  wahrend 
ihm  seine  Stelle  in  Coblenz  offen  gehalten 
wurde,  nach  Heidelberg,  um  dort  Vorlesungen 
tlber  Physik  und  Mythologie  zn  halten,  in 
der  kleinen  Schrift  „Glaube  und  Wissen4* 
(1806)  den  Schelling'schen  Pantheismus  mit 
romantischen  Gedanken  Friedrich  Schlegels 
verquickt  zu  verktlndigen,  1807  die  deutschen 
„  Volksblicher 44  herauszugeben  und  rait 
glanzender,  phantasievoller  Beredsamkeit  die 
Herrlichkeit  des  Mittelalters  zn  preison.  Da 
er  als  Docent  in  Heidelberg,  bei  allem 
geistreichen  Inhalt  seiner  Vorlesungen,  doch 
wegen  Mangel  eines  gereglten  und  zusammen- 
hangenden  wissenschaftlichen  Vortrags  kein 
Gltlck  machte,  kehrte  er  1806  in  seine  Lehr- 
stelle  nach  Coblenz  znrtlck  nnd  gab  aus 
seinen  Heidelberger  mythologischen  Vor- 
lesungen 1810  seine  „  Mythengeschichte  der 
asiatischen  Welt44  heraus,  worin  er  ohne 
Rast  und  Halt  auf  seinem  romantischen 
Hippogryphen,  der  gefltlgelten  Phantasie,  die 
Geschichte  der  VdTker  durchiagte.  Nicht 
prdfender,  sichtender  Verstand,  sondern  die 
Willktlr  der  Phantasie  war  es,  welche  das 
Nachste  mit  dem  Entferntesten  vcrkntlpfend, 
historisches  und  mythologisches  Detail  in  den 
Goldrahmen  einer  Weltanschauung  einwob, 
in  welcher  sich  ahnungs voile  Gedanken  mit 
den  willkflrlichsten  Ein  fallen  bunt  durch  - 
kreuzen.  Die  philosophische  Romantik  fuhr 
bei  ihm  mit  vollen,  geschwellteu  Segeln  Qber 
den  Strom  des  Wiasens  dahin,  um  mit  dem 
ktlhnen  Schwunge  der  Einbildnngskraft  die 
m ,  Curve  des  Fortschritts  in  der  geschicht- 
lichen  Welt44  zu  zeichnen.  Mit  der  Grllndung 
der  Zeitschrift  „Der  rheinische  Merkur,  er- 
Sffnete  GOrres  1814  von  Neuem  sein  politUch- 
publicistisches  Wirken,  jetzt  aber  fttr  die  na- 
tionale  Sache,  mit  solchem  Erfolg,  dass  das  Blatt 
von  Napoleon  die  „fttufte  Machr  genannt  and 
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achon  z  u  Anfang  1816  von  Preuasen  un  terdrtickt 
wurde.  Dafur  trat  Gdrres  1816  mit  der  Schrift 
„  Deutschlands  kttnftige  Verfassung*  hervor, 
worm  die  Herstellung  der  deutachen  Kaiser- 
wOrde  im  Habsburgischen  Hause  gefordert 
wurde.  In  der  Schrift  „Deutachland  und 
die  Revolution-  (1819)  hielt  Gdrres  Fttrsten 
und  Vdlkern  gleickermaaasen  einen  Spiegel 
vor,  worin  sie  ihre  eigne  und  des  Vaterlandes 
Schmach  erblicken  sollten.  Da  er  in  dcm 
bureaukratischen  Polizeistaate  vergebens  die 
freie  Geistesbewegung  suchte,  fttr  die  er 
glilhte,  so  suchte  er  nun  in  der  katholiscben 
Kirche,  in  der  Gdrres  erzogen  war,  die 
Tragerin  und  Bewahrerin  der 
mit  Piissen  getretenen  idealeu  hiteresseu. 
In  Frankfurt  a.  M-,  wo  sich  Gdrres  damals 
aufhielt,  ereilte  ibn  ein  Verhaftabefehl ;  er 
entrann  mit  knapper  Noth  (1820)  nach  Straas- 
burg,  von  wo  er  nach  einiger  Zeit  in  die 
8chweiz  ging.  um  dort  in  den  Jahren  1821 
und  1822  wiederum  in  mehreren  publicistUch- 
poHtiachen  Schriften,  unter  andern  Eurupa 
und  die  Revolution14  (1821)  fllr  die  religids- 
poHtische  Widergeburt  des  Zeitalters  in  die 
Scbranken  zu  treten.  Er  hoffte  nun  die 
Verwirklichung  seiner  Hoffnungen  von  einer 
einbeitlicben  Macht  der  katholiscben  Kirche, 
fQr  deren  lnteressen  er  fortan  kampfte.  Die 
gedruckte  „  Stand rede  an  den  Kdnig  Ludwig" 
(von  Bayern),  die  Gdrres  dem  KurfUrsten 
Maximilian  von  Bayern  in  den  Mund  legte, 
batte  1827  seine  Berufung  an  die  ncuerrichtete 
Universitat  MUnchen  zur  Folge,  wo  er  als 
Professor  der  Geschichte  „das  iu  Rampf  nnd 
Streit  stets  wacbsende  Reich  Gottes  in  aller 
Geschichte  zu  deuten  M  ubernahm.  Die  Welt- 
geschichte im  Sinne  und  zur  Verherrlichung 
des  Katholicismus  aufzufassen,  dazu  hatte 
sich  Gdrres  durch  seine  politisch-kirchHchen 
Flugschriften  als  der  recute  Mann  erwiesen. 
Eine  Probe  seiner  phantastischen  Construction 
der  Geschichte  a  us  den  Principien  der 
ultramontanen  Weltanschauung  gab  er  nun 
in  seiner  im  Jahr  1830  erschienenen  Schrift 
„  Ueber  dieGrundlage,  Gliederung  und  Zeiten- 
folge  der  Weltgeschichte",  worin  er  nach  der 
Norm  des  biblischen  Siebentagewerks  die 
ganze  Weltgeschichte  gliederte.  Nachdem 
Gdrres  in  dem  preussischen  Kirchenstreit 
Ubcr  die  gemischten  Ehen  als  freiwilliger 
Sachwalter  des  Kdlner  Erzbischofs  mit  seiner 
Schrift  „Athanasiua"  (1837)  aufgetreten  war 
und  1838  die  GrUudung  der  „historisch- 
politischen  Blatter  fur  das  katholische  Deutscb- 
land"  veranlasst  hatte,  Hess  er  in  den  funf 
Banden  seiner  nchristlichen  Mystik"  (1836  bis 
1842;  die  Geister  des  Mittelulters,  unbekQmmert 
um  geschichtliche  Wahrheit.  als  die  Nacht- 
gespeuster  seines  Greisenalters  an's  Licht 
treten.  „Gebt  die  Mystik  auf,  und  die 
Heiligen  schwinden  euch  dahin.  Im  Geruche 
der  Heiligkeitstehen,  ist  nicht  bildliche  Iiedens- 
art;  denn  ein  Wohlgeruch  geht  wirklich  aus 


von  denen ,  die  ein  heiliges  Leben  ftlhren M. 
Nochmals  Hess  Gdrres  im  Jahr  1845  seine 
Stimme  erschallen  zur  Verherrlichung  des 
katholiscben  Fetischdieustes  in  der  kleinen 
Schrift  „die  Wallfahrt  nach  Trier",  um  der 
Welt  klar  zu  machen,  dass  er  selbst  als  der 
„  Odysseus  der  deutachen  Romantiker"  (wie 
ihn  Arnold  Ruge  genannt  hat)  kindisch  ge- 
worden  war.  Wenige  Wochen  vor  der  Februar- 
revolution  1848  starb  er,  als  gut  kntholischer 
Christ  mit  der  letzten  Wegzehrung  versehen. 
Jusoph  vou  Gorr  c  a.  Kiuo  Skizze  seines  Lubens. 
1848. 

GO»chel,  Karl  Friedrich,  war  1784 
zu  Langensnlza  in  ThUringen  geboren,  auf 
dem  Gymuasium  zu  Gotha  gebildet,  und  nach- 
dem  er  seit  1803  in  Leipzig  Rechtswiasen- 
schaft  studirt  hatte,  1807  in  seiner  Vaterstadt 
Advokat  geworden,  1817  als  Oberlaudes- 
gericht8rath  nach  Naumburg  und  1834  ala 
UUlfsarbeiter  im  Justizmiuisterium  nach  Berlin 
ubergesiedelt,  wo  er  1839  Mitglied  des  Ober- 
censurcollegiums,  1845  Staatsrath  und  Pra- 
sideut  des  Consistoriums  fllr  die  Provinz 
Sachsen  iu  Magdeburg  wurde.  Als  solcher 
wurde  er  1848  wegen  seiner  starren  An- 
hanglichkeit  an  das  Altlutherthum  in  Ruhe- 
stand  versetzt  und  siedelte  1849  nach  BerHn, 
1861  aber  nach  Naumburg  Uber.  wo  er  1862 
starb.  Wahreud  seiner  Wirksamkeit  in 
Naumburg  war  er  zunachst  in  rechtaphilo- 
sophischeni  Interesse  mit  der  Ilegel'schen 
Philosophic  bekannt  geworden.  in  welcher 
er  das  Mittel  zur  wissenschaftlichcn  Rccht- 
fertigung  des  positiveu  Cliristenthums  vor 
dem  denkeuden  Bewusatsein  tier  Gebildeteu 
erblickte.  In  diesem  Sinne  verdffentlichte  er 
1829  „AphorismenuberNichtwisseu 
und  absolutes  WissenimVerhaltniss 
zum  christlichen  Glaubensbekeunt- 
nisau,  wofUr  ihn  Hegel  selbst  in  einer 
Recension  dieser  Schrift  in  den  „  JahrbUchern 
far  wissenschaftliche  Kritiku  mit  eincm 
„dankbaren  UandedruckM  begrusate.  Nach 
dem  Tode  Uegels  trat  er  mit  der  Schrift 
„der  Monismus  des  Gedankeusk4(1832) 
hervor,  die  er  als  eine  Apologie  der  gegen- 
wartigen  Philosophie  am  Grabo  ihrcs  Stifters 
bezeichnete  und  worin  er  fUr  daa  Princip 
der  Ilegel'schen  Methode,  die  Eiuheit  von 
Denken  und  Scin,  gegen  die  Augriffe  des 
Leipziger  Philosophen  Christian  Hermann 
Weisse  seine  Lanze  einlegte,  wahreud  er  in 
der  Schrift  „  Hegel  und  seine  Zeit,  mit  Rack- 
sicht  auf  Goethe"  U832  des  letztern  christ- 
liche  Gesiunung  darzuthun  suchte.  Als  nach 
Hegels  Tode  sich  dessen  Schule,  hauptsach- 
lich  in  Rtlcksicht  auf  die  Frageu  nach  der 
PersdnHchkeit  Gottes,  nach  dor  persdnlichen 
Unsterblichkeit  und  nach  der  vorbildlichcn 
Einzigkeit  Christi,  in  eine  rechte  (orthodoxe) 
und  linke  (heterodoxe*  Seite  spaltete,  stand 
Gdschel  auf*  der  ilussersten  Rechten,  zunachst 
in  den  Streitigkeiten,  die  sich  Uber  die  per- 
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sonliche  Unsterblichkeit  entspannen.  Er  trat 
1835  mit  derSchrift  „Von  den  Beweisen 
fur  die  Unsterblichkeit  der  mensck- 
lichen  Seele  ira  Lichte  der  speculate  ven 
Philosophies  hervor,  woran  sich  1836 
„Die  8iebenfaltige08terfrageuan8chloss. 
In  der  durch  die  christologische  Schlusaab- 
handlung  zum  „Leben  Jesuu  von  David 
Friedrich  Strauss  hervorgerufencn  Bewegung 
erschien  Goschel  1838  mit  seinen  „Beitrftgen 
zur  specnlativen  Philosophic  von  Gott, 
dem  Menschen  und  dera  Gottmenschen* 
als  Karupe  ftir  den  Urmenschen,  welcher  als 
ein  „ Moment  in  Gottu  zugleich  als  Seele  in 
der  geschaffenen  Menachheit  lebe,  nnd  ver- 
Offentlichte  1850  sein  philosophisches  Ver- 
machtniss  unter  dem  Titel  „Zur  Lehre 
von  den  letztcn  Diugen;  eine  Ostcrgabe44. 

<.i>ili;iK.  Ueinrich  (latinisirt:  H  cu- 
rio us  Bonicollins),  gewdhnlich  Hein- 
rich  von  G e n t  (Henricus  de  Gandavo  oder 
Gandavicnsis)  genannt,  war  urn  1217  zn  Muda 
bei  Gent  geboren,  daher  bisweilen  anch  Mu- 
da n  us  genannt,  und  hatte  zu  Kdln  unter 
Albert  dem  Grossen  seine  Studien  gemacht. 
Nachdem  er  in  Gent  eine  Zeit  lang  als  theo- 
logischer  Lehrer  gewirkt  hatte.  ging  er  um 
1245  nach  Paris,  wo  er  an  der  Sorbonne 
lchrte  nnd  sich  den  Ehrennamen  des  ^Doctor 
solemnis*  (der  festliche  Lehrer)  erwarb,  und 
starb  1293  als  Archidiakonus  in  Tournay. 
Seine  ijuodlibeta  theologica,  die  nachmals 
auch  m(juodlibeta  aurea"  genannt  wnrden 
und  1518  zum  ersten  Male  gedruckt  er- 
schieden,  enthalten  einen  Bericht  liber  die 
von  ihm  1278  gehaltenen  allgemeinen  Dis- 
pntationcn  (im  Ganzcn  15),  worin  tlber 
399  verschiedene  Punkte  entschieden  wird 
und  alle  wichtigen  spekulativen  Fragen, 
welche  die  damalige  Zeit  beschaftigten,  ein- 
gehend  crfirtert  wurden.  Die  ftir  seinen 
philosophisch-scholastischen  Standpunkt  wich- 
tigste  Schrift  war  die  Summa  qxiaestionum 
ordinarium,  welche  1520  in  zwei  Blnden 
zuerst  gedruckt  wurde  und  worin  er  in  75  Ar- 
tikeln  zuerst  von  der  Wissenschaft  uberhaupt, 
dann  von  der  Theologie  insbesondere,  zuletzt 
von  Gott  und  seinen  Eigenschaften  gehandelt 
wird.  Daran  scblieast  sich  die  Sianma  theo- 
logica an,  welche  ebenfalls  1520  zuerst  ge- 
druckt wurde,  wShrend  seine  Commentare 
zu  den  „  Sentenzen u  des  Petrus  Lorabardus 
und  zur  Physik  und  Metaphysik  des  Aristo- 
teles  ungedruckt  geblieben  und  nur  haud- 
schriftlich  erhalten  sind.  In  seinen  gedruckten 
Werkcn  schopft  er  vorzugaweise  aus  den 
Schriften  des  Kirchenvatcrs  Augustinus,  des 
heiligen  Beruhard  von  Clairvanx  und  des 
Hugo  von  St  Victor,  w&hrend  er  unter  den 
Arabcrn  meiatens  dem  Avicenna  folgt  Gegen 
den  Aristotclismus  des  Albert  nnd  Thomas 
vertheidigt  er  eine  dem  platonisch  -  augusti- 
nischen  Standpnnkt  sich  anschliessende  Lehr- 
weise.   Er  ware  der  ausgesprochenste  Pla- 


toniker  gewesen,  wenn  nieht  der  damalige 

arabische  Aristotelismus  als  AutoritAt  ge- 
herrscht  hatte,  so  dass  er  es  schlieaslich  fiir 
das  Beste  halt,  den  Platon  und  Aristoteles 
mit  einander  zu  verbinden.   Dem  Albert  nnd 
Thomas  gegenttber  behauptet  er  als  Domini- 
kaner,  wenn  er  wirklich  em  solcher  gewesen 
ist,  eine  freie  Stellnng  und  weicht  namentlich 
von  letzterem,  ohne  direct  gegen  denselben 
zn  polemisiren,  doch   in  vielen  Punkten 
wesentlich  ab.    Er  erkannte  im  gdttlichen 
Geiste  nur  Ideen  als  die  Musterbilder  der 
Gattungen  nnd  Arten,  nicht  aber  zugleich 
der  Individuen,  wie  es  bei  Thomas  geschieht, 
an  nnd  fasste  diese  Musterbilder  entschieden 
platonisch  als  selbstst&ndige  Wesen.  indem 
er  die  gdttliche  Erkenntniss  der  Individuen 
als  bereits  in  der  Erkenntniss  ihrer  Gattungen 
mit  einbegriffen  annahm.    Die  Materie  der 
8innlichen  Objecte  will  er  nicht  als  etwaa 
Nichtreales  anfgefasst  wiwen,  sondern  als 
ein  wirkliches,  zur  Aufnahme  der  Formen 
fahiges  Wesen  gelten  lassen;  ja  schon  der 
als  formungsfahige,  absolnte  Lnterlage  aller 
Entwickelung  von  Gott  geschaffenen  materia 
prima  (ersten  Materie)  wird  schon  ein  Grad 
von  Wirklichkeit  zugesprochen ,  so  dass  in 
der  Annahme  einer  ohne  alle  Form  existi- 
renden  Materie  kein  Widerspruck  gefunden 
wird.   Das  „Princip  der  Individuation**  in 
den  Dingen  wird  demgemass  auf  eine  doppelte 
Negation  reducirt,  durch  welche  er  sich  das 
Einzelwesen  in  der  Weise  bedingt  denkt, 
dass  durch  die  wirkende  Ursacke  die  speci- 
fische  Form  als  in  sich  selbst  ganz  ungetheilt 
und  von  jedem  andern  Einzelwesen  geschieden 
gesetzt  wird,  wonach  die  Verviclfaltigung 
der  Individuen  in's  Unendliche  gehen  kann, 
wfthrend  die  Vielheit  der  in  Gott  ideal  vor- 
gebildeten  Arten  oder  Wesenheiten  der  Dinge 
eine  beschrankte  ist     Dadurch  erscheint 
GOthals  in  der  Anffassung  des  Allgemeinen, 
abweichend  von  der  thomistischen  Anffassung, 
als  ein  Vorlaufer  der  Lehre  des  Duns  Scotus. 
Er  will  Uberdies  vom  Betrieb  der  Wissen- 
achaft  nur  insofern  wissen.  als  sie  der  Theo- 
logie dient.   Auch  beim  bios  natilrliehen  Er- 
kennen  ist   ihm   der  helfende  allgemeine 
Einfluss  der  hdchsten  (gdttlichen)  Intelligens 
nicht  ausgeschlossen.  Das  Organ  des  Gottea- 
bewuastseina  im  Menschen  enthalt  den  Schlus- 
sel  zur  Erkenntniss  der  im  gdttlichen  Lichte 
liegenden  wahren  Wesenheiten  und  ist  eigent- 
lich  ein  Geachenk  der  Gnade  Gottes,  der  sie  be- 
liebig  dem  Einen  verleiht,  dem  Andern  ent- 
zieht    Erst  auf  Grund  dieser  naturlichen 
Erkenntniss  Gottes  kdnnen  wir  eine  rationale 
oder    begriffliche    Erkenntniss  gewinnen. 
Ausser  der  die  eigentlich  unterscheidende 
Wesensform  des  Menschen  bildenden,  intel- 
lectiven  oder  vernttnftigen  Seele  ist  im  Men- 
Bchen  noch  in  Folge  der  in  ihm  vorhandenen 
verschiedenen  Mischung  der  Elemente  die 
Kdrperform  zu  unterscheiden,  welche  der 
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intelligibeln  Seele  untergeordnet  ist,  so  dass 
letztere  dem  Menschen  erst  die  specifische 
Vollendung  seines  Seins  debt.  Die  Substanz 
dex  Seele  schliesst,  als  Princip  der  Thatig- 
keit,  zngleich  die  Krafte  der  Seele  ein,  die 
sicb  nur  insofern  unterscheiden,  als  sicb  die 
Thatigkeit  auf  versehiedene  Gegenstande 
xichtet.  Die  Freiheit  des  menschlichen  Willens- 
actes  steht  unter  kciner  zwingenden  Ursache, 
sondern  der  zu  den  verschiedenen  Objecten 
aich  gleichgfiltig  verhaltende  Wille  kann  sich 
nach  eigncr  Wahl  fflr  das  Eine  oder  Andere 
entschciden,  und  zwar  ist  diese  Entscbeidung 
nicht  an  das  Urtheil  des  Verstandes  gebunden, 
da  sicb  dieser  nicht  bewegend  nnd  deter- 
minirend  veThalt;  sondern  der  Wille  kann 
sicb  aucb  fUr  dasjenige  entscheiden,  was 
ihm  der  Verstand  als  das  minder  Gute  vor- 
stellt.  Der  Wille  steht  darnm  in  jeder  Be- 
ziehung  holier  als  der  Verstand. 

Fr.  Huet,  recherche*  historiqnes  et  critiques  but 

la  vie,  le*  ourrages  et  la  doctrines  de  Henri 

de  Gand.  1838." 

Gorgias  war  zuLcontion,  einer  jonischen 
Pflanzstadt  in  Sicilien,  urn  483  vor  Chr.  ge- 
boren  nnd  kam  als  ein  in  seiner  Vaterstadt 
hochangesehener  Lehrer  der  Beredtsamkeit 
im  Jahre  427  vor  Chr.  an  der  Spitze  einer 
Gesandtschaft  nach  Athen,  um  fttr  seine  Mit- 
btirger  eine  Hulfleistnng  gegen  die  Syra- 
kusaner  zu  erlangen.  Nachmals  trat  er  in 
Athen  und  anderen  griechischen  Stadten  als 
.  Lehrer  der  Beredtsamkeit  auf  und  hat  sich 
(lurch  die  von  ihm  (iber  die  verschieden- 
artigsten  Gegenstande  bei  Gelegenheit  der 
regelmaasig  wiederkehrenden  Volksfcste  zu 
Olympia  und  Delphi  gehaltenen  Prunkreden 
Rubin  und  Geld  erworben.  Durch  die  in  diesen 
Vortragen  ausgesprochenen  Anschauungen 
und  Grundsatze  war  er  einer  der  frUhesten 
Vertreter  der  griechischen  Sophistik  (siehe 
diesen  Artikel).  Er  war  der  Erste,  der  sich 
anheischig  machte,  aus  dem  Stegreif  Uber 
jeden  beUebigen  Gegenstand  einen  Vortrag 
zu  halten  und  auf  jede  Frage  sofort  ant- 
worten  zu  kdnnen.  Er  scheint  in  der  Natur- 
philosophie  ein  Schiller  des  Agrigcntiners 
Empedokles  gewesen  zu  sein  und  von  diesem 
auch  die  hochgetragene,  rednerisch  schwung- 
volle  Weise  gelernt  zu  haben,  die  Platon  im 
Symposion  nachgebildet  hat.  Er  soil  das 
Erscneinen  des  platon  ischen  Dialogs  „Gor- 
giasw  noch  erlebt  und  sich  zuletzt  zu  Lariasa 
in  Thessalien  aufgehalten  haben,  wo  er  im 
Genusse  von  Speise  und  Trank  hOchst  massig 
ein  Alter  von  mehr  als  hundert  Jahren  er- 
reichte  und  erst  nach  dem  Tode  des  Sokrates 
um  375  einen  sanften  und  schmerzlosen  Tod 
fand.  Eins  seiner  geistreichen  Witzspiele 
hat  uns  Plutarch  von  Charonea  uberliefert, 
wonach  er  die  Bedeutung  des  Tragischen 
darin  setzte,  dass  dasselbe  eine  Tauschung 
sei,  bei  welcher  der  Tftuschende  besser  ist, 
als  der  Nichttauschende,  der  Getauschte  aber 


klUger,  als  der  Nichtgetauschte.  Seine  Philo- 
sopnie  und  Erkenntnisstheorie ,  die  sich  mit 
der  seines  sophistischen  Vorgangers  Prota- 
goras nalie  berUhrtc,  legte  Gorgias  schon  in 
seinen  jflngeren  Jahren  in  einer  kleinen 
Schrift  nieder,  welcher  er  den  seltsamen 
Doppeltitel  gab  „Von  der  Natur  oder  dem 
Nichtseiendenu,  aus  welcher  uns  bei  Sextus, 
dem  sogenannten  Empiriker,  und  in  der  an- 
geblich  aristotelischen  Schrift  „tlber  Melissos, 
Xenophon  und  Gorgias44  Bruchsttlcke  erhalten 
sind.  Er  benutzte  bei  seinen  Beweisfuiirungen 
die  einander  widerstreitenden  Satze  frtlherer 
Philosophcn,  um  dicselben  in  ein  rhetorisches 
Spiel  zu  verkehren,  und  kntipft  namentlich 
an  die  Lehren  der  Eleatischen  Schule,  ius- 
besondcre  des  Zenon  und  Melissos  an.  Vom 
Standpunkt  dieser  Schule  fand  er  in  unserm 
Bewu88tsein  einen  unaufldslichen  Wider- 
spruch.  Da  uns  das  ewig  Eine  (Absolute) 
niemals  als  solches  entgegentritt,  vielmehr 
Uberall  nur  Bedingtes  und  Einzelnes  erscbeint, 
so  stellte  Gorgias  drei  von  den  spateren 
Skeptikern  vielfach  wiederholte  paradoxe 
Satze  auf,  die  einen  phitosophischen  Niliilis- 
mus  enthalten.  Namlich:  1)  es  ist  tlber- 
haupt  Nicht8  wirklich  (d.  h.  es  giebt 
kein  Seiendes);  denn  wenn  etwas  ware,  so 
musste  dasselbe  entweder  geworden  oder  ewig 
sein.  Nun  aber  kann  es  weder  aus  dem 
Seienden,  noch  aus  dem  Nichtseiendcn  ge- 
worden sein,  und  eben  so  wenig  kann  es 
ewig  sein,  weil  es  dann  zugleich  unendlich 
sein  mllsste,  das  L'nendliche  aber  weder  in 
sich  selber,  noch  in  einem  Andern  sein  kann, 
also  nirgends  ist  2)  Ware  aber  anch  etwas, 
so  kdnnte  das  Seiende  doch  wenig- 
stens  nicht  gedacht  oder  erkannt 
werden;  denn  wenn  es  eine  Erkenntniss 
des  Seienden  gabe.  so  mtisstc  das  Gedacht- 
werden  ein  Seienaes  sein  und  das  Nicht- 
seiende  auch  nicht  einmal  gedacht  werden 
kdnnen,  und  es  gabe  also  audi  keinen  Irr- 
thum,  wahrend  es  doch  Thatsachc  ist,  dass 
Vieles  gedacht  werden  kann,  was  kein 
Seiendcs  ist.  3)  Gabe  es  aber  auch  eine 
Erkenntniss,  so  ware  sie  doch  an 
Andere  nicht  mittheilbar,  da  man 
durch  die  Worte,  als  die  herkommlichen 
Zeichen  ftlr  Gedanken  oder  Vorstellungen, 
das  davon  versehiedene  Bezeichnete  oder  Vor- 
gestellte  nicht  eigentlich  ausdrllcken  und  also 
davon  Andern  kerne  Vorstellung  beibringen 
kann. 

Gottfried  von  Fontaines,  siehe 
Godefroy  de  Fontaines  (Godefredus 
de  Fontano  oder  de  Fontibus. 

Goudiin  Antoine,  war  1639  oder  40 
zu  Limoges  unweit  Poitiers  geboren,  trat 
1658  in  den  Dominikanerorden ,  lehrte  zu 
Avignon  an  einem  Gymnasium  Geschichte 
und  Literatur  und  kam  1672  als  Professor 
der  Theologie  nach  Paris,  wo  er  1695  atarb. 
In  seinem  Lehrbucbe  der  Philosophic,  welches 


Digitized  by  Google 


GouBset 


320 


Qratry 


unter  dem  Titel  Philosophia  juxta  inconcussa  \ 
tulissimaque  divi  Thomae  dogmata,  Logicatn,  \ 
Phtjsicam,  Moralem  et  Metaphysicam  com- 
ple'ctens  (1679)  erschien  und  afters  aufgelegt, 
zuletzt  von  Koux  •  Lavergne  1865  in  Paris 
neu  herausgegeben  wurde,  zcigt  er  sich  als 
treuen  Ausleger  und  Vertreter  dea  Stand- 
punkts  von  Thomas  Aquinas. 

Goussct,  Jacques  (Gussetius, 
Jacobus)  war  1635  zu  Blois  an  der  Loire 
gcboren,  hatte  zu  Saumur  studirt,  wurde  1662 
I'rediger  in  Poitiers  und  ging  nacb  der 
Zuriicknabme  des  Edicts  von  Nantes  nacb 
Calais,  dann  nacb  England  und  zuletzt  nach 
Holland,  wo  er  1687  Prediger  bci  der 
Wallonischen  Gcmeinde  in  Dordrecht  wurde. 
Im  Jahr  1692  folgte  er  einem  Kuf  als  Pro- 
fessor der  Tlieologie  und  hebraischen  Sprache 
nach  Gioningen,  wo  er  1704  starb.  Von 
Bcincn  zablreichen  tbeologiscbeu  Schriften 
abgesehen,  griff  er  in  der  Schrift  „  Causarum 
primae  et  secundarum  realis  operatio" 
(1700J  das  System  des  Malebranche  an  und 
halt  die  Kealitat  der  sogenannten  „zweiten 
Ursacbenu  fest. 

Grande  Antoine  lc,  sieheLegrand 
(Antoine). 

Gratry,  Augnste,  war  1805  zu  Lille 

{jeboren,  brachte  seine  Knabenzeit  in  Dcutsch- 
and  zu,  wo  sicb  sein  Vater  bet  der  franzS- 
sischen  Armcc  befand,  und  machte  dann  seine 
Studien  in  Tours  und  in  Paris.  Aus  seinem 
friihern  Unglaubeu  wurde  er  liber  Nacht 
durch  eine  Vision  zum  katbolischen  Glauben 
zurUckgeftihrt,  studirte  darauf  in  der  poly- 
techniscbcu  Scliule  die  exacten  Wissenschaften 
und  wurde  Artillerie- Lieutenant  in  Mctz. 
Nacb  einer  zweiten  Vision  liess  er  sicb  in 
das  Redemptoristenkloster  zu  Beichemberg 
bci  Strassburg  aufnchmen,  wo  er  bis  1830 
blieb.  Dann  scbloss  er  sich  als  Weltgcist- 
licher  an  die  rcligionspbilosopbiscben  An- 
scbauungen  des  Abbe"  Bautain  an,  uuterw  arf 
sich  aber,  nacbdem  Bautain's  Philosophic  die 
Vcrurthcilung  durch  die  Kirche  erfahren 
hatte.  dem  Lrtheil  der  Kirche.  Er  ging 
nach  Paris,  wo  er  1846  bei  der  Ecole  normale 
eine  AnBtellung  erhielt,  trat  dann  in  das 
dortige  geistliche  Oratorium  eiu  und  begann 
seit  1850  eine  Keihe  philosophischer  Werke 
zu  veroffentlichen ,  die  ihm  einen  Kuf  in 
der  sogenannten  thcologisch  -  philosophischen 
Schule  begrundeten  und  1863  eine  Professur 
der  evangelischen  Moral  an  der  Sorbonne  und 
1867  die  Mitgliedschaft  bei  der  Akademie 
der  Wissensehaften  verschafften.  Er  starb 
1872  in  Paris.  In  seinen  philosophischen 
Schriften  sucbt  er  in  einer  nachlaasigen  und 
selbstgefalligen ,  bald  rhetorisch  -  poStischen, 
bald  leidenscbaftlich  erregten  und  polemiscben 
Sprachc  gegen  die  philosophischen  „Sophisteuu 
und  das  ,,ruchloscu  literarisebe  Gesindel 
auf  philosophischem  Gebicte  kampfeud.  obne 
wissenschaltliche  Ordnung  und  Mcthode  und 


I  unter  haufigen  Abschweifungen  von  der 
I  Sachc  der  durch  De  Maistre  und  De  Bonald 
in  Frankreich  eingeleiteten  religiOsen  Specu- 
lation seine  Dienste  zu  leisten  und  dafar 
die  philosophischen  Errnngenschaften  der 
Neuzeit  mdglichst  zu  verwerthen,  indcm  er 
auf  eine  Ueberftlhrung  der  Erkenntnisslehre 
in  die  Ontologie  vcrzichtct  und  sich  mit  einem 
psychologischen  Unterbau  ftlr  die  Religion 
und  Moral  begnOgt  Die  Schriften  des  Abbe* 
Gratry,  welche  die  Philosophie  berflhren, 
sind  folgende:  Etude  stir  la  sophistique 
contemporaine  (1851),  worin  er  unter  den 
SophiBten  das  „abscbeuliche  Geztlchf4  der 
Hegelian  er  versteht;  ferner:  De  la  con- 
naissance  de  Dieu  (1855,  in  zwei  Banden); 
Logique  (1856,  in  zwei  Banden),  wodurch  er 
das  Princip  der  Identitat  in  Verbindung  mit 
dem  Princip  der  Transscendenz  als  die  beiden 
Wurzeln  der  Vernunft  ansieht,  worin  die 
Seele  das  Unendliche  (Gott)  ebenso,  wie  die 
endlichen  Wesen  (die  Welt  und  sich  sclbst) 
empfindet.  Femer:  De  la  connaissance  de 
feme  (1857,  in  zwei  Banden),  Philosophie 
du  Credo  (Philosophie  dea  Glaubensbe- 
kenntnisses'!  1861;  Les  sophistes  el  la  critique 
(1864);  La  morale  et  la  loi  d'histoire  \18GS, 
in  zwei  Banden).  Nach  der  Ansieht  dea 
Abbe"  Gratry  haben  die  Alexandrinischen 
Philosopben,  d.  h.  die  Neuplatoniker  die 
Andcutungcn,  die  sie  bei  Platon  und  Aristoteles 
tlber  den  natUrlichen  Glauben  der  Menschen- 
seelt  fanden,  wetter  entwickelt  und  nament- 
lich  hat  Proklos  dartiber  viel  Trefflichea 
gesagt.  Wenn  Cartesius  durch  sein  zwiscben 
diesen  Glauben  und  seinen  Gegeustand  sich 
cindrangendes  Raisonnement  die  Verirrungen 
des  IdeaUsmus  und  Skepticismus  hervornef, 
so  hat  Kant  diesen  philosophischen  Trug 
zerstfirt  und  nachdrilcklich  auf  einen  unver- 
ausserlichen  Vcrnunftglauben  hingewiesen, 
an  welcbem  sich  das  menschliche  Denken 
orientiren  mtisse.  Bi  Bezug  auf  das  Ver- 
halten  des  Erkennenden  zum  hdebsten  Ziele 
der  Erkenntniss  unterscheidet  er  eine  ge- 
sunde,  eine  verkehrte  und  eine  faule  Ver- 
nunft Die  gesunde  Vernunft  ist  der  Reflex 
der  gtittlichen  Lichtffllle  odor  des  gOttlichen 
Wortes  in  der  menschlicben  Seele.  Die  Ver- 
nunft will  sehen  und  wissen.  Wissen  aber 
heisst  uichts  anders,  als  in  Betreff  deB  ver- 
worrenen  und  zersrxeuten  Schaubildca  der  Welt 
unterscheiden  und  einigen.  Weil  es  aber 
zwei  Arten  von  Einhcit  giebt,  die  Einheit 
der  Substanz  und  die  Einheit  von  Ursache 
und  Wirkung,  so  hat  die  Vernunft  xwei 
Einigung8principien  und  dem  entsprechend 
eiu  doppcltes  logisches  Verfahren,  daa 
syllogistische  und  das  inductive,  welches  an 
der  Hand  der  innern  Erfahrung  zu  Gott 
ftihrt.  Das  Evangclium  ist  daa  Gcsetzbuch 
des  Fortschritts,  und  die  Zukunft  der  Welt 
ist  an  den  Triumph  des  Evangeliums  ge- 
knUpft 
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Gravesande ,    Wilhelm  Jacob, 
atammte  ana  einer  alten  patrizischen  Familie 
in  Delft,  die  eigentlich  Storm  van's  Grave- 
sande hiess,  nnd  war  1688  zu  Herzogcn- 
busch  geboren,  studirte  1704 — 7  in  Leyden 
Mathcmatik  und  Astronomic  und  hielt  bei 
Niederlegnng  des  Rectorates  1724  eine  nnter 
dem  Titel  „  Or  alio  de  evidential  im  Druck 
erschienene  Rede,  worin  er  die  mathematiache 
Gewissheit  fflr  das  alleinige  Kriterium  der 
Wahrbeit  erklarte.   wahrend  er  die  Be- 
atatigung  der  moralischen  Gewissheit  in  den 
Willen  Gottes  setzte.   Seit  1734  war  er  zu- 
glcich  Professor  der  Philosopbie  und  trat 
dieses  Amt  mit  einer  Rede  an,  welcbe  nnter 
dem  Titel  „Oratio  de  vera  et  nunquam 
viiuperata philosopltia"  gedrnckt  wurde  und 
worin  er  nach  Darlegung  der  Mangel  der 
bisberigen  Philosophie  die  wabre  Liebe  zur 
Weisheit  darin  findet,  dass  ein  Jeder  dem 
Zwccke  entspreche.  wozu  er  crschaffen  sci, 
und  diese  Philosophic  habe  zu  alien  Zeiten 
in  Achtung  gestanden.    Er  starb  1742  zu 
Leyden.  In  der  Naturphilosophie  beurkundetc 
er  sich  durch  Erlauternng  der  Schriftcn 
Newton's  in  seinen  ,}Institutiones  philo- 
sophiae  Newtonianae"   (1723)    als  einen 
Anhanger  Newton's,  wahrend  er  in  der  philo- 
sophiscben   Grundanscbauung    zur  Scbule 
Locke's  zahlt,  dessen  Principien  er  nach 
individuellen  BedUrfnissen  und  Spinoziscben 
Einfltlssen    modilicirte.     Sein  Hauptwerk 
erscbien  nnter  dem  Titel  ,,/ntroductio  ad 
philosophiam ,   Logicam   et  Metaphyskam 
continens"   (1736)    und   in  franziJsischer 
Uebersetzung  (1737),  auch  in  einer  ietzt  kaura 
nocb  geniessbaren  deutschen  Uebersetzung 
nnter  dem  Titel  „Einleitung  in  die  Welt- 
weisheit"  (Halle,  1755).   Er  gab  darin  zu- 
gleich  eine  sorgfaltige  Analyse  der  Seelen- 
vermogen   und   interessante  Erdrterungen 
Qber  die  Wabrscheinlichkeit,  kam  aber  durch 
die  in  dieser  Schrift  vorgetragene  Lebre  von 
der  Freiheit,  die  er  als  das  physiscbe  Ver- 
mdgen  des  Menschen  erklarte  zu  tbun,  was 
er  wollc,  wie  auch  die  Bestimmuug  seines 
Willens  sein  moge,  in  den  Verdacht  des 
Spinozismus.  Seine  aus  Journalen  gesammelten 
kleinern  Schriften  wurden  nnter  dem  Titel 
Oeuvres  philosophiques  et  mathematiques" 
(1774.  in  zwei  Banden)  durch  J.  N.  S.  Allamand 
verdffentlicht. 

Greathead  (Groasetete,  Capito), 
siehe  Robert. 

Gr£gorios  Aneponymoa,  siehe 
Georgioa  Pachymeres. 

Gr£gorios  (syriach  Grigurioa),  genauer 
nach  seinem  arabischcn  Namen:  Abul- 
faradsch  Dscbordschia,  latinisirt  Abul- 
faragius,  war  der  Sohn  eines  ursprilnglich 
jlldiscben,  spater  zum  Christenthum  der 
Jakobiten-Secte  tlbergetretenen  Arztes,  woher 
--  Barhebraeua  (Bar  Ebraja) 


erhielt,  unter  welchem  er  sehr  haufig  angeftlhrt 
wird.  Er  war  zu  Malatia  in  Kappadokia 
(rechts  vom  Euphrat)  1226  geboren  und  batte 
sich  neben  dem  Studium  der  arabiscben  und 
griechi8chen  Sprache  auch  der  Pbilosophie, 
Theologie  und  Medicin  gewidmet.  Ala  die 
Tartaren  in  seine  Heimath  eindrangen,  war 
er  1244  mit  seinen  Eltern  nach  Antiocbien 
geflohen,  lebte  dann  einigc  Zcit  in  Tripolis 
(an  der  8yriach  -  pbdniziacben  KUste),  wurde 
1246  ala  Bischof  nach  Guboa  (Cuba)  bei 
Malatia  berufen,  1252  nach  Aleppo  (Haleb) 
und  1264  zum  Primas  (Maphrian)  der  Jako- 
biten  erhoben.  Er  starb  1286  zu  Maraga. 
Auaser  seinem  berUhmteu,  in  ayrischer  Sprache 
verfassten  ^Chronicon  St/riacum"  (syrische 
Chronik),  wovon  er  sefbst  eine  arabiscbe 
Uebersetzung  ausarbeitete,  bat  Abulfaradsch 
in  syrischer  bpracbe  unter  dem  Titel  ^Butter 
der  Weisheit  oder  Bucb  der  Weisheit  der 
Wei8heiten"  eine  Bearbeitung  der  philoso- 
phischen  Werke  des  Aristoteles  verfasst, 
welche  als  kurzgefasste  Darstelluug  der  pcri- 
patetischen  Philosophie  bei  den  Syrern  in 
hohem  Ansehen  stand,  aber  nur  handschrift- 
lich  in  verschiedeuen  Bibliotbeken  vorhanden 
iat.  Gedruckt  erscbien  von  ihm  syrisch  und 
lateiniscn :  Veteris philosophi  Stjri  carmen  de 
sapientia  divina. 

Gr^Korios  vonNazianz  war  in  (oder 
nabe  bei)  Nazianz,  im  stldwestlichen  Kappa- 
dokien,  urn's  Jahr  330  n.  Chr.  geboren  und 
reiste  zu  seiner  Ausbildimg  nach  Casarea 
in  Palastina,  dann  nach  Alcxandrien  und 
Athen,  wo  er  mit  seinem  aus  Casarea  in 
Kappadokia  gebtirtigen  Landsmanne  Basilios 
(spater  der  Grosse  genannt)  enge  Freuud- 
achaft  8chlos3.  Beidc  lebten,  als  sie  360  in 
ihre  lleimath  zurilckgekehrt  waren,  einige 
Zeit  zu  Pontos,  wo  sie  gemeinsehaftlich  eine 
Anthologie  aus  den  Schriften  des  von  ilinen 
hochverebrten  alexandriuiacben  Kirchenvaters 
Origenes  veranstalteten.  Im  Jabre  361  wurde 
Basilios  zum  Presbyter  geweibt  Von  den 
der  Lehre  des  Athanasius  folgenden  und  treu 
an  den  Lehrbcstimmungen  des  Nicanischcn 
Glaubensbekenntuisdes  hangeuden  Christen 
zu  Konatantinopel  dorthin  berufen,  erlangte 
er  als  Kanzelredncr  einen  solchen  Ruf,  dass 
er  331  dort  Bischof  wurde.  In  Folge  der 
von  den  Ariancrn  gegen  den  zur  Lehre  des 
Athanasius  haltendcn  Bischof  geschmiedeten 
Ranken  legte  er  jedocb  dieses  Amt  bald 
wieder  nieder  und  kchrtc  in  seine  Heimath 
zurilck,  wo  er  in  landlicker  Zurtlckgezogeu- 
heit  389  oder  3SX)  starb.  Seine  Bedeutung 
als  Theologe  besteht  bauptsilcblich  darin, 
dass  er  sich  der  philosophiscben  BegrQndung 
der  Lehre  von  der  gdttlichen  Trinitat  widmete. 

K.  Ullmann,  Gregor  von  Nazianz  der  Theologe. 
1825. 

H.  Weiss,  die  grosseu  Kappadokier  liasiliiis, 
Gregor  von  Nazianz  und  Gregor  von  Nyssa 
ii  Ls  tSt  8 cp^ctcn t    1  f  • 
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Gr£gorio9  von  Nyssa  wax  um  330 
zu  Caaarea  in  Kappadokien  geboren  und  ein 
jtlngerer  Brnder  des  mit  Gregor  von  Nazianz 
befreundeten  Baailius  des  Grossen.  Seit  dem 
Jahre  372  Bisctiof  von  Nyssa  in  Kappa- 
dokien, wurde  er  375  verbannt,  aber  378 
zurtick    gerufen   und  starb   daselbst  im 
Jahre  394.   In  seinem  Werke  „die  grosse 
katechctische  Rede"  hat  er  znerat  den  ganzen 
Inbegriff  der  Nic&nischen  Dogmen  ana  der 
Vernunft  zu  begrtlnden  gesucht,  wobei  er 
sicb  in  der  Form  der  Darstcllung  an  Origenes 
arisen  loss,  dabei  aber  dessen  Lehre  von  einem 
vorirdischen  Dasein  der  Seele  bekampfte, 
wftbrend  er  aich  wiederum  in  der  Lehre  von 
einer  endlichen  Wiederbringung  der  Dinge 
zur  Gemeinschaft  mit  Gott  oder  Welt  -  Er- 
neuerung  zu  den  Anacbauungen  des  Origenes 
hinneigt.    In  seinen  zar  Begrtindung  der 
giittlicnen  Einheit  in  den  drei  Personen  nnter- 
nommenen  Untereuchungen  liber  das  Verhftlt- 
niss  der  allgemeinen  Wesenheit  zn  den  Indi- 
viduen  ist  er  ein  Vorlaufer  der  spfiteren 
scholaatiachen  Streitfrage  von  der  Bedeutung 
der  Allgemeinbegriffe  oder  Universalien.  Er 
betont  die  menschliche  Freiheit  bei  der  An- 
eignung  dea  Heils  als  den  Vorzug  dea  Men- 
schen  vor  dem  Tliier  mit  der  Bemerkung, 
dasa  Gott  voraussehe,  wie  sich  der  Mensch 
entscheiden  wllrde,  und  danach  dessen  Loos 
bestimmt  babe.   Das  um  der  Freiheit  willen 
nothwendige  sittliche  Bose  ist  das  einzig 
wirkliche  Uebel;  aber  aus  Gottes  uncndlicher 
Gllte  folgt  die  schliessUchcRettung  aller  vcr- 
nllnftigen  Wesen.   Wenn  der  Wifie  Aller  in 
Gott  ist,  so  wird  fllr  das  Bdae  kein  Platz 
mehr  sein.  —  Ausserdem  hat  Gregor  ein  Ge- 
sprlch  „flber  die  Seele  und  Auteratehung" 
(deutsch  von  H.  Schmidt,  1864),  ferner  „llber 
das  Sehicksal"  und  endlich  „Uber  die  Er- 
Bchaifung  des  Menschenu  besondere  Schriften 
verfasst.    In  letzterer  Abhandlung  werden 
biblische  Sfitze  mit  platonischen  und  aristo- 
telischen  Anschauungen  combinirt  Eine  Aus- 
wahl  der  wichtigsten  Schriften  Gregor's  von 
Nyssa  in  deutscher  Uebersetzung  beflndet 
sich  in  Oehler's  Bibliothek  der  Kirchenvflter, 
Bd.  I  — IV  (1858  und  59). 

J.  Rupp,  Gregor's  dea  BiscbofB  von  Nyssa,  Leben 

und  Mcinungen.  1834. 
Stigltr,  dio  Psychologic  des  heiligen  Gregor 

Ton  Nyssn,  1857. 

Gregor  in  »  von  Rimini  (Ariminensis) 
war  zu  Ende  des  13.  Jahrhunderts  zu  Kimini 
(Ariminum)  im  Kirchenstaate  geboren  und 
Augustiner-Mflnch  geworden.  Er  hielt  ala 
Doctor  der  Theologie  in  Paris  Vorleaungen 
liber  die  „Sentenzen"  des  Petrus  Lombardus 
mit  8olchem  Beifalle,  dass  er  den  Ehrcn- 
namen  dea  „  authentischen  Lehrers*4  erhielt. 
Urn's  Jahr  1350  nach  Italien  zurtickgekelirt, 
lehrte  er  in  seinem  Ordenskloster  zu  Kimini, 
wurde  1357  General  seines  Ordens,  starb 
aber  schon  1358  auf  einer  Reise  in  Wien.  | 


Das  Ergebniss  einesTheils  seiner  Vorksungen 
wurde  nachmals  als  „Lectwa  pritni  iibri 
senteiitiarum u  (1482  und  After)  und  „/n 
secundum  librtm  senlentiarum"  (1494)  ge- 
druckt,  wfthrend  die  mLectura  in  teriium  et 
quartum  senteiitiarum  librum*  ebenso,  wie 
seine  „  Quaestiones  metaphysicales"  noch 
ungedruckt  sind.   Er  wollte  aus  der  Logik 
das  Dogma  ganz  ausgescbieden  wissen,  damit 
sich  die  Theologen  nicht  unter  einander  und 
mit  den  Ketzern  herumatritten.   In  der  Be- 
handlunglogischer  Fragen  schlieast  er  sich,  als 
entschiedener  Vertreter  der  nominalistiachen 
Geistesrichtung  unter  den  Scholaatikern  dea 
Mittelaltera?  an  Wilhelm  Occam  an.  WShrend 
die  unsinnlichen  Dinge  der  Offenbarnng  vor- 
behalten  bleiben  sollen,  lasst  er  for  die 
sinnlichen  Dinge  nnr  eine  unbestimmt  all- 
gemeine  und  verworrene  Erkenntniss  llbrig. 
Abweichend  von  seinem  Vorbilde  Occam  er- 
blickt  jedoch  Gregor  in  der  Annahme  einer 
reprasentativen  Gattung  den  einzig  moglichen 
ErklUrnngsgrund  dafttr,  dass  die  Sinnes- 
eindrllcke  abwesender  Gegenstinde  in  be- 
stimmter  Weise  featgehalten  und  erkannt 
werden.    Die  Theologie  gilt  ihm,  wie  dem 
Occam,  als  eine  speculative  Wissenschaft, 
deren  Gegenstand  Gott  in  seinem  Verh&ltnisa 
nach  aussen  ist.   Dabei  werden  in  Betreff 
der  gdttlichen  Personen,  nach  der  bei  den 
spateni  Scholaatikern  beliebten  Weise,  die 
spitzfindigen  Unterscheidungen  auf  die  Spitze 

fetrieben  und  unter  Anderm  behauptet,  Gott 
6nne  machen,  dass  Vergangenes  nicht  ge- 
wesen  sei.  Aehnliche  Spitzfindigkeiten  linden 
sich  bei  der  Unterscheidung  der  Sinnenseele 
und  der  intellectiven  Seele.  Auch  aber  daa 
den  Engeln  zukommende  Denken  wixd  weit- 
liufig  gchandelt  und  bei  den  Erorterungen 
liber  den  Urzustand  und  den  Fall  Adams 
das  Erstannlichste  eines  unfruchtbaren  und 
mtlasigen  Scharfainns  geleistet.  Alle  Hand- 
lungen  der  L'ngl&ubigen  gelten  dem  Augustiner- 
monch  natflrlich  ala  sundhafte  Acte,  weil  ale 
der  Beziehung  auf  Gott  ermangeln. 

Greve,  Heinrich,  war  urn's  Jahr  1450 
in  Gdttingen  geboren  und  dort  Baccalaureng 
juris  geworden.  Spftter  lehrte  er  als  Pro- 
fessor der  schdnen  Wiasenschaften  in  Leipzig, 
wo  er  zu  Anfang  des  16.  Jahrhunderts  starb. 
Abgesehen  von  juristischen  Schriften  hat  er 
eine  Bearbeitung  der  sogenannten  „Parva 
logicalia*  unter  einem  weitlaufigen  Titel  (zu 
Ende  dea  15.  Jahrhunderts  onne  Angabe 
dea  Orte8  und  Jahrea  gedruckt)  geliefert, 
worin  er  sich  auf  dem  ndminalistischen  Stand- 
punkte  der  damaligen  „Terministentt  bewegt. 

Griechische  Philosophic.  Mit  dem 
Namen  „  Philosophic*  wurde  das,  was  man 
tlberhanpt  unter  Philosophie  versteht,  durch 
die  Griechen  (Hellenen)  zuerst  in  die  Welt- 
geachichte  eingeftlhrt.  Auf  dem  Boden  dex 
heUenischen  Welt  traten  gleichzeitig  mit  den 
Beginne  der  moralischen  Reflexion,  die  sich 
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is  praktiachcn  Sittenaprflchen  auspragte,  wie 
una  solche  too  den  sogenannten  „sieben 
Wei  sen"  Uberliefert  w or den  Bind,  bei  deren 
altoatera  Vertreter  1  hales  an*  Milet  Beit 
dej  Mitte  dee  siebenten  vorchrietlichen  Jahr- 
1  Hinder ta  die  ersten  sehdpferischen  Antriebe 
und  grand  Legend  en  Gedanken  zu  einer  ein- 
beitlichen  theoretischen  Weltauffassung  anf 
erfahrungsmaaaiger  Grnndlage,  ohne  Bei- 
miechung  mytbisch  -  poetischer  Phantasieen 
tlber  Weltbildung  und  Weltentwickelung,  in 
der  sogenannten  jonischen  Naturphilo- 
s  o  p  n  i  e  nervortraten,  welcne  auaseraem  aurcn 
dee  Thalea  Landsleute  and  jttngere  Zeitge- 
nossen  Anaximander  and  Anaximene8  ver- 
treten  wurde.  Ein  halbes  Jahrhundert  spater 
wurde  in  den  westgrieehischen  Pflanzatadten,  in 
Grossgriechenland,  durch  PythagoTas  ein 
Bund  wiaeenscbaftlicb  atrebender  und  prak- 
tisch  thatiger  Manner  gestiitet,  welcbe  eine 
anf  die  Harmonie  der  Zahl  gegrttndete  We  It  • 
anacbauung  and  eine  aaf  daa  richtige  Maass 
der  Seelen-Thatigkeiten  gerichtete  aittliche 
Lebens  -  Ordnung  erstrebten.   Nachdem  der 
Ephesier  Herakleitos  urn's  Jakr  500* die 
Ordnang  der  Welt  anf  den  Process  der  Be- 
wegang  nnd  Verandcrung  gogrdndet  und 
das  in  Alles  sicb  umwandelnde  Feuer  fQr 
das  Grundelement  der  Welt,  die  Seele  aber 
ala  troekenen  Dunat  vom  Urfener  erklart 
kaite,  stellte  in  der  ersten  H&lfte  dea  ftlnften 
Jahrhunderts  der  Klazomenier  Anaxagoras, 
der  Zeitgenosse  und  Freund  dea  Perikles,  die 
Fttlle  der  elementarischen  Stoffe  unter  den 
Gesicbtsponkt  der  Misehnng  nnd  Entmisohung, 
wahrend  ein  ewiger  vernllnftiger  Geist  als 
zweekmasaig  ordnende8  Princip  das  Welt- 
ganze  durcbwalte.   Waren  die  Urstoffe  dea 
Anaxagoras  bereits  eine  Art  von  Atomen,  an 
wurde  durch  aeinen  jtingeren  Zeitgenoaaen 
Demokritog  folgerichtig  zu  einer  rein  ato- 
mistiachen  Weltanschauung  fortgeachritten, 
worin  die  A  tome  als  das  Voile  und  eigentlich 
Seiende  dem  Leeren  als  dem  Nichtsein  gegen- 
ttber  stehen,  in  der  allgerneinen  Naturnoth- 
wendigkeit  aber  far  Zweck  -  Ur&achen  kein 
Plata  ubrig  bleibt   (Siehe  den  Artikel  „Ato- 
misten1*.)  Die  Forderungen  einer  zutreffenden 
Vorstellnng  des  einheitlichen  Bandes  in  der 
Mannigfaltigkeit   der  Welt  -  Erscheinungen 
wurde  das  Problem,  desaen  Ldsung  im  fflnften 
Jabxbundert  die  Schule  der  Eleaten  (Xeno- 
phanes,  Parmenidea,  Zenon)  verauchte,  denen 
sich  der  Samier  Melissos  anscbloss.  (Siebe 
den  Artikel  „ Eleaten".)    Dagegen  erklarte 
der  Agrigentiner  Empedoklos  alle  Ver- 
anderungen  in  der  Welt  aus  Misehnng  und 
Trennong  der  vier  Elemente  Feuer,  W  aaaer, 
Luft  and  Erde  durch  das  Walten  der  Liebe 
und  dea  Streites  nach  dem  Geseti  der  wir- 
keaden  Uraacbe.   Im  Perikleiscben  Zeitalter 
braehten  die  Sophisten  (Protagoras,  Gor- 
giaa,  Hlppiaa,  Prodikos)  in  die  Entwickolung 
der  griechiscben  Pbilosopbie  eine  erste  Krisis, 


indem  sie  den  Menachen,  wie  er  geht  und 
ateht,  und  die  unmittelbare  Sinnesempfindung 
ftlr  das  Maass  aller  Dinge  erklftrten,  die 
Willkflr  des  Einzelnen  von  der  Ueberlieferung 
und  vom  Zusammenhang  mit  dem  Ganzen 
emancipirten  und  durch  Reflexion  und  Zweifel 
die  volksthUmliche  Grandlage  des  Sittlichcn 
aufldstcn.    Aua  dieaer  Krisis  ging  durch 
So  kr  at  en  die  Philosophic  verjQngt  hervor, 
indem  dieser  von  der  Selbsterkenntniss  ans- 
gehend,  ala  den  Kern  und  Stern  der  Philo- 
sophic das  praktisch-sittlicke  Wiaaen  erfaaste 
und  den  darauf  gerichteten  philosopbiacben 
Trieb  znr  Einheit  von  Wissen  und  Geainnung 
zu  entwickeln  suchte.   Durch  die  Wirkaam- 
keit  des  Sokratcs  angeregt,  sind  die  ur- 
sprtlnglich  von  vorsokratischen  Ricbtungen 
des  philosophischen  Denkens  ausgegangenen 
Manner  Enkleides  aus  Megara,  Antisthenes 
aus  Athen  und  Ariatippoa  aua  Kyrene  die 
Haupter  der  aogenannten  kleineren  sokrati- 
achen  Schulen,  der  Megariker  (welcbe  die 
eleatische  Geistearichtung  fortaetzten) ,  der 
Kyniker  (die   durch  Epikuros  fortgeaetzt 
wurden)  und  der  Kyrenaiker  (die  Vorlaufer 
der  Stoiker)  geworden.  Durch  des  Sokrates 
grosaten  Schtller  PI  at  on  wurde  die  Philo- 
aophie  innerhalb  der  Schrankcn  dea  helle- 
nischen  Geistes  zn  ihren  hdchaten  theore- 
tiscben  and  pTaktischen  Aufgabea  erhobeo, 
indem  er  den  sokratisehen  Begriff  der  Philo- 
aophie,  wonach  dieselbe  zugleich  ala  wisaen- 
acnaftlicher  und  ala  prakti8cher  Trieb  nach 
der  daa  8elige  Leben  mit  einachlieaaenden 
hochaten  Bildung  des  Menschen  beatimmt 
wurde,  in  seiner  ganzen  Ausdehnung,  Hfihe 
und  Tiefe  entwickelte.   Durch  Erkenntniss 
des  vernflnftigen  Wesens  dea  Menschen  suchte 
Platon,  unter  Benutzung  der  vorsokratischen 
Gesichtspunkte ,  zur  Erkenntnias  der  Welt 
zurtlckzukekren  und  wies  die  Welt  der 
Sinneaerkenntnias  dem  Werden  und  WechBel 
zu,  wahrend  die  Welt  der  Ideen,  ala  Gegen- 
stand  der  sich  anf  sich  selbat  beainnenden 
Vernunft,  das  wandellose  und  unvergangliche 
Reich  der  Schdnheit,  Wahrheit  und  GUte 
bildet,  wovon  die  Erscheinungswclt  nur  ein 
8chwachea  und  unvollkommenes  Nachbild 
ware.  Den  hierin  enthaltenen  unvermittelten 
Gegensatz  der  materiellen  und  geiatigen  Welt 
suchte  der  Stageirite  Aristoteles  dadurch 
zu  tlberwinden,  dasa  er  die  Ideenwelt  als  daa 
innerate  Wesen  und  die  bewegende  Kraft  der 
Erscheinungen   darzuthun  strebte.  Indem 
aber  der  ^Meister  derer,  welche  wissen" 
die  Philosophic  einseitig  zur  bloa  theoretiachen 
Erforacbung  der  letzten  Grttnde  aller  Dinge 
herabsetzte,  entfremdete  er  dieaelbe  zugleich 
wieder  von   ihrer  sokratiach  -  nlatonischen 
Universal iUU  und  entzog  ihr  aie  ethische 
Triebkraftaittlich-praktiacherLebensweisheit, 
wahrend  er  zugleich  als  Vater  der  formalen 
Logik  nnd  Metaphyaik  die  lebendig  pulairende 
Macht  der  Philosophie  zur  acbolaatiachen 
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Begriffsweisheit  erstarren  Hess.  Platon's 
Schule  setzte  sich  in  der  Akademie  (siehe 
diesen  Artikel)  fort,  w&lirend  die  Anhinger 
des  Aristoteles  schon  in  nacbster  Zeit  mit 
Hintansetzung  der  dialektisch-metaphysischen 
Untersuchungen  die  realistische,  auf  die  Pflege 
der  besondern  Wissenschaften  gerichtete  Seite 
der  Philosophie  id  Pflege  nahmen.  Durch 
Aristoteles'  Zeitgenossen  Pyrrhdn  wurde  die 
Schnle  der  Skeptiker  gcgrflndet,  welche 
durch  die  sogenannte  mittlere  Akademie 
(Arkesilaos  und  Karneades)  weitergeftthrt 
wurde,  w&hrend  sich  die  Schnlen  Epikar's 
nnd  der  Stoa  mit  der  Aufsuchung  des  sitt- 
lichen  Lebensideales  wiederum  mit  dem 
sokratischen  Begriffe  der  Philosophie  be- 
fruchteten,  indem  Epikuros  zugleich  Erneuerer 
der  Atomenlehre  Deinokrit's  und  Fortsetzer 
der  kynischen  Schule  wurde  und  die  Stoiker 
zugleich  mit  der  Fortsetzung  der  kyrenaischen 
Schule  den  Standpnnkt  des  Anaxagoras  in 
eine  pantheistische  Weltanschauung  umbogen. 
Wahrend  unter  den  Rdmern  die  philo- 
sophischen  Standpnnkte  der  Griechen  mit 
tlberwicgender  Richtung  auf  die  praktische 
Seite  eklektisch  reproducirt  und  popularisirt 
wnrden,  erhob  sich  zugleich  im  ersten  Jahr- 
hundert  der  Kaiserzeit  in  Alexandrien  ein 
durch  den  Juden  Philon  vertretener  jtldisch- 
griechischer  und  ein  neupythagoriascher 
Sy  ukretismns,  indem  der  ckristlich- 
gnostische  Synkretismus  am  Neuplatonismus 
sein  hcidni8che8  GegenstOck  fand,  desscn  letzte 
Vertreter  das  Edict  des  Kaisers  Justinian 
(529)  erlebten,  wodurch  die  heidnischen 
Philosophenschulen  geschlossen  wurden,  um 
der  Ausbrcitung  der  christlich-kirchlichen 
Keligionsphilosophie  Platz  zu  machen. 

Chr.  A.  Brandis,  Handbucb  der  griechisch- 
roniischen  Philosophic.  1885—60  (3  Thcilo 
in  5  Abtheilungen) ;  dorselbc:  Gcschichte  der 
Eutwickelungeu  der  griechischen  Philosophie 
und  ihrer  Nachwirkangen  im  romischon 
KeR-he.    1862  und  64  (in  swei  BUnden). 

L.  Strllmpell,  Geschichto  der  griechuchen 
Philosophie.    1854  (1863). 

A.  Schwegler,  Gescbichte  der  griechischen  Philo- 
sophie. hg.  von  Kilstlin.    1869  (1870). 

E.  Zeller,  die  Philosophic  der  Griechen. 
1844  —  52  (in  3  Thcilen),  in  2.  Auflage 
(5  Theile)  1856—1868;  in  3.  Auflage 
(I  und  II,  1)  1869  und  75. 

6.  H.  Lewes,  the  history  of  philosophy.  I  (the 
ancient  philosophy)  1866.  Deutsch  (von 
A.  Hi  i.      1871  (1873). 

Griepenkerl,  Friedrich  Konrad, 
war  1782  zu  Peine  (im  Ftlrstenthum  Hildes- 
heim)  geboren  nnd  hatte  1805 — 8  in  Gdttingen 
Theologie  und  Philosophie  studirt,  wo  er  zu 
Herbart's  eifrigsten  Schttlern  gehorte.  Nach- 
dem  er  auf  Uerbart's  Hath  und  Empfehlung 
einige  Jahre  Lehrer  am  Fellenberg'schen 
Institute  zu  Hofwyl  bei  Bern  gewesen  war, 
wurde  er  1821  Doctor  der  Philosophie  una 
Lehrer  am   Carolinum   in  Braunschweig, 


sp&ter  am  dortigen  Gymnasium,  wo  er  1849 
starb.  Im  Sinne  der  Lebre  Herbart's  gab  er 
ein  „Lehrbuch  der  Logik4*  (1828,  in  2.  Aufl. 
1831)  und  ein  „Lehrbuch  deT  Aeathetik" 
(1827,  in  zwei  Theilen)  und  „Briefe  an  einen 
jtlngern  gelehrten  Freund  liber  Philosophie 
und  besondera  tlber  Herbaria  Lehre*  (1832) 
heraus. 

tirohiuann,  Johann  Christian,  war 
1770  zu  Gross- Corbetha  bei  Weisaenfels  ge- 
boren, 1792  in  Wittenberg  Privatdocent  und 
1803  dort  Professor  der  Logik  und  Metaphysik, 
1809  Professor  der  theoretischen  Philosophie 
am  Gymnasium,  zu  Hamburg  geworden,  von 
wo  er  1833,  nachdem  er  in  den  Ruhestand 
getreten  war,  nach  Dresden  tlbersiedelte, 
woselbst  er  1847  starb.  Uraprllnglich  durch 
die  Vortrfige  Partner's  fflr  psychologische 
Forschungen  nnd  znm  Studinm  der  Werke 
Kant's,  angeregt,  zeigt  er  sich  zun&chst  als 
einen  Anhanger  der  Kant'schen  Lehre  in 
den  Schriften :  Ideen  zueiner  physiognomischen 
Anthropologic  (1791\  Ueber  das  Verhaitnias 
der  Theorie  zur  Praxis  (1795),  Neue  Beitrage 
zur  kriti8cben  Philosophie  und  insbeaondere 
zur  Logik  (1796),  Ueber  den  Begriff  der 
Geachichte  der  Philosophie  (1797),  Neue  Bei- 
tr&ge  zur  kritischen  Piiilosophie  und  der  Ge- 
schichte  der  Philosophic  (1798),  Kritik  der 
christlichen  Offenbarung  als  einzig  mdglicher 
Standpnnkt,  die  Offenbarung  zu  beurtheilen 
(1798),  Ueber  daa  Verhaltniss  der  Kant'schen 
Kritik  zur  Herder'schen  Metakritik  (1802), 
Dem  Andenken  Kant's  oder  die  nenern 
philosophischen  Systeme  in  ihrer  Nichtigkeit 
(1804).  Wahrend  seiner  Thatigkcit  in  Ham- 
burg ^1810 — 1833)  wandte  er  sich  vorzngs- 
weise  der  Psychologic  und  ihrer  praktischen 
Verwerthung  ftlr  die  Erziehung,  die  gericht- 
liche  Medicin  nnd  nsychischen  Krankheiten 
zu.  In  dieser  Richtung  veroffentlichte  er 
folgcnde  Schriften:  Psychologie  des  kind- 
lichen  Altera,  an  Eltern  nnd  Erzieher  in 
Briefen  (1812);  Mittheilungen  zur  Aufklarung 
der  Criminalpsychologie  und  des  Strafrechta 
(1833);  Unterauchnng  der  Phrenologie  oder 
Gall'schen  Schadellehre:  far  Menschen- 
kenutni8s,  Seelenleben  una  Padagogik  (1842). 

(■root.  Huig  de,  bekannter  outer 
seinen  latinisirten  Naraen  Hugo  Grotius, 
war  1583  zu  Delft  geboren  und  begleitete 
schon  im  16.  Lebensjahre  als  Doctor  juris 
seinen  Gonner  Oldenbarnevelde,  als  Gesandten 
der  hollandischen  Hepublik,  nach  Paris,  wo 
er  wegen  seiner  Gelehrsamkeit  als  „das 
Wunder  von  Holland"*  angestaunt  wurde. 
In  seincm  24.  Jahre  (1607)  wurde  er  General- 
advokat  von  Holland  und  1613  Pensioner 
und  Syndikus  von  Rotterdam  und  dadurch 
Mitglied  der  hollandischen  Generalstaaten. 
Im  Jahr  1609  entwickelte  er  in  seiner  Schrift 
„Mare  libcrum"  (das  freie  Meer)diePrincipien 
des  Seerechts  und  vertheidigtc  die  Freinelt 
des  Handels  in  vdlkerrechUicher  Hinsicht 
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Wihrcnd  dcT  religiOsen  Streitigkeiten  der 
Arminianer  und  Gomaristen  verflffentlichte 
Grotias  die  Schiift  .,De  veritaie  religionis 
christianae"  (1619),  worin  er  mit  eincr 
Widerlegung  des  Heidenthums,  Jndenthums 
and  Islams  die  Vertheidigung  der  den  christ- 
lichen  Confessionen  gemeinsamen  Lehren 
antcrnahm.  Nachdem  in  demselben  Jahre 
aein  Gdnncr  Oldenbarnevelde  enthauptet 
worden  war,  wurde  Hugo  Grotius  mit  andern 
Mitgliedern  der  Generalstaaten  gefangen  ge- 
setzt  und  zu  lebcnslanglicher  Haft  verurtheilt, 
weil  er  gegen  die  Religion  und  den  Frieden 
des  Laudes  gesprochen  babe.  Vom  Schlosse 
Lowestein  wurde  er  jedoch  1621  durch  seine 
Gattin  in  einer  leer  aus  dem  Gefangniss 
,  zurUcfcgehenden  Bdcherkiste  befreit  und  ent- 
floh  nach  Paris,  wo  er  zehn  Jahre  als  Privat- 
mann  lebte  und  sick  der  vielseitigsten, 
namentlich  theologischen  Schriftstellerei  ergab 
und  1625  sein  bertlhmtes  Hauptwerk  „de 
jure  belli  et  pacts"  (Hugo  Grotius,  vom 
Kechte  des  Kriegs  und  Friedens,  deutsch 
von  H.  J.  von  Kirchmann,  1869,  als  16. 
Band  der  „  Philoeophischen  Bibliothek1*)  ver- 
Cffentlichte,  welches  ungeheures  Aufsehen 
machte,  eine  nene  Epoche  in  der  Geschichte 
der  Rechtsphilosophie  erOffnete,  seinenNamen 
in  alle  Lander  trug  und  scbon  1627  von  der 
rSmischen  Curie  verboten  wurde.  Nachdem 
er  sich  1631  nach  Hamburg  begeben  hatte, 
wurde  er  zum  Bchwedischen  Gesandten  am 
franzdsischen  Hof  emannt  und  reiste  1645 
tlber  Holland  nach  Schweden  zurUck.  Da 
er  sich  dort  nicht  behaglich  fflhlte,  dachte 
er  in  sein  Vaterland  zurtlckzukehren  und  dort 
seine  letzten  Lebensjabre  zu  verbringen,  er 
erkrankte  aber  schon  auf  der  Reise  und 
starb  1645  in  Rostock.  Obwohl  er  in  seinem 
genannten  Hauptwerke  auch  die  Ansichten 
griechischer  und  rfimiscker  Philosophen  bc- 
rflcksichtigt,  insbesondere  den  Aristoteles 
und  Karneades  bekampft,  kommt  er  doch 
vorzugsweise  auf  das  rechtsphilosophische 
Werk  des  Jean  Bod  in  „vom  St  a  ate*  zurUck. 
Seine  epochemachende  Bedeutung  hat  das 
Werk  des  Grotius  dadurch  erlangt,  dass  er 
zuerst  vom  flberlieferten  Recht  auf  das 
Naturrecht  als  Ietzte  Rechtsqnelle  zurUck 
ging  und  die  Idee  des  gesellschaftlichen 
Ganzen  zum  maassgebenden  Gesichtspunkt 
seiner  Rechtsauffassung  machte.  Wan  rend 
das  ng5ttliche  Recht 44  auf  den  Vorschriften 
des  Alten  und  Neuen  Testaments  beruht,  hat 
das  „menschliche  Recht u  einen  nattlrlichen 
Ursprung  und  ist  entweder  nattlrliches  oder 
freiwilliges  Recht.  Ersteres  fliesst  mit  Noth- 
wendigkeit  aus  der  menschlichen  Natur  selbst, 
letzteres  berulit  auf  noeitiven  Bestimmungen. 
Da  der  mit  Vernunft  und  Sprache  begabte 
Mensch  zum  Leben  in  der  Gemeinschait  be- 
stimmt  ist,  so  entspringt  das  natiirliche  Recht 
aus  der  geselligen  Natur  des  Menschen,  von 
welcher  schon  Aristoteles  alles  Gemeinschafts- 


bedtlrfniss  hergeleitet  hatte.  Die  der  mensch- 
lichen Vernunft  angemessene  Bewahrung  der 
Gesellschaft  ist  die  Quelle  des  Naturrechts. 
Ebenso  folgt  aus  diesem  angeborncn  Gesellig- 
keitstriebe  als  allgemeinstes  Rechtsgebot  das 
Wohlwollen  gegen  Andere  oder  dieMenschen- 
liebe  und  hierans   die  Ubrigen  Prlichten. 
Allerdings  entspringt  auch  das  Naturrecht 
zuletzt  aus  dem  freien  Willen  Gottes,  aber 
dasselbe  wflrde  anch  dann  bestehen,  wenn 
wir  annehmen  wollten,  es  sei  kein  Gott,  der 
sich  um  die  menschlichen  Angelegcnheitcn 
bektlmmere.   Das  Naturrecht  ist  so  unver- 
anderlich,  dass  es  Gott  selbst  nicht  andern 
kann.    Auf  vernnnftgemasser  Anwcndnng 
eines  natfirlichen  Rechts  auf  besondere  Fallc 
beruht  auch  das  Herkommen  und  das  daraus 
hervorgehende  Gewohnheitsrecht.  Ursprtlng- 
lich,  so  lange  die  Menschen  im  einfachen 
Naturzustande  lebten,  hatten  Alle  das  Recht 
auf  Alles,  und  diese  GUtergemeinschaft  ist 
das  naturgemasse  Verhaltniss.    Erst  durch 
die  Stlnde  ist  ein  gewaltsamcr  Rechtsschutz 
und  ein  Privateigenthum  ndthig  geworden. 
Mit  dem  erwachten  Bestreben  der  Menschen, 
sich  einen  verfeinerten  Lebensgenuss  zu  ver- 
schafien,    kamen    dieselben   durch  einen 
au8drflcklichen  oder  stillschweigenden  Vertrag 
mit  einander  tlberein,  die  Gflter  zu  theilen 
und  das  einem  Jeden  Znfallcnde  oder  was 
er  sich  erwarb,  als  sein  Eigenthum  anzu- 
erkennen.  Im  Gesellschaftstricb  der  mensch- 
lichen Natur  tlberhaupt  und  in  dem  Bedflrfniss 
des  Rechtsschutzes  und  der  gegenseitigen 
UnterstUtzung  liegt  der  nattlrliche  Grund  der 
staatlichen  Gemeinschaft,  zu  deren  wirklichem 
Hervortreten  es  jedoch  eines  ausdrtlcklichen 
oder  stillschweigenden  Vertrags  bedurfte, 
wodnrch  sich  die  Menschen  verpflichteten, 
sich  demjenigen  zu  unterwerfen,  was  entweder 
die  Mehrheit  der  Gesellschaftsmitglieder  oder 
ein  mit  der  Herrschaft  betrauter  Einzelncr 
anordnen.  Damit  entstand  auf  der  Grundlage 
des  Naturrechts  das  positive  Recht,  welches 
sich  als  jus  civile  voluntarhtm  vom  jus  gentium 
(btlrgerliches  und  VOlkerrecht)  unterscheidet. 
H.  Luden.  Hugo  Grotius,  nach  seinen  Schick- 
salen  und  8chriften.  1806. 

< i in'- rin n is.  Jacques  Casimir,  war 
1640  zu  Laval  geboren,  im  16.  Lebensjahre 
Dominikaner  geworden  und  hatte  im  Kloster 
seines  Ordens  zu  Paris  schOne  Wissenschaften 
und  Theologie  studirt,  die  er  nachher  in 
Bordeaux  lehrte,  wo  er  1703  starb.  Er  hat 
sich  als  Gegner  des  Cartesianismus  in  einem 
vierbftndigen  Werke  bekannt  gemacht,  welches 
unter  dem  Titel:  „Clypeus  philosophiae 
Thomisticae  contra  veteres  et  novos  ejus 
imptiffnatores"  (1703)  erschien  und  im 
1.  Bande  die  Logik,  im  2.  und  3.  Bande  die 
Physik,  im  letzten  die  Metaphysik  und  Ethik 
behandclt. 

iiiit her.  Anton,  war  1785  zu  Lindenau 
in  Bdhmen  geboren/hatte  zu  Iiaab  (in  Ungarn) 
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seine  Studien  gemacht,  wax  1820  Priester  ge- 
worden  und  Hess  sich  ala  Weltpriester  in 
Wien  nieder,  wo  er  als  philoaophischer 
Schriftsteller  thatig  war  una  1861  start), 
nachdem  1857  sein  Teligionspbilosophisches 
System  nach  mehrjahrigen  Verhandlungen 
von  der  kirchlichen  Autoritat  verwoifen 
worden  war,  welchem  Urtheilsspruch  er  sich 
pflichtschaldig8t  unterwarf.  Seine  wichtigsten 
philosophischen  Scbriften  sind  folgende:  Vor- 
schule  zux  speculativen  Theologie  (1828  in 
zwei  B&nden),  Slid-  and  Nordlichter  am 
Horizonte  speculativer  Theologie  (1832), 
Januskopfe  lur  Philosophie  and  Theologie 
(1834,  mit  seinem  Freunde  J.  H.  Pabst,  einem 
Arzt  in  Wien  heransgegcben),  HieJustemilieus 
in  der  dentschen  Philosophie  gegenwartigeT 
Zeit  (1838),  Eurystheus  and  Herakles,  meta- 
logische  Kritiken  and  Meditationen  (1843). 
Die  von  GUnther  und  Veith  1849—54  heraus- 
gegebene  Zeitschrift  „Lydiau'  war  das  wissen- 
schaftliche  Organ  der  Gttnther'schen  Philo- 
sophie, zu  welcher  sich  ausser  Johann 
Heinrich  Pabst  auch  Carl  von  Hock.  J.  Merten 
und  einige  andere  kathoUsche  Philosophen 
bekannten.  Obwohl  Gegner  Hegel's  und 
Herbart's,  hat  sich  Gtlnther  doch  an  die 
Grundbegriffe  und  dialektische  Methode 
Hegel's  angeschlossen,  nur  dass  er  dem 
Hegel'schen  Pantheismas  einen  Dualismus 
entgegensetzte,  worin  Gott  antipantheistisch 
tiber  die  Welt  gestellt  und  diese  als  „  Contra- 
position" Gottes  gefasst  wird.  Von  einer 
Scheidung  der  speculativen  Theologie  von 
der  Philosophie  will  Gtlnther  ganz  im  Sinne 
Hegel's  Nicbts  wissen,  sondern  verlangt,  dass 
beide  eins  seien  und  dieselbe  Methode  haben. 
Nicht  bios  die  nattlrlichen  oder  sogenannten 
Vernunftwahrheiten  gehiJren  zur  Philosophie, 
sondern  auch  die  sogenannten  Mysterien 
mftssen,  wenn  auch  nicht  hinsichtlich  ihres 
„Wieu,  doch  hinsichtlich  ihres  „Warumw 
wissenschaftlich  begriffen  und  vor  dem  Denken 
gerechtfertigt  werden.  Der  Menschengeist 
ist  auch  an  sich  dazn  fahig,  und  wenn  ihm 
dies  allerdings  in  Folge  der  SUnde  erschwert 
ist,  so  kommt  ihm  die  Offenbarung  zu  Httlfe. 
Darum  steht  der  nach  einem  beharrlichen 
und  einem  beweglichen  Inhalte  zu  unter- 
scheidende  christliche  Lehrbegriff  in  Bezug 
auf  seine  dogmatisch-philosophische  Begriffs- 
bestimmung  stets  unter  dem  Einflosse  der 
jezeitigen  Wissenschaft  und  erfordert  die  freie 
Bethatigung  des  forschenden  Geistes.  Da 
sich  das  Sein  nur  in  seiner  Erscheinung  und 
durch  dieselbe  bezeugt,  so  ist  all  unser  Wissen 
um  das  Sein  ursprUnglich  ein  Glauben.  Der 
denkende  Geist  glaubt  demgemass  eben  so 
sehr  an  sich  sclbst,  als  an  Gott  und  an  die 
Natur,  indem  er  in  aufateigender  Ricbtung 
hinter  und  fiber  der  Erscheinung  das  Sein 
als  den  Grand  und  die  bewirkende  Ursache 
der  Erscheinung  erfasst  und  festbalt.  Erst 
durch  diesen  Glauben  ist  ein  Wissen  moglich, 


welches  darin  besteht,  dass  in  absteigender 
Ricbtung  nunmehr  die  Erscheinung  aus  dem 
Sein  als  aus  ihrer  Wurzel  and  dann  das 
Sein  selber  wieder  aus  seinem  hdobstcn 
Grunde,  durch  den  es  bedingt  ist,  begriffen 
wird.  Hat  sich  der  Glaube  einmal  eum 
Wissen  erhoben  und  in  diesem  sich  vollendet, 
so  ist  er  damit  zugleich  als  blosser  Glaube, 
wie  fern  dieser  die  Voraussetzune  far  das 
Wissen  ist ,  ttberfldssig  geworden.  Indem  iefa 
mich  im  Selbstbewusstseiu  als  Ich  erfasse, 
welches  sich  nach  Seiten  der  Receptivit&t 
im  Erkcnnen  und  nach  Seiten  der  Spontaneitat 
im  Wollen  bethfttigt,  wird  das  Selbstbewusst- 
sein  mit  dem  Ichgedanken  die  Grundlage 
und  der  Ausgangspunkt  aller  weitern  philo- 
sophischen Erkenntniss.  Indem  der  Gehrt  im 
Ich  sein  Sein  erfasst,  erkennt  er  dieses  sm- 
gleich  als  ein  in  seiner  Kraftausserung  be- 
schranktes  and  bedingtes,  welches  noth- 
wendig  ein  unbedingtes  Sein  vorauasetet  Der 
Geist  kann  sich  nicht  als  Ich  erfassen, 
ohne  zngleich  Gott  als  das  Unbedingte 
mitzuerfassen  und  muss,  wie  er  sich  selbst 
als  ein  reales  Sein  denkt,  nothwendig  auch 
das  im  Ichgedanken  mitgedachte  Unbedingte 
(Gott)  als  real  denken.  Weil  aber  der  Geist 
sich  selber  als  das  reale  Princip  seiner  eignen 
Thatigkeiten  in  and  aus  diesen  selber  findet, 
so  muss  er  for  alle  andern  Erscheinungen, 
die  er  nicht  auf  sich  selbst  als  den  Realgrund 
ihres  Daseins  beziehen  kann,  einen  andern 
Realgrund  ausser  ihm  selbst  voraussetzen. 
Dieser  ist  das  Princip  der  Natur,  welches  in 
der  blossen  Erscheinung  aufgeht  und  nicht 
zum  Ichgedanken  vorzudringen  vermag. 
Damit  hat  sich  aus  der  Analyse  des  Selbst- 
bewusstseins  ein  dreifaches  Sein  ergeben: 
Gott,  Geist  und  Natur,  welches  ein  weiterer 
Gegenstand  speculativer  Forschung  wird. 
Diese  weist  nun  wiederom  im  Begriife  Gottes 
das  SelbstbewasstBein  aU  die  wesentliche 
Form  seines  Seina  nach.  Indem  sich  Gott 
sein  eignes  Wesen  entgegensetzt  und  somit 
durch  Emanation  sich  verdoppelt,  dann  aber 
die  beiden  Glieder  im  Gegensatze  wieder 
einander  gleichsetzt,  somit  ein  Drittes  im 
gOttlichen  Selbstbewusstsein  setzt,  erhalt  die 
gdttliche  Wesensdreiheit  die  Bedeutang  eines 
ewigen  theogonischen  Processes,  in  welchem 
Gott  sich  selbst  als  wirklich  setzt  und  sein 
absolutes  Selbstbewusstsein  hat  Indem  aber 
Gott  als  ein  dreifaches  Ich  sich  setzt,  folgt 
wiederom  aus  der  wechselseitigen  formalen 
Negation  der  drei  gdttlichen  Factoren  der 
Gedanke  eines  dreifachen  gdttliohen  Nicht- 
Ich  oder  die  Idee  der  Weltcreatur  sowohl 
an  sich.  als  auch  in  ihrer  dreifachen  Gliederung 
als  Geist,  als  Natur  und  als  Einheit  beider, 
d.  h.  als  Mensch.  Real  gesetzt  wird  jedoch 
die  Weltcreatur  erst  durch  die  Sehdpfung, 
indem  Gott  um  der  Vollendung  seiner  eignes 
Selbstoffenbarung  willen  nothwendig,  nach 
Seiten  seiner  Allmacht  wie  seiner  Liebe, 
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eine  von  seiner  eignen  wesentUch  verscbiedene 
Substanz  ausdrflckhch  setzt,  um  die  gflttliche 
Seligkeit  an  Geschdpfe  mitzutheilen.  Die 
alien  Creaturen  zum  Grande  liegende  Sub- 
stanz  ist  ein  nnmerisch  einheitliches  Sein, 
desscn  Erscheinungen  eben  die  Natnrproducte 
aind.  Indem  gioh  diese  Naturmonade  in  bc- 
stimrote  Unterschiede  zertheilt  und  veraussert, 
strebt  sie  durch  diese  Verausaerung  zu  jener 
Verinnerung  zn  gelangen,  welche  das  Wesen 
des  Bewusstseins  ausmacht  A  her  die  Natur- 
monade  gelangt  bloss  zum  Gedanken  ihrcr 
Erscheinnngen,  nicbt  zugleich  zum  Gedanken 
des  Icli ,  welchen  nur  das  Geistwesen  ira 
Processe  seines  Selbstbcwusstseins  erreicbt 
Im  Menschen  erbebt  sich  das  Natnrprincip 
zur  Psyche,  welche  seine  h5chste  Verinnernng 
ist  Die  Psyche  ist  aber  vom  Leibe  ebenso 
unterschieden,  wie  vom  Geiste,  welcher  dem 
durch  die  Natur  -  Psyche  lebendigen  Leibe 
(lurch  gfittliche  SchiJpfung  eingeschaffen  wird 
and  das  eigentliche  Ieh  im  Menschen  ist 
Hiernach  vollzieht  sich  ira  Menschen  neben 
dem  niedrigen  oder  sinnlichen  Erkennen 
zugleich  ein  hOberes  oder  verntlnftiges  Er- 
kennen, und  in  der  Region  des  Willens  ueben 
dem  medern  oder  sinnlichen  Begehren  das 
hohere  und  eigentliche  Wollen.  Der  Wille 
der  Natur-Psyche  ist  nicht  Gott  zugewandt, 
sondern  nur  der  sinnlichen  Lust  Das  Bflse 
entspringt  daraus,  daas  der  Wille  des  Geistes 
den  Gelilsten  der  Natur-Psyche  folgt  Daran 
schliesst  sich  im  Gunther'schen  Systeme  die 
Theorie  des  Sflndenfalles  und  der  ErlOsung, 
bei  deren  Ausfllhrung  der  speculative  Theologe 
in  der  Christologie  eben  so  wie  in  seiner 
Aaffaasung  der  gdttlichen  Trinitat  dem  kirch- 
lichen  Dogma  nicht  gerecht  wnide.  Die 


Umsetzung  der  Hegel'schen  Philosophic  des 
Absoluten  aus  der  Immanenz  der  dialektmchen 
Selbstbewegung  der  Idee  in  die  Transseendenz 
der  dualistisch  -  kirchlichen  Weltanschauung 
konnte  hier  nicht  dnrchdringen. 

Guilelmus  Parisiensis,  aiebe  Wil- 
helm  von  Auvergne. 

Gundliiig,  Nicolaus  Hieronymus, 
war  1671  zu  Kirchen  -Sittenbach  bei  Nttrn- 
berg  'geboren,  hatte  seit  1690  in  Altdorf, 
Jena  und  Leipzig  Theologie  studirt  und  war 
1695  als  Honneister  einiger  junger  Leute 
von  Stande  nach  Halle  gekommen,  wo  er 
durch  Thomasius  veranlasst,  sich  dem  Studium 
der  Rechtswissenscbailt  widmete  und  1700 
Doctor  der  Reehte  wurde.  Eben  dort  erhielt 
er  1703  eine  Professur  der  Philosophie, 
spater  auch  der  Dicbtkunst  und  Beredsamkeit, 
noch  spater  des  Natur-  und  Vdlkerrechts. 
und  starb  daselbst  1729  als  Consistorial -  una 
geheimer  Rath.  Wahrend  er  in  seinem  „Jus 
naturae  el  gentium"  (1714)  auf  dem  Stand- 
punkt  seines  Lehrers  Thomasius  sich  bewegte, 
bekennt  er  sich  in  seinem  philoaophischen 
Werke  „  Via  ad  veritatem  moralem"  im 
Wesentlichen  zur  empirisch-sensualistischen 
Richtung  Locke's,  vertheidigt  auch  gelegent- 
lich  Hobbes  gegen  Angriffe  Anderer,  entlehnt 
aber  auch  Manches  von  der  damals  in  Halle 
bltthenden  Lehre  Wolff's  und  zeigte  sich 
somit  als  einen  Eklektiker.  In  seiner  nicht 
weiter  fortgesetzten  fruhesten  Schrift  ^Hisloria 
phiiosophiae  moralis,  P.  7(1706)  liess  er  sich 
vom  PateT  Harduin  anstecken,  in  der 
Geschichte  der  Philosophie  tlberail  den 
Atheismus  aufzusptlren,  wodurch  er  in 
allerlei  gelehrte  Streitigkeiten  verwickelt 
worden  war. 


Hales,  siehe  Alexander  von  Hales 

(Alesius). 

Ilaiuann,  Johann  Georg,  war  1730 
zu  Konigsberg  in  Preussen  geboren,  wo  er 
seit  1746  sich  erst  theologischen,  nachher 
juristischen  Studien  zugewandt  hatte,  dann 
aber  auch  mit  Philologie  und  Kritik  und  mit 
Romanlecture  sich  befasste.  Im  Jahr  1752 
nahm  er  eine  Hofmeisterstclle  in  Livland  an, 
von  welcher  er  jedoch  nach  einigen  Monaten  zu 
einer  andern  Stelle  in  Kurland  ttberging,  die 
er  ebenfalls  nicht  lange  versah.  Im  Auftrag 
eines  ihm  befreundeten  Kaufmannshauses  in 
Riga  re  is  to  er  1756  tlber  Danzig,  Berlin, 
Hamburg,  Amsterdam  nach  London,  wo  er 
im  Fruhjabr  1757  ankam,  ohne  jedoch  dort 


den  Erwartungen  seines  Hauses  zu  genflgen, 
da  er  sich  in  die  Vergnflgungen  und  Aus- 
schweifungen  des  Weltlebens  und  dadnrch  in 
einen  Zustand  innerer  Verzweiflung  sttirzte, 
den  er  selbst  in  den  „  Gedanken  uber  meinen 
Lebenslauf  "  mit  grosser  O (Ten licit  schilderte. 
Durch  Bibellesen  wieder  inncrlich  beruhigt, 
kehrte  er  nach  Riga  zurflck,  wo  er  in  dem 
befreundeten  Hause  theils  einen  Theil  der 
Correspondenz  besorgte,  theils  der  Schwester 
desselben  Unterricht  gab.  Im  Jahr  1759 
ging  er  nach  Kdnigsberg  zuruck  und  widmete 
sich  neben  der  Pflege  seines  alten  Vaters 
einige  Jabre  lang  eifrigen,  wiewohl  unzu- 
sammenhangenden  Studien.  Nachdem  er 
darauf  wieder  einige  Zeit  im  Geschaftsleben 
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thatig  gewesen,  wurde  er  1767  in  Kcmigsberg 
Uebersetzer  bei  der  Accisedirection  una 
1777  Packhofverwalter,  welche  Stelle  ihm 
Mu880  genug  Hess,  urn  scinen  BOchern,  seiner 
Freundschaftscorrespondenz,  sowie  dem  Um- 
gang  mit  Hippel,  Kant,  Kraus  und  Schnlze 
zn  leben.  Nacbdem  1784  sein  Gebalt  erheb- 
lich  vermindert  worden  war  nnd  er  bald 
nacbber  mit  einer  geringcn  Pension  in  Ruhe- 
stand  gerreten  war,  wurde  er  dnrch  die 
Frcigcbigkcit  eines  bcgeisterten  Verehrers 
seiner Schriften  von  Sorgen  befreit,  indem  ibm 
dieser  ein  bedeutendesKapital  fiir  jedes  seiner 
Kinder  schenkte.  Er  starb  im  Jahr  1788  in 
MUnster,  als  er  bei  eben  diesem  Verehrer(Buch- 
holz  von  Walbergen)  sicb  aufhielt  und  die 
RUckreise  nach  Konigsberg  antreten  wollte. 
Hamann's  Schriften  sind  sammtlieh  Gclegen- 
heitsscbriften  und  lauter  kleine  Aufsatze,  die  er 
selbst  „fliegende  Blatter"  nannte.  Durcb  ein- 
gestreute  lokale  Bcziehungen,  Anspielnngen 
anf  seine  jeweilige  Lecture  und  den  Ansdruck 
zufaib'ger  persflnlicher  Stimmungen,  sowie 
dnTch  einen  seltsamen,  oft  barocken  Styl, 
oft  aber  auch  durch  die  Ticfe  der  ausge- 
sprochenen  Gedanken  erschienen  die  fliegen- 
dcn  Blatter  Hamann's  scbon  seinen  Freunden 
nnd  Verehrern  hOchst  dnnkel  nnd  schwer 
verstandlicb,  wodurch  er  sich  bei  diesen  den 
Namen  des  „  Magus  aus  Nordcn"  erwarb. 
Er  schrieb  unter  andern:  bibliscbe  Be- 
traehtungcn  eines  Cbristen  (1758),  Sokratische 
Dcnkwtlrdigkeiten  (1759),  Krcuzzflge  eines 
Philologen  (1762),  eine  Anzeige  von  Kant's 
Beobacbtungen  Uber  das  Geftthl  des  Schonen 
und  Erhabnen  (1764),  des  Ritters  Rosenkreuz 
Willen8meinung  (gcgen  Herder's  Preisscbrift 
Uber  den  Ursprung  der  Sprache),  hierophan- 
tiacbe  Briefe  (eine  Apologie  des  Lutherthums 
gegen  den  Darmstadter  Hofprediger  Stark), 
Fragment©  liber  apokalyptischc  Mysterien 
(gegen  Stark's  Apologie  dea  Freimaurcr- 
ordens\  Golgatha  und  Scheblimini  (gegen 
Mondelssohns  Jerusalem),  eine  Metakritik 
Uber  den  Purismum  der  reinen  Vernunft 
(gegen  Kant),  welcbe  jedocb  bei  seinen  Leb- 
zeiten  nicht  mehr  erschienen,  sondern  erst 
in  Rink's  „Mancherley"  (1800)  vcroffentlicht 
worden  ist.  Zur  Kenntniss  seiner  Ansichten 
sind  auch  seine  Briefe  unentbehrlich ,  von 
welchen  die  an  seinen  Frennd  Friedrich 
Ileinricb  Jacobi  gerichteten  im  vierten  Bande 
von  des  Letztern  Werken  enthalten  sind. 
Hamanns  Schriften  wurden,  nachdem 
E.  D.  Cramer  unter  dem  Titel  „Sibyllinische 
Blatter  des  Magna  in  Norden"  (1819)  eine 
BlUthenlese  Hamann'scher  Gedanken  ver- 
Offentlicht  hatte,  zuerst  von  Roth  (1821—42) 
in  acht  Banden  vollstandig  gesammelt,  spater 
wieder  herausgegeben  von  Gildcmeister: 
Hamanns  Leben  und  Schriften  (1851  —  68) 
in  filnf  Banden,  wozu  als  sechster  noch 
„HamannstndienM  (1873)  kamen.  Hamann 
besass  einen  grtlndlichen  Widerwillen  gegen 


alle  Einseitigkeiten  und  Abstractionen  nnd 
bezeichnet  Giordano  Bruno's  principium 
coincidentiae  oppositorum  oder  die  Ver- 
einigung  der  Gegensatze  und  Widersprflche 
der  abstrahirenden  Vernunft  als  das  Hochste, 
was  zu  erstreben  sei.  Darnm  will  er  auch 
von  einem  Gegensatze  des  GOttlichen  und 
Menschlichen  Nichts  wissen,  da  Alles  gdttlich 
und  menschlich  sei.  Ebcnso  leugnet  er  einen 
Gegensatz  zwischen  Natur  und  Geschichte, 
zwischen  Vernunft  und  Offenbarung,  die 
vielmehr  zusammenstimmen  und  eins  seien. 
Nur  die  Schulvernunft,  meint  er,  trennt 
Idcalismus  und  Realismus,  von  deren  Gegen- 
satze die  achte  Philosophie  Nichts  weiss. 
Die  Aufklarnng,  dieses  „Nordlicht  nnsers 
Jahrhundert8u,  wie  er  sie  nannte,  und  die 
Frcigeisterei  des  franzftsischen  Materialismns 
waren  ihm  in  der  Seele  zuwider.  Anch  die 
Kant'sche  Trennung  von  Sinnlichkeit  und 
Verstand  will  ihm  nicht  in  den  Sinn,  da 
diese  beiden  Stamme  der  menschlichen  Er- 
kenntniss  ohne  ihre  gemeinsame  Wurzel  ver- 
dorren  miissten.  Die  Trennung  von  Materie 
und  Form  gilt  ihm  als  der  Grundmangel  der 
Kant'schen  Philosophie,  in  welcher  die  hohe 
Bcdeutnng  der  Sprache  verkannt  und  die 
Biederkeit  der  Sprache  in  ein  sinnloses 
magisches  Schattenspicl  verwandelt  werde. 
Dem  gegendber  lobt  er  Hume,  dass  er  an 
die  Slelle  des  Wissens  die  subjective  Ge- 
wissheit  des  Glaubens  gestellt  habe.  Der 
Glaube  (hebt  Hamann  hervor)  ist  kein  Werk 
der  Vernunft  nnd  kann  deshalb  auch  keinera 
Angriff  derselben  nnterliegen,  weil  Glauben 
eben  so  wenig  durch  Giilnde  geschieht,  als 
Schmecken  nnd  Fuhlen  nnd  Sehen.  Da  der 
Glaube  zu  den  natlirlichen  Bedingungen 
unserer  Erkenntnisskrafte  und  zu  den  Grund- 
trieben  unserer  Seele  gehSrt,  sogar  jeder 
allgemeine  Satz  auf  gutem  Glauben  bcruht 
una  unser  eignes  Dasein,  sowie  die  Existenz 
aller  Dinge  nur  geglaubt  werden  kann;  so 
berauben  sich  die  bertlhmtestcn  Speculanten 
unserer  Zcit  aber  Religion  selbst  ihrer  Vorder- 
satze  und  MittelbegrifTe,  die  zur  Erzeugung 
verntlnftiger  Schlussfolgen  nothwendig  sind, 
schamen  sich  ihrer  eignen  Werkzeuge  und 
machen  ein  Geheimniss  daraus,  wo  kein 
Geheimniss  stattfinden  kann.  Glaube  hat 
Vernunft  eben  so  nOthig,  wie  diese  jenen. 
Die  Philosophie  ist  aus  Idcalismus  und 
Realismus,  wie  unsere  Natur  aus  Leib  und 
Seele  zusammengesetzt;  nur  die  Schulvernunft 
theilt  sich  in  Idealismns  nnd  Realismus. 
Jedc  achte  und  rechte  Philosophie  besteht 
aus  gewisser  und  ungewisser  Erkenntniss, 
aus  Idealismns  und  Realismus,  aus  Sinnlich- 
keit und  Schltissen.  Empfindung  kann  in 
der  menschlichen  Natur  eben  so  wenig  von 
Vernunft,  als  diese  von  der  Sinnlichkeit  ge- 
schieden  werden.  Empfindung  und  Vernunft- 
crkenntnis8  bemhen  bciderseit*  aufVerhalt- 
I  nissen  der  Dinge  und  ihrer  Eigenschaften 
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mit  den  Werkzeugen  unserer  Empfftnglich- 
keit,  wie  auf  den  Verhaltnissen  unserer 
Vorstellungen.  Es  ist  reiner  Idealismns, 
Glauben  and  Empfinden  vom  Denken  ab- 
zusondern.  Wenn  wir  unsern  Empfindnngen, 
unsern  Vorstellungen  glauben,  dann  h8rt 
alter  UnteTschied  auf;  wir  kdnnen  fur  una 
dieserZeugen  nicht  entbchren,  aber  Niemandcn 
durch  ihre  Uebereinstimmung  widerlegen. 
Glaube  ist  nicht  Jedermanns  Ding  nnd  auch 
nicht  mittheilbar,  wie  eine  Waare,  sondern 
das  Ilimmelreich  und  die  Hollo  in  nns. 
Zwischen  Sein  und  Glauben  ist  eben  so  wenig 
Zusammenhang ,  als  zwischen  Ursache  und 
Wirkung,  wenn  ich  das  Band  der  Natur 
entzwei  geschnitten  habe.  Wenn  diejenigen 
Narren  sind,  welcbe  in  ihreni  Herzen  das 
Dasein  Gottes  lengnen,  so  kommen  mir  die- 
jenigen noch  unsinniger  vor,  welche  dasselbe 
erst  beweisen  wollen.  Die  Leute  roden  von 
Vernunft,  als  wenn  sie  ein  wirkliches  Wesen 
ware,  und  vom  lieben  Gott,  als  wenn  selbiger 
Nichts  als  ein  Begriff  ware.  Weiss  man  erst, 
was  Vernunft  ist,  so  hdrt  alter  Zwiespalt  mit 
der  Offenbarung  auf.  Vernunft  ist  fur  mich 
ein  Ideal,  dessen  Dasein  ich  voraussetze, 
aber  nicht  beweisen  kann.  Vernunft  ist  die 
Quelle  aller  Wahrheit  und  alter  Irrthtlmer: 
sie  ist  der  Baum  der  Erkenntniss  Gutes  una 
Bases;  also  haben  beide  Theite  Recht  und 
Unrecht,  die  sie  vergtittern  und  die  sie  ver- 
l&stern.  Glaube  ist  eben  so  die  Quelle  des 
Unglaubens,  als  des  Aberglaubens.  Sein, 
Glaube,  Vernunft  sind  lauter  Verhaltnisse, 
die  sich  nicht  absolut  behandeln  tassen;  sie 
sind  keine  Dinge,  sondern  reine  Schulbegriffe, 
Halfsmittel,  unsere  Anfmerksamkeit  zu  er- 
wecken  und  zu  fesseln.  Unsere  Vernunft 
muss  warten  und  hoffen,  Dienerin  und  nicht 
Gesetzgeberin  der  Natur  sein  wollen.  Er- 
fahrung  und  Offenbarung  sind  einerlei  und 
nnentbehrliche  Flflgel  und  Krtlckcn  unserer 
Vernunft,  wenn  sie  nicht  lahm  bleiben  und 
kriechen  soil.  Die  Gnade  und  Wahrheit 
wird  nicht  durch  die  Vernunft  erkannt, 
sondern  muss  geschichtlich  offenbar  werden ; 
sie  lasst  sich  nicht  ergrflbeln,  noch  ererben, 
noch  erwerben.  Bei  mir  ist  nicht  sowohl  die 
Frage:  was  ist  Vernunft,  sondern  was  ist 
Sprache?  Vernunft  ist  unsichtbar  ohne  Sprachc. 
Ich  mache  die  ganze  Philosophic  zu  einer 
Grammatik,  zu  einem  Elementarbnch  unserer 
Erkenntniss.  Ich  will  Erfahmng  der  reincn 
Vernunft  entgegensetzen.  Allen  Sprachcn 
lfegt  eino  allgeraeine  zu  Grande:  Natur, 
deren  Herr  und  Stifter  ein  Geist  ist,  der 
allenthalben  und  nirgends  ist,  dessen  Sausen 
man  hfJrt,  ohne  zu  wisscn,  woher  und  wohin. 
Nator  und  Geschichte  sind  die  zwei  grossen 
Commentare  des  gdttlichen  Wortes  und  dieses 
der  einzige  Schldssel,  uns  eine  Erkenntniss 
in  beiden  zu  erSffnen.  Eine  gesunde  Philo- 
sophic muss  auf  die  Harraonie  dieser  Offen- 
barungen  dringen ;  Naturkunde  und  Geschichte 


sind  die  zwei  Pfeiler,  auf  denen  die  wahrc 
Religion  beruht  Ohne  das  sogenannto  Ge- 
heimniss  der  gottlichen  Dreieinigkeit  scheint 
mir  gar  kein  Unterricht  des  Ctiristenthums 
mOglich  zu  sein;  Ende  und  Anfang  fallt  weg; 
in  der  Mcnschwerdung  ist  dieses  Geheimuiss 
enthtlllt,  aller  philosophischer  Widerapruch 
nnd  das  ganze  historische  Rathsel  unserer 
Existenz  sind  durch  die  Urkunde  des  fleisch- 
gewordenen  Wortes  aufgelfist.  Gott  allcin 
entdeckt  uns  Neues ;  die  Offenbarung  Gottes 
im  Fleisch  ist  die  einzige  Nenigkeit,  die  fur 
die  Erde  and  ihre  Bewohner  wichtig,  allge- 
mein  und  wirklich  neu  ist,  ja  niemals  auf- 
hdren  wird,  neu  zu  sein.  Gott  wiedcrholt 
sich  in  der  Natur,  in  der  Schrift,  in  der 
Regierung  der  Welt,  in  der  Aufbauung  der 
Kirche,  im  Wechsellanfc  der  Zeiten.  Die 
Zeugnisse  der  menschlichen  Kunst,  Wisscn- 
schaft  und  Geschichte  dienen  alle  zum  Siegel 
der  Offenbarung.  Alles  ist  gCttlich,  und  die 
Frage  vora  Ursnrung  des  Uebels  lanft  am 
Ende  auf  ein  Wortspiel  und  Schulgezank 
hinaus;  altes  Gdttlicho  ist  aber  auch  mensch- 
Hch,  nnd  diese  Einheit  der  gottlichen  und 
menschlichen  Natur  ist  der  Ilauptsch tassel 
aller  unserer  Erkenntniss.  Unser  Selbst  ist  in 
dem  SchOpfer  desselben  gegrllndet ;  wir  mussen 
bis  in  den  Schooss  der  Gottheit  dringen, 
um  das  ganze  Gelieimniss  unsers  Wesens  anf- 
znlcscn.  Der  Christ  altein  ist  ein  lebender 
Mcnsch,  weil  er  in  Gott,  ja  selbst  fflr  Gott 
lebt,  sich  bewegt  und  da  ist.  Der  Christ 
thnt  Alles  in  Gott;  wer  in  Gott  lebt,  nur 
der  altein  wacht;  der  natQrliche  Mensch 
8chlaft.  Die  Analogic  znm  SchOpfer  ertheilt 
alien  Creaturen  ihren  Gehalt  und  ihr  Ge- 

Srage;  jeder  Eindruck  derNatnr  im  Menschen 
it  ein  Unterpfand  der  Grundwahrheit ,  wer 
der  Herr  ist;  jede  Gegenwirkung  des  Menschen 
in  die  Creatur  ist  Brief  und  Siegel  von 
nnserm  Antheil  an  der  gflttlichen  Natur  uud 
dass  wir  seines  Geschlechtes  sind. 

In  solcher  Form  von  hingeworfenen  Gc- 
dankenbruchdtflcken ,  Brocken,  Grillen  und 
Einfallen  (wie  er  sie  selber  nennt)  hat  Hamann 
seine  Ahnungen  und  Anschaunngen  aus- 
gesprochen,  da  er  Wahrheiten,  Grundsatzen, 
Systemen  nicht  gewachsen  sei.  Indem  er  sich 
in  tiefsinnigen,  theils  mystischen,  theils 
thcosophischen  Gedankenblitzen  vor  der 
ntlchternen  Aufklarnngstendenz  seiner  Zeit 
rettetc,  gab  er  durch  den  Einfluas,  den  er 
auf  Herder  und  Jacobi  ansUbte,  den  eigcnt- 
lichen  Anstoss  znr  Begrflndnng  der  soge- 
nannten  Glaubensphilosophie,  die  durch 
Herder  und  Jacobi  weiter  entwickelt  wurdc. 

M.  Petri,  Johann  Georg  Ilamann's  Scbriften 
und  Briefe.    1872  und  73,  in  vier  Tlieilen. 

6.  Poel,  J.  G.  Hamann  der  Magus  im  Nordcn. 
Sein  Leben  und  Mittheilungon  aun  soinon 
Scbriften.    1874  und  76  (in  zwei  BUndon). 

Hamilton,  William,  war  1788  zu 
Glasgow  geboren  und  zunachst  dort,  spater 
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in  Edinburg  gebildet,  wo  cr  ursprunglich 
Rechtswissenschaft  studirte  und  1821  Pro- 
fessor der  Universalgeschichte  wurde,  als 
welcher  er  sich  1829  bis  1832  durch  eine  Reihe 
von  Abkandlungen  in  der  Edinburgh  Review 
bekannt  machte,  welche  spflter  vou  ihm 
unter  dem  Titel  ^Discussions  on  philosophy 
and  literature,  education  and  university 
reform'*  (1852)  gesamroelt  herausgegeben 
wurden.  Nachdem  er  in  Edinburg  1836  die 
Professur  der  Logik  und  Metaphysik  erhalten 
hatte,  wirkte  er  durch  seine  Vorlesungen  im 
Sinn  und  Geist  der  schottischen  Schule  des 
„  Common  sense u  (des  gemeinen  Bewusstseins) 
und  hat  dadurch,  class  er  die  Grund- 
anschauungen  dieser  Schule  mit  denGedanken 
deutscher  Philosophen,  insbesondere  Kant's 
scharfsinnig  und  geschickt  zu  verbinden 
wusste,  eine  hdhere  Entwickelung  jener 
Schule  herbeigefuhrt.  Nachdem  er  sich  1846 
durch  die  Herausgabe  der  Werke  Reid's  ver- 
dient  gemacht  hatte,  fflgte  er  der  zweiten 
Ausgabe  derselben  (1849)  erlauternde  Ab- 
handlnngen  (supplementary  dissertations)  bei, 
welche  den  Werth  eines  selbstandigen  Wcrkes 
Uber  Erkenntnisstheorie  besitzen  und  worin 
er  eine  grflndliche  Kenntniss  der  philo- 
sopluschen  Literatur  aller  Zeiten  una  ins- 
besondere  eingehendes  Verstandniss  der 
dentschen  Philosophic  mit  Durchbildung  des 
eignen  philosophischen  Denkens  und  Reife 
drs  Urtheils  verbindet  Die  von  ihm  1854 
begonnene  Herausgabe  der  Werke  Ougald 
Stewart's  hat  er  nicht  mehr  vollendet,  da  er 
schon  1856  starb.  Ans  seinem  Nachlasse 
wurden  seine  im  Winter  1836  —  37  nieder- 
geschriebenen  Vorlesungen  nebst  einem  An- 
hange  unvollendeter  Abhandlungen,  Entwlirfe 
und  Renexionenverflffentlicht  unter  dem  Titel: 
„  W.  Hamilton's  Lectures  on  Metaphysics 
(I  II)  and  Logic1*  (III  u.  IV),  edited  by 
H.  L.  Mansel  und  John  Veitch,  1859  -  63, 
in  vier  Banden.  In  seiner  Logik  und  Er- 
kcnntnisslchre,  die  den  Mittel  -  und  Schwer- 
punkt  seiner  Geistesarbeit  bildet,  zeigt  er 
bei  engem  Anschluss  an  die  Principien  Reid's 
und  Stewart's  zugleich  Kant'sche  Einflilsse, 
ohne  dadnrch  jedoch  die  empirische  Richtung 
der  schottischen  8chule  aufzugeben.  Et  ge- 
langte  zu  dem  Ergebnisse,  dass  der  mensch- 
liche  Geist  mit  seinem  dnrch  die  Erfahrung 
bedingten  und  auf  Erfahrung  beschrankten 
Bewusstsein  nicht  nur  kein  Erkennen  und 
Wissen  vom  Wesen  Gottes  besitze,  sondern 
auch  nicht  einmal  einer  Vorstellung  Gottes 
als  des  Unbedingten  oder  Absoluten  fahig, 
ja  dass  das  Absolute  (iberhaupt  undcnkbar 
und  der  Gedanke  Gottes  unmdglich  sei.  Die 
ursprtlnglichen  Thatsachen  des  Bewusstseins 
gelten  bei  Hamilton  als  die  Grundlagen  und 
der  Ausgangspunkt  der  Philosophie.  An 
ihnen  als  nnmittelbaren  Erscheinungen  unsers 
Bewusstseins  lasse  sich  nicht  zweifeln,  womit 
jedoch  nicht  zugleich  bewiesen  sei,  dass 


unsern  Wahrnehmungen  auch  ftussere  Gegen- 
stande  entsprechen.  Dieser  Beweis  lasse  sich 
nur  dadurch  fQhren,  dass  jeder  Zweifel  an 
der  Wahrheit  der  Aussagen  unsers  Bewusst- 
seins tlberhaupt  als  unberechtigt  erscheint. 
Dazu  aber  werde  eine  Analyse  und  Kritik 
dieser  ersten  Annahmen  des  gemeinen  Be- 
wusstseins erfordert,  die  weder  von  Beattie 
und  Oswald,  noch  von  Reid  geliefert  worden 
sei.  Diese  ersten  und  unmittclbaren  An- 
nahmen oder  Thatsachen  des  Bewusstseins 
unterscheiden  sich  von  andern  Annahmen 
oder  Maximen  durch  ihre  Unbegreiflichkeit, 
ihre  Einfachheit,  ihre  verhaltnissmassige  Gc- 
wissheit  und  Evidenz  und  ihre  Nothwendig- 
keit  und  absolute  Allgemeinheit  Wir  glauben 
an  die  Existenz  einer  auasern  Welt  nur 
darum,  weil  wir  sie  als  existirend  unmittelbar 
inne  werden.  Seinen  Vorgftngern  in  dex 
schottischen  Schule  gegentlber  entwickelt 
nun  Hamilton  eine  neue  Theorie  der  Per- 
ception, indem  er  die  unmittelbar  vergegen- 
wartigende  (prftsentative)  Perception  von  der 
vermittelten  vorstellenden  Perception  unter- 
scheidet  Ein  Ding  wird  unmittelbar  erkannt, 
wen n  wir  e8  in  ihm  selber  erkennen,  mittel- 
bar  dagegen,  wenn  wir  es  in  oder  durch 
etwas  nnmerisch  von  ihm  Verschiedenes  er- 
kennen. Die  unmittelbare  Perception  eines 
Dingcs  schliesst  die  thatsachliche  Wirklich- 
keit  seiner  Existenz,  die  mittelbare  Erkennt- 
niss  dagegen  nur  die  Moglichkeit  seiner 
Existenz  ein.  In  jener  prisentirt  sich  das 
Ding  selbst  unserer  Anschauung  und  das  er- 
kannte Ding  ist  mit  dem  existirenden  Ding 
eins  nnd  dasselbe;  in  der  vermittelten  Per- 
ception ist  das  erkannte  Ding  nur  durch  ein 
Anderes  reprasentirt  Auf  dieser  Unter- 
scheidung  beruht,  nach  Hamilton,  der  natur- 
lichc  oder  representative  Realismus  unserer 
Weltanschauung,  worin  die  Erkenntnisa  der 
QualitAtcn  der  KSrper  eingeschlossen  ist 
Indem  sich  somit  die  ganze  Philosophie,  mit 
Ausnahme  der  Naturphilosophie,  bei  Hamilton 
in  Psychologie  verwandelt,  wird  zugleich  ge- 
fordert,  dass  die  Geisteslehre  zuerst  als 
„Phtaomenologie't  alle  Erscheinungen  und 
Aeusserungen  des  Geistes  aufzahle,  dann  als 
„Nomologieu  die  diesen  Erscheinungen  zu 
Grunde  liegenden  Gesetze  aufsuche  und  end- 
lich  als  „Ontologie  oder  Metaphysik 44  aus 
diesen  aufgefundenen  Gesetzen  Folgerungen 
fiber  das  Wesen  des  Geistes  ziehe. 
John  Stuart  Mill,  Examination  of  W.  Hamilton's 

philosophy.  1865. 
John  Veitch,  Memoir  of  Sir  William  Hamilton. 
1869. 

Ilansfh,  Michael  Gottlieb,  war 
1683  zu  Mfiggenhahl  bei  Danzig  geboren 
und  1703  in  Leipzig  Magister  geworden,  wo 
er  bis  1711  Vorlesungen  hie  it.  Spater  gab 
er  einen  Theil  der  Keppler'schen  Schriften 
heraus.   Als  Philosoph  bekannte  er  sich  zu 

den  Versuch, 
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zerstreute  Aeuaserungen  liber  Philosophic, 
ohne  irgend  etwas  von  dem  Seinigen  hinzu- 
zufflgen,  in  ein  zusammenh&ngendes  Ganze 
in  bringen,  wobei  er  sich  die  mathematischc 
Methode  Spinoza's  zum  Vorbild  nahm:  „Leib- 
nitii  principia  philosophiae  more  geometrico 
demonstrata*  (1728).  In  demselben  Jahre 
verdffentlichte  er  eine  „  Me rf tana  mentis  eo 
corporis",  nachdem  er  schon  vorher  eine 
^Diatribe  de  enthusiasmo  Platonico  cum 
episiola  Leibnizii*  (1716)  nnd  mSelecta  mo- 
raiia"  (1720)  nnd  eine  „Ars  inveniendi" 
(1727)  herausgegeben  hatte.  Er  fahrte  ein 
unatetes  Leben  und  hielt  aieh  apater  in  Wien 
auf,  wo  er  eine  Schrift  „Trias  meditationum 
logtcarum*  (1734)  verdffentlichte,  wegen  der 
ihn  Christian  Wolff  des  Plagiata  beschuldigte. 
Er  echeint  urn  das  Jahr  1752  gestofben 
zu  aein. 

Iianlenberg,  Friedrich  von,  ge- 
wOhnlich  mit  aeinem  Dichternaraen  Novalis 
pen  aunt,  war  1772  in  der  Qrafachaft  Mana- 
feld  ant  aeinem  FamUiengute  Wiederatedt 
geboren  and  atreng  religioa  im  Sinne  der 
Herrenhuter  Gemeinde  erzogen.  Nachdem 
er  seine  Yorbildung  anf  dem  Gymnasium  zu 
Eialeben  erhalten  hatte,  studirte  er  aeit  1790 
zwei  Jahre  in  Jena  Philosophic,  dann  zu 
Leipzig  nnd  Wittenberg  Rechtawiasenachaft 
nnd  wurde  1795  als  Auditor  bei  den  Salinen 
ra  Weiaaenfels  angestellt  Der  Tod  seiner 
Yerlobten  entwickelte  in  ihm  eine  tiefe  Sehn- 
aueht  nach  dem  Tode  und  der  fiberirdischen 
Welt,  welehe  er  in  den  um  dieae  Zeit  von 
ihm  verfaasten  „Hymnen  an  die  Nachtu  nnd 
in  den  „Lehrlingen  zu  SaTa"  zum  poetischen 
Ausdruck  brachte.  Nachdem  er  1797  —  99 
noch  die  Bergakademie  in  Freiberg  besucht 
hatte.  wurde  er  1799  Salinen  -Assessor 
zu  Weiasenfels  und  war  bereits  zum  Amte- 
hauptmann  des  thflringischenKreiaea  ernannt, 
als  er  1801  im  29.  Lebensjahre  zu  Weissen- 
fels  im  elterlichen  Hause  an  der  8chwindsucht 
starb.  Seine  Freunde  Friedrich  von  Schlegel 
und  Ludwig  Tieck  gaben  seine  gesammelten 
„Schriftenl*  1802  (In  zwei  Binden)  heraus, 
wozu  1846  noch  ein  drittea  Bandchen  kam 
und  endlich  sich  noch  weiter  anschliesst; 
„ Friedrich  von Hardenberg,  genannt  Novalis: 
eine  Nachlese  aus  den  Quellen  des  Familien- 
archivau  (1873.)  In  aeinem  unvoliendet  ge- 
bliebenen  Romane  „Heinrich  von  Ofterdingen44 
linden  sich  eingeflochtene  Betrachtungen  fiber 
Natur,  Geachichte,  Liebe,  Runat  voll  tief- 
ainniger  Gedanken.  Wie  Alles,  was  er  ge- 
achrieben  hat,  Fragment  geblieben  ist,  so 
hat  er  ausser  seinen  in  ilurer  Art  klassischen 
„geistlichen  LiedernM,  die  von  tiefster  reli- 
gioser  Innigkeit  im  Herrenhuter'schen  Sinne 
durchweht  sin  J,  anch  eine  grosse  Zahl 
wFragmente  vennischten  InhaltsM  ninterlassen, 
die  er  zwar  selber  nur  Blumenstaub  nannte, 
die  aber  ein  Blumenstaub  voll  herrlicher  Be- 
£ruchtungskeime  sind.  In  diesen  zerstreuten 


keimkr&ftigen  Gedanken  spiegelt  sich  am 
deutlichsten  seine  philosopliische  Welt- 
ansicht,  welche  auf  Fichte'scnem  Grande  als 
poetUch-prophetische  Vorbedeutung  und  Be- 
vorwortung  philosophischer  Standpunkte  er- 
acheint,  die  apater  von  Andern  weiter 
entwickelt  wurden.  Seine  Anschauungen 
Iaaaen  aieh  in  folgendem  Zusammenhangc 
libersichtlich  an  einander  reihen.  Die  h5chste 
Aufgabe  der  Bildung  ist,  aieh  aeines 
transscendentalen  Selbst  zu  bemachtigen,  um 
das  Ich  seines  Ich's  zu  aein.  Die  vollstandige 
Darstenung  des  durch  diese  Handlung  zum 
Bewusstsein  erhobenen  geistigen  Lebens  ist 
die  Philosophie.  Sie  ist  eigentlich  Heimweh, 
der  Trieb,  flberall  zu  Hause  zu  sein;  sie  wird 
durum  erst  im  vollst&ndigen  Systeme  aller 
Wissenschaften  recht  sichtbar  sein.  Die 
Philosophic  beruht  anf  hiiherem  Glauben, 
der  vom  Idealismus  untrennbar  ist,  worin  der 
Geist  von  innen  heraus  die  Geisterwelt 
prodncirt  Unglaube  ist  ein.  Mangel  an 
gftttlichem  Organe  und  an  Gottheit.  Der 
Glaube  an  achte  Offenbarung  des  Getstes  ist 
mehr,  als  Schauen,  HOren  und  Ftihlen,  er 
ist  eine  Empfindung  unmittelbarer  Gewissheit, 
eine  Ansicht  unsers  walirhaftcsten,  eigensten 
Lebens.  Wir  denken  una  Gott  pers^nlich, 
wie  wir  nns  selbst  persftnlich  denken;  Gott 
ist  gerade  so  peraonlich  und  individuell  wie 
wir;  denn  unaer  sogenanntes  Ich  ist  nicht 
unser  wahrea  Ich,  son  dem  nur  dessen  Ab- 
glanz.  Jedes  Du  ist  ein  Supplement  zum 
grossen  Ich:  wir  sind  noch  gar  nicht  wirk- 
lich  Ich;  aber  wir  kfJnnen  und  sollen  Ich 
werden,  wir  sind  Keime  zum  Ich-Werden. 
Wir  sollen  Alles  in  ein  Du,  in  ein  zwcitea 
Ich  verwandeln ;  nur  darum  erheben  wir  una 
selbst  zum  grossen  Ich,  welches  Eins  und 
Alles  zugleich  ist  und  welchem  gleich  zu 
werden  sich  der  Mensch  sehnt.  Erregung 
des  wirklichen  Ich  durch  das  idealische  Ich 
ist  Philosophie,  und  Philosophiren  darum  eine 
eigentlicho  Selbstoffenbarung;  die  deT  Grand 
aller  andern  Offenbarungen  ist  Die  hdherc 
Philosophie  behandelt  die  Ehe  von  Natur  und 
Geist  Natur  ist  ein  encyclopftdischer,  syste- 
matischer  Inbegriff  oder  Plan  unsers  Geistes. 
Um  die  Natur  zu  begreifen,  muss  man  sie 
innerlich  in  ihrer  ganzen  Folge  entstehen 
lassen.  Kehrt  der  denkende  Mensch  zur 
ursprUnglichen  Function  seines  Daseins,  zur 
schaffenden  Betrachtung,  zu  jenem  Punkt 
zurflck,  wo  Hervorbringen  und  Wissen  in 
wundervoller  Wechselwirkung  standon;  so 
entfaltet  sich  vor  ihm,  sobald  er  ganz  in  die 
Beschauung  dieser  Urerscheinnng  versinkt, 
in  neuentstehenden  Zeiten  und  Baumen  die 
Erzeugungsgeschichte  der  Natur.  Die  sorg- 
faltige  Beachreibung  dieser  innern  Geschichte 
der  Welt  ist  die  wahre  Theorie  der  Natur. 
Die  Natur  ist  eine  versteinerte  Zauberstadt; 
der  Mensch  ist  der  Mossiaa  der  Natur,  nnd 
vielleioht  giebt  es  auf  diese  Art  eine  fort- 
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wahrende  Erlosung  der  Natur.  Es  mtlsste 
untersucht  werden,  ob  nicbt  die  Natur  mit 
der  wacbsenden  Cultnr  aich  weaentlich  ver- 
andcrt  hat.  Alles  Leben  ist  ein  fortwahrender 
Erneuerungaproceas,  welcher  nur  ausser- 
lich  den  Scbein  eines  Vcrnichtungsprocesses 
hat.  Die  Philosophic  ist  die  Kunst,  ein 
Weltsystem  aua  den  Tiefen  unsers  Geiatea 
heraus  zn  denken ,  eine  rein  intelligible 
Welt,  die  Geiaterwclt  von  innen  heraus  zu 
producircn.  Die  Anschauung  des  Verstandes 
als  Universum  ist  Mathematik,  deren  Begriffe 
nnd  Verhaltniase  Weltbegriffe  nnd  Weltver- 
haltnisse  sind.  Die  Thatigkeit  des  Raumes 
und  der  Zeit  ist  die  SchSpfungskraft,  nnd 
ihre  Vcrhaltnisse  sind  die  Angeln  der  Welt. 
Die  Mathematik  ist  realisirter  und  vcrgegen- 
standlichter  Verstand;  die  mathematische 
Kraft  ist  ordnende  Kraft.  Das  hdehste 
Leben,  das  Leben  der  Gotter  ist  Mathematik. 
Mathematik  ist  Religion.  Der  Matbematiker 
weiss  Alles.  .  Der  Sinn  der  Welt  ist  die  Ver- 
nunft;  der  Entwurf  znr  Welt,  den  wir 
snchen,  sind  wir  selbst.  Im  sittlichen  Handeln 
lOsen  sich  alle  Rathsel  der  mannigfaltigsten 
Erscheinnngen ;  sittliches  Gefllhl  ist  Geftlhl 
des  absolut  schiipferischen  Vermdgens,  der 
productiven  Freiheit,  der  eigentlicnen  Gfltt- 
lichkeit  in  uns.  Nur  durch  den  moralischen 
Sinn  wird  uns  Gott  vernehmlich ;  unser  eigner 
sittlicher  Wille  ist  Gottes  Wille.  Das  Ge- 
wissen  ist  der  eingeborne  Mittler  jedes 
Menschen,  Gottes  Wort;  es  ist  das  eigenste 
Wescn  des  Menschen  in  voller  Verklaning, 
der  himmlische  Urmensch.  Indem  das  Herz, 
ab^ezogen  von  alien  wirklichen  Gegenstanden, 
sich  selbst  empfindct,  entsteht  Religion.  Gott 
ist  in  dera  Augenblick,  da  ich  ihn  glaube. 
Angewandter  irdischer  Glaube  ist  Wille; 
Glaube  ist  Wahroehmung  des  realisirten 
Willens.  Nach  innen  geht  der  geheiraniss- 
volle  Weg;  in  uns  ist  das  Weltall:  in  uns 
oder  nirgend  ist  die  Ewigkeit  mit  ihren 
Weltcn,  die  Vergangcnheit  und  die  Zukunft. 
Wer  die  Sllnde  versteht,  der  versteht  die 
Tngend  und  das  Cbristenthum ,  sich  selbst 
und  die  Welt  Die  christliche  Religion  ist 
die  eigentliche  Religion  der  Wollust;  die 
hOchste  Wollust  liegt  im  Schmerz;  deshalb 
liegt  im  Silndenbewnsstsein  diese  Wollust, 
weil  nur  dadurch  die  Vcreinigung  mit  der 
Gottheit  moglich  ist.  Die  Sllnde  ist  der 
grOsste  Reiz  filr  die  Liebe  der  Gottheit;  je 
silndiger  der  Mensch  sich  ftlhlt,  desto  christ- 
licher  ist  er.  Unbedingte  Vcreinigung  mit 
der  Gottheit  ist  der  Zweck  der  Stlnde  und 
der  Liebe.  Nichta  ist  zur  wahren  Religiosi- 
tat  unentbehrlicher,  als  cin  Mittelglied,  daa 
uns  mit  der  Gottheit  verbindet;  die  wahre 
Religion  ist  die,  welche  den  rechten  Mittler 
filr  daa  Organ  der  Gottheit  halt,  fur  ihre 
sinnlicheErscheinung.  VernichtungderStlnde, 
dieser  alten  Last  der  Menschhcit,  und  alles 
Glaubcns  an  Busae  und  Stthnung  ist  durch 


die  Offenbarung  des  Christenthnms  eigentlich 
bewirkt  worden.  Die  Lehre  vom  Mittler 
erleidet  auch  Anwendung  auf  die  Politik; 
auch  hier  sind  der  Monarch  nnd  die  Re- 
gierung8beamten  Staatamittler.  Der  vollkom- 
mene  Burger  lebt  ganz  im  Staate;  aus  jedem 
StaatsbUrger  leuchtet  der  Genius  des  Staates 
hervor,  sowie  in  einer  religiflsen  Gesellschaft 
ein  persOnlicher  Gott  gleichsam  in  tausend 
Gcstalten  sich  offenbart.  Nur  pantheistisch 
er8cheint  Gott  ganz,  und  nur  im  Pantheismus 
ist  Gott  ganz,  (tberall  in  jedem  Einzelnen. 
Jctzt  regt  sich  nur  hie  und  da  der  Geist; 
wann  wird  der  Geist  im  Ganzen  sich  regen? 
Wann  wird  die  Menschheit  in  Masse  sich 
selbst  zu  besinnen  anfangen?  Yerganglich 
ist  Nichts,  was  die  Geschichte  ergriffen;  a  us 
nnzahligen  Verwandlungen  geht  es  in  immer 
reifern  Gestalten  hervor.  Die  Aufklarer 
haben  jede  Spur  des  Heiligen  zn  vertilgen 
gestrebt;  aber  die  Zeit  der  Auferstehnng  ist 
gekommen;  wahre  Anarchie  ist  das  Zengunp- 
element  der  Religion,  die  aus  der  Vernichtung 
des  Positiven  ihr  Uaupt  als  neuc  Weltatifterin 
empoThebt.  Das  Neugeborne  wird  eine  grosse 
Versdhnungszeit  sein,  ein  Heiland,  der  wie 
ein  achter  Genius  unter  den  Menschen  ein- 
heimisch,  nur  geglaubt,  nicht  geaehen  werden 
kann,  doch  unter  zahlloaen  Geatalten  den 
Glaubigen  sichtbar,  ala  Brot  und  Wein  ver- 
zehrt,  als  Geliebte  umarmt,  als  Luft  ge- 
athmet,  als  Wort  und  Gesang  vernommen 
und  mit  himmlischer  Wollust  als  Tod  unter 
den  hSchsten  Schmerzcn  der  Liebe  in  das 
Inncre  des  verbrausenden  Lebens  aufgenom- 
men  wird. 

Hardouin  (ITarduinns),  Jean,  war 
1646  zu  Quimper  in  der  Bretagne  geboren, 
trat  in  8einem  zwanzigstcn  Jahre  in  die  Ge- 
sellschaft Jesu  und  machte  zu  Paris  seine 
theologischen  Studien.  Nachdem  er  eine  Zeit 
lang  als  Lehrer  der  Rhetorik  verwendet 
worden  war,  wurde  er  Gehtllfe  und  spftter 
(1683)  Bibliothekar  am  College  in  Clermont 
nnd  lehrte  daneben  noch  Theologie.  Er  starb 
1729  in  seinem  Ordenshause  zu  Paris.  In 
den  verschiedenartigaten  Gebieten  als  Schrift- 
steller  thatig,  hat  der  Pater  Harduin  durch 
seine  paradoxen  Ansichten  und  Bchauptungen 
vielfachea  Aufsehen  gemacht  und  den  Wider- 
spruch  zeitgendssischer  Gelehrten  hervor- 
gerufen.  In  der  Philosophic  war  er  ein  Skep- 
tiker  und  dabei  leidenschaftlicher  Gegner  der 
Lehre  des  Cartesius.  In  seiner  Schrift  unter 
dem  Titel  ^  Atheistae  detect iu  sah  er  die 
Geschichte  der  Philosophic  von  Atheisten 
wimmeln.  Auch  Platon  soil  ein  solcher  ge- 
wesen  sein,  dem  die  Natur  als  Gott  gelte. 
In  neuerer  Zeit  erschienen  ihm  nicht  bios 
Descartes  und  Malebranche,  sondern  anch 
Arnauld  und  Pascal  als  Atheisten  und  er 
wttnscht,  dass  die  „verfluchten  Lehrenu  von 
Descartes  und  Malebranche  mit  Stumpf  und 
Stiel  ausgerottet  werden  mSchten.  EineSamm- 
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lung  anserwfihlter  Schriften  des  paradoxen 
Paters  erschien  durch  einen  seiner  Zcit- 
genossen  noch  bei  Lebzeiten  Harduin'a  unteT 
dem  Titel  „  Opera  selector  (1709),  eine  andere 
nach  dem  Tode  desselben  unter  dem  Titel 
„  Opera  varia M  (1733). 

llarpokratidn  war  ein  SchUler  des 
Neuplatonikers  undAristotelesgegnersAttikos 
and  soil  eine  Dicht  mehr  vorhandene  „Denk- 
schrift  anf  Platon"  verfasst  haben.  In  seinen 
Anschauungen  folgte  er  dem  Neuplatoniker 
Numfinios  in  der  Lehre  von  den  drei  hochsten 
GOttcrn,  deren  ersten  er  bald  Uranos,  bald 
Kronos,  den  zweiten  bald  Zeus  oder  Uerr- 
scher,  bald  aber  anch  den  ersten  wieder 
Zeus  und  Kdnig  der  Gedankenwclt  genannt 
habe.  Er  erklarte  mit  Numfinios  die  Ver- 
bindung  deT  Seele  mit  dem  Leibe  fUr  ein 
Uebel  und  leitete  aus  dem  Leibe  alles  Bose  ber. 

Hartley,  David,  war  1704  oder  1705 
zu  Ulingworth,  nach  Andern  zu  Armley  in 
der  Grafschaft  Yorkshire  geboren,  hatte  ur- 
sprUnglich  Theologie,  dann  Philosophie  und 
Medicin  im  Jesus  -  Collegium  zu  Cambridge 
studirt  und  lebte  als  praktiacher  Arzt  an 
verachiedenen  Orten,  zuletzt  in  Bath  am  Avon 
in  der  Grafschaft  Somerset,  wo  er  1757 
start).  In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
ein  Anhanger  Locke's,  hat  er  sich  durch  seine 
Schrift  ^Observations  on  man,  his  frame, 
his  duly  and  his  expectation'*  (1749,  in  zwei 
Banden)  bertlhmt  gemacht,  welche  ofter  auf- 
gelegt  (6.  Auflage  1834)  und  in'a  Fran- 
zosische,  sowie  in's  Deutsche  (David  Hartley's 
Beobachtungen  tlber  den  Mcnschen,  aeine 
Einrichtung,  seine  Pflichten  und  aeine  Hoff- 
nungen,  mit  Anmerkungen  und  Zusfitzen  von 
Pistoriu8,  1772  in  zwei  Banden)  Ubersetzt 
wurde.  Einen  Anszug  daraus  gab  spfiter 
Priestley  unter  dem  Titel  „ Theory  of 
the  hitman  mind*  (1775)  heraus.  lndem 
Hartley  in  diesem  seinem  Lebenswerke  die 
Seelenfunctionen  auf  Ideenassociation  zurUck- 
fflhrt  und  diese  von  Schwingungen  des  Nerven- 
Sthers  ableitet,  wusste  er  als  Determinist  und 
Materialist  doch  den  Glauben  an  Gott  und 
Unsterblichkeit  featzuhalten  und  gab  den 
Tbeologen  seiner  Zeit  nur  dadurch  Anatoss, 
dass  er  die  Ewigkeit  der  Hdllenstrafen  leug- 
nete.  Nach  seiner  Lehre  geschieht  alle  Em- 
pfindung,  alle  Association  von  VorBtellungen 
und  alle  Muakelbewegung  durch  eine  Be- 
rUhrung  der  Nerven,  wodurch  in  denselben 
eine  schwingende  oder  zitternde  Bewegung 
hervorgebracht  wird,  welche  sich  bis  in  das 
Gehirn  fortpflanzt  Jeder  dadurch  im  Gehirn 
vor  sich  gehenden  Veranderung  entspricht 
eine  Veranderung  in  unsern  Vorstellungen. 
Solche  Veranderungen  im  Gehirn  werden 
wiederum  in  Nichts  Anderem  bestehen.  als 
in  schwingenden  Bewegungen,  die  sicn  als 
Verhaltnisszeiger  der  verandernden  Ursachen 
daratellen.  Die  schwingenden  Bewegungen 
k6nnen  verachieden  sein  in  Ansehung  ihres 


Grades,  aofern  sic  starker  oder  schwficher 
sind,  in  Ansehung  ihrer  Art  oder  Geschwindig- 
keit,  sofern  sie  mehr  oder  minder  zahlreich 
in  einem  gegebenen  Zeitpunktc  sind  und 
einen  grOssern  oder  geringern  kleinaten  Itaum 
durchbeben,  ferner  in  Ansehung  des  Ortes 
im  Gehirn,  wo  sie  ursprflnglich  vor  sich 
gehen,  und  endlich  in  Ansehung  der  Kich- 
tung,  je  nachdem  sie  verschiedcne  Nerven- 
bahnen  zwischen  dem  Gehirn  und  dem  Um- 
kreis  des  Leibes  durchlaufen.  Oefter  wieder- 
holte  Schwingungen  vernrsachen  im  Geliirn 
eine  Disposition  zu  kleinereu,  ihneu  ent- 
sprechenden  Schwingungen,  die  man  Miniatur- 
schwingungen  nennen  kann.  Nach  dem  Ein- 
druck  ausserlicher  Emphndungen  geht  nam- 
lich  der  davon  betroflfene  Theil  der  Hirnmasse 
Anfangs  zwar  in  ihren  ursprUnglichen  Zu- 
stand  zurtlck;  nach  und  nach  aber,  wenn 
sich  die  Sinnesempfindnng  Ofter  wiederholt, 
verliert  der  betrerTcnde  Hirntheil  den  an- 
genommenen  Zustand  immer  schwerer,  ao 
dass  beim  Erzeugtwerden  neuer  gleichartiger 
Empfindungen  sich  das  Gehirn  immer  leichter 
in  die  schon  gelflufige  zitternde  Bewegung 
versetzt.  Diese  Miniaturschwingungen ,  die 
in  einer  bestimmten  Gegend  des  Gehirns 
ihren  Sitz  haben,  sind  den  ursprUnglichen 
Empfindungsschwingungen  vollkommen  Uhn- 
licb,  nur  schwficher  als  diese,  also  nur  dem 
Grade  nach  verschieden,  dagegen  der  Art, 
dem  Orte  und  der  Kichtung  nach  ihnen 
gleichartig.  Wird  eine  dieser  Miniaturschwin- 
gungen allein  eingedrUckt,  so  ist  sie  ver- 
mftgend,  die  (lbrigen  rait  ihr  ursprilngUch 
associirten  Schwingungen  ebenfalls  hervor- 
zubringen.  Bei  der  bleibenden  Disposition 
der  Hirntheile  zu  ihren  nattlrlichen  und  ge- 
laufig  gewordenen  Schwingungen  wird  immer 
eine  durch  die  andere  modificirt  und  ver- 
andert  ;  die  durch  Association  erregten  Schwin- 
gungen aber  werden  in  ihrem  Fortgange 
immer  schwacher.  Aber  zusammengcsctzte 
Schwingungen  kdnncn  aus  so  vielen  neben 
einander  seienden  oder  auf  eiuandcr  folgenden 
Theilen  bestehen  und  diese  wiederum  kOnncn 
einander  so  abandcrn  und  erhohen,  dass  die 
resnltirende  Erschtltterung  des  Gehirns  nicht 
linger  aus  schwacheren  Schwingungen  be- 
steht,  sondern  diese  gerade  so  lebhaft  werden 
kdnnen,  als  die  ursprUnglichen  Empfindungs- 
schwingungen. Die  geistigen  Lust-  ouer 
Unlustempnndungen  sind  entweder  grosser, 
als  die  ursprUnglichen  sinulichen  Empfin- 
dungen, oder  sie  sind  denselben  gleich,  oder 
sie  sind  schwficher  als  dieselben,  je  nachdem 
Jemand  mehr  oder  weniger,  lebhaftere  oder 
8chwachere  Miniaturschwingungen  im  Gehirn 
vereinigt;  aber  im  Wesentlichcn  sind  auch 
die  geistigen  Lust-  und  Unlustempfindungcn 
nichts  Anderes,  als  die  sinnlichcn,  nur  von 
alien  Richtungen  her  angesammelt,  mannich- 
fach  unter  sich  gemischt  und  zusammen- 
gesetzt,  somit  erworben  und  gemacht  Werden 
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die  verwickelten  kleineren  Si  hwingungen  dem 
Grade  nach  erhOht,  so  werden  die  ihnen 
entsprechenden  zusammengesctxten  Vorstel- 
lungen  oder  Ideen  verhaltnissmassig  auch 
erhdht  und  gehen  so  in  geistige  Neigungen 
fiber,  die  sich  allesammt  aos  den  Spuren  der 
sinnlichen  Eindrflcke  oder  aus  deren  Zu- 
sammcnsetzung  nnd  VerknUpfung  vermittelst 
der  Association  erklaren  lassen.  Die  Er- 
scheinnngen,  welche  die  Muskelbewegung  be- 
gleiten,  geschehen  anf  dieselbe  Art,  wia  die 
Sinneserapfindungen  nnd  die  Vorstellungen. 
Znerst  im  Gebirn  als  Miniaturschwingungen 
hervorgebracht,  steigen  oder  laufen  sie  als 
Scbwingnngen  lfings  der  Bewegungsnerven 
herunter,  und  da  die  Miniaturscnwingungcn 
durch  gleichzeitige  oder  anf  einander  folgende 
Associationen  zuaammenhangen,  so  kSnnen  die 
znsammenh&ngenden  Bewegungs-Erscheinun- 
gen  der  Muskeln  ebenfalls  genau  zuaammen- 
bangen  und  schnell  anf  einander  folgen. 
Haufen  und  Reihen  oder  Knauel  von  zu- 
sammengesetzten  und  associirten  Miniatur- 
schwingungen sind  es,  was  wir  Wille  nennen. — 
Der  philosophische  Arzt  Hartley  hat  mit  dieser 
Theorie  den  ahnnngsvollen  Gedanken  weiter 
zn  bestimmen  gesucht,  welchen  Newton's 
Genie  am  Schlusse  seiner  „mathematischen 
Principien  der  Naturphilosophie  u  (1687)  aus- 
gesprochen  hatte,  dass  alle  Empfindnng  nnd 
Gliederbewegung  durch  Schwingungen  her- 
vorgebracht werde,  welche  durch  die  Nerven- 
faden  von  den  aussersten  Sinneswerkzeugen 
bis  znm  Gehirn  nnd  vom  Gchirn  bis  in  die 
Muskeln  fortgepflanzt  werden.  Die  von  Hart- 
ley einstweilen  nur  erst  hypothetisch  "hin- 
gestellte  I/ehre  von  den  Nervenschwingungen 
wurde  von  Priestley  und  Darwin  aufgenom- 
men  und  hat  durch  Dubois -Reymonds  Ent- 
deckung  des  elektrischen  Nervenstromes 
(1849)  ihre  feste  Unterlage  erhalten  und  darf 
dieselbe  Sicherheit  in  Anspruch  nehmcn,  wie 
die  Schwingungstbeorie  in  der  Lehrc  vom 
Licht,  vom  Schall,  von  der  Warme,  von  der 
Elektricitat  und  vom  Magnetismus,  deren 
Erregungen  sich  begreiflicher  Weise  im 
lebendig  thatigen  Nerven  ebenfalls  nur  als 
Scbwingnngen  fortpflanzen  kdnnen.  Die 
Nervenschwingungen  fallen  selbstverstandlich 
unter  die  Gesetze  der  Wellenlehre,  welche 
durch  die  GebrUder  Weber  in  Leipzig  (1815) 
begrllndet  worden  ist.  Auf  die  Schwingnngs- 
bewegungen,  deren  Trager  und  Unterlage 
die  Strdmung  im  lebendig  thatigen  Nerven  ist, 
hat  zwar  allerdings  die  Wellenlehre  bisher 
noch  keine  Anwendung  gefunden,  da  die 
Wissenschaft  noch  kein  Mittel  besitzt,  um 
die  schwingende  Wellenbewegung  im  erregten 
Nerven  dem  Experiment  zu  unterwerfen.  Die 
Fortentwicklung  der  neuerdings  begTllndeten 
„Psychophysiku  wird  frtlher  oder  spater 
auch  dieses  Ziel  erreichen. 

Ilasendever,  Richard,  war  1813  su 
Ehringhausen  bei  Remscheid  geboren,  hatte 


in  Bonn  und  Berlin  Medicin  studirt  und  als 
praktischer  Arzt  in  Dflsseldorf  aich  nieder- 
gelassen.  Nachdem  er  einige  Zcit  Kreis- 
physikus  in  Grevenbroich  gewesen  war,  nahm 
er  seinen  Aufenthalt  spater  dauernd  in  Du&sel- 
dorf,  wo  er  im  Kriegsjahre  1870  —  71  an 
den  stadtischen  Hospitalern  eifrig  thatig  war. 
Da  er  neben  seinem  ftrztlichen  Berufe  fort- 
wahrend  auch  sein  Talent  ftlr  Muaik  aus- 
bildete  und  in  Dttsseldorf  -fur  Muaik  und 
Gesangvereine  thatig  war,  so  trat  er  nicht 
bios  als  medicinischer  Schxiftsteller,  sondern 
auch  mit  einem  Werke  ..fiber  die  Grundsatze 
einer  rationellen  musikalisehen  Erziehung* 
(1874)  hervor.  Als  Abgeordneter  im  ersten 
deutschen  Reichstage  war  er  als  ein  ent- 
schiedener  Gegner  der  Partei  dea  vatica- 
nischen  Concils  aufgetreten  und  zuletzt  fur 
die  Interessen  des  Altkatholicismus  und  die 
Ausbreitung  desselben  thatig  gewesen,  bis 
im  Jahre  1876  ein  Gehirnschlag  seinem  Leben 
ein  Ende  maehte.  Der  philosophische  Grand- 
zug  in  seinem  wissenschaftlichen  Charakter 
tritt  in  den  in  seinem  Nachlaase  vorgefun- 
denen  Erdrterungen  „ Y.ur  Analysis  der  Ranm- 
vorstellung*  und  in  den  H  Philosophischen 
Skizzen*  hervor,  deren  Verfiffentlichung 
durch  Freundeshand  im  Marzheft  der  „Preus- 
sischen  Jahrbttcher4*  (1877)  erfolgte.  Er  weist 
in  dieser  Abhandlung  auf  die  Schwierig- 
keiten  bin,  in  welche  sich  die  hauptsachlich 
durch  Ernst  Haekel  vertretene  heutige 
Welteinheitslehre  (Monismus)  nothwendig  ver- 
wickele,  so  lange  sie  sammtliche  Erschei- 
nungen  a  us  mechanisch  -  atomistischen  Ur- 
sachen  erklaren  zu  kttnnen  meint,  nnd  dass 
dieselbe  ihren  Boden  verliere,  sobald  es  sich 
um  eine  Erklarung  der  Entstebung  des  Be- 
wusstsein8  handle.  In  dem  er  daran  festlialt, 
dass  der  Menschengeist  von  einer  Kraft  in 
Bewegung  gesetzt  und  erhalten  werde,  deren 
Ausgangspunkt  im  Unendlichen  liege,  setzt 
er  die  wesentliche  Energie  des  Geiatea  in 
den  Trieb  nach  dem  Uebersinnlichen  und 
weist  auf  das  reale  Unendliohe  (Gott)  als  die 
ausser  und  liber  der  Welt  befindliche  Ur- 
sache  aller  Dinge  bin. 

llavenreuter,  Johann  Ludwig,  war 
1548  zu  Strassburg  geboren,  hatte  Medicin 
una  Philosophic  studirt  nnd  ietztere  einige 
Zcit  in  Strassburg  gelehrt,  war  dann  1586 
zu  Tubingen  Doctor  der  Philosophic  nnd 
spater  Professor  der  Metaphysik  und  Physik 
in  Strassburg  geworden,  welche  S  telle  er 
jedoch  nur  bis  sum  Jahr  1589  bekletdete. 
Seitdem  widmete  er  sich  his  zu  seinem  Tode 
(1618)  der  medieinischen  Praxis.  Ausser  einer 
Analyse  des  ersten  Buchs  der  „  spate  rn 
Analytik*  des  Aristoteles  verfaaste  er  auch 
Commentare  zur  Metaphysik  nnd  ein  Com- 
pendium zu  den  acht  Bttchern  der  Physik 
des  Aristoteles,  sowie  eine  Erklarung  des 
platonischen  Staates  und  veranstaltete  eine 
Ausgabe  der  Schriften  des  averroistisohen 
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Aristotelikers  Jacob  ZabareUa.  Seinen  be- 
wundernden  Zeitgenoasen  gait  er  als  ein 
„zweiter  Aristotelea"  und  zugleich  ala  ein 
„zweiter  Hippokrates". 

Hddoniker,  8iehe  Kyrenaiker. 

Ileerebord,  Hadrian,  war  gegen  das 
Ende  des  sechzehnten  Jahrhunderts  zu  Leiden 

Seboren  und  ebendaaelbst  1659  ala  Professor 
er  Philosophic  gestorben.  In  aeinen  Schrifteri 
„Parallelismiu  aristotelicae  et  cariesianae 
philosophiae  naluralis"  (1643),  „Pirilosophia 
rationatis,  moralis  et  naturalis"  (1654), 
„Meletemala  philosophica"  (1654)  und 
„Pncumatica"  (1659)  zeigt  er  sich  als  eifrigen 
Anh&nger  der  Lelire  dea  Carteaina  und  Ver- 
breiter  derselben  in  Holland. 

Hegel,  Georg  Friedrich  Wilhelm, 
war  1770  zu  Stuttgart  geboren  und  auf  dem 
Gymnasium  seiner  Vaterstadt  gebildet  Zum 
stud  mm  der  Theologie  bestimmt,  bezog  er 
im  Herbst  1788  die  Universitiit  Tabingen, 
wo  er  als  herzoglicher  Stipendiat  in  dem  am 
Neckar  gelegenen  theologischen  Stift  (Se- 
minar), einem  ehemaligen  Augustinerkloeter 
wohnte,  in  welchem  die  theologischen 
Studenten  unter  der  Aufsicht  von  besondern 
Repetenten,  die  gleichfalls  im  Stift  wohnten, 
zuerst  ihre  zweijahrigen  vorbereitenden 
philosophiscben  und  dann  ihre  drey&hrigen 
theologischen  Studien  in  klosterlicher  Zurtlck- 
gezogenheit  betrieben.  Hit  seinem  Stifts- 
genossen  Friedrich  Hdlderlin  stand  Hegel  in 
inmger  Freundschaft  und  studirte  mit  ihm 
und  andern  Freunden  Platon,  Kant  und 
Jacobi.  ETst  1790  trat  der  damals  fllnfzehn- 
j&hrige,  frtihreife  ScheUing  in  das  Stift  und 
in  den  Hegerschen  Kreia.  Mit  beiden 
Freunden  nahm  Hegel  an  einem  politischen 
Glubb  der  Stiftagenossen  Theil,  deasen  Mit- 
glieder  sich  lebhaft  fur  die  Ideen  der  franzd- 
siachen  Revolution  begeisterten,  w&hrend  sich 
Hegel  sogar  als  Redner  fllr  „Freiheit  ,und 
Gleichheit"  betheiligte.  Seine  nach  Vollendung 
dcs  philosophiachen  Curaua  zur  Erwerbung 
der  Wurde  eines  M agistors  (Doctors)  der 
Philosophic  abgefasstc  Abhandlung  bezeugt 
ebensowohl  Hegel's  Studium  der  Kant'schen 
Philosophie,  als  seinen  Kampf  mit  derselben. 
Im  Jahr  1793  erhielt  er  in  seiner  theolo- 
gischen Candidatenprtlfung  das  Zeugniss  eines 
Menschen  von  guten  Anlagen,  aber  von 
milssigem  Fleias  und  Wissen,  eines  achlechten 
Redners  und  eines  Idioten  in  der  Philosophie. 
Ala  aolcher  ging  er  zu  Ende  des  Jahres  als 
Haualehrer  nach  Bern,  wo  er  seine  Musse 
haupta&chlich  zu  theologischen  und  histo- 
ric hen  Studien  benutzte.  Namentlich  hat 
er  1795  ein  noch  im  Manuscript  vorhandenes 
voUstilndiges  „Leben  Je.su"  ausgearbeitet, 
worin  er  alie  Wunder  einfach  wegliess,  da 
er  von  einem  Verauche,  dieaelben  eiegetisch 
ouer  lustonscu  zu  er&iaren  rue  tits  wissen 
wollte.  Sp&ter  arbeitete  er  eine  auafilhrliche 
„Kritik  deaBegriffs  der  poaitiven  Religion" 


aus  und  nahm  in  dieser  Zeit  auch  das  Studium 
der  Werkc  Kant's  wieder  auf.  Im-  Jahr 
1796  wurde  ihm  durch  seinen  Freund  Hdlder- 
lin eine  Hauslehrerstelle  in  Frankfurt  a.  M. 
vermittelt,  die  er  im  Januar  1797  antral. 
Er  verfasste  hier  einen  noch  handschriftlich 
vorhandenen  Commentar  zur  Kant'schen 
Metaphysik  der  Sitten  und  zur  Rcchtslehrc 
deaselben.  Daneben  besch&ftigten  ihn  poli- 
tische  Studien;  er  entwarf  eine  Kritik  des 
kurz  vorher  vertiffentlichten  preussischen 
Landrechts  und  1798  eine  klcine  Abhandlung 
„uber  die  neuesten  • innern  Verhfiltnisse 
Wflrttemberg'a,  besonders  uber  die  Gebrechen 
derMagistratsverfassung."  Zuglcich  arbeitete 
er  1799  und  1800  in  stiller  Verborgenheit 
zu  Frankfurt  ein  eignea  System  der  Philo- 
sophie in  einem  noch  vorhandenen  umfang- 
reichen  Manuscript  aus,  worin  er  bereits  den 
Satz  a  u  1st  elite:  „Das  Absolute  ist  Geist4*. 
Doch  trng  sein  damaliges  Philosophiren  noch 
einen  theosophiachcn  Charakter.  es  begegnen 
uns  darin  auch  platonische  Anschauungen 
und  Wendungen,  aber  zugleich  bereits  die 
Gliederung  seines  spUtern  gereiften  Systems 
in  logische  Idee,  Natur  und  Geist.  Aus  dem 
Christenthum  sollte,  nach  seiner  Mcinung, 
durch  Vermittelung  der  Philosophie  eine  Uber 
Katholicismus  una  Protestantismus  hinaus- 
fflhrende  dritte  Form  der  Religion  hervor- 
gehen.  Nach  dem  im  Januar  1799  erfolgten 
Tode  seines  Vaters  in  den  Besitz  eines 
kleinen  VermSgens  gelangt,  fasste  er  den 
Entschluss,  sich  nach  Jena  als  dem  damaligen 
Hauptherd  der  Philosophie  zu  begeben.  Als 
ein  Dreissigjahriger  habilitirte  er  sich  dort 
1801  als  Privatdocent  der  Philosophic  und 
beurkundete  gleichzeitig  seine  philosophische 
Physiognomie  durch  eine  Schrift  unter  dem 
Titel:  „Die  Differenz  dcs  Fichte'schen 
und  Schclling'schen  Systems  der 
Philosophie"  (1801).  ScheUing  gab  gerade 
damals  eine  Darstelluug  seines  Systems  der 
Identitiltsphilosophie  heraus,  wonach  A  lies, 
was  ist,  dem  Sein  nach  eins  und  daaselbe 
(1.  h.  Gott  (das  Absolute)  ist  und  nur  ver- 
schieden  nach  der  Entwickelungsstufe ,  auf 
welcher  cs  das  Absolute  zur  Erscheinung 
bringt  Angesichts  dieser  ScheUing'schcn 
nDarstellungM  setzte  nun  Hegel  in  der  ge- 
nannten  Schrift  auseinander,  dass  im  Princip 
des  Ich  oder  des  reinen  Bewusstseins  bei 
Fichte  zwar  von  einer  Identit&t  des  Sub- 
ject i vim  und  Objectiven  die  Rede  sei,  dieselbe 
bleibe  aber  bei  ihm  nur  eine  subjective 
Identity  beider;  ScheUing  dagegen  steUe 
dem  subjectiven  Subject-Object  Fichte's  das 
objective  Subject  -  Object  in  der  NaturphUo- 
sophie  entgegen  und  s telle  beide  in  einem 
Hohem,  als  das  Subject  ist'.  vereinigt  dar. 
Bei  Fichte  werde  das  Princtp  der  Identitftt 
nicht  zugleich  Grundprincip  des  Systems, 
aondern  daaselbe  werde  aufgegeben,  sowie 
daa  System  aich  zu  bUden  anfange,  und 
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diesem  Systeme  gelinge  es  nicht,  die  Vielheit 
von  Endlichkeiten  dorch  die  ursprflngliche 
ldentitilt  in  den  Brennpunkt  eincr  Totalitat 
oder  zur  absolutcn  Selbstauschauung  zu- 
satnmenzufassen.  Bei  Schelling  dagegen  sei 
das  Princip  der  ldentitilt  absolutes  Grund- 

Srincip  des  ganzen  Systems,  und  dies  werde 
adurch  erreicht,  dass  beide  Seiten,  das 
Subject  wie  das  Object,  eben  ala  Subject- 
Object  gesetzt  werden,  so  dass  sich  in  iedem 
von  Beiden  das  Absolute  darstelle  una  sich 
vollstandig  nur  in  beiden  finde,  iudein  das 
Absolute  als  ihr  absoluter  Indifferenzpunkt 
beide  in  sich  scbliesse,  beide  aus  sich  und 
sich  aus  beiden  gebare.  In  der  absolutcn 
Identitat  seien  Subject  und  Object  auf  einander 
bezogen  und  danrit  vernichtet;  sie  seien  darin 
aufgehoben,  aber  weil  sie  in  der  Identic 
sind,  so  bestehen  sie  zugleich,  und  dieses 
Bestehcn  dcrselben  sei  es,  was  ein  Wissen 
moglich  mache.  Eine  ldentitilt  (sagt  Hegel), 
die  durch  Vernichtnng  der  Entgegengesctzten 
bedingt  ist,  kann  nur  als  eine  relative 
Identitat  gelten;  das  Absolute  ist  danim  die 
ldentitilt  der  Ideutit&t  und  Nichtidentitat ;  im 
Absoluten  ist  Entgegengesetztsein  und  Eins- 
scin  zugleich,  und  die  Identitat  muss  sich 
als  Totalitat  construiren.  Fichte  hat  nur 
das  Eine  der  Entgegengesctzten  in  das 
Absolute  gesetzt;  es  mUssen  aber  Beide  in 
das  Absolute  und  dieses  selbst  in  beide 
Factoren  gesetzt  werden,  zugleich  aber  mtissen 
beide  als  Getrennte  bestehcn,  so  dass  das 
Subject  subjectives  und  das  Object  objectives 
Subject  -  Object  sei.  In  der  Schelling'schen 
Transscendentalphilosophie  ist  das  Subject 
als  Intelligenz  die  absolute  Suhstanz,  und 
die  Natur  ist  als  Object  nur  ein  Accidens; 
in  der  Naturphilosophie  dagegen  ist  die  Natur 
die  absolute  Substanz  und  dagegen  das  Sub- 
ject oder  die  Intelligenz  nur  ein  Accidens. 
Der  hohere  Standpunkt  nun,  welcher  die 
Einseitigkeiten  dieser  beiden  Wissenschaften 
aufhebt,  ist  weder  ein  solchcr,  in  welchem 
die  eine  oder  die  andere  dieser  beiden  Wissen- 
schaften aufgehoben  und  entweder  nur  das 
Subject  oder  nur  das  Object  als  Absolutes 
bchauptet  wird,  noch  ein  solchcr  Standpunkt, 
in  welchem  beide  Wissenschaften  vermengt 
werden.  Ihrem  Zusaminenhange  nach  ist  jede 
dieser  beiden  Wissenschaften   der  andern 

Sleich;  jede  ist  ein  Beleg  der  andern,  und 
.lies  ist  nur  in  Eiuer  Totalitat.  In  jeder 
sind  beide  Pole  des  Erkennens  und  des  Seins 
vertreffcn  und  beide  haben  also  auch  den 
IndiiTerenzpunkt  in  sich.  Nur  aber  ist  im 
Systeme  der  Transscendentalpliilosophie  der 
ideelle,  im  Systeme  der  Naturphilosophie  der 
reelle  Pol  tlberwiegend ;  in  dem  einen  System 
ist  Erkennen  die  Materie  und  Sein  die  Form, 
im  andern  Systeme  ist  Sein  die  Materie 
und  Erkennen  die  Form.  In  beiden  Systemen 
aber  ist  das  Absolute  dasselbe,  und  deswegen 
mttssen  beide  in  Einer  Continuitat,  als  eine 


einzige  zusammenhangende  Wissenschaft  be- 
trachtet  werden ,  da  beide  als  Pole  der  In- 
difierenz  in  dieser  selbst  zusammenh&ngen. 
Der  Indifferenzpunkt  aber,  nach  welchem 
beide  Systeme  streben,  ist  das  Ganze  als 
eine  Seibstconstruction  des  Absoluten  vor- 
gestellt,  d.  h.  als  die  Anschauung  des  sich 
selbst  gcstaltenden  und  in  vollkommener 
Totalitat  objectiv  werdenden  Absoluten,  oder 
mit  andern  Worten:  die  Anschauung  der 
ewigen  Menschwerdung  Gottes.  —  Hatte  auf 
dieso  Weise  Hegel  in  dem  damals  tlblichen 
abstracten  BegritTskauderwelsch  den  Stand- 
punkt des  Schelling'schen  Identitatssy stems 
im  Unterschiede  vom  subjectiven  Idealismus 
Fichte's  als  einen  absoluten  Idealismus  be- 
zeichnet,  so  gait  er  selbst  nach  dieser  seiner 
ersten  dffentlichen  Aeusserung  als  ein  An- 
hanger  Schclling's,  und  die  Allgemeiue 
Zeitung*  konnte  die  Nachricht  bringen, 
SchelUng  habe  sich  aus  seinem  Vaterlande 
einen  riistigen  Vorfechter  geholt  und  thue 
ietzt  durch  diesen  dem  staunenden  Publikum 
kund,  dass  auch  Fichte  tief  unter  ihm  stehe. 
Beide  Freunde  und  Landsleute  traten  1802 
vereint  als  Herausgeber  einer  Zeitschrift 
unter  dem  Titel  „Kritische8  Journal 
der  Philosophic44  hervor,  worin  Beide 
ihre  Beitrage  ohne  Namensunterschrift  gaben 
und  dadnrch  stillschweigend  erklHrten,  dass 
sie  zusammen  als  Ein  Mann  vor  das  Publikum 
traten  und  ihre  Philosophic  recht  eigentlich 
als  ein  Compagniegeschaft  unter  der  Firma 
„Schelling  und  Hegelu  angesehen  wissen 
wollten.  Da  aber  Schelling  zugleich  seine 
„Neue  Zeitschrift  fur  speculative  Physik" 
hcrausgab,  so  tlberliess  er  das  kritische 
Journal  vorzugsweise  seinem  Freunde  Hegel, 
sodass  etwa  nur  ein  Viertheil  der  darin  ver- 
Offentlichten  Abhaudlungen  aus  Schelling's 
Feder  floss,  w&hrend  als  Hegel's  An- 
theil  unter  andern  die  Abhandlnngen  fiber 
das  Weaen  der  philosophischen  Rritik,  Uber 
das  VerhMltniss  des  Skepticismus  zur  Pliilo- 
sophie, Uber  das  Verhaitniss  der  Naturphilo- 
sophie zur  Philosophic  Ubcrhaupt,  Qber  Glau- 
ben  und  Wissen,  ilber  die  wissenschaftliche  Be- 
handlungsart  des  Naturrechts  und  dessen  Stelle 
in  der  praktischen  Philosophic  erscheinen. 
Das  „kriti8che  Journal""  ging  schon  zu  Anfang 
des  Jahres  1803  wieder  ein.  Auf  dem  Ka- 
theder  hatte  Hegel  Anfangs  sein  System  in 
der  ganzen  Harte  und  Strenge  seiner  ur- 
8prUnglichen  Conception  vorgetragen,  wurde 
aber  schon  durch  die  Erfahrungen  weniger 
Semester  zu  der  Einsicht  gefuhrt,  dass  er 
eine  mchr  populare  Darstellung  wfthlen 
mllsse.  In  diesem  Sinne  arbeitete  er  darum 
die  Philosophic  der  Natur  und  des  Geistes 
urn  und  stellte  in  den  Einleitungen  das  Be- 
dtlrfniss  der  Philosophie,  ihre  absolute  Be- 
rechtigung  und  ihren  Zusammenhang  mit  dem 
Leben  una  den  positiven  Wissenschaften  dar, 
indem  er  dabei  zugleich  gegen  die  Ausartungen 
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der  Schelling'schen  Naturphilosophie  bei 
Schelling's  Anh&ngern  kSmpfte  mid  gegen 
die  Voraussetznng  protestirte,  als  ob  die 
Philosophic  ilirer  Nadir  nach  nnr  f(lr  eine 
kleine  Schaar  Auserwahltcr  nnd  geboraer 
Genie's  existirtc,  da  sie  vielmehr  recht  eigent- 
lich  fHr  Alle  sei,  wcnn  auch  nicht  Alle 
wirklich  dazu  gelangtcn.  Die  wenigsten 
Verftnderungen  erfuhr  bei  dieser  Umarbeitung 
die  Logik  nnd  Metaphysik,  die  meisten  die 
Philosophic  des  Geistcs,  in  welcher  das  der 
nrsprflnglichen  Conception  Hegel's  noch  an- 
haftende  platonisch  -  mystische  Element  jetzt 
zurflcktrat  nnd  einer  ntlchternen  Verstandig- 
keit  Platz  machte,  die  sogar  der  Philosophic 
zumuthete,  die  Religion  zu  ersetzen.  Am 
Sohlnsse  seiner  Wintervorlesnngen  (1805—6) 
sprach  er  die  bedeutsaroen  Worte  aus:  „Es 
ist  eine  nene  Epoche  in  der  Welt  cntspmngen; 
es  scheint,  dass  es  dera  Weltgeiste  jetzt  ge- 
Inngen  ist,  alles  fremde  nnd  gegenstandlichc 
Wesen  von  sich  abzuthun  nnd  endlich  als 
absoluter  Geist  sich  zn  erfasscn  nnd  das, 
was  ihm  gegenstand  I  ich  wird,  aus  sich  zn 
erzeugen  und  in  seiner  Gewalt  zu  behalten. 
Das  endliche  Selbstbewusstsein  hat  anfgehOrt, 
das  bios  endliche  zu  sein,  und  dadurch  hat 
andererseits  das  absolute  Selbstbewusstsein 
diejenige  Wirklichkeit  erhalten,  deren  es 
vorlier  entbehrte.  Die  ganze  bisherige  Wclt- 
geschichte  tlberhaupt  und  die  Gcschichtc  der 
Philosophic  insbosondere  stellt  nur  dicscn 
Kampf  des  endlichen  und  des  absoluten 
Selbstbewusstseins  dar  und  scheint  da  an 
ihrem  Ziele  angelangt  zu  sein,  wo  das 
absolute  Selbstbewusstsein  anfgehtfrt  hat,  ihr 
ein  Fremdcs  zu  sein,  wo  also  der  Gei.st  als 
Geist  wirklich  ist*.  Aus  den  Einleitungen 
zu  seinen  Vorlesungen  fiber  Logik  und 
Metaphysik,  in  denen  Hegel  den  Bcgriff  der 
Erfahrung  entwickelte,  wclche  das  Bewusst- 
sein  von  sich  selbst  mache,  entstand  seit 

1804  die  Anlage  zur  „Phanomenologie  des 
Geistcs",  deren  Erscheinen  als  Lehrbuch  von 
ihm  mehrere  Jahre  hindurch  angekilndigt 
wurde  und  in  die  er  zngleich  die  Ergebnisse 
seiner  damaligen  Srudien  ablagerte.  Dieses 
Werk  wurde  im  Sommer  1806  gedruckt, 
with  rend  er  den  Inhalt  desselben  in  einem 
Auszuge  auf  dem  Kathcder  vortrug.  Obwohl 
Hegel  gleichzeitig  mit  Fries  im  Februar 

1805  zum  ausserordentlichen  Professor  bc- 
fdrdert  worden  war,  veranlasste  ihn  doch 
die  politische  Katastrophe  durch  die  Schlacht 
bei  Jena,  im  Friihjahr  1807  nach  Bamberg 
uberzusiedeln,  wo  er  durch  die  Vermittlung 
seines  Freundes  N  in  hammer  die  Stelle  als 
Redacteur  einer  politischen  Zeitung  erhielt 
Hier  erschien  1807  die  „PhauomenoIogie 
des  Geistes-,  als  crster  Theil  des  Systems 
der  Wissenschaft  In  der  Vorredc  wendet 
er  sich  zunachst  polemisch  gegen  die  dllnkcl- 
hafte  Genialitat  eines  Philosophirens,  welches 
sich  zu  gut  fur  den  Begriff  nnd  ein  au- 
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schauendes  Denken  halte  und  willkUr- 
liche  Combinationen  einer  durch  den  Ge- 
danken  nur  desorganisirtcn  Einbildungskraft 
zu  Markte  bringe,  d.  h.  Gebilde,  die  weder 
Fleisdi  noch  Finch,  weder  Poesie  noch  Philo- 
sophic seien.  Fdr  die  Darstellnng  der  Philo- 
sophic fordert  Hegel  die  Form  des  Begriffs, 
welcher  allein  die  Allgemeinheit  des  Wissens 
hcrvorbringen  kOnne,  durch  dessen  Selbst- 
bewegnng  allein  die  Wissenschaft  existire. 
Was  Schelling  in  seinem  transcendentalen 
Idealismus  als  eine  pragmatische  Geschichte 
des  menschlichen  Bewusstseins  bezeichnet 
hatte,  den  erkennenden  Menschcngeist  in  den 
verschiedenen  Formcn  seiner  Thatigkeit  auf 
dem  Erfahrungswege  des  Bewussteeins  zu 
begleiten,  deu  seiner  selbst  bewusstwerdenden 
Menschengeist  gleiclisam  als  das  in  alien 
Denkenden  wirkende  allgemeine  Individuum 
in  seinem  Bildungsgange  zu  begreifen,  dies 
war  das  Thema  des  Hegel'schen  Werkes. 
Er  wollte,  wie  er  sich  ausdrtlckt,  den  Weg 
der  Seele  betrachten,  wie  sie  die  Reihe  ihrer 
aufeinauder  folgenden  Entwickelungsstufen 
als  ihre  Stationen  durchwandert.  urn  vom 
sinnlichcn  Bewusstsein  ausgehena  Bich  all- 
malig  zum  wirklichen  Geiste  zu  lantern,  in 
Sittlichkeit  und  Bildung,  in  Kunst  und  Religion 
sich  als  solchcn  zu  bew&hren  und  endlich 
im  absoluten  Wissen  ganz  er  selbst  im  reinen 
Elemente  der  Wahrheit  zu  sein.  Das  ein- 
zelne  Individuum  muss  anch  dem  Inhalte 
nach  die  Bildungsstufen  des  allgemeinen 
Geistes  durchlaufen,  aber  als  vom  Geiste 
schon  abgelegte  Gestalten  oder  bereits  zurtlck- 
gelegte  Stnt'en  des  geschichtlichen  Wegs. 
Weil  die  Substauz  des  Individuums,  weil 
sogar  der  Weltgeist  die  Geduld  gchabt,  diese 
Formen  in  der  langcn  Ausdehnung  der  Zeit 
zu  durchlaufen  nnd  die  ungeheure  Arbeit  der 
Weltgeschichte  in  der  Herausgestaltung  seines 
gauzen  Inhaltcs  zn  Ubcrnchmen  und  weil  er 
durch  keinc  geringere  Arbeit  das  Bewusst- 
sein liber  sich  erreichen  konnte;  so  kann 
zwar  der  Sache  nach  das  Individuum  nicht 
mit  Wcniger  seine  Substanz  begreifen,  aber 
es  hat  doch  zugleich  geringere  Muhe,  weil 
die  Arbeit  an  sich  schon  vollbracht  ist 
Das  Wissen,  wie  cs  zuerst  ist,  oder  der  un- 
mittelbare  Geist,  ist  das  sinnliche  Bewusstsein. 
Urn  zum  eigentlichen  Wissen  zu  werden, 
ist  das  Bewusstsein  zuerst  die  bestimmte 
Beziehung  des  Ich  auf  einen  ihm  gegentlber* 
stehenden  Gegenstand.  Auf  der  nachsten 
Stnfe  ist  der  Gegenstand  des  Bewnastseins 
das  Ich  selbst  und  das  Bewnsstsein  ist  Selbst- 
bewusstsein. Auf  der  dritten  Stufe  ist  der 
Gegenstand  des  Bewusstseins  ein  Object, 
welches  eben  so  sehr  dem  Ich  angehdrt, 
namlich  der  Gcdanke,  und  das  Bewusstsein 
ist  Vernunft,  deren  Wissen  nicht  mehr  bios 
sinnliche  Gewissheit,  sondern  anch  Wahrheit 
ist,  weil  Wahrheit  in  der  Einheit  der  Ge- 
wissheit und  Gegenstandlichkeit  besteht.  Auf 
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der  ersten  Stufe  beginnt  das  Bewusstsein  als  I 
einfach  sinnliches,  d.  b.  als  die  unmittelbare 
Gewissheit  von  einem  einzelnen  ausserlichen 
Gegenstande;  es  sebreitet  fort  und  wird 
wahraehmendes  Bewusstsein,  welches  das 
Ding  mit  seincn  Merkmalen  oder  Eigen- 
schatten  zum  Gegenstande  bat,  bis  es  als 
Verstand  oder  verstilndiges  Bcwnsstsein  das 
Innerc  der  Dinge  von  ihrer  Erscheinung,  die 
Kraft  von  ihrer  Aeusserung  unterscheidet. 
Ant"  der  Stufe  des  Selbstbewusstseins  scbaut 
das  Ich  sich  selber  an  nnd  strebt  sich  in 
Allcni  zugleich  das  Bewusstsein  seiner  sclbst 
zu  geben.  Es  durchl&uft  in  diesem  Streben 
die  Stufen  der  Begierde,  rait  deren  Befriedigung 
es  nur  zu  seinem  Selbstgefflhle  kommt,  dann 
des  anerkennenden  Selbstbewusstseins  rait  der 
Einsicht  in  das  Verh&ltniss  der  Uerrschaft 
und  Knechtscbaft,  und  endlich  die  Stufe  des 
allgemeinen  Selbstbewusstseins,  worin  sich 
das  Ich  als  wesentliches  und  allgemeines 
Selbst  oder  reine  geistige  Allgemeinheit  weiss, 
d.  h.  als  der  Famiiie,  cfem  Staate,  dem  Vater- 
lande,  der  Menschheit  angehflrig.  Die  Stufen 
des  Standpunkts  der  Vernunft  oder  des  ver- 
ntlnftigen  Bewusstseins  sind  der  Glaube,  die 
Autkl&rung  und  das  absolute  Wissen.  Dem 
Glauben  gehSrt  der  Inhalt  des  Geistes  an 
ohne  Einsicht.  Er  ist  zwar  reines  Bewusst- 
sein des  Wesens,  d.  b.  des  einfachen  Innern, 
aber  nur  unmittelbarcs  Denken,  und  dicse 
Unmittelbarkeit  erhftlt  die  Bedentung  eincs 
gegenst&ndlichen  Seins,  welches  ausser  dem 
Bewusstsein  des  Selbstes  liegt.  Die  reine 
Einsicht  dagegen  weiss  das  Wesen  nicht 
mchr  bios  als  etwas  GegenstAndlichcs,  sondcrn 
als  absolutes  Selbst.  Gegen  den  Glaubeu 
richtet  die  reine  Einsicht  die  verneinende 
•  Kraft  des  Begriffes,  es  tritt  der  Kampf  der 
Aufkl&rung  mit  dem  Aberglauben  hervor 
und  durcb  deren  GcschaTt  sinkt  der  Glaube 
in  dumpfes  Weben  des  Geistes  in  ihm  selbst, 
in  reines  Fahlen  zusammen  und  wird  daroit 
inhaltlos.  Zwar  ist  auch  im  Glauben  der 
Inhalt  des  Vorstellens  Nichts  anders  als  der 
absolute  Geist,  aber  in  Gestalt  eines  Andern 
und  Fremden,  w&hrend  der  seiner  selbst  in 
seinem  Daseiu  gewisse  Geist,  als  absolutes 
Wissen,  zum  Elemente  des  Daseins  Nichts 
anders  hat,  als  dieses  Wissen  von  sich  selbst 
als  Inbegriffes  aller  Wesenheit  und  alles 
Daseins.  Diese  letzte  Gestalt  des  Geistes 
ist  der  Standpunkt  des  begreifenden  Wissens 
oder  die  Wissenscbaft.  Die  Natur  ist  das 
lebendige,  unmittelbare  Werden  des  Geistes; 
sie  ist  die  Bewegung.  welche  als  ihr  Ziel 
und  Ergebniss  den  Geist  als  Subject  heraus- 
stellt.  Wic  die  Natnr  der  noch  an  den 
Raum  entausserte  Geist  ist,  so  ist  die  Ge- 
schichte  der  noch  an  die  Zeit  entausserte 
Geist  oder  sein  wissendes  und  sich  ver- 
mittelndes  Werden.  Dieses  Werden  stellt 
eine  trage  Bewegung  und  Aufeinanderfolge 
von  Geistern  dar,  eine  Gallerie  von  Bildcrn, 


deren  jedes  mit  dem  vollst&ndigen  Reich- 
thnme  des  Geistes  ausgestattet,  eben  darum 
sich  so  trfige  bewegt,  weil  das  Selbst  diesen 
ganzen  Keiclithum  seiner  Snbstanz  zu  durch- 
dringen  und  zu  verdauen  hat.  Indem  seine 
Vollendung  darin  besteht,  seine  Substanz 
oder  das,  was  er  ist,  vollkommen  zu  wissen, 
so  ist  dieses  Wissen  ein  Insichgehen,  in 
welchem  er  fortschreitend  sein  frilheres 
Dasein  verlasst  und  seine  jedesmal  vergangene 
Gestalt  der  Erinnerung  ubergiebt.  In  seinem 
Insichgehen  ist  der  Geist  in  der  Nacht  seines 
Selbstbewusstseins  versunken,  aber  sein  ver- 
schwundenes  Dasein  ist  in  ihr  aufbewahrt, 
und  dieses  anfgehobene  Dasein  ist  als  aus 
dem  Wissen  neiigeboren  eine  neue  Welt  nnd 
Geistesgestalt.  In  ihr  hat  der  Geist  unbe- 
fangen  wiedemm  von  vorn  anznfangen  und 
sich  von  ihr  aus  wieder  gross  zu  Ziehen, 
als  ob  er  aus  der  Erfahrung  der  frtlbern 
Geister  Nichts  gelernt  hatte.  Aber  die  Er- 
innerung bat  dieselbc  aufbewahrt  und  ist  als 
das  Innere  zngleich  die  in  der  That  habere 
Form  der  Substauz,  sodass  der  Geist  immer 
auf  einer  htfhern  Stufe  von  vorn  anfangt 
Das  Gei8terreicb,  welches  sich  auf  diese 
Weise  im  geschichtlichen  Dasein  bildet,  macbt 
eine  Aufeinanderfolge  aus,  worin  Einer  den 
Andern  abl5ste  und  ein  Jeder  das  Reich  der 
Welt  vom  Vorhergehenden  Oberuahra.  Das 
Ziel  dieser  Geistesentwickelung  ist  das  absolute 
Wissen,  oder  der  sich  als  Geist  wissende 
(Jeist,  welcher  zu  seinem  Wege  die  Erinnerung 
der  Geister  hat.  Ihre  Aufbewahrung  nach 
Seiten  ibres  noch  in  der  Form  der  Zufailig- 
keit  erscheinenden  Daseins  ist  die  Geschichte, 
nach  Seiten  ihrer  begriffencn  Organisation 
aber  die  Wissenscbaft  des  erscheinenden 
Wissens,  die  Phftnomenologie  des  Geistes. 
Beide  znsammen,  die  begriffene  Geschichte, 
bilden  die  Erinnerung  und  Schlldelstatte  des 
absoluten  Geistes  und  die  wahre  Wirklich- 
keit  und  Gewissheit  seines  Thrones,  ohne 
welche  derselbe  das  leblose  Einsame  wire; 
nur  aus  dera  Kelche  dieses  Geisterreiches 
schUumt  ihm  seine  Unendlichkeit! 

Dam  it  schliesst  das  merkwtlrdige  Jugend- 
werk  Hegel's,  welches  seit  Kant's  Kritik  der 
reinen  Vernunft  und  Fichte's  Wissenschafte- 
lelire  das  erste  gediegene  philosoplusche  Werk 
des  dentschen  Geistes  und  zugleich  ein  wahr- 
haft  philosophisches  Kunstwerk  war.  Die 
ganze  sp&tere  AusfUhrung  des  Hegel'schen 
Systems  war  eigentlich  nur  ein  Anseinander- 
falten  und  Vervollstiindigen  des  Inhalts  der 
„Phfinomcnologie  des  Geistes*.  Durch  die 
Bernllhungen  seines  Freundes  Niethammer, 
welcher  mittlerweile  als  Oberstudienrath  nach 
Hilnchen  versetzt  worden  war,  erhielt  Hegel 
im  Herbst  1808  die  Stelle  eines  Hectors  am 
Aegidien  -  Gymnasium  zu  NUrnberg,  wo  es 
ihm  namentlich  oblag^,  den  UnterTicht  in  der 
Philosophic  und  Religion  zu  ertheilen  und 
seit  1813  auch  als  Schulrath  die  Candidateu 
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dee  Lehramtes  in  der  Philosophic  zu  prtifen. 
Aus  den  Heften,  die  Hegel  in  den  Jahren 
1808—11  far  seinen  philosophischen  Unter- 
richt  verfaaste.  unter  Benlltzung  der  Auf- 
.zeichnungen ,  die  sich  die  Schfller  von  der 
mttndlichen  Erlauterung  des  Dictate  machten, 
ist  Hegel's  ^Philosophische  Propadeutik44 
(1840)  nnter  den  Werken  Hegel's  von  Rosen- 
kranz  beransgegehen  worden.  Neben  seinem 
Amte  behielt  Hegel,  nachdem  er  sich  1811 
mit  Fr&ulein  von  Tucher  aus  NQrnberg  ver- 
heirathet  liatte,  die  Musse  znr  Ausarbeitung 
seiner  „  Wissenschaf  t  der  Logik44, 
welche  in  drei  Banden  1812  —  16  erschien. 
Indem  er  die  von  Pichte  entworfene  Methode 
weiter  ausbildete  und  zur  BogeDauntcn  dia- 
lektischen  Methode  entwickelte,  glaubte  er 
durch  dieselbe  Alles  aus  einem  einzigen 
Princip  in  nothwendiger  Entwickclnng  als 
die  Selbstbewegung  des  Begriffs  ableiten  und 
begrtlnden  una  die  Welt  selbst  als  einen 
logischen  Process  construiren  zu  kdnnen.  Auf 
diesem  Wege,  behanptete  er.  sei  die  Philo- 
sophic allein  fahig,  cine  wirklich  demonstrir- 
bare  Wissenschaft  zu  wcrden.  Was  Schelling 
iin  Jdentitatssystem44  als  absolute  Vernunft 
oder  als  Indifferenz  von  Natur  und  Geist 
kurz  abgefertigt  und  als  Identitat  von  Object 
und  Subject  an  die  Spitze  des  Systems  ge- 
stellt  hatte,  sollte  jetzt  wirklich  als  solches 
erwiesen  und  gezeigt  werden,  dass  die  Ent- 
wickelung  alles  natttrlichen  und  geistigen 
Lebens  allein  auf  der  Natur  der  reinen 
Wesenheiten  beruhe,  die  den  In  halt  der 
Logik  ausmachen.  Die  Logik  sei  demnach 
zugleich  Metaphysik  und  als  absolute  Logik 
das  System  der  reineu  Vernunft,  und  das 
Reich  des  reinen  Gedankens.  Jede  logisch- 
metaphysische  Bcstimmung  oder  Kategorie, 
die  auf  dem  Wege  der  dialektischen  Begriffs- 
entwickelung  gewonnen  wurde,  sollte  zugleich 
als  eine  Definition  des  Absoluten  gelten,  und 
man  kiinne  sich  deswegen  auch  so  ausdrdeken, 
dass  der  entwickelte  Inhalt  dieser  metaphy- 
sischen  Logik  die  Offenbarung  Gottes  sei, 
wie  er  in  seinem  ewigen  Wesen  vor  der 
Erschaffung  der  Natur  und  des  endlichen 
Geistes  sei.  —  Im  Sommer  1816  erhielt  Hegel 
einen  Ruf  als  Professor  der  Philosophic  an 
die  Stelle  des  wieder  nach  Jena  zurUck- 

Srufenen  Fries.  Er  trat  hier  zum  ersten 
ale  mit  dem  Ganzen  seiner  Philosophic  her- 
vor,  indem  er  zum  Gcbrauche  fur  seine 
kitnftigen  Vorlesungen  das  im  Wintersemester 
1816  —  17  gegebene  Dictat  im  Druck  ver- 
iJffentlichtc,  unter  dem  Titel:  „Encyclo- 
padie  der  philosophischen  Wissen- 
schaften  im  Grundrisseu,  worin  der 
erste  Theil  die  Logik,  der  zweite  die  Philo- 
sophic der  Natur,  der  dritte  Theil  die  Philo- 
sophic des  Geistes  behandelte,  in  welcher 
letzteren  zugleich  die  Phiinoinenologie  des 
Geistes  ihren  Platz  erhielt.  Er  war  dariu 
zur  antiken  (platonischen)  Dreigliederoug  der 


Philosophic  in  Logik,  Naturphilosophie  und 
Ethik  zurtlckgekehrt,  indem  er  die  aus  dem 
Mittelalter  ilberlieferte  und  durch  Wolff  for- 
mulirte  Eintheilung  in  theoretische  und  prak- 
tische  Philosophic  bescitigte.  Die  Hegel'sche 
Encyclopadie  der  Philosophic  wurde  das 
eigentliche  Haupt-  und  Grundbuch  der  ab- 
soluten Philosophic  oder  des  absoluten  Idealis- 
mus.   In  seiner  Naturphilosophie  hielt  Hegel 
den  Primat  feat,  den  Fichte  dem  Geiste  vor 
der  Natur  gcgeben  hatte,  folgte  aber  im 
Uebrigen  bei  der  Auffassung  der  Stufenreihe 
der  Naturentfaltung  und  in  der  Bcstimmung 
der  Stufen  als  mcchanischer,  physikalischer 
und  organischer  Natur  den  Schelling'schen 
Anschauungen  und  Gesichtspunkten.  In  ahn- 
licher  Weise  sucht  Hegel  im  ersten  Ab- 
schnitte  der  Geistesphilosophie,  in  der  Lelire 
vom  subjectiven  Geiste  oder  der  Psychologie 
die  von  Schelling  im  „  System  des  trans- 
scendentalen  Idealismusu  entwickelte  psycho- 
logischc  Ansicht  der  Wissenschaftslehre  mit 
dem  „verklUrten  Spinozismus"  des  Identitats- 
systems  zu  vereinigen.  Im  anthropologischen 
Theil  der  Lehre  vom  subjectiven  Geiste  wird 
der  Mensch  als  Naturwesen  gefasst,  im  pha- 
nomenologischen  Theil  wird  das  der  Natur, 
als  dem  Nicht  -  Ich,  sich  entgegensetzende 
Ich  als  Bewusstsein  bctrachtet,  im  dritten 
Theil  tritt  der  Geist  als  mit  der  Natur  ver- 
sfthnt  und  frei  auf,  sowohl  nach  Seiten  der 
Intelligenz,  als  des  Willens  in  ihren  be- 
sondern  Entwickelungsstufen.   In  der  Lehre 
vom  objectiven  Geist  unternahm  es  Hegel, 
die  Grundgedanken  von  Fichte's  praktischer 
Wissenschafts  -  Lehre  vom  Standpunkte  des 
Identitatssy stems  durchzufllhreu  und  schrieb 
darin  (wie  ein  Neuerer  treffeud  bemerkt  hat) 
zugleich  das  Bnch  zu  Kant's  Titelblatte  ciner  , 
die  Rechts-  und  Tugendlchre  einschliessenden 
Metaphysik  der  Sitten.  Der  Rechtsstandpunkt 
aber,  wie  die  Moralitat  bilden  bei  Hegel  nur 
untergeordnete  Momente  im  sittlichcn  Gebiete, 
worin  in  antikcm  Sinne  die  Fa  mi  lie,  die 
btirgerliche  Gesellschaft  und  der  Staat  bc- 
trachtet, die  Verwirklichung  des  Vernnnft- 
staates  oder  der  Freiheit  aber  als  das  Ziel 
der  Weltgeschichte  hingestellt  wird.  Aber 
der  Geist  als  subjectiver  (einzelner),  wie  als 
obiectiver,  ist  gleichwohl  noch  nicht  der 
vollendet  freie  Geist,  und  der  Mensch  fUhlt 
es,  dass  es  tiber  alien  dicsen  weltlichen  Weisen 
seines  Daseins,  innerhalb  deren  die  Ver- 
sdhnung  nur  gesucht  wird,  noch  eine  hiJhere 
Spharc  geben  milsse,  in  welcher  der  Geist 
von  alien  WidersprUchen  wahrhaft  befreit 
und  alien  beengenden  Scbranken  seines  end- 
lichen  Daseins  enthoben  ist.    Dies  ist  die 
Sphare  des  absoluten  Geistes,  die  den  Schluss 
des  Systems  bildet.  Die  gesuchtc  Versdhnung 
des  Geistes  in  und  mit  sich  selbst  wird  ob- 
jectiv  dargestellt  und  angeschaut  in  der  Kunst; 
sie  wird  subjectiv  ala  cigene  Befriedigung 
gcftihlt  und  erfahren  in  der  Religion.  End- 
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I  ich  aber  erhcbt  sich  das  Bewusstsein  dieses 
Versohntseins  zur  Form  des  vollendeteu 
Wisscns  in  der  Philosophic,  welche  sich 
selbst  uud  ihre  Geschichte  bcgreift. 

Trotz  seines  v  sserlich  nicht  sofort  au- 
sprechenden  und  durchaus  nicht  imponirendeu 
kathedervortrags  machte  Hegel  in  Heidel- 
berg bald  Aufschen  und  befand  sich  in  seinen 
dortigen  Verhaltnissen  auch  ganz  zufrieden. 
Als  ihm  iedocb,  auf  Vorschlag  des  Professors 
Solger,  die  noch  crledigte  Professnr  Fichte's, 
wegen  der  schou  1810  bei  ihm  angefragt 
worden  war,  durch  das  Ministerium  Alten- 
stein  von  Neuem  angctragen  wurde,  meinte 
er,  der  Berliner  Sand  sei  fUr  die  Philosophic 
eine  einpfanglichere  Sphare,  als  Heidelberg's 
romantiscbe  Unigebiiugen.  Er  nahm  den 
Huf  nach  Berlin  alsbald  an  uud  eroffnete  im 
Wintersem ester  1818—19  seine  dortigen  Vor- 
lcsungen.  IuiJahre  1820  wurde  er  zuniMitglied 
der  wissenschaftlichen  Prtifungscommission  fiir 
die  Provinz  Brandenburg  ernannt.  Den  Ein- 
tritt  Hegel's  in  die  Berliner  Akademie  der 
Wissenschaften  hintertrieb  Schleiermacher, 
mit  welchem  Hegel  inncrlich  gespannt  lebte. 
Hatte  er  schon  in  seiner  Antrittsrede  vcr- 
klindigt,  die  Philosophic  im  „Staate  der  ln- 
telligenz4*,  wie  er  Preussen  nannte,  zum 
Centralpunkt  aller  Geistcsbildung  crheben 
zu  wollen,  so  breitete  sich  sein  philosophischer 
Ruhm  von  Jahr  zu  Jahr  mehr  aus.  llunderte 
und  aber  Hunderte  von  Zuhorern  sammelten 
sich  um  ihn.  der  trotz  der  Schwerfalligkeit 
und  Unbeh6lfenheit  seines  Kathedervortrags 
seine  ZuhiJrer  zu  fesseln  und  ihrem  Denken 
die  Richtung  und  das  Gcprage  seines  Geistes 
zu  geben  verstand.  Von  der  Htihe  des  alle 
Wirklichkeit  in  sich  fassenden  w  absoluten 
Begriffes"  erstrebte  Hegel  nunmehr  das 
doppelte  Freundschaftsbtindniss  mit  dem  Glau- 
beu  und  der  positiven  Religion  einerseits  uud 
mit  dem  politischen  Conservatismus  anderer- 
seits.  Das  Yehikel  dieses  Bemlihens  ward 
von  ihm  in  der  Vorrede  zu  seinen  im  Jahr 
1822  veriiffentlichten  nGrundlinicn  der 
Philosophie  des  Rechts"  mit  dem 
merkwiirdigen  Satze  ansgesprochen :  „Was 
verntlnftig  ist,  das  ist  wirklich,  und  was 
wirklich  ut,  das  ist  vernUuftig",  eiu  Satz, 
dessen  Zweideutigkeit  darin  liegt,  dass  darin 
entweder  auf  das  „wirklichw  oder  auf  das  „istk* 
der  Ton  uud  das  Hauptgewicht  fallt  und 
jenachdem  das  Eine  oner  das  Audere  ge- 
schieht?  ein  ganz  verschiedener  Sinn  entstent. 
Das  Eine  Mai  wird  damit  das  Wirkliche  als 
das  Bestehende  fttr  verntlnftig  erklart  und 
damit  gerechtfertigt;  im  andern  Falle  liegt 
die  Consequeuz  darin.  dass  was  am  Be- 
stehenden  sich  nicht  als  verntlnftig  erweist, 
auch  nicht  als  wahrhaft  wirklich  seiend, 
sondern  nur  als  Schein  oder  ZufftUiges  in 
der  Erscheinungswelt  gelten  kann.  Mit 
letzterer  Hinterthllr  ward  dem  Geiste  der 
Schein  des  Rcchtcs  zur  Kritik  gewahrt,  wo- 


von  er  jedoch  als  guter  Christ  und  gehor- 
samer  Untcrthan  keincn  Gebrauch  macht. 
Untcr  dem  Scheine,  den  sogenannten  de- 
structiven  Tendenzen  in  Kirche  und  Staat 
gegentlber,  den  verntlnftigen  Wahrheitskern 
im  historischen  Staat  und  in  der  historischen 
Religion  mit  Htllfe  des  philosophischen  Be- 
grifl'es  zu  Ehren  zu  bringen,  wird  daranf 
Verzicht  geleistct,  das  Nichtverntinftige  und 
Unberechtigte  am  Bestehenden  an's  Licht 
zu  stellen.  In  seiner  Geschmeidigkeit  gegen 
die  bestehende  Wirklichkeit  bringt  der  Philo- 
soph  des  absolutcn  Begriifs  in  seiuer  „Philo- 
sophie  des  Rechtsu  den  auf  den  Karlsbader 
Beschltissen  ruhenden  Polizeistaat  des  Re- 
staurationszeitalters ,  in  der  Religionsphilo- 
sophie  die  kirchliche  Orthodoxie  zu  Ehren. 
In  der  Vorrede,  welche  Hegel  zu  der  von 
seinem  Heidelbergcr  SchUler  11  i  u  rich 8 
„itber  die  Religion  im  innern  Verhaltniss 
zur  Wissenschaft*  (1822)  verdffentlichten 
Schrift  verfasste,  suchte  er  darzuthun,  dass 
fttr  die  Religion  das  GefUhl  nicht  zum  Prin- 
cip  genommen  werden  konne,  um  darauf 
die  Dogmatik  und  Theologie  zu  grtlnden. 
Damit  hatte  er  indirect,  ohne  dessen  Namen 
zu  nennen,  aber  deutlich  genug,  den  Stand- 
punkt  Schleiermacher's  angegriffen,  welcher 
sein  System  der  Glaubenslefire  (1821)  auf 
das  Abhitngigkeitsgefilhl  des  Menschen  ge- 
griindet  hatte.  Er  selbst  nahm  1821  in  be- 
sondern  Vorlesungen  tiber  die  Religions- 
philosophie  zuuachst  die  Construction  der 
geschicntlichen  Entwickelung  der  verschie- 
denen  Rcligionen  als  einer  Stufenreihe  in 
Angriff.  worin  sich  die  Religion  in  ihrem 
geschicntlichen  Verlauf  zu  ihrer  Vollendung 
in  der  christlichen  als  der  absoluten  Religion 
d.  h.  derjenigen  erhebe,  in  welcher  der  Be- 
grifT  der  Religion  erreicbt  und  der  absolute 
Geist  offenbar  geworden  sei.  Indem  dabei 
festgehalten  wird,  dass  die  religiose  Vor- 
stellung  nur  der  Form  nach  vom  absoluten 
Begriffe  verschieden  sei  und  als  Vorstcllung 
Gottes  mit  dem  Begriffe  des  Absoluten  we- 
seutlich  dcnsclbcn  Inhalt  babe,  war  damit 
das  Vehikel  gewonnen,  im  religidsen  Gebiete 
so  ziemlich  Alles  als  beziehungsweise  ver- 
ntlnftig zu  rechtfertigen,  wie  es  aus  irgend- 
welcher  Vemunft  zu  irgcndwelcher  Zeit 
hervorgegangen  ist.  So  brachte  Hegel  durch 
seine  willfilhrige  Accommodation  an  die  reli- 
giose Vorstclluugsweise  jenen  neuen  und 
hochst  eigenthtimlichcn  Rntionalisinus  in  der 
Theologie  zu  Wege,  welcher  liber  dem  Be- 
milhen,  den  „trtiben  Wein44  des  kirchlichen 
Dogma  zu  kl&ren,  und  die  „Morgenrothe 
des  Friedens  zwiachen  Glauben  und  Wissen44 
zu  verkUndigcn,  das  kritische  Geschaft, 
welches  auch  in  der  Entwickelung  des  re- 
ligidsen  Bewusstseins  neben  dem  beziehungs- 
weise Verntlnftigen  zuglcich  das  in  Fortschritt 
des  sich  aufklarenden  Bewusstseins  Ueber- 
wundene  auizuzeigen  sich  bemiiht,  mit  vor- 
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nehraer  Miene  als  antiquirt  und  abgethan 
betrachtet,  dajrcgcn  die  Wiederherstellung 
der  von  der  Verstandesaufklarung  auf  ein 
Minimum  reducirten  Kircbenlehre  als  die 
Aufgabe  der  Philosophic  bcstimmt,  die  den 
Uberlieferten  Inhalt  der  Dogmen  vor  dem 
Begriffe  rechtfertige.  Hegel  wurde  der 
scholastisch  -  sophistische  Apologet  der  con- 
fessionellen  Orthodoxie,  indem  er  namentlich 
die  Lehren  von  der  gflttliehen  Dreieinigkeit, 
von  der  Einheit  der  Natnren  in  Christus  und 
von  der  Versdhnung  durch  speculative  Aus- 
und  Umdeutung  aus  der  Sphare  der  religidscn 
Vorstellung  in  den  Bereich  des  philo- 
sophischen  Begriffs  zu  erheben  suchte.  In 
diesem  Sinne  ist  auch  eine  weitcre  Arbeit 
bemerkenswerth,  welche  Hegel  1829)  als 
Vorlesung  benutztc  und  die  spaterhin  als 
Anhang  zu  seinen  religionsphilosophisehen 
Vorlesungen  ira  Druck  erschien,  nfimlich 
eine  Abhandlung  „Ucbcr  die  Beweise  fiir  das 
Dasein  Gottes",  worinerden  sogenanntcn  kos- 
mologischcn,  ontologischen  und  teleologischen 
Beweis  erortert  und  darzuthun  sucht,  dass 
diesclben  von  der  AufklSrung  mit  Unrecht 
vcrachtet  wUrden,  da  sie  das  ansgesprochene 
Bewusstseiu  Uber  den  Gang  enthalten,  den 
die  Erhebung  des  Menschen  zu  Gott  nehme. 
Geradeso  wie  das  vom  hinfailigen  Dasein 
unbefriedigte  religiose  GemUth  sich  Uber  icne 
Eitelkeit  erhebc,  so  schlicssc  auch  das  kos- 
mologische  Argument  aus  dem  sich  selbst 
Aufheben  des  Zufillligeu  auf  dasNothwendige, 
wahrend  der  teleologische  Beweis  von  dem 
sich  aufhebenden  Begriffe  des  Mittels  zum 
Gedanken  eines  Endzweckes  uud  Selbst- 
zweckes  getrieben  werde.  Was  aber  durch 
diese  beideu  Beweisc  crrcicht  werde,  ware 
nach  Hegel  unserer  christlichen  Vorstellung 
von  Gott  nicht  vollkommen  entsprechend, 
indem  das  kosmologische  Argument  nur  das- 

t'enigc  ableite.  was  in  der  griechischen  Re- 
igion  als  Schicksal  das  Hochstc  gewescn 
sei,  wahrend  das  teleologische  Argument  dem 
rdmischen  Standpunkt  entspreche.  Dem  in 
sich  vertieften  christlichen  Geist  werde  viel- 
mehr  erst  das  outologische  Argument  vflllig 
gerecht,  indem  dassclbe  von  der  Mangel- 
naftigkeit  des  bios  Subjectiven  ebenso  aus- 
gehe,  wie  sich  der  christliche  Geist  der 
Endlichkcit  seiner  cignen  Subjectivitat  bc- 
wu&st  werde.  Im  Wiutcr  1822  —  23  trug 
Hegel  zum  erstcn  Mai  „  Philosophic  der 
Geschichte"  vor,  worin  er  den  Entwickelungs- 
gang  der  Weltgeschichte  als  den  nothwendigen 
Fortgang  in  der  Verwirklichung  der  Frei- 
heit  betrachtet.  Wie  aber  Hegel  mit  Be- 
wusstsein  darauf  ausging,  Schule  zu  machen 
und  in  Berlin  keine  anuere,  als  die  „Philo- 
sophie  des  Absoluten'*  aufkommen  zu  lassen, 
so  wusstc  er  es  durchzusetzen ,  dass  dem 
Doctor  Beneke,  der  seit  1820  als  Privatdocent 
im  Sinne  der  Erfahrungsphilosophie  auf  dem 
Katheder  und  in  Schriften  zu  Berlin  thatig 


war,  das  Katheder  entzogen  wurde,  nachdem 
derselbe  in  seiner  „Grundlegung  zur  Meta- 
physik  der  Sittenu  (1822)  sich  in  cine,  wenn 
auch  nicht  namentliche,  doch  sachlich  deut- 
lich  genug  hervortretende  Opposition  gegen 
die  „  Philosophic  des  Absoluten"  gesetzt 
hatte.  Hegel  wurde  mehr  und  mehr,  als 
prenssischer  Staatsphilosoph  und  philoso- 
phischer  Examinator,  eiue  wissenschaftliche 
Alacht.  Es  wurde  in  Berlin  Ton,  ihn  zu 
horen;  Manner  aus  alien  Staudcn  besuchtcn 
seine  Vorlesungen;  Studirende  aus  alien  Ge- 
genden  Deutschlands,  ans  alien  europaischen 
Staaten,  insbesondere  Polen,  aber  auch  Neu- 
griecheu  und  Skandinavier,  sasseu  zu  seinen 
Fiissen  und  lauschtcn  seinen  Orakclsprtlchen, 
die  er  hnstend,  schuupfend,  sich  rauspernd 
und  in  den  Papieren  seines  nefts  wtthlend, 
unter  haufigen  Wiederholuugen  und  in  langen, 
oft  unvollendet  bleibenden  Perioden  nicht 
ohne  MUhseligkcit  hervorbrachte.  Und  wie 
er  selbcr  sich  selbst  und  seine  Philosophic 
als  eine  geschichtliche  Nothwendigkeit  be- 
griffen  hattc,  so  crblicktcn  die  JUnger  der 
Wis^enschaft,  die  in  Berlin  studirten,  in  der 
Hegeliauisirung  oder  wenigstens  in  dem 
Scheme  dersclben  das  Mittel,  urn  in  Preussen 
zu  einem  Lehrfaclie  befdrdert  zu  werden. 
Enthusiastische  Anhanger  und  lehrsilchtige 
Schiller  verrichtcten  das  Hochamt  zur  Ver- 
herrlichung  des  Meisters  und  schwangen  das 
Rauchfass  zu  seiner  Ehre.  Auf  ncgel's  An- 
regung  wurde  im  Jahr  1827  mit  Unjp- 
stfltzuug  der  preussischen  Regierung  fine 
kritische  Zeitscnrift  unter  dem  Titel  „Jahr- 
bUeher  ftlr  wisscnschaftliche  Kritik" 
gegrdndet,  welche  fortan  das  Organ  der 
Hegel'schen  Schule  wurde  und  fllr  die  Lchrc 
Hegel's  Propaganda  mnchtc.  In  demselben 
Jahre  (1827),  welches  den  Gipfelpnnkt  von 
Hegel's  Einflusse  bezeichuet,  mochte  derselbe 
im  Uochgefithle  seiner  Bedcntung  auch  leicht 
von  der  Eifersucht  ablasseu,  womit  er  zu 
Anfang  der  zwanziger  Jahre  auf  einen  er- 
fahruugsphilosophischcn  Gegner,  wie  Beneke, 
geblickt  natto.  und  er  widersetzte  sich  jctzt 
nicht  mehr  der  Zulassuug  dcsselben  zum 
philosophischen  Lchramt  in  Berlin,  so  dass 
Beneke  nunmehr  als  Privatdocent  wieder 
eintrat.  Wahrend  Hegel  an  den  „Jahr- 
bilchcrn4*  sich  selbst  mit  einigen  ausfllhr- 
lichcn  Reeeusionen  Uber  Solgcr's  nachge- 
lassene  Schriften,  tlbcr  J.  G.  Hamann's 
Schriften,  fiber  den  dritten  Baud  von 
F.  H.  Jacobi's  Werken  betheiligtc  und 
Gdschel's  Schrift  „Aphorismen  Uber  Wissen 
und  absolutes  Nichtwissen"  (1829)  mit  einem 
dankbareu  Handedrnck  begrtisste,  brachtc 
die  lehrsUchtige  Anmaassung  und  ober- 
fhichliehe  Phraseologie  jnnger  Ilegelianer  die 
„Hcgelciu  beim  Publiknm  in  Misscredit,  so 
dass  sich  in  Berlin  selbst  im  Stillen  von 
erfahrung8philosophischerSeitc  her  eine  Oppo- 
sition gegen  die  Philosophic  des  Absoluten 
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vorbereitete.  Naciideia  im  Frtthjahr  1831 
Gruppc  unter  dcm  Titel  „Die  Winde  oder 
ganz  absolute  Construction  der  neuern  Welt- 
geschichte  durch  Oberon's  Horn,  gedichtet 
von  Absolutus  von  Hegelingcn"  anonym 
eine  KomOdie  gegen  die  Hegel'sche  Schule 
verOffentlicht  hatte,  rtlckte  derselbe  Ver- 
fasser  mit  der  nnter  seinem  Namen  er- 
schienen  Schrift  „Antausu  (1831)  vom  festen 
Boden  dor  Erfahrung  ans  der  speculativen 
Philosophic  grllndlich  auf  den  Leib.  Schon 
nach  dem  ersten  Erscheinen  der  Hegel'- 
Bchen  „Logik"  hatte  ein  humoristisch  scharf- 
sinniger  Landamann  Hegel's,  der  mathema- 
tische  Professor  PfafFin  Erlangen,  mit  welchem 
Hegel  von  Ntlrnberg  aus  correspondirte,  sich 
nicnt  erwehren  kdnnen,  brieflich  gegen  Hegel 
zu  ausseru,  dass  er  in  dieser  „Logiku  nur 
Postulate  und  keine  Beweise  finde,  und  den 
Verfaaser  derselben  ironisch  zu  fragen,  ob 
solches  Specnliren  etwa  darum  von  „specuhan" 
(Spiegel)  abzuleiten  sei,  weil  sich  dieses 
spiegelnde  Denken  als  Spiegelfechterei  heraus- 
stelle.  Der  Verfaaser  des  „Antausw  nannte 
aein  Buch  mit  diesem  aus  der  griechischen 
Mythologie  genommenen  Namen  deashalb, 
weil  dasselbe  einen  riesenhaften  Qegner  allein 
dann  richtig  bekfimpft  glaubte,  wenn  der 
Mensch  ala  ein  Sohn  der  Erde  den  Boden 
nicht  unter  den  Fllssen  verliere,  aus  welchem 
er  mit  seinem  Denken  und  Wiasen  bervor- 
gewachsen  sei.  Die  speculative  Philosophic, 
in  Uirer  Gestalt  ala  Hegel'sche,  war  dieser 
Bieae,  welchem  der  gewagte  Kampf  gait. 
Zwei  Monate  nach  dem  Erscheinen  dieses 
Buches  starb  Hegel  am  14.  November  1831 
unerwartet  an  der  damals  in  Berlin  hausenden 
Cholera.  In  Folge  hOhercr  Ftlrsprache  wuTde 
ausnahmsweise  seine  Leiche  nicht  auf  den 
Cholerakirchhof  gebracht,  sondern  auf  dem 
Friedhofe  vor  dem  OranienburgerThore  neben 
Fichte  und  nahe  bei  Solger  an  der  Statte, 
die  er  sich  selbat  ausgewahlt  hatte,  bcerdigt. 

Ueber  dem  Grabe  Hegel's  vereinigten  sich 
unter  don  Freunden  una  Schtllern  aesselben 
Ph.  Marheineke,  J.  Schulze,  Ed.  Gans,  Leop. 
von  Henning,  H.  G.  Hotho,  K.  L.  Michelet 
und  F.Fdrster  zu  Hcrausgabe  einer  Gesammt- 
ansgabe  seiner  bereits  gedmckten  Werke  in 
Verbindung  mit  seincn  VoTlesungen,  welche 
1832 — 45  in  18  Bauden,  davon  der  siebente 
in  zwei  und  der  zehnte  in  drei  Abtheilungen, 
erschienen.  Sie  enthalten :  I.  Philosophische 
Abhandlungen,  herausgegeben  (und  mit  einer 
auch  beaonders  gedmckten  Einleitung  ver- 
sehen)  von  Michelet  (1832,  2.  Aufl.  1845); 
II:  Phanomenologie  des  Geistes,  herausgegben 
von  J.  Schulze  (1832,  2.  Aufl.  18411;  III  bis 
V:  Wissenschaft  der  Logik,  herausgegeben 
von  Leop.  von  Henning;  1)  die  objective 
Logik,  crate  Abtheilung:  die  Lehre  vom  Sein; 
zweite  Abtheilung:  die  Lehre  vom  Wesen; 
2)  die  subjective  Logik  oder  die  Lehre  vom 
Begriff  (1833,  2.  Aufl.  1841)  in  drei  Bftnden; 


VI:  Encyclop&die  der  philosophischenWisscn- 
schaften  im  Grundrisse,  1)  die  Logik,  heraus- 
gegeben und  nach  Anleitung  der  vom  Ver- 
faaser gehaltenen  Vorlesungen  mit  Erlftute- 
terungen  und  Zns&tzen  versehen  von  Leop. 
von  Henning  (1840,  2.  Aufl.  1843);  VII: 
1)  Vorlesungen  Uber  die  Naturphilosophie, 
als  zweiterTheilder  Encyclop&die  der  Wisaen- 
schaft,  herausgegeben  von  K.  L.  Michelet 
(1842,  2.  Aufl.  1847);  VH:  2)  Die  Philo- 
sophic des  Geistes,  als  dritter  Theil  der 
Encyclop&die  der  philosophischen  Wissen- 
schaften,  herausgegeben  von  L.  Boumann 
(1845);  VHI:  Grundlinien  der  Philosophic 
des  Rechts  oder  Naturrecht  und  Staatswissen- 
schaft  im  Grundrisse,  herausgegeben  von 
Ed.  Gans  (1833,  2.  Aufl.,  besorgt  von  K. 
Hegel,  1840);  IX:  Vorlesungen  (lber  die 
Philosophic  der  Geschichte,  herausgegeben 
von  Ed.  Gans,  1837 ;  X  1—3 :  Vorlesungen  tlber 
die  Aesthetik,  herausgegeben  von  H.  G.  Hotho, 
in  drei  Banden,  1835  —  38  ;  2.  Aufl.  1842 
und  1843;  XI  und  XU:  Vorlesungen  fiber 
die  Philosophic  der  Religion,  nebst  einer 
Schrift  fiber  die  Beweise  vom  Dasein  Gottes, 
herausgegeben  von  Ph.  Marheineke,  in  zwei 
Theilen  (1832,  2.  Aufl.  1840);  XIII  — XV: 
Vorlesungeu  fiber  die  Geschichte  der  Philo- 
sophic, herausgegeben  von  K.  L.  Michelet, 
in  drei  Theilen,  1833—36,  2.  Aufl.  1840-44; 
XVI  und  XVH:  VermiachteSchriften,  heraus- 
gegeben von  Fr.  Fflrster  und  L.  Boumann, 
2Theile,  1834  und  35;  XVHI:  Philosophische 
Propadeutik,  herausgegeben  von  K.  Rosen- 
kranz  (1840).    In  den  aus  Collegienheften 
der  verschiedensten  Zeiten  zusammengetra- 
genen  Vorlesungen  Hegel's  fiber  die  Geschichte 
der  Philosophic  zeigt  sich  ein  grosses  Miss- 
verhttltniss  hinsichtlich  der  Ausffihrlichkeit 
der  Behandlung.  Die  griechische  Philosophic 
von  Thales  bis  herab  auf  die  Neuplatoniker 
reicht  bis  in  den  dritten  Band  herein,  die 
scholastische  Philosophic  des  Mittelalters  wird 
mit  „Siebenmeilen8tiefelnu  durchlaufen,  wah- 
rend  die  neuere  Philosophic,  obwohl  sie  auf 
einer  weit  grdsseren  Seitenzahl  behandeit 
wird,  doch  am  Meisten  zu  kurz  gekommen 
ist.   Fichte  und  Schelling  werden  von  Hegel 
als  die  letzten  Philosophen  behandeit  und 
dann  das  Ergebniss  in  Bezug  auf  seinen 
eigenen  Standpunkt  gezogen.  Was  die  gegen- 
wartige  Zeit  an  selbstbewusster  Vernflnftig- 
keit  besitze,  sei  aus  der  Gedankenarbeit  aller 
voransgegangencn  Geschlechter  hervorgegan- 
gen,  indem  der  Ausdruck  der  Weltanschauung 
und  Weisheit  einer  jeden  frflheren  Zeit  un- 
verloren  blieb  und  im  denkenden  Selbst- 
bcwusstsein  unserer  Zeit  nachweisbar  ent- 
halten ist    Unser  Standpunkt  (sagt  er)  ist 
das  Erkennen  der  Idee,  das  Wisaen  der  Idee 
als  Geist,  als  absoluter  Geist,  der  sich  so 
dem  endlichen  Geiste  entgegensetzt,  daas  der 
absolute  Geist  filr  den  endlichen  Geist  sich 
in  einer  Reihe  von  Gestaltungen  auspragt, 


Digitized  by  Google 


Hegel 


Hegel 


welche  das  wall  re  Geisterreich  ist,  einc  Reihe 
aber,  wclche  nicht  eine  auscinanderfallende 
Vielheit  ist,  sondern  die  einzelnen  Momente 
oder  Entwickelungspunkte  in  dem  Einen  gegen- 
wartigen  Geiste  bildet,  als  dessen  Pulsschlfigc 
sicb  jene  Vielbeit  von  Gestaltungen  erweist. 

In  seiner  Lehre  (nm  von  dieser  einen 
Uebcrblick  zu  geben)  kniipft  Hegel  unmittcl- 
bar  an  Scbelling  au  und  will  mit  ihm  vom 
Absoluten  ausgehen  und  ein  absolutes  Wissen 
gewinncn,  zugleich  aber  im  Untcrsclued  von 
Scbelling  diesen  Standpunkt  des  absoluten 
Wissens  aucb  wissenschaftlich  begrflnden, 
denn  das  Absolute  sei  nicht,  wie  es  bei 
Scbelling  erscheine,  ein  in  sicb  verharrendes, 
sondern  es  soli  als  ein  sich  entwickelndes, 
als  ein  das  Endliche  und  Besondere  aus  sicb 
erzeiigendes  und  sich  in  ihm  verwirklichendes 
oder  mit  andern  Worten  als  der  absolute 
Geist  erfasst  und  begriffen  werden.  Dazu 
ist  aber,  nacb  Hegel,  erforderlich ,  dass  das 
Denken  die  verschiedenen  Stadien  seiner 
Entwickelung  im  Erkennen  nacbbilde.  Wie 
das  absolute  Princip  alle  Dinge  mit  innerer 
Nothwendigkeit  nacheinander  hervoTbringt, 
ebenso  muss  die  Wissenschaft  die  ganze 
Mannicbfaltigkcit  des  Seins  in  einem  be- 
stimmten  und  innerlich  nothwendigen  Fort- 
gange  durch  den  Denkprocess  von  einem 
einzigen  Pnnkt  aus  entsteben  lassen.  Dies 
geschieht  in  der  von  Hegel  sogenannten 
dialektischen  Methode,  in  welcher  sich 
unser  Erkennen  der  sachlichen  Bewegung 
des  Begriffs  ganz  und  gar  flberlfisst.  Dieses 
Verfahren  achliesst  aber  drei  Momente  in 
sich  ein.  Zunachst  das  abstract  verst&ndige 
Moment,  worin  die  Begriffe  so  festgestellt 
werden,  wie  sie  sich  unmittelbar  geben.  Da 

C-  och  das  Wirkliche  nicht  bios  ein  unmittel- 
gegebenes  Sein,  sondern  eben  so  sehr 
ein  Vermitteltes  und  insofern  Bewegung  und 
Selbstunterscheidung  ist,  so  bleibt  das  Er- 
kennen bei  der  ersten  Auffasaung  des  Gegen- 
standes  nicht  stehen,  sondern  findet  an  dem- 
selben  verschiedene  Seiten  und  Bestimmungen, 
die  sich  nicht  unmittelbar  vereinigen  lassen. 
Dadurch  kommt  das  r abend e  Sein  des  Be- 
griffs in  Fluss  und  schlagt  in  Gegensatz  und 
Widerspruch  urn,  und  damit  gcht  das  abstract 
verstfindige  Verfahren  in  ein  dialektisches 
Widerspiel  fiber,  wobei  das  Erkennen  gewahr 
wird,  dass  der  Begriff,  welcher  in  seiner 
Unmittelbarkeit  durch  den  an  ihm  bervor- 
tretenden  Widerspmch  anfgehoben  wird, 
seiner  Wahrheit  nach  in  einem  hohern  Be- 
griffe aufbewahrt  werde,  der  die  sich  wider- 
streitenden  Momente  zux  Einheit  zurflckfUhrt 
und  verknllpft.  Und  dieses  dritte  Moment 
im  dialektischen  Verfahren  ist  erst  das  eigent- 
lich  speculative  oder  positiv  vernflnftige, 
welchem  gegenilber  das  Moment  des  Wider- 
spruchs  aucb  als  das  bios  negativ  vernflnftige 
bezeichnet  wird.  Nach  dieser  dialektischen 
Methode  betrachtet  nun  Hegel  das  Absolute, 


wie  es  sich  von  seiner  dttrftigsten  Gestalt, 
der  Stufe  des  reinen  Seins,  fortschreitend  zu 
immer  reichern  Bestimmungen  entfaltet  und 
schliesslich  im  absoluten  begreifenden  Wissen 
zu  seiner  vollendeten  una  hdchsten  Form, 
namlich  zur  Gestalt  des  seiner  selbst  gewissen 
und  sich  nach  seinem  ganzen  Inbalte  durch- 
8ichtigen  absoluten  Geistes  gelangt.  Die 
Darstellung  dieses  absoluten  Wissens  ist  das 
System  der  Philosophic  oder  als  Ganzcs  der 
Wissenschaft  die  Darstellung  der  absoluten 
Idee.  Die  Idee  aber  erweist  sich  als  das 
schlechthin  mit  sich  identische  Denken,  wel- 
ches zugleich  die  Thatigkeit  ist,  sich  selbst, 
um  fur  sich  zu  sein,  sich  gegenflberzustellen 
und  in  diesem  Andern,  als  seinem  eigenen, 
wiederum  nur  bei  sich  selbst  zu  sein.  Darauf 
grtlndet  sich  die  Dreitheilung  des  Systems 
der  Wissenschaft.  Das  sich  in  seiner  Rein- 
heit  entfaltende  Denken,  als  das  ewig  ein- 
fache  Wesen  in  sich  selbst,  bildet  den  Inhalt 
der  Logik  oder  der  Wissenschaft  der  Idee 
an  und  fflr  Rich.  In  ihr  hat  sich  das  Denken 
weder  verwirklicht,  noch  ist  es  sich  wissender 
Gedanke.  Da  aber  der  Gedanke  alle  Wirk- 
lichkeit  ist,  so  muss  er  sich  auch  als  solchc 
setzen;  das  Wesen  muss  sich  entaussern. 
Daa  dem  reinen  Gcdanken  entgegengesetzte 
Andere  ist  die  Natur.  der  Abfall  desselben 
von  sich  selbst  und  die  Verzerrung  des  Ge- 
dankens  in  Raum  und  Zeit.  Die  Wissen- 
schaft der  Idee  in  ihrem  Anderssein  ist  also 
zweitens  die  Naturphilosophie.  Aus 
dieser  seiner  Entfremdnng  kehrt  der  Gedanke 
in  sich  selbst  zurtlck,  er  hebt  das  Anders- 
sein der  Natur  wieder  anf  und  wird  erst 
dadurch  wirklicher,  sich  wissender  Gedanke 
oder  Geist.  Die  Philosophic  des  Gei- 
stes ist  darum  die  dritte  Wissenschaft  im 
Systeme  der  Philosophic,  die  Wissenschaft 
der  aus  ihrem  Anderssein  in  sich  zurflck- 
kehrenden  Idee. 

Die  Logik,  als  spekulative,  weiss  nichts 
von  einer  Trennnng  der  Form  des  Denkens 
vom  Inbalte  desselben.  Sie  vercinigt  darum 
dasjenige,  was  seit  Aristoteles  gewflhnlich 
formate  Logik  genannt  wird,  mit  der  so- 
genannten Ontologie  oder  dem  ontologischen 
Theile  der  Mctaphysik.  In  diesem  Sinne  hat 
die  Wissenschaft  der  Logik  das  Denken  und 
den  Umfang  seiner  Bestimmungen  zum  Gegen- 
stande,  sie  ist  das  Wissen  vom  Denken  in 
seiner  Wahrheit  d.  h.  vom  Denken,  wie  es 
alles  Sein  und  alle  Wahrheit  in  sich  enthalt. 
Indem  sie  den  Gedankcn  in  seinem  reinen 
Elemente  betrachte,  enthilllt  sie  nach  und 
nach  vor  unsern  Augen  alle  Gegens&tze  des 
Gedankens,  welche  sich  zuletzt,  den  Kreis 
ihrer  Entwickelungen  schliessend,  in  die 
hochste  Idee  zusaramennehmen.  Der  Anfang 
der  Wissenschaft  ist  das  Einfachste  und  Un- 
entwickeltste;  es  wird  ausgegangen  vom  ein- 
fachen,  noch  ganz  lceren  Begriffe  des  Seins. 
Das  reine  Sein  ist  daa  Leerste,  was  es 
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giebt ,  die  ganz  aligemeinste  und  ftrm  !••  Be- 
stimmung, die  keinem  Dinge  abgespTochcn 
werden  kann.  Das  reine  Sein  ist  das  rcinc 
Nichts.  Wenn  ich  das  reine  Sein  dcnke, 
denke  ich  in  der  Tbat  Nichts.  Das  Sein 
hat  den  Gedanken  des  Nichts  an  ibm  selbst 
and  ist  in  denselben  tlbergegangen.  Beide 
achlagen  beat&ndig  in  einauder  urn,  jedes 
ver8cbwindet  in  seinera  Gegentbeil.  Diese 
Bewegung  ist  das  Werden;  der  Uebergang 
vom  Nichts  zum  Sein  ist  Entstehen,  der 
Uebergang  vom  Sein  zum  Nichts  ist  Ver- 

Sehen;  Entstehen  und  Vergehen  sind  dieheiden 
[omente  des  Werdens.    Aus  dem  Werden 

geht  aber  das  Dasein  hervor,  und  jedes 
•asein  ist  bestimmtcs  Sein,  cs  ist  Etwas,  es 
hat  seine  QualitKt  durch  das,  was  es  ist. 
Jedes  Etwas  weist  aber  auf  ein  Anderes  und 
hat  an  diesero  seine  Grenze,  es  ist  ein  End- 
liches.  Dem  Endlichen  steht  das  Unendliche 
gegenllber  und  giebt  sich  in  diesem  Gegen- 
satze  zunachst  als  die  einfache  Negation  des 
Endlichen.  In  Wahrheit  aber  sind  beide 
ein  und  dasselbe.  Sofern  das  Unendliche 
das  Endliche  noch  ausser  sich  hat,  ist  es 
nur  das  schlechte  oder  abstracte  Unendliche 
und  ist  als  solches  selbst  ein  endliches  und 
begrenztes,  wahrend  das  Endliche ;  welches 
durch  seine  Begrenzung  in's  Unendliche 
hinausweist,  ebendamit  den  Fortgang  zum 
Unendlichen,  die  Unendlichkeit  an  sich  hat. 
Die  wahre  Unendlichkeit  ist  nur  da,  wo  das 
Unendliche  im  Endtichen  als  das  Wcscn  des- 
selben  erkannt  wird.  Sofern  das  Dasein 
diese  innere  Unendlichkeit  gewonnen  hat, 
ist  es  Ftirsichsein.  Daa  Ftirsichseiendc  ist 
Eins  oder  Monade  und  bezieht  sich  als 
solchea  nur  auf  sich  und  verhait  sich  aus- 
schlieasend  gegen  Anderes.  Diese  Aus- 
schliessung  ist  aber  zugleich  eine  Beziehung 
auf  Anderes  und  verhalt  sich  also  zugleich 
anziehend.  Damit  sind  viele  Eins  gesetzt, 
und  das  Eins  ist  also  ebensowohl  Vielheit, 
als  Aufbebung  dieser  Vielheit  durch  den 
fortwahrenden  Uebergang  vom  Einen  zum 
Andern.  Das  aufgehobene  Fttrsicbsein  oder 
Eins  ist  die  Quantitat,  diese  also  cine 
ununterbrochene  Continuity  in  sich  selbst; 
aber  da  sie  ebensosehr  das  Eins  enthalt,  so 
hat  sie  ebenso  auch  das  Moment  der  Dis- 
cretion an  sich.  Die  Grosse  ist  entweder 
continuirlich  oder  discret  und  ist  als  begrenzte 
Grdaae  ein  Quantum,  das  in's  Unbestimmte 
vennehrt  und  vermindert  werden  kann.  Es 
giebt  kein  Quantum,  aber  das  nicht  ein 

S&sseres  oder  kleineres  gesetzt  werden 
nnte;  dasienige  Quantum,  welches  das 
letzte  sein,  d.  h.  Uber  welches  kein  grQsseres 
oder  kleineres  gesetzt  werden  soil,  heisst 
daa  unendlich  Grosse  oder  das  unendlich 
Kleine;  aber  damit  hdrt  es  auf,  ein  Quan- 
tum zu  sein,  und  ist  ftir  sich  gleich  Null, 
d.  h.  es  hat  nur  noch  die  Bedeutung  als 
Bestimmung  einea  Verhilltnisses,  einer  Be- 


ziehung auf  ein  Anderes.  Dies  ist  die  Be- 
stimmung  des  mathematisch  Unendlichen. 
Das  Ma  as  8  ist  ein  specifisches  Quantum, 
insofern  cs  nicht  iliisserlicb,  sondern  durch 
die  Natur  der  Sache,  durch  die  Qualitat  be- 
8timmt  ist.  Indcm  das  Maass  einer  Sache 
veTandert  wird,  verandert  sich  die  8ache 
selbst;  da  sich  aber  durch  jede  Verflnderung 
der  Quantitat  wieder  ein  neues  Maass  her- 
stellf,  so  geht  das  Maass  mit  sich  selbst  zu- 
samraen,  und  das  Sein  wird  zum  Wesen. 
D:is  Wesen  ist  das  aus  seiner  Unmittel- 
barkeit  in  sich  zurUckgekehrte  Sein  oder 
das  in  sich  reflektirte  Sein,  in  welchera  sich 
Inneres  und  Aeusseres,  Dasein  und  Grund 
des  Daseins  unterscheiden.  Die  erste  Be- 
stimnning  des  Wesens  ist  Identitiit,  die 
wesentliche  Einheit  mit  sich  selbst:  AUes 
ist  sich  selbst  gleich.  Die  zweite  Bestimraung 
des  Wesens  ist  der  Unterschied,  und  dieser 
ist  wiederum  entweder  als  Bestimmung  der 
Verschiedcnheit  (es  giebt  nicht  zwei  Dinge, 
die  einander  vollkommen  gleich  sind)  oder 
als  Bestimmung  der  Entgegensctzung  (Etwas 
ist  entweder  A  oder  nicht  A,  uud  es  giebt 
kein  Drittes).  Die  dritte  Bestimmung  des 
Wesens  ist  diejenige,  dass  dasselbe  Grund 
ist  (Alles  hat  seinen  zureichenden  Grund). 
Was  aus  dem  Grunde  hervorgeht  ist  die 
Existenz,  und  daa  Existirende,  welches 
seine  verachiedenen  Beziehnngen  in  sich 
selbst  als  ihrem  Grunde  reflectirt,  ist  das 
Ding,  und  jene  Beziehungen  sind  seine 
Eigenschaften ;  diese  selbst  aber  als  selbst- 
atandig  gedacht,  sind  die  Materien,  aus 
denen  das  Ding  zusammengesetzt  ist.  Indem 
aber  die  Materien  zur  Einheit  eines  Dings 
vereinigt  sind,  durchdringen  aie  aich  gegen- 
aeitig  und  ldsen  sich  in  einander  auf.  Als 
eine  sich  selbst  aufhebende  ist  die  Existenz 
Erscheinung.  Das  Wesen  muss  er- 
scheinen ;  urn  der  Identitat  des  Grundes  und 
des  Existirenden  willen  ist  Nichts  im  We8en, 
was  nicht  erscheint,  und  Nichts  in  der  Er- 
scheinung, was  nicht  im  Wesen  ist.  Die 
wesentliche  Beziehung  in  den  Bestimmungen 
der  Erscheinung  ist  das  Gesetz  derselben. 
Indem  diese  Bestimmungen  auch  in  der 
Form  selbstst&ndiger  Existenz  erscheinen, 
macht  ihre  Beziehung  aufeinander,  als  ein 
zugleich  durch  Anderes  Bestimmtsein ,  das 
Verhiltnisa  aus.  Das  unmittelbar  be- 
dingte  Verhaltniss  ist  das  des  Ganzen  und 
der  Theile.  Das  Ganze  als  innere  thiltige 
Form  ist  die  Kraft,  die  keine  aussere  Ma- 
terie  zu  ihrer  Bedingung  hat,  sondern  in 
der  Materie  selbst  thatig  ist.  Es  ist  Nichts 
in  der  Aeusseruug  der  Kraft,  was  nicht  in 
ihrem  Inuern  ist;  darum  ist  das  Aeussere 
und  daa  Innere  dasselbe,  nur  von  verschie- 
denen  Seiten  angesehen.  Die  Substanz  ist 
das  unbedingte,  an  und  filr  sich  bestehende 
Wesen,  sofern  es  unraittelbare  Existenz  hat 
Die  Substanz  ist  das  Bestehen  und  die 


Digitized  by  Google 


Hegel 


S45 


Macht  ihrer  Accidenzen,  welcho  in  ihrer 
Totalitat  die  Substanz  ausmachen.  Die 
Accidenzen,  sofern  sic  an  sich  in  der  Sub- 
stanz entbalten  sind,  sind  mOglich.  Die 
innere,  vollstandigc  Mdglichkeit  liegt  in  der 
Totalititt  der  an  sich  seienden  Bestimmungen 
der  Snbstanz.  Was  diese  innere  Moglich- 
keit  hat,  ist  unmittelbar  und  an  und  filr  sich 
wirklieh.  Die  Moglichkcit  der  Substanz  ist 
daher  ihre  Wirklichkeit.  Der  Zusammen- 
hang  der  Accidenzen  in  der  Snbstanz  ist 
ihre  Nothwendigkeit,  welclie  die  Einheit  von 
Mftglichkeit  und  Wirklichkeit  ist.  Sofern 
sich  die  Substanz  im  Eutstehen  und  Ver- 
schwindeu  der  Accidenzen  manifestirt,  ist 
sie  Ursache  und  macht  als  solche  ihren  ur- 
sprtlnglichen  Inhalt  zur  Wirkung  oder  zu 
einera  durch  Andercs  Gesctzten.  Sowohl 
der  RegTeas  einer  Reihe  von  Ursachen  und 
Wirkungen,  als  audi  der  Progress  einer 
solchen  fflhrt  in's  Unendliche.  Sofern  die 
Wirkung  auf  die  Ursache  zurflckgeht,  ist 
sie  selbst  Ursache,  ist  Rllckwirkung,  die  der 
Wirkung  gleich  ist.  Die  Wecliselwirkung 
besteht  darin,  dass  das  was  Wirkung  ist, 
v  sich  gegenseitig  Ursache,  und  was  Ursache, 
gegenseitig  audi  Wirkung  ist.  Die  Substanz 
ist  als  Ursache  nur  auf  und  in  sich  selbst 
thatig  und  steht  nur  in  Wecliselwirkung 
rait  sich  selbst  oder  sie  ist  das  Allgcmeine. 
In  der  Wecliselwirkung  der  Dinge  kommt 
es  zum  Vorschein,  dass  ebenso  alles  Einzelne 
Er8cheinnng  des  Allgemeinen  ist,  wie  andrer- 
seits  das  Allgemeine  sich  als  Einzelnes  setzt. 
Die  absolute  Substanz  erweist  sich  aU  das 
sich  von  sich  selbst  untcrscheidcndc  und  in 
dieser  Selbstunterscheidung  mit  sich  identische 
Wesen,  als  in  sich  durchsichtige  Totalitat, 
als  dor  Begriff. 

Mit  der  Lehre  vora  Begriff  beschaftigt 
sich  der  dritte  Theil  der  Hegel'schen  Logik, 
welcher  als  ^subjective  Logik*4  bezeichnet 
wird.  In  dieser  wird  aber  wiederura  die 
gewflhnliche  formale  Logik,  als  Lehre  von 
den  Formen  des  Bogriffes,  des  Urtheils  nnd 
des  Schlusses,  nur  als  erster  Theil  behandelt. 
Aber  anch  sie  werden  von  Hegel  nicht  bios 
als  Formen  unsers  begreifenden,  urtheilenden 
und scliliessenden  Denkens  aufgefasst,  sondem 
zugleich  als  Formen  der  Sache  selbst,  sofern 
alles  Wirkliche  an  ihm  selber  die  Bestimmt- 
heit  habe,  erstens  unraittelbare  Einheit  rait 
sich  selbst  zu  sein,  zweitens  sich  iu  seine 
Momente  zu  uuterscheiden  und  diese  als 
selbststHndigc  zu  setzen,  drittens  aber  die- 
selben  wiederum  durch  den  Uuterschied  mit 
sich  zu  vermitteln  und  in  sich  zur  Totalitat 
zusammenzuschliessen.  Aus  dieser  Bewegung 
ergiebt  sich  ein  durch  die  Aufhebung  der 
Vermittelnng  entstandcnes  nnmittelbares 
Sein,  d.  h.  der  BegrifT  nimmt  die  Gestalt  der 
Objectivitat  an,  als  deren  drei  Formen 
oder  Begriffsstufen  der  Mechanismus,  der 
Chemismua  und  die  Teleologie  bestimmt 


werden.  Indem  nun  aber  die  Zweckbeziehung 
keine  bios  fiusserlicke,  sondem  eine  innere, 
den  Dingen  iramanentc  ist,  so  erweist  sie 
sich  damit  als  diejenige  Bewegung,  wodurch 
der  Begriff  sich  mit  sich  selbst  vermittelt 
oder  im  Object  sich  selbst  bestimmt.  Insofern 
sich  der  Begriff  in  dieser  Weise  selbst  ver- 
wirklicht,  und  in  seiner  Verwirklichung 
identisch  mit  sich  bleibt,  ist  er  die  Idee. 
Sie  ist  der  adequate  d.  h.  derjenige  Begriff, 
in  welchem  das  Dasein  dem  Begriff  als 
solchem  entspricht  Die  Idee  ist  theils  Leben, 
theils  Erkenncn,  theils  Wissenschaft.  Das 
Leben  ist  die  Idee  im  Elemente  des  Daseins. 
Das  Lebendige  ist  ein  solches  Ganze,  in 
welchem  die  Thcile  Nichts  fur  sich,  sondern 
nur  durch  das  Ganze  und  im  Ganzen  sind, 
als  organische  Theile.  Als  sich  verwirk- 
lichende  Selbstbewegung  ist  das  Leben  der 
dreifache  Process  der  Gestaltung  des  Indivi- 
duums  in  sich  selbst,  der  Selbsterhaltung 
desselben  gegen  seine  unorganischc  Natur 
und  der  Erhaltung  seiner  Gattung.  Die  im 
Elemente  des  Denkens  sich  verwirklichende 
Idee  ist  das  Erkennen.  Die  Erkcnntniss 
ist  die  Darstellung  eines  Gegenstandes  nach 
seinen  daseienden  Bestimmungen,  wiedieselbcn 
in  der  Einheit  seines  Begriffs  befasst  aind. 
Das  absolute  Wissen  ist  der  als  Begriff 
existirende  und  sich  aus  sich  selbst 
construircude  Begriff.  Das  absolute  Wissen 
hat  nichts  Aeusserliches ,  auf  irgend  eine 
Weise  Gegcbnes,  sondern  nur  sich  selbst 
zum  Gegenstande.  Das  Leben  der  absolutcn 
Idee  ist  der  Gedankc,  welcher  sich  im  Andern 
seiner  selbst  wiedcr  erkennt  und  darin  nur 
mit  sich  selbst  zusammengcht. 

Ira  System  des  absoluten  Wissens  bildet 
die  Philosophic  der  Natur  den  zweiten 
Theil.  Indem  sich  die  Idee  als  absolute 
Einheit  des  reinen  Begriffs  und  seiner  Kealit&t 
setzt,  somit  in  die  Unmittelbarkeit  des  Seins 
zuaammen  nimmt,  ist  sie  so  als  die  Totalititt 
in  dieser  Form  Natur.  Indem  sich  die 
Idee  cntschliesst,  das  Andere  aus  sich  heraus- 
zusetzen  und  wieder  in  sich  zuruckzunehmen, 
um  als  Geist  zu  sein,  geht  sie  von  der  Form 
der  Allgemeinheit,  die  sie  als  logische  Idee 
hat,  durch  die  Besonderheit,  die  Natur,  im 
endlichen  Geist  zur  Einzelheit  fort.  Wenn 
nun  das  Sussere  Dasein  der  Idee  in  der 
Natur  eine  wesentliche  Bestimraung  ihrer 
Wirklichkeit  ist,  so  kann  sie  ohne  diese  Form 
ihres  Andersseins  gar  nicht  gedacht  werden, 
also  auch  nie  gewesen  sein.  Darum  ist  die 
Welt,  wenu  auch  ihrer  Natur  nach  endlich 
und  insofern  nicht  ewig,  doch  ohne  Anfang 
in  der  Zeit.  Die  Natur  ist  die  absolute 
Idee  in  der  Gestalt  des  uuendlicben  Ausser- 
einanders,  worin  sich  die  Momente  der  Idee 
als  gegeu  einander  glcichgtiltige  und  fiusser- 
liche  Dinge  gegcntlber  stehen,  in  denen  der 
Begriff  zwar  als  inneres  Gesetz  wirkt,  aber 
noch  nicht  zu  sich  selbst  und  seiner  bewussten 
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Erscheinung  gekummcn  ist  Die  Natnr  ist 
daher  das  Reich  der  aussern  Nothwendigkeit, 
weil  Hire  Gebilde  unfrei  von  aussen  bestimmt 
werden,  nnd  das  Reich  der  Zufalligkeit,  weil 
eben  durum  Vieles  an  ihren  Gcbilden  von 
aussern  Bedingungen  abhllngt.  Aus  dieser 
unangemessenen  Form,  welche  die  Idee  in  der 
Natnr  hat,  muss  sie  sich  in  fortschreitender 
Entwickelnng  befreien.  Die  Natur  bildet 
daher  ein  System  von  Stufen,  deren  eine 
ans  der  andern  nothwendig  hervorgeht, 
namlich  durch  Metamorphose  des  Begriffs, 
nnd  der  Fortschritt  ihrer  Gestaltungen  hat 
keinen  andern  Sinn,  als  das  zufallipe  Ausser- 
einander  zu  tlberwinden  nnd  im  Geiste  die 
Idealitat  des  Begriffs  wieder  her  zu  stellen. 
Dieser  Stufengang  in  der  Natur  ist  aber  nur 
ein  solcher  der  Dignitat,  welcher  im  Innern 
des  denkenden  Begriffs  [daher  oben  Mechanis- 
mus,  Chemismus  und  Teleologie]  seinen  Ver- 
lauf  hat,  nicht  aber  als  zeitliche  Aufeinander- 
folge  zum  Vorschein  kommt  Die  Natur  hat 
daher  als  solche  keine  Geschichte,  und  was 
sich  dem  Analoges  findet,  ist  nur  ROckwirkung 
des  Geistes  auf  sie.  Sie  ist  vielmehr  Alles 
zumal;  denn  die  Nothwendigkeit,  welche  ihre 
Gcstalten  fesselt,  erlaubt  nicht,  dass  die  eine 
ohne  die  andere  sei,  und  weil  sich  also  die 
Natur  nicht  allmalig  entwickelt  hat,  so  hat 
sie  sich  nicht  vervollkommnet,  sondern  ist 
ewig  diesclbe.  In  der  schroffsten  Weise  des 
Aussereinander  erscheint  die  in  der  Natur 
objectivirte  Idee  zunachst  unter  der  Form 
des  Mechanismus,  und  die  erste  Wissenschaft 
in  deT  Natur  ist  also  die  Mechanik,  welche 
zunachst  als  „ math ematische  Mechanik"  den 
Haum  und  die  Zeit  und  die  Einheit  beider, 
den  Ort,  betrachtet  und  die  Bewegung  als 
das  Vergehen  und  Sichwiedererzeugen  des 
Raums  in  der  Zeit  und  der  Zeit  im  Raurae 
begrifflich  bestimmt,  wiihrend  aus  beiden  die 
Materie^  als  ihre  unmittelbar  identische 
daseiende  Einheit,  abgeleitet  wird.  Den 
Gegenstand  der  „endlichen  Mechanik14  bildet 
die  Lehre  von  der  Schwere,  worin  die  Trilg- 
heit  der  Materie,  Stoss  nnd  Fall  erdrtert 
werden.  Endlich  die  ^absolute  Mechanik" 
ist  die  Verwirklichung  der  Schwere  in  einem 
Systeme  von  frei  sich  bewegenden,  gegen 
einander  gravitirenden  WeltkOrper,  wobei 
zuerst  die  allgemeine  Gravitation,  dann  die 
Gesetze  der  himmlischen  Bewegung  und  zuletzt 
die  Totalitat  des  Sonnensystems  construirt 
werden.  Wfthrend  in  der  Mechanik  die 
logischen  Kategorien  des  Seins  herrschen, 
tretcn  in  der  zweiten  Naturwisscnschaft,  in 
der  Physik,  die  logischen  Bestimmungen 
des  Wesens  hervor;  dem  bios  Massenhaften 
tritt  jetzt  die  Form  als  das  innere  Wesen 
und  der  realisirte  Einheitspunkt  der  Materie 
gegenflber.  In  der  ..Physik  der  allgemeinen 
Individualitat"  wird  die  Lehre  vom  Licht 
und  den  leuchtenden  HimmeLskorpern  be- 
ll andelt,  dann  die  Lehre  von  den  El  e  men  ton 


(in  ihrer  alten  von  Empedoklcs  aufgestelltcn 
und  von  Aristoteles  adoptirten  Vierzahl) 
und  die  Meteorologie  als  elementarischer 
Process  dargestellt,  womit  der  Uebcrgang 
zur„Physik  der  besondern  Individualita!" 
gemacht  wird,  welche  von  der  specifischen 
Schwere,  dem  Klange  und  der  Wftrme  handelt. 
Die  dritte  physikalische  Wissenschaft  endlich, 
die  „Physik  der  totalen  Individualitat"  oder 
der  Gestalt,  handelt  vom  Magnetisraus  und 
der  Kryatallisation,  dann  von  den  besondern 
Eigenschaften  der  Kdrper,  als  Licht  und 
Farben,  Geruch  und  Geschmack,  Elektricit&t, 
zuletzt  vom  chemischen  Processe,  welcher  die 
Eigenschaften  der  KOrper  verandert  und  die 
Relativit  it  der  unmittefbaren  Substanzen  und 
Eigenschaften  zum  Vorschein  bringt,  dadnrch 
aber  sich  als  die  Totalitat  des  Gestaltens 
erweist  und  den  Uebergang  zu  dem  sich  selbst 
anfachenden  und  unterhaltenden  organ  inchen 
Processe  bildet.  Die  dritte  naturphilosophische 
Wissenschaft  ist  die  Organ ik,  worin  als 
wesentliche  Momente  des  Erdorganisraus 
znerst  der  geologische  Organismns  (Mineral - 
reich\  dann  der  pflanzliche  nnd  zuletzt  der 
thierischeOrganismns  in  seinem  Gestaltunga-, 
Assimilations-  und  Gattungsprocesse  betrach- 
tet wird.  Indem  der  Organismua  stirbt,  geht 
liber  diesem  Tode  der  NatuT,  aus  dieser 
todten  HUlle  eine  schOnere  Natur,  der  Geist, 
hervor.  Das  Lebendige  ist  zwar  die  hdchste 
Weisc  der  Existcnz  des  Begriffs  in  der  Natur; 
aber  da  diese  Existenz  eine  der  Allgemcin- 
heit  der  Idee  immer  nur  erst  noch  un- 
unangemessene  ist,  so  muss  die  Idee  diesen 
Kreis  dnrchbrechen  und  sich  durch  Zerbrcchen 
di*;ser  Unangemessenheit  Luft  machen.  Der 
Tod  ist  das  eigentliche  Ilervorgehen  der  Gat- 
tung  als  des  Geistes.  Die  Idee  existirt  hiennit 
in  dem  selbstandigen  Subjectc,  welches  denkt. 
Das  Dcnken  ist  das  Uusterbliche;  das  Sterb- 
liche  ist,  dasis  die  Idee  oder  das  Allgemeine 
sich  nicht  angemessen  ist.  Dies  ist  der 
Uebergang  der  Natur  in  den  Geist.  Im 
Lebendigen  hat  die  Natur  sich  vollendet 
und  ihren  Frieden  geschlossen,  indem  sie 
in  ein  Ildheres  umschlagt.  Das  Ziel  der 
Natnr  ist,  sich  selbst  zu  tddten  und  ihre 
Rinde  des  Unmittelbaren,  Sinnlichcn  zu  durch- 
brechen,  sich  als  PhSnix  zu  verbrennen,  am 
aus  dieser  Aensserlichkeit  verjUngt  als  Geist 
hervorzutreten.  Die  Natur  selbst  ist  sich 
ein  Anderes  geworden,  urn  sich  als  Idee 
wiederzuerkennen  und  sich  rait  sich  zu  ver- 
srthnen.  Aber  es  ist  einseitig,  den  Geist  nur 
so  kurzer  Hand  als  Werden  aus  der  Natur 
hervorgehen  zu  lassen;  er  ist  ebenso  vor, 
als  nacu  der  Natur,  und  als  Zweck  der  Natur 
iat  er  vor  ihr;  sie  ist  aus  ihm  hervorgegangen, 
jedoch  nicht  erfahrungsmassig,  sondern  in 
der  Weise,  dass  er  in  ihr,  die  er  sich  selber 
voraussetzt,  immer  schon  enthalten  ist.  Der 
Geist  aber,  zunachst  aus  dem  Unmittelbaren 
hervorkommend ,  will  sich  selbst  befreien, 
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al*  die  Natur  aus  sich  herausbildend ,  und 
dieses  Than  des  Geistes  ist  die  Philosophie. 
Der  Geist,  der  sich  erfasst  hat,  will  sich  auch 
in  deT  Natur  erkennen,  den  Verlnst  seiner 
selbst  wieder  anfheben.  Diese  Veratthnung  des 
Geistes  mit  deT  Natnr  nnd  der  Wirklichkeit 
ist  allein  seine  wahrhafte  Befreinng,  und  diese 
Bcfreiung  von  der  Natur  und  ihrer  Noth- 
wendigkeit  ist  deT  Begriff  der  Naturphilosophie, 
deTen  Schwicrigkeit  eben  darin  liegt,  einmal 
dass  das  Materielle  so  widerspcnstig  gegen 
die  Einheit  des  Begriffs  ist,  und  dann  dass 
hier  den  Geist  ein  Detail  in  Anspmch  nimmt, 
das  sich  immer  mehr  hauft.  Aber  deasen 
ungeachtet  muss  die  Vernunft  das  Zutranen 
zu  sich  haben,  dass  in  der  Natur  der  Be- 
lt iff  zum  Begriffe  spricht  und  die  wahrhafte 
Gestalt  des  Begriffs.  welche  unter  dem  Auaser- 
einander  der  unendlich  vielen  Gestalten  ver- 
borgen  liegt,  sich  ihr  zeigen  wird.  In  dieser 
Aeusseriichkeit  nur  den  Spiegel  unserer 
selbst  zu  tinden,  in  der  Natur  einen  freien 
Reflex  des  Geistes  zu  sehen,  ist  das  Streben 
und  Ziel  der  Naturphilosophie.  —  Die 
Hegel'sche  Naturphilosophie  ist  die  schwfichste 
Seite  seines  Systems.  Er  erscheint  darin  am 
Wenigsten  als  selbstandig,  und  entspricht 
die  Eintheilnng,  wie  der  Inhalt  der  Mechanik, 
Physik  und  Organik  im  Wcsentlichen  der 
Schelling'schen  Naturphilosophie,  nur  dass 
er  deren  Detail  in  das  Prokrustesbett  des 
^Begriffs4*  und  in  den  Rahmen  seiner 
speculativen  Construction  einzuzwangen  sucht. 
Dabei  wird  er  ungerecht  gegen  die  empirischen 
Naturforscher,  welche  das  Detail  deT  Natur- 
wissenschaft  heranfzuf&rdern  streben,  unge- 
recht auch  gegen  Naturphilosophen  wie 
Stiffens  und  Oken,  welche  die  Erfahrangs- 
forschung  am  hdchsten  geachtet  hatten,  deren 
Bedeutung  von  Hegel  ganz  unterschatzt  wird. 

Den  dritten  Haupttheil  des  Hegel'schen 
Systems bildet  die  Philosophie  des  Gei- 
stes. Der  aus  der  Natur  znrdckkehrende, 
seiner  selbst  bewnsste  logische  Gedanke  ist 
der  Geist,  welcher  ira  Gegensatze  gegen  die 
Natnr  unter  die  Katcgorie  der  Freiheit  fallt, 
indem  seine  Gestaltungen  nicht  ansser  und 
neben  einander  sind,  sondern  er  selber 
weaentlich  der  diese  Forraen  duTchlaufende 
Process  ist,  wodurch  er  sich  selber  zu  dem 
erst  macht,  was  er  seinem  Begriffe  nach 
ist.  Aus  der  Natur  heraustretend  und  sich 
zum  Bewusstsein  seiner  Freiheit  hindurch 
arbeitend,  ist  er  zunachst  subjectiver  Geist; 
indem  er  diese  Freiheit  in  einer  von  ihm 
hervorzubringenden  Welt  des  Rechts  und 
der  Sittlichkeit  realisirt,  tritt  er  sodann  als 
objectiver  oder  praktischcr  Geist  auf;  in- 
dem er  sich  endlich  in  der  Einheit  seines 
Daseins  und  seines  Begriffs  erfasst,  vollendet 
er  sich  als  absoluter  Geist.  Hiernach 
zerfallt  die  Philosophie  deB  Geistes  in  drei 
besondere  Wiasenscnaften.  In  der  Lehre  vom 
subjectiven  Geist  ergeben  sich  durch  den 


Fortschritt  des  Begriffs  wiederum  drei  Theile: 
sie  ist  zunachst  Anthropologie,  dann  Phano- 
menologie  und  endlich  Psychologic  Der  Geist 
beginnt  in  seiner  Natnrbestimmtheit  noch 
mit  seiner  Unfreiheit,  aus  der  er  sich  nach 
und  nach  heranazuringen  hat.  So  ist  er 
noch  nicht  wirklich  als  Geist.  sondern  nur 
erst  als  Seele,  die  als  nattlrliche  Seele  die 
ideelle  Einheit  ihres  Leibes  ist  und  die  indi- 
viduellen  Eigenthtlmlichkeiten  des  Naturells, 
TempeTaments  nnd  Charakters  zeigt  und  hier 
zugleich  vom  Unterschiede  der  Lebensalter, 
vom  Gegensatze  der  Geschlechter  und  vom 
Wechsel  zwischen  8chlaf  und  Wachen  be- 
rllhrt  wird,  endlich  auch  in  den  Empfindnngen 
der  aussern  Sinnc  und  des  innern  Sinnes 
eine  Natnrbestimmtheit  als  gegebenen  Inhalt 
in  sich  vorfindet  Im  Fortgange  von  dunkeln 
und  verworrenen,  rein  passiven  GefUhls- 
znstanden  zum  SelbstgefUhle  bildet  sich  die 
nattlrliche  Seele  zu  ihrem  gewohnheits- 
massigen  Dasein  aus.  Indem  die  Seele  durch 
die  Gewohnheit  ihrer  Leiblichkeit  machtig 
wird  und  die  letztere  in  derGeberden-  und 
Tonsprache  zum  Ausdruck  ihres  Inneren 
benutzt,  unterscheidet  sie  sich  zugleich  von 
ihrem  aussern  Dasein  und  wird  als  Be- 
wusstsein sich  selbst  gegenstandlich.  Die 
Analyse  des  Bewusstseins  und  seiner  auf- 
stcigenden  Entwickelung  zum  wirklichen  Geist 
bildet  den  Inhalt  der  Phanomenologie.  Die 
wissenschaftliche  Betrachtnng  des  Geistes  als 
8olchen,  d.  h.  in  den  Bestimmungen  seiner 
Thatigkeit  innerhalb  seiner  selbst,  ist  der 
Gegenstand  der  Psychologic  Dadurch,  dass 
der  Geist  die  an  ihm  seiende  leibliche  Natur 
Uberwunden  und  sich  als  freier  Mittelpunkt 
in  ihr  festgesetzt  hat,  ist  er  nicht  mehr  in 
die  Natur  versenkt,  sondern  nimmt  als  theo- 
retischer  Geist  deren  Inhalt  in  sein  Wissen 
auf  in  den  Stufen  der  Anschauung,  der 
Vorstellung  und  des  Denkens.  Innerhalb 
der  Anschauungsstufe  werden  wiederum  Em- 
pfindnng,  Aufmerksamkeit  und  eigentliche 
Anschauung  unterschieden.  Innerhalb  der 
Stufe  der  Vorstellung  treten  Erinnerung,  Ein- 
bildungskraft  nnd  Gedachtniss  auf.  Im  Be- 
reiche  der  Stufe  des  Denkens  treten  Verstand, 
Urthcil  und  Vernunft  als  Elemente  hervor. 
Hat  sich  die  Intelligenz  ihres  Inhalts  be- 
machtigt  und  ist  sich  ihrer  Kraft  bewusst 
geworden,  dieaen  ihren  Inhalt  durch  sich 
selbst  zu  beatimmen,  so  wird  das  Denken 
zum  Wollen,  der  theoretische  Geist  zum 
praktischen  Geist.  Der  Wille  ist  nur 
das  Denken  selbst.  als  sich  in's  Dasein  flber- 
setzend,  das  praktisch  gewordene  Denken. 
Wie  der  Geist  als  denkender  seine  Unab- 
hangigkeit  von  allem  Gegebenen  bewahrt, 
bo  ist  auch  die  Gmndbestimmung  des  Willens 
seine  Selbstbestimraung,  seine  Freiheit.  Diese 
entwickelt  der  Wille  in  seinem  Fortgange 
von  seinem  unmittelbaren  natdrlichen  Dasein, 
als  sinnlichem  Willen,  durch  seine  Ver- 
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mittelung  als  reflectirender  Wille,  zur  Stufc 
des  wahrhaft  freien  Willens.  Indem  alle 
Triebe,  Neigungen  und  Leidenschaften  einem 
Allgemeinen,  der  Glllckscligeit,  untergeordnet 
werden,  wird  dadurch  der  Uebergang  zum 
freien  Geistc  vermittelt.  Die  Freiheit  des 
Geistes,  welche  die  Freiheit  will,  ist  der  ob- 
jective Geist,  welcher  sich  ausser  ihtn  selber 
in  einer  sittlichen  Welt  zum  Dasein  bringt. 
Dieses  Dasein  des  freien  Willens  ist  das 
Recht.  In  der  SphHre  des  Rechts  tritt  der 
praktische  Geist  als  einzelnes  freies  Wesen, 
als  ausschliessendes  Ich,  als  Person  auf.  Das 
Recht  ist  zuerst  ein  unmittelbares  Dasein, 
welches  sich  die  Freiheit  im  Eigenthnmc 
giebt ;  sodann  wird  es  im  Vertrage  zum  Ver- 
haltniss  der  einen  Person  zur  andern,  und 
Bchlftgt  endlich,  indem  der  Wille  als  be- 
sonderer  sich  von  sich  als  allgemeinem  Willen 
unterscheidet ,  in  Unrecht  und  VeTbrechen 
um.  Die  Wiederherstellnng  des  Rechta  gegen 
die  Rechtsverletzting  ist  die  Strafe,  die  nicht 
bios  ein  Recht  gegen  den  Verbrecher,  son- 
dern  das  eigenc  Recht  des  Verbrechers  selbst 
ist,  der  gerade  dnrch  seine  Bestrafnng  als  ein 
vernllnftiger  geehrt  wird.  Die  affirmative 
Kehrseite  zu  dieser  Negation  des  rechts- 
widrigen  Willens  ist  die  FordeTuug  der  Mo- 
ralitfit,  deren  Inhalt  als  das  Rechte  und  Gnte 
dem  noch  sinnlichen  und  selbstischen  Wollen 
nur  erst  noch  als  blosses  Sollen,  als  eine 
uncndliche  Aufgabe  gegenwftrtig  ist.  Indem 
aber  so  das  nur  sein  sollende,  somit  nur 
abstracte  Gutc  sich  als  unwirklich  und  die 
abstracte,  nur  gut  sein  sollende  SubjectivitSt 
sich  als  gehaltlos  und  bdsc  erweist,  ist  damit 
die  Ergftnzung  dieses  doppelten  Mangels  ge- 
fordert,  welche  nur  darin  bestehen  kann, 
dass  einerseits  das  Gnte  seinem  Inhalte  nach 
n&her  bestimmt,  andererscits  das  Selbstbe- 
wusstsein  mit  diesem  Inhalte  als  dem  seinigen 
erftlllt  wird.  Diese  lebendige  Einheit  des 
Guten  und  des  snbjectivcn  Willens  ist  erst 
dieSittlichkeit,  in  welcher  zuglcich  auch 
das  Recht  und  die  Moral  oder  das  ftussere 
und  innere  Dasein  der  Freiheit  mit  einander 
verknflpft  werden.  Erst  auf  dem  Standpunkte 
der  Sittlichkeit  erhfilt  das  Gute  ein  festes 
objectives  Sein;  die  sittliche  Idee  verwirk- 
licht  sich  in  einem  Gemeinwesen,  und  zwar 
in  der  Familie,  in  der  bflrgerlichen  Gesell- 
schaft  und  im  Staate,  als  in  einem  Kreise 
von  sittlichen  Machten,  worin  der  cinzelne 
Geist  seine  schroffe  Persdnlichkeit  aufgiebt 
und  sich  in  wesentlicher  Einheit  mit  dem 
Andern  weiss.  Indem  die  in  der  Familie 
und  dnrch  diese  zu  sittlicher  Selbststftndig- 
keit  herangebildeten  Individuen  aus  der  Fa- 
milie heraustrcten  und  neue  Familien  be- 
grUndeu,  geht  die  Familie  in  eine  Viclheit 
von  einander  unabhangiger  Familien  tlber, 
welche  die  bQrgerliche  Gesellschaft  bilden. 
In  dieser  sind  sich  die  Einzelnen  einander 
Zweck,  indem  aie  die  Befriedigung  ihrer 


Interessen  und  Bediirfnisse  suchen,  wobei 
aber  die  Verwirklichnng  dieser  besondern 
Zwecke  durch  die  Allgemeinheit  bedingt  und 
nur  in  diesem  Zusammenhange  das  Recht 
und  Wohl  der  Einzelnen  gesichert  ist.  Indem 
sich  die  besondern  Zwecke  der  gesellschaft- 
lichen  Einrichtungen  im  Staate  znsammen- 
fassen,  erhebt  sich  in  ihm  die  bflrgerliche 
Gesellschaft  zur  Einheit  des  sittlichen  Zweckes. 
Er  ist  in  ihm  die  sich  wissende  Substanz  der 
Individuen,  der  sich  wissende  Geist  desVolkes, 
dessen  inneres  Lebcn  sich  in  Sittcn,  Gesetzen 
und  Verfassung  orjranisirt.  Darum  ist  der 
Staat  geradezu  die  Wirklichkeit  der  sittlichen 
Idee  und  als  die  Verwirklichnng  der  Frei- 
heit absoluter  nnbewegter  Sclbstzweck.  Alle 
Staaten  aber  und  alle  Volksgeister  sind  um 
ihrer  Besonderheit  willen  beschr&nkte,  und 
ihre  Schicksale  und  Thaten  in  ihrem  Ver- 
haltniss  zu  einander  sind  die  erscheinende 
dialektische  Bewegung  der  Endlichkeit  dieser 
Volksgeister,  ana  welcher  sich  der  allgemeine 
Geist,  der  Weltgeist,  ebenso  als  unbeschrankt 
hervorbringt,  als  er  es  ist,  der  sein  Recht 
an  ihnen  in  der  Wcltgeschichtc  als  dem 
Weltgerichte  austtbt  Die  Philosophie  der 
Geschichte  fasst  nicht  nur  das  Princip  eines 
Volkes  aus  seinen  Einrichtungen  und  Schick- 
salen  auf  und  entwickelt  aus  ersterem  die 
Begebenheiten ,  sondern  betrachtet  haupt- 
sachlich  den  allgemeinen  Weltgeist,  wie  er 
in  einem  innern  Zusammenhange  durch  die 
Geschichte  und  Schicksale  der  Nationen  die 
verschiedenen  Stufen  seiner  Bildung  durch- 
laufen  hat.  Von  diesem  Gesichtspunkt  aus 
wird  in  den  Vorlesungen  tlber  die  Philosophie 
der  Geschichte  die  Entwickelung  der  Mensch- 
heit  in  vier  Epochen,  der  oricntalischen, 
griechischen ,  romischen  und  germanischen 
Welt  betrachtet.  Der  Process  der  Welt- 
geschichte  bringt  zugleich  den  absoluten  Geist 
zum  Bewusstsein  seiner  selbst  und  zu  seiner 
reinen  Darstellung.  Der  denkende  Geist  der 
Weltgeschichte,  indem  er  die  Beschr&nktkeit 
der  besonderen  Volksgeister  und  seine  eigene 
Weltlichkeit  abstreift,  erfasst  seine  concrete 
Allgemeinheit  und  erhebt  sich  zum  Wisscn 
des  absoluten  Geistes,  als  der  ewig  wirklichen 
Wahrheit,  in  welcher  die  wissende  Vernunft 
frei  fur  sich  ist,  und  die  Nothwendigkeit, 
Natur  und  Geschichte,  nur  seiner  Offcnbarung 
dienend  und  Gcfasse  seiner  Ehre  sind. 

Der  subjective  und  objective  Geist  sind 
als  der  Weg  anzusehen,  auf  welchem  sich 
die  Seite  der  Realit&t  oder  Existenz  des 
Geistes  ausbildet.  Im  Allgemeinen  kann 
diese  kdchste  Sphare  des  absoluten  Geistes 
als  der  Standpunkt  der  Religion  betrachtet 
werden,  welche  neben  der  Kunst  und  der 
Philosophie  als  solcher  den  n&hern  Inhalt 
der  Wissenschaft  des  absoluten  Geistes  bildet 
Die  Kunst  stellt  den  Geist  noch  in  einzelner, 
individueller  Gestalt  dar  und  zugleich  ge- 
reinigt  vom  zufalligcn  Dasein  und  deasen 
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Verftnderungen  und  von  fiussern  Bedingungen, 
nnd  zwar  objectiv  ffir  die  Anschauung  una 
Vor8tellung.  Das  Sch5ne  ist  Gegenstand  der 
Kunst,  und  die  Aesthetik  betrachtet  die 
nahern  Formen  dieser  Darstellung  des 
Schdnen.  Die  Kunst  ist  die  hochste  Ver- 
klarung  der  Natur  als  eines  Symbols  der 
Gottkeit;  die  Idee  als  Ideal  ist  in  der  Kunst 
in  unmittelbarer  Gegenwart  crschienen.  Aber 
die  Objectivitat,  die  Gott  in  der  Kunst  er- 
halt,  ist  noch  keiue  von  der  Thatigkeit  des 
Subjects  nnabhSngige,  sondern  es  ist  ledig- 
lick  die  productive  Pkantasie  des  kfinst- 
leriscben  Genies,  sowie  die  Anscbauung  des 
Betracbter8  eines  Knnstwerks,  in  welcbem 
das  Gottliche  erst  Dasein  hat  und  durcb 
welche  der  aussere  Stoff  erst  zur  Erscheinung 
des  Gdttlichen  begeistert  wird.  Die  vora 
Subject  unabhfingige  Existenz  des  Gdttlichen 
ist  der  Standpunkt  der  Religionspkilo- 
so p hie.  Das  Element  des  religidsen  Be- 
wusstseins  ist  die  gemeine  Vorstellung,  auf 
deren  Standpunkte  das  Absolute  oder  Gott 
dem  Bewusstsein  immer  noch  in  der  Form 
eines  Gegenstandlichen  und  Jenseitigen  er- 
scheint,  als  eine  jenseitige  Intellectualwelt, 
welcher  sich  das  Individuum  zn  unterwerfen 
bat.  Dieser  Gegensatz  ist  aber  nur  der 
Anfang  der  Religion;  denn  jede  Religion 
geht  darauf  aus,  diesen  Gegensatz  aufzu- 
heben,  und  ist  nur  Religion,  sofern  ihr 
dieses  gelingt,  was  indessen  auch  wieder  nur 
auf  unvollkommene  Weise  geschieht.  Die 
Religion  ist  die  Form  der  VVahrheit,  wie  sie 
fllr  alle  Menscben  ist.  Sie  ist  ein  Denken 
Gottes,  aber  ein  Denken  Gottes  in  der  Weise 
der  Vorstellung,  in  welcher  Gott  noch  nicht 
in  seinem  waliren  Wesen  erscheint.  Dies 
ist  erst  der  Fall  in  der  absoluten  oder 
vollendeten  Religion,  wie  sie  ira  Christen- 
thume  wirklich  geworden  ist  Das  mensch- 
liche  Bewusstsein  weiss  hier  Gott  nur  in- 
sofern,  als  Gott  sich  in  ihm  weiss.  Gott  ist 
Gott  nnr  insofern,  als  er  sich  selber  weiss. 
Sein  Sichwissen  ist  sein  Selbstbewusstsein 
im  Menschen,  und  das  Wissen  von  Gott, 
welches  zum  Sichwissen  des  Menschen  in 
Gott  fortgeht  So  ist  Gott  wahrhaft  Geist 
und  zwar  der  Geist  in  der  Gemeinde.  Erst 
hier  ist  offeubar,  was  Gott  ist;  er  ist  nicht 
mehr  ein  Jenseits,  ein  Unbekanntes ;  denn 
er  hat  dem  Menschen  kundgethan,  was  er 
ist,  und  zwar  nicht  bios  in  einer  aussern 
Geschichte,  sondern  im  Bewusstsein.  Wir 
haben  also  hier  Offenbarung  Gottes,  indem 
Gott  sich  im  endlichen  Geiste  weiss.  Die 
offenbare  Religion  ist  als  solche  die  Religion 
des  Geistes  und  insofern  allein  auch  die 
Religion  der  Wahrheit  und  Freiheit.  Die 
g&ttliche  Selbstoffenbarung  ist  aber  eine 
dreieinige.  Als  das  allgemeine  Wesen, 
der  Gedanke,  welcher  die  Substanz  all  or 
Dinge  ist,  ist  Gott  der  Vater.  Das  Zweite 
ist  die  Idee  Gottes  im  Elemente  der  Vor- 


stellung, das  Reich  des  Sohnes,  d.  h.  der 
Natur  und  des  endlichen  Geistes.  Das 
Dritte  ist  die  Idee  Gottes  im  Elemente  der 
Gemeinde,  in  welcher  Gott  aus  seiner  Selbst- 
unterscheidung  ewig  zu  sich  zurfickkehrt, 
das  Reich  des  Geistes.  Hierin  ist  Gott  ab- 
solute Persdnlichkeit.  WTeil  Gott  Geist  ist, 
setzt  er  ewig  das  Andere  seiner  selbst,  die 
sinnlicherscheinende  Welt,  sichgegenUber ;  die 
ewige,  nicht  zeitlich  gewordene  SchSpfung. 
In  der  Erschaffung  oder  dem  Auseiuander- 
fallen  der  Momente  des  gdttlichen  Wesens 
licgt  zugleich  der  Abfall  von  Gott,  der 
ewige  Stlndenfall.  Die  Natur  ist  an  sich 
nicht  bdse,  wohl  aber  die  Moglichkeit  des 
Bdsen,  sofern  der  einzelne  Geist  sich  als 
hewusster  Gegensatz  gegen  die  gdttliche 
Substanz  fixiren  und  darin  die  Natur  zu 
einem  Mittel  nnd  Inhalt  seiner  Zwecke 
machen  kann.  An  sich,  seinem  Begriffe 
nach,  auf  innerliche  Weise  ist  der  Mensch 
gut;  er  muss,  sofern  er  Geist  ist,  was  er 
wahrhaft  ist,  auch  wirklich  fflr  sich  sein. 
Er  soil  nicht  bleiben,  was  er  nnmittelbar 
ist,  sondern  fiber  seine  Unmittelbarkeit  hin- 
ausgehen,  das  ist  der  Begriff  des  Geistes. 
Mit  diesem  llinausgehen  fiber  seine  Natfir- 
lichkeit  ist  die  Entzweiung  unmittelbar  ge- 
setzt,  welche  der  Abfall  von  seiner  NatUr- 
lichkeit,  vom  Stande  der  Unschuld, 
dem  Zustande  des  Thiers  ist.  Der  Mensch 
soil  schuldig  sein;  Unschuld  heisst  willenlos 
sein,  ohne  bdse  und  damit  ohne  gut  zu  sein. 
Der  Mensch  muss  zur  bewussten  Spannung 
des  Geistes  in  sich  gelangen;  er  muss  dieses 
Bewusstsein  in  sich  haben,  dass  er  im 
Innersten  diesen  Widerspruch  und  Gegen- 
satz des  wahren  Ich  und  des  naturlichen 
Willens  ist  Dieser  Schmerz  und  dieses  Be- 
wusstsein ist  die  Vertiefung  des  Menschen 
in  sich  selbst  und  damit  in  die  Entzweiung 
nnd  das  Bose,  er  ist  das  Leiden  der  Welt. 
Die  Tiefe  des  Gegensatzes  fordert  die  Ver- 
sdhnung,  das  Auf  heben  des  Gegensatzes.  Im 
Cultus  der  Religion  ist  der  Gegensatz  inner- 
halb  des  religidsen  Bewusstseins  aufgehoben: 
das  andachtige  Subject  weiss  sich  eius  und 
versdhnt  mit  seinem  Gotte.  Aber  die  wahre 
Versdhnung  muss  hervorgebracht  sein;  in 
der  Sittlichkeit  und  im  Staatsleben  ist  die 
Versdhnung  der  Religion  mit  der  Wirklich- 
keit,  der  Weltlichkeit  vorhanden  und  voll- 
bracht.  Auf  diesem  Wege  geht  die  Religion 
hinfiber  in  die  Sitte,  in  den  Staat,  in 
welchem  der  wahrhaft  sittliche  Wille  zur 
Wirklichkeit  kommt.  Wie  nun  aber  die 
Schdpfung  und  der  Sttndenfall  vom  gewdhn- 
lichen.  d.  h.  nicht  philosopbischen  Bewusst- 
sein als  ein  vereinzeltes  Factum  und  ausseres, 
einmaliges  Geschehen  vorgestellt  wird, 
wflhrend  doch  dasselbe  ein  ewiges  gdttliches 
Geschehen  ist;  so  wird  auf  dem  Standpunkt 
des  religittsen  Vorstellens  auch  die  Erlosung 
an  die  vereinzelte  Geschichte  eines  lndivi- 
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damns  geknllpft,  welches  als  gSttlich  geboren 
und  aus  dem  Zwiespalte  des  Irdiscben  wieder 
in  das  gdttliche  Reich  zurllckgegangen  vor- 
gestellt  wird,  in  der  Geachichte  Christi,  und 
gleichwie  auf  diesem  Standpankte  in  Einem 
Menschen  (Adam)  alle  Menschen  als  von 
Gott  abgefallen  vorgestellt  werden,  so  sind 
in  einem  andern  Adam  (Christus)  wiederum 
Alle  mit  Gott  versdhnt  und  erldst  worden, 
Was  die  Vorstellung  so  in  der  Zeit  aus- 
cinandeT  halt,  das  ist  die  ewige  gdttlicbe 
Geschichte,  die  sich  in  jedem  Einzelnen 
wiederholt.  Wird  die  Form  der  religiosen 
Vorstellung  abgestreift,  bo  ergiebt  sich  der 
Standpunkt  der  Philosophie  als  der 
Standpunkt  des  absoluten  Wissens  oder  des 
reinen  Gedankens,  welcher  das  ganze  natur- 
liche  und  geistige  Universum  aus  sich  re- 
producirt  und  sich  so  als  alle  Wirklichkeit 
weiss.  Der  Philosophie  ist  es  zwar  gelungen, 
die  Vernunft  mit  der  Religion  zu  versdhnen ; 
aber  diese  VersOhnung  ist  doch  nur  eine 
partielle,  ohne  aussere  Allgemeinheit;  sie  ist 
in  dieser  Beziehung  ein  abgesondertes  Heilig- 
1 1  mm,  und  ihre  Diener  bilden  einen  isolirten 
Priesteratand,  der  das  Besitzthum  der  Wahr- 
lieit  zn  htlten  hat  Wie  sich  dagegen  die 
zeitliche  Gegenwart  aus  diesem  Zwiespalt 
herausfinde,  ist  ihr  selber  zu  uberlassen. 
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„Hegel  macht  Schule  und  niacht  sie  mit 
Absicht",  hatte  sich  schon  1828  Wilhelm 
von  Humboldt  geaussert  Kachdem  seit 
1827  die  „Jahrbdcher  fur  wissenschaftliche 
Kritiku  der  Sammelplatz  fur  die  Anhanger 
der  Hegel'schen  Philosophie  und  das  lite- 
rarische  Organ  der  Schule  geworden  waren, 
fing  die  Hegel'sche  Philosophie  an,  eine 
wissenschaftliche  Macht  zu  werden.  Haym 
hat  den  Charakter  und  die  Bedeutung  der- 
selben  in  folgenden  Worten  kurz  und  treffend 
dargelegt:  „Ein  Nachklang  unserer  grossen 
klassischenLiteraturperiode,  sncht  die  Hegel'- 
sche Philosophie  auch  das  Denken  und  mit 
dem  Denken  das  Universum  in  eine  mit  dem 
Inhalte  sich  deckende  und  folglich  absolute 
Form  zu  bringen.  Sie  geht  ganz  auf  in  dem 
Ringen  zwischen  dieser  Formtendenz  und  den 
aller  abschliessenden  Formirung  widerstreben- 
den  Elementen  der  Welt  und  der  Geschichte, 
des  Denkens  und  der  Wahrheit.  Sie  erscheint 
daher  oberflachlich  betrachtet  als  ein  univer- 
seller  Harmonismus,  der  keinen  Gegensatz 
ausser  sich  hat  und  der  alle  Gegensatzc  in  sich 


flberwaltigt  und  versdhnt  hat  Sie  erscheint, 
bei  genauerer  Analyse,  als  eine  Muster karte 
von  widersprachen  und  als  ein  Maximum  von 
Verwirrung.  Sie  ist,  urn  Alles  zu  sagen,  der 
mit  List  und  Geschick  zum  Frieden  formu- 
lirte  Krieg  von  Allem  wider  Alles.  Sie  will 
sein  die  absolute  VersOhnnng  von  Denken 
und  Wirklichkeit;  sie  ist  in  Wahrheit  eine 
spiritualistische  Verfltlchtigung  des  Wirk- 
lichen  und  eine  methodiache  Corruption  des 
reinen  Denkens.    Sie  spiegelt  vor ,  als  ob 
sie  die  Freiheit  absolut  mit  der  Nothwendig- 
keit,  den  kritischen  Verstand  mit  der  An- 
schauung,   das  Subjective  mit  dem  Sub- 
stantiellen  vermittele;  sie  treibt  in  Wahrheit 
nur  ein  betrtigliches  Spiel  mit  den  Machten 
der  Freiheit  und  des  Verstandes  und  des 
Snbjectiven.    Sie  geht  aus  auf  eine  Ver- 
schmelzung  der  modernen  und  der  antiken, 
der  aufklarerischen  und  der  romantischen 
Denkweise;  sie  schiebt  in  Wahrheit  fort- 
wabrend  die  eine  zwischen  und  fiber  die 
andere  und  vexirt  das  asthetische  durch  das 
kritische,  das  kritische  durch  das  asthetische 
Verhalten.  Sie  ruhmt  sich,  die  pantheistische 
Weltanschauung  mit  der  theistischen  ausge- 
sdhnt  zu  haben:  sie  ist  in  Wahrheit  nur  die 
schlechthinige  Zwcideutigkeit,  sich  weder 
zn  der  einen,  noch  zu  der  andern,  sich 
sowohl  zu  jener  wie  zu  dieser  zu  be- 
kennen.  Sie  scheint  jetzt  den  Geist  durchaus 
nur  als  geschichtlich  sich  entwickelnden  zu 
begreifen ;  sie  biegt  jetzt  wieder  diese  geschicht- 
licue  Entwickelung  zu  einem  festen  Kreise 
zusammen.   Im  Ganzen  wie  im  Einzelnen  ist 
ihr  methodisches  Vermitteln  eine  asthetisch- 
formalistische  Illusion.   Dieser  Formalismus 
aber  dient  endlich  der  Tragbeit  und  Un- 
wahrheit  einer  Periode,  die  den  voraus- 
gegangenen   Spiritualismus   des  deutschen 
Lebens  fQr  die  Installirung  der  schlechtesten 
Praxis  ausbeutete.  Die  Hegel'sche  Philosophie 
vollendete  ihr  Vermittlungsgeschaft ,  indem 
sie  den  gesammten  Lebens-  und  Wissens- 
eehalt  ihrer  Zeit  zusammengreifend ,  auch 
die  sittlichen  Mftchte  unserer  Befreiungs- 
periode  mit  der  nachmaligen  Abstumpfung 
und   Beschwichtigung    derselben    in  der 
Restauratiousperiode  in  Verbindung  bringtM 
So  Haym  (in  der  oben  angefUhrten  Schrift, 
S.  461  u.  f.),  desaen  Charakteristik  eben  so 
treffend  durch  Ludwig  Knapp  (System  der 
Rechtsphilosophie ,  1857  ,   8.  4  u.  f.)  in 
folgenden  Worten  erginzt  wird:  „Die  hoch- 
geschwungenen,  Zeit  und  Raumumspannenden 
Linien,  die  der  Gedankenkunstler  Schelling 
andeutend  gezeichnet  hatte,  grabt  der  Ge- 
dankentechniker    Hegel    vermittelat  der 
Fichte'schen  Methode,  die  aua  einem  einzigen 
oberaten  Satze  thetisch,  antithetisch  und 
8ynthetisch  eine  Welt  construirt,  zu  scliarf- 
geachnittenen  Formen  aus,  worin  der  Guss 
der  reinen  Begriffe  erstarren  soil,  in  deren 
diamantcnes  Netz  (nach  Hegel's  eignem  Aus- 
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druck^  daa  gauze  Universum  hineingebant 
ist.  Nun  erst  wird  die  Philosophic  aus  einem 
menacblichen  Denkverauche  zu  eiuem  koa- 
inologischen  Acte,  in  welchem  der  Begriff 
als  hochste  weltschaffende  Macht  endlicb  zu 
fertigem  Selbatbewusstaein  kommt  und  dadurch 
alle  Epocben  der  rUckliegenden  Ewigkeit 
als  seine  eigne  That,  also  klar  und  apodiktisch 
das  Werden  der  Welt  erkennt  Die  absolute 
Idee  (so  heisst  es  jetzt),  wie  sie  sich  in  der 
Logik  ergeben  bat,  ist  a  lie  in  Sein,  unver- 
ganglicbes  Leben,  sich  wissende  Wahrheit 
und  ist  alle  Wabrheit;  alles  Uebrige  ist 
IiTthum,  TrUbheit,  Meiming,  Streben,  Will- 
ktir  und  Verganglichkeit.  Als  nun  dieser 
erhabene  freibangende  Wunderbau  des  durch 
rein  logisch  fortaprossenden  Denkprocesses 
sich  selbst  und  die  Welt  erzeugenden  Ge- 
dankens  vollendet  und  somit  das  letzte  und 
ganze  Geheimniss  der  speculativen  AnsprQche 
offengelegt  war,  was  erfolgte  darauf  in 
der  zuschauenden  deutschen  Wissenschaft? 
Wahrend  des  langen  bundestfiglicben  Winter- 
abends  der  zwanziger  Jahre  tiefernstes 
Erstaunen,  1830  nach  dreitfigigem  Scbeinen 
der  Julisonne  partielle  Heiterkeit,  1848  nach 
dem  jabrelangen  Eisgang  der  Februar- 
revolution  allgemeine  Heiterkeit  So  wandelte 
sich  die  Speculation,  als  sie  alle  R&thsel  ge- 
lost,  die  Entstehung  der  Natur  mit  angesehen 
und  den  ganzen  Geschichtsverlauf  als  noth- 
wendig  erkannt  haben  wollte,  raach  aus 
einer  dunkcl  grossartigen  OfFenbarang  zu 
einer  scherzhaft  allveratandlichcn  LHge 
urn,  welche  jetzt,  wenn  sie  in  den  reellen 
d.  h.  den  wahrheitstTcbenden  Wissenschaften 
mitreden  will,  eine  so  kurze  Abfertigung  er- 
fahrt,  wie  im  Drama  der  Po6t,  der  sich 
zwischen  die  Feldherrn  drangt  Daneben 
jedoch  (ftlgt  Knapp  nachtr&glich  hinzu)  ent- 
wickelt  Hegel,  wo  er  sich  ausserhalb  des 
Systems  ergeht,  eine  so  vornehm  leichte  und 
doch  ticf  treffendc  Behandluug  der  mannig- 
faltigsten  Einzelheiten,  dass  ilim  dadurch  die 
Zuneigung  aller  generdsen  Freisinnigkeit  und 
nicht  minder  der  beschamtc  Hass  der  mora- 
lisirendcn  Plumpheit,  welche  nur  ihre  eigne 
Geistlosigkeit  gegen  seine  Kuhnheit  in  Mit- 
bewerbung  setzt,  noch  langc  gesichert  bleibt 
Durch  diese  glflckliche  hochmUthige  Ueber- 
fliegung  stcifcr  Beschranktkeit  hat  Hegel 
auf  den  Ton  der  Wissenschaft  in  gleich 
erfolgreicher  Weise  befreiend  eingewirkt, 
wie  Heine  und  Borne  auf  die  dffentliche 
Meinung  in  Sitte  und  Tagcspolitik.  Durum, 
weil  er  durch  die  ungenannten  Leistungen 
seiner  stilistischen  Methode  wichtiger  ge- 
worden  ist,  als  durch  die  bcruhmte  Falsch- 
heit  seiner  systematiscben  Denkmethodc, 
sollte  man  Hegel  nicht  bios  als  Philosophen, 
sondern  auch  uberhaupt  als  einen  „Schrift- 
ateller*  betrachten  und  als  solchen  gelten 
lassen,  wenn  dies  auch  zur  Zeit  beleidigend 
klingt  und  gewiss  gegen  das  Uerkommen 


verstflsst,  welchem  gemilss  der  speculative 
Philosoph  entweder  als  achter  Prophet  an- 
gebetet  oder  als  falscher  ganzlich  verflucht 
sein  will-.  Die  Hegel'sche  Schule  lasst  sich 
am  Besten  in  eine  alter e  und  jtlngere  unter- 
acheiden,  die  man  auch  als  rechte  und  linke 
Seite  bezeiebnet  hat  Die  altere  Schule  bc- 
steht  vorzugsweise  aus  denjenigen  Auhangern 
Hegel's,  welche  entweder  seine  unmittelbaren 
Schiller  in  Heidelberg  und  in  Berlin  waren 
oder  wenigstens  noch  bei  seinen  Lebzeiten 
sich  als  seine  Anhanger  kund  gaben.  Unter 
ihnen  sind  zu  nennen:  G.  A.  Gable r, 
Hegel's  Nachfolger  auf  dem  Lehratuhl  in 
Berlin,  und  J.  G.  Mussmann,  der  Anfangs 
Hegel  fast  abgdttisch  verehrte,  H.  F.  W.  Hin- 
richa,  ein  Schiller  derselben  in  Heidelberg, 
die  Berliner  Schiller  Leop.  von  Henning, 
K.  Li  Michelet,  Ed.  Gans,  die  Tbeologen 
C.  Daub,  Hegels  College  in  Heidelberg,  und 
Ph.  Marheineke,  Hegel's  College  in 
Berlin,  die  beiden  Begrunder  der  protestan- 
tischen  speculativen  Theologie  in  Deutsch- 
land,  denen  sich  Hegel's  Berliner  Schuler 
W.  Vatke  und  der  rheinhessische  Pfarrer 
C.  Conradi  anschloss,  ferner  C.  Fr.  Gdachel 
und  H.  Th.  KOtscher.  Unter  den  altera 
Anbangern  Hegel's,  die  sich  mit  einer  ge- 
wiaaen  Aengathchkeit  auch  in  der  Form  an 
den  Meiater  anschlossen,  ahntc  man  vor 
Hegel's  Tode  kaum  eine  Verschiedenheit  der 
Ansichten  in  der  Auffassung  der  Lehre 
desselben.  Die  ungetrtlbte  Einigkeit  der 
Schule  dauerte  jedoch  nicht  lange.  Uatte 
sich  doch  Hegel  selbst  dahin  gefiuasert: 
„Eine  Parte  i  bewahrt  aich  erst  dadurch  als 
die  aicgende.  dass  aie  in  zwei  Parteien  zer- 
fallt;  denn  aarin  zeigt  aie,  das  Princip,  das 
aie  bekampfte,  an  ihr  aelbst  zu  besitzen  und 
hiermit  die  Einsamkeit  aufgehoben  zu  haben, 
in  der  sie  vorher  auftrat.  Das  Intcresse, 
das  aicb  zwiachen  ihr  und  der  andern 
theilte,  fallt  nun  ganz  in  sie  und  vergisst 
der  andern,  weil  ea  in  ihr  selbst  den  Gegen- 
satz  nndet,  der  es  beschaftigt.  Zugleich  aber 
ist  er  in  das  habere  siegende  Element  er- 
hoben  worden,  worin  er  gelautert  aich  dar- 
atellt,  aodas8  also  die  in  einer  Partei  ent- 
atebende  Zwietracht,  welche  ein  Ungltlck 
scheint,  vielmehr  ihr  GlUck  beweist44.  Und 
dieses  GlQck  hat  die  Hegel'sche  Schule  in 
reichlichem  Maasse  gekostet.  Wie  allmalig 
wahrend  der  dreissiger  und  vierziger  Jahre 
die  Hegel'sche  Philosophie  an  den  meisten 
deutschen  Universitaten  ihre  Vertreter  hatte, 
so  erhoben  aich  im  Schooa8e  der  Schule 
namentlich  fiber  die  Peradnlichkeit  Gotte8 
(ob  Hegel  einen  pantbeistiscben  oder  tbeisti- 
acben  Gottesbegriff  habe),  flber  die  Unsterb- 
licbkeit  de8  Geistes  (ob  Hegel  eine  perattnliche 
Unaterblicbkeit  dea  Individuuma  oder  nur 
eine  Ewigkeit  dea  Geistea  Uberhaupt  lehre) 
und  tlber  die  christologische  Frage  fob 
Hegel  die  Einzigkeit  Christi  im  Siune  der 
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KirchenlehTe  festhaltc  oder  die  Idee  der 
menschliehen  Gattung  als  die  Gottmenscliheit 
fassel  Meinungsverschiedenheiten,  welche  die 
Schule  in  zwei  Heerlager  spaltete,  indera  die 
Jilngera  von  theologischer  Orthodoxie  im  Be- 
reiche  der  Philosophic  des  Ahsoluten  Nichts 
\vis8en  wollten  und  jene  Fragen  in  einem 
.Sinne  Iflsten,  deT  den  altera  Hegelianern 
bedenklich  schien.  Daumer,  Weisse,  Goschcl, 
Schaller,  Rosenkranz  haben  die  theistische 
Gottesidee  des  glaubigcn  Bcwnsstseius  der 
Hegel'schen  Philosophie  zu  vindiciren  nnd 
dieselbe  aus  den  Prineipien  Hegel's  zu  bc- 
grlluden  gesucht,  wahrend  Blasche,  Michelet, 
.•itranss  und  Andere  die  pantheistische  Gottes- 
idee  als  die  einzig  wahrc  Conscquenz  des 
Hogel'schen  Princips  behauptetcn  nnd  Gott 
als  die  allgemeine  Snbstanz  oder  das  cwige 
Weltwesen  fassten,  welches  erst  in  der 
Menschheit  zum  absolnten  Sclbstbewusstsein 
gclange.  Ferner  haben  Goschcl,  Hinrichs, 
Rosenkranz,  Schaller  und  Andere  den  kirch- 
lichen  Begriff  von  Christus,  als  deui  specifisch 
cinzigen  Gottmenschen,  auch  philosophisch  zu 
rechtfertigen  gesucht,  wfirend  Blasche,  Con- 
radi,  Michelet  ,  Strauss  die  Einheit  Gottes 
und  der  Menschheit  nicht  in  Einem  Indivi- 
dnuro,  sondern  in  der  ganzen  Menschheit 
sich  verwirklichcn  lassen,  bo  dass  viclmehr 
die  Idee  der  Menschheit  die  Gottmenscliheit 
sei.  Endlich  suchten  Gflschel,  Weisse,  Fichte 
(der  JUngere)  und  Andere  auch  die  Vor- 
*tellung  einer  persdnlichen  Unsterblichkeit 
all  der  Hegel'schen  Lehre  zugehorig  dar- 
znthnn,  wogegen  Blasche,  Conradi,  Daumer, 
Michelet,  Richter,  Feuerbach  die  Idee  der 
Unsterblichkeit  als  die  ewig  gegenwartige 
Qualitat  des  Geistes  fassten  und  im  l.'nter- 
gange  der  Individnen  die  Ewigkeit  des  in 
immer  neuen  Individuen  erscheinenden  Geistes 
festhielten.  Da  die  „Jahrbilchcr  fUr  wissen- 
schaftliche  Kritiku,  das  seitherige  Organ  der 
Schule,  solchen  frcieren  Teudenzen  sich  mehr 
und  mehr  ungUustig  zeigten  und  allmftlich 
zu  einem  einseitigen  uud  exclusiven  For- 
malisms erstarrten,  der  nur  iusofcrn  toleranter 
wurde,  als  man  auch  andere  nhilosophische 
Richtungen  in  der  Zeitschrift  zum  Worte 
kommen  liess,  wenn  sie  nur  der  theologischen 
Orthodoxie  gerecht  wurden;  so  wurden  seit 
dem  Jahre  1838  die  von  A.  Huge  und  Th. 
Echtermeyer  gcgrUndeten  „Hallischen  Jahr- 
btlcher  fUr  dcutsche  Wissenschaft  und  Kunstu 
das  befreiende  Organ  der  jUngcren  Hegel'schen 
Schule.  Im  Jnli  1841  als  „  Deutsche  Jahr- 
bUcher  fUr  Wissenschaft  und  Kunst"  von 
HafJe  nach  Leipzig  verlegt,  batten  sie  auch 
hier  mit  Censurschwierigkeiten  fortwahrend 
zu  kampfen.  bis  sie  im  Januar  1843  in 
Sachsen  verboten  wurden.  Die  gleichfalls 
im  Sinne  der  jttngern  Hegel'schen  Schule 
seit  1843  von  A.  Schwegler  in  Tubingen 
herausgegebeuen  „JahrbUcher  der  Gegenwart" 
und  die  von  L.  Noack,  damals  in  Worms 


und  Oppenheim,  seit  1846  herausgegebenen 
„Jahrbttcher  fUr  speculative  Philosophie **, 
welche  zngleich  das  Organ  der  philosophi- 
schen  Gesellschaft  der  Berliner  Hegelianer 
waren,  verloren  in  der  politischen  Sturrufluth 
des  Jahres  1848  ihren  Boden.  Wie  wahrend 
der  zwauziger  und  dreissiger  Jahre  den 
Hegelianern  in  Preusscn  alle  Lchrstellen  offen 
gestanden  hatten,  so  reichte  wahrend  der 
Zeit  der  vormarzlichen  Reaction  und  in  den 
ftlnfziger  und  sechsziger  Jahren  der  Name 
„  Junghegelianer*  hin,  nm  die  damit  Ge- 
zeichncten  von  Lehrstnhl  und  Kanzel  aus- 
zuschliesscn.  Die  Tendenz  der  Hegel'schen 
Philosophie  war  durch  Strauss,  Feuerbach 
nnd  Huge  praktisch  geworden  und  strebte 
in  das  Bewusstsein  und  in  den  Willen  des 
Volkes  einzudringen,  um  sich  in  That  nnd 
Leben  umzusetzen.  Mit  der  gewonnenen  Ein- 
sicht  in  die  Einseitigkeit  ihres  Princips  war 
sie  aber  als  Philosophie  Uberwunden,  und 
der  nn8tcrbliche  Geist  der  Philosophie  schlng 
ncue  Bahnen  ein  uud  versuchte  andere 
Grundlegungen  der  Forschnng,  nm  Hand  in 
Hand  mit  der  raBchtig  fortschreitenden  Natur- 
wissenschaft  dem  Rathsel  der  Welt  nnd  den 
brenneuden  Fragen  des  Lebens  anf  dem 
Wege  der  Erkenntniss  beizukommen. 

lit  ems  aus  Kyrene  (in  Nordafrikai 
gebtlrtig,  wird  als  ein  SchUler  des  Kyre- 
naikers  Paraibates  und  als  drifter  Nachfolger 
des  altera  Aristippos  genannt  und  lehrte  im 
dritten  Jahrhundert  v.  Chr.  in  Alexandrien 
einen  so  entschiedenen  Pessimismus,  wie  er 
sonst  im  Alterthum  uns  nicht  begegnet  Er 
crwarb  sich  dadurch  den  Beinaraen  „Peisi- 
thanathos"  d.  h.  der  zum  Tode  Ueberredende, 
und  durch  seinen  Einfluss  nahmen  die  Selbst- 
morde  in  Alexandrien  so  sehr  Uberhand, 
dass  ilim  Ptolemaus  I.  (Lagi)  Schweigen  gebot. 
In  seiner  verlorenen  Schrift  „o  «--»ox«prtp«5»'" 
d.  h.  der  nicht  Aushaltende  oder  sich  Aus- 
hungerade,  hat  er  einem  sich  freiwillig  dem 
Hungertode  Widinenden  seine  Lebensansicht 
und  Lebensgrundsatze  in  den  Mund  gelegt. 
Er  erklarte  die  GlUckseligkeit  fUr  unmoglich 
nnd  das  Leben  flberhaupt  wegen  seiner 
Uebcl  und  Leiden  fur  werthlos,  sodass  dem 
Weisen  Leben  uud  Tod  gleichviel  gelten. 
Das  Gute  besteht  in  der  Lust,  das  Bflse  und 
Uebel  in  der  Unlust;  freiwillig  thut  Niemand 
das  Schlechte,  durum  soil  man  die  Menschen 
wegen  ihrer  Fehler  nicht  hassen,  sondern 
belehren.  Es  fragt  sich  aber,  wo  in  einem 
Leben  voll  Mtlhseligkciten  die  Lust  zu  linden 
sei ;  nach  GlUckseligkeit  jagen  nur  die  Thoren; 
fUr  den  Weisen  ist  es  genug,  wenn  es  ihm 
wenigsteus  gelingt,  sich  frei  von  Schmerzen 
zu  erhalten.  Vollstandige  Gemllthsruhe  iinden 
wir  nur,  wenn  uns  Alles,  was  Lust  oder 
Unlust  hervorbringt,  gleichgtiltig  ist;  denn 
im  Grande  hangen  beide  nicht  von  den 
Dingen  ab,  sondern  von  der  Art,  wie 
wir  dieselbcn  auffasscn,  also  von  unsern 
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Stimmungen.  Von  Natnr  ist  nichts  angenehm  I 
oder  unangenehm,  sondern  wird  dies  erst 
durch  Mangel  oder  Sattigung.  Die  Anhknger 
dieser  pessimistischen  Lebre  wurden  „Hege- 
siaker44  genannt;  sie  verloren  sich  jedoch  in 
der  kyrenaischen  Schulc  bald  wieder. 

1 1 T  -ias  war  ein  Enkel  des  Plutarch  aus 
Athen,  Schiller  des  Neuplatonikers  Pro- 
klos  und  Nachfolger  des  Marinos  als  Schul- 
haupt  in  Atben,  wo  er  nocb  in  den  ersten 
Jabrzchnten  des  secbsten  Jabrhunderts  lebrte, 
aber  mebr  Eifer  ftlr  den  Cnltus  der  alten 
beidniscben  Religion,  als  ftlr  die  Philosophic 
zeigte,  deren  verstiegene  Ueberschwanglich- 
keiten  ibm  so  wenig  zusagten,  dass  er  auch 
seine  beiden  Sdhne  Eupeithias  und  Archiadas 
nicht  ftlr  den  Neuplatonismus  zu  gewinnen 
verstand. 

Ileiberg,  Jobann  Ludwig,  war  1791 
zu  Kopenhagen  geboren  und  hatte  Beit  18()9 
Medlcin  studirt,  von  welcber  ihn  icdoch 
seine  Neigung  zur  poetischen  Production 
wieder  abzog.  Indem  er  sich  durch  seine 
Dicbtnngen  eine  angesehene  Stellung  in  der 
daniscben  Literatur  erwarb,  wurde  er  in 
seinem  Streben  nach  fester  Begrilndung  seiner 
poetischen  Welt-  und  Lebensansicht  zugleich 
zum  Stadium  der  deutscben  Philosopbie  ge- 
ftthrt  und  erklarte  sich,  nachdem  er  1824 
eine  Scbrift  „ttber  die  menschlicbe  Freiheit" 
und  1825  eine  Abhandlung  unter  dem  Titel: 
„der  Zufall  aus  dem  Gesichtspunkt  der  Logik 
betrachtet,  als  Einleitung  zu  einer  Theotte 
des  Zufalla44  verdtlentlicht  hatte.  in  der 
Schrift  „ilber  die  Bedeutung  der  Philosopbie 
fUr  die  Gegenwartu  (1833)  fur  das  Hegel'- 
sche  System.  Er  start)  1860  zu  Kopenhagen. 

Ileimerich  von  Cainpen  (Hemericus 
de  Campo)  wirkte  zu  Anfang  des  ftinf- 
zehnten  Jahrhunderts  zuerst  als  Lehrer  der 
Philosopbie  in  Cdln,  dann  der  Theologie  in 
Ldwen,  wo  er  1460  starb.  Ausser  einem 
Compendium  tlber  die  „Sentenzcntt  des  Petrus 
Lomoardus  hat  er  in  seinem  Werke  „Pro- 
blemata  inter  Albertum  Magnum  et  Sanctum 
Thomam  ad  utrrusque  opimonis  intelligen- 
tiam  multum  confer  entia"  (welches  1491  in 
Cdln  gedruckt  wurde)  eine  Menge  von  lo- 
gischen,  metaphysischen,  kosmologischen  und 
psychologischen  Differenzpunkten  und  Con- 
troversen  zwischen  den  beiden  grossen  Scho- 
lastikern  des  Dominikanerordens,  Albert  von 
Bollstadt  und  Thomas  von  Aquino  zu- 
sammengestellt  und  erdrtert,  wobei  er  sich 
auf  die  Seite  der  Albertisten  schlng,  indem 
er  in  der  wichtigen  scholastischen  Streitfrage 
des  MittelalterB  die  realc  Existenz  der  so- 
genannten  Universalien  (AllgemcinbegritTe) 
ausserhalb  der  Seele  betonte  und  dabei  die 
Scholastiker  Occam,  Buridan  und  Marsiiius 
von  Inghem  bekampfte. 

lleinecke,  Johann  Gottlieb,  ge- 
wohnlich  Heineccius  genannt,  war  1681 
zu  Eisenberg  in  Sachsen-Altenburg  geboren 


und  erst  zu  Franeker,  dann  zu  Frank- 
furt a.  d.  Oder,  zuletzt  in  Halle  Professor 
der  Jurisprudenz  und  starb  daselbst  1741. 
In  philosophischer  RUcksicht  verdifentlichte 
er  eine  lateinische  Abhandlung  „  tlber  die 
halbcliristlichenPhilo8ophenk*(1714),worunter 
er  solche  Philosopben  alterer  und  neuerer  Zeit 
verstand,  die  sich  zwar  ausserlich  zum 
Christenthum  bekannten,  in  ihren  philoso- 
pbiscben  Grundsatzen  aber  mebr  oder  weniger 
von  der  christlicben  Lebre  abwicben.  Darauf 
folgten  seine  „£lementa  philosophiae  ratio- 
naiis  et  moralis,  quibus  praemissa  est 
historia  philosophica"  (1728).  In  seinen 
„Elementa  juris  naturae  et  gentium"  (1738) 
entwickelte  er  das  Natur-  und  Vtilkerrccht 
vom  Standpnkt  der  WolfTschen  Philosophic 
aus.  Dieses  Werk  hatte  das  Gltick,  in  einer 
spanischen  Bearbeitung,  welche  1789  in  Ma- 
drid verOffentlicbt  wurde.  fUr  den  katholisehen 
Gebrauch  zurecbtgemacht  zu  werden.  Seine 
gesammelten  Werke  erschienen  unter  dem 
Titel :  „J.  G.  Heineccii  opera  ad  universam 
jurisprudenliam ,  philosophiam  et  literas 
ftumaniores  pertinentia"  erschienen  1744 
bis  48  zu  Genf  in  acht  und  1777  ebendaselbst 
in  neun  Banden. 

1 1  ein  rich  von  Gent,  siehe  Gdthals. 

Heinrich  vonGorichem  (Gorrichem, 
Gorkem  oder  Gorkum)  war  zu  Paris  gebildet 
und  in  den  Jahren  1420  —  31  Rector  des 
tbomistischen  Gymnasiums  de  Monte  (Colle- 
gium Montauum)  zu  Coin,  wo  er  1460  starb. 
Sein  Commentar  zu  den  physikalischen  und 
ethischeu  Schriften  des  Aristoteles  sind  mit 
Ausnahme  des  „Commenlarius  sive  positiones 
in  libros  Aristotelis  de  coelo  et  mundo" 
(welcber  1501  zu  C8ln  gedruckt  wurde)  nur 
handschriftlich  vorhanden.  Seine  „  Quaestio 
nes  metaphysicae  de  ente  et  essentia"  er- 
schienen 1503  zu  Cdln  im  Druck.  Sein  Uber- 
sichtlicber  Auszng  aus  der  zweiten  Analytik 
des  Aristoteles,  deren  Hauptsatze  er  im  An- 
schluss an  Thomas  von  Aquino  durch  Be- 
weisgrflnde  erlauterte,  wurde  spater  in  .die 
zum  officiellcn  Gebraucbe  fUr  das  „  Berg- 
Gymnasium44  in  C3ln  verdifentlichte  Ausgabe 
des  Petrus  Jlispanus  (1506;  aufgenommen. 

Heinrich  von  Oyta  stammte  aus  Oyta 
(Friesoytha)  in  Ostfricsland  (jetzt  Friesoythe 
in  Oldenburg)  und  wurde  auch  Ileinricus 
de  Euta  oder  Oeta  genannt  Er  hatte 
seine  Stndien  wahrscheinlich  zu  Paris  in  der- 
selben  Zeit  gemacht,  als  dort  der  Theologe 
Henricu8  de  Hassia  (Heinrich  aus  Langen- 
stein  bei  Marburg  in  Hessen)  lebrte.  Im 
Jahre  1372  Professor  der  Theologie  in  Prag 
geworden,  gerieth  er  in  theologische  Streitig- 
keiten  und  wurde  wegen  kctzerischer  An- 
sichten  nach  Rom  vorgeladen,  jedoch  im 
Jahre  1378  freigesprocben  una  ging  dann 
wieder  nach  Paris,  von  wo  er  mit  seinem 
Freunde  Heinrich  von  Hessen  1383  an  den 
Rhein  zog,  bald  darauf  aber  mit  diesem  an 
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die  Wiener  UuiversitAt  berafen  wurdc,  wo 
er  ebenso  als  Kanzelredner  wie  als  aristo- 
telischer  Philosoph  und  eifriger  Vertreter 
der  nominalistischeu  Geistesrichtung  glanzte 
und  1397  starb.  Seine  zahlreichen  Werke 
sind  silmmtlich  noch  ungedxuckt.  Handschrift- 
I ifh  befinden  sich  seine  Erlauterungsschriften 
(Lecturae)  liber  die  „Sentenzenu  des  Petrus 
Lombardus  in  der  MttnchenerStaatsbibliothek, 
seine  (tuaestiones  zur  „Isagoge4t  des  Porphy- 
riog  in  der  kaiserlichen  Bibliotbek  zu  Wien. 

Ileiric  von  Auxerre  (aucb.Eric  von 
Auxcrre  genannt),  stammte  ans  dem  Dorfe 
llery  (Henry)  bei  Anxerre  und  war  seit  seinem 
siebenten  Jahre  im  Kloster  zu  Auxerre  er- 
zogen  worden.  Seine  weitere  Ausbildung 
erbielt  er  in  der  Klosterschule  zu  Fnlda,  nach- 
ber  zu  Ferrieres,  und  trat  dann  im  Kloster 
St.  Germain  zu  Auxerre  mit  Beifall  als  Lehrer 
auf,  wo  der  spaterhin  als  Lebrer  der  Dialektik 
in  Paris  beruhmt  gewordene  Kemigius  von 
Auxerre  sein  Scbtller  war.  Er  starb  urn's 
Jahr  881.  Selbststandige  Scbriften  liber 
Pbilosopbie  scbeint  er  nicht  verfasst  zu 
baben ;  dagegen  sindeine  Keihe  von  „Glo8saeu, 
die  er  zu  seinem  Exemplare  der  fftlschlich 
dem  Kirchenvater  Augustinus  beigeleglcn 
Scbrift  „Categoriae"  an  den  Hand  ge- 
8cbriebeu  batte,  neuerdings  aus  einem  Codex 
Sangermanensis  durcli  Victor  Cousin  (nnter 
den  Oeuvres  inedits  d'Abelard)  mit  veriiffent- 
licbt  worden.  Diese  Glossen  zeigen  die  Be- 
kanntschaft  Heiric's  mit  dem  Werke  des 
Jobannes  Scotus  Erigena  „de  divisione 
naturae".  In  manchen  Punkten  tritt  or 
jedocb  dicsem  entgegcn,  indem  er  z.  B.  die 
von  Erigena  behauptete  selbststandige  Existenz 
der  „Accidentiae"  und  die  substantielle  Ein- 
beit  der  Gattungen  und  Arten  leugnet,  da 
diesclben  vielmebr  nur  als  spracblicbe  Be- 
zeichnungen  der  durcb  die  Natur  gegebenen 
und  bestimmten  Dinge  und  Begriffe  aufgefasst 
wcrden  mtlssten,  so  dass  sich  bei  ihm  bcreits 
Anklange  an  die  spalere  nominalistiscbe 
Geistesricbtung  des  scbolastischeu  Mittelalters 
linden. 

llek»toii  aus  lihodos  wird  bei  Cicero 
als  cin  Scbtller  des  Stoikers  Panaitios 
(Panaetius)  erwabnt.  Unter  seinen  nicht 
mebr  vorliandeuen  Scbriften  befanden  sich 
aucb  casuistische  Untersuchungen  „  liber  die 
PHichteu",  die  er  dem  Homer  Quintus  Tubero 
gewidmet  batte.  Er  tmg  darin  Uber  erlaubten 
und  unerlaubten  Gewiun  bedenkliche  An- 
sicbten  vor,  indem  er  nicht  bios  im  Allge- 
meinen  vom  Weisen  erwartet,  dass  er  auf 
rechtlicbe  Art  ftlr  sein  Verm&gen  besorgt 
sein  werde,  sondern  aucb  die  Ansicht  aus- 
spricht,  dass  der  Weise  bei  grosser  Theurung 
seinen  Sclaven  lieber  verhungern  lasse, 
wenn  seine  Erhaltung  zu  grosse  Opfer  er- 
beischen  sollte. 

HMiodoroM  wird  als  cin  aus  Alexandria 
gebtlrtiger    Peripatetiker   aus   der  ersten 


H&lfte  des  dritten  Jahrhunderts  genannt.  der 
auch  pbilosophiscbe  Schriften  verfasst  nabe. 

1 1 11  liudoros,  ein  Sohn  des  Neuplatonikera 
Hermeias,  wird  als  NeupUtoniker  aus  der 
Zeit  des  Proklos  genannt! 

Helmont,  Johannes  Baptista  van, 
stammte    aus   einem    altadeligen  nieder- 
landischeu  Gescblechte  und  war  1577  zu 
Brllssel  geboren,  hatte  schon  im  siebenzehnten 
Jahre  zu  Ldwen  seinen  philosophischen  Cursus 
vollendet,  dann  Algebra,  Astronomie  and 
Astrologie.  sowie  Botanik  und  Ethik  studirt. 
Ein  Skeptiker  von  Natur,  verzweifelte  er  an 
jeder  menschlichen  Wissenschaft,  wurde  aber 
durcb  die  Lecture  der  Schriften  Jobannes 
Taulers  und  des  bertlhmten  Buches  ..Von 
der  NachfolgeChristi44  dahin  gebracht,  seinem 
Vermogen  zu  entsagen  und  sich  dem  Studium 
der  Medicin  zu  widmen,  um  den  Nothleidenden 
helfen  zu  kdnnen.  Er  hatte  alle  griechische 
Aerzte  und  auch  die  Schriften  des  Paracelsus 
studirt,  als  (lessen  eigentlicher  Nachfolger 
und  Fortsetzer  er  selber  anzusehen  ist  Nach- 
dem  er  1599  zu  LOwen  Doctor  der  Medicin 
geworden  war,  bracbte  er  mehrere  Jahre  auf 
Keisen  in  der  Schweiz,  in  Italien,  Frankreich 
uud  England  zu  und  kehrte  16()5  nach  Ant- 
werpen  zurtlck,  heiratbete  ein  reiches  Friiulein 
und  zog  sich  1609  nach  Vilvorden  bei  Bruasel 
zurtlck,  wo  er  neben  seinen  gelehrten  und 
alchymistischen  Studien   und  schriftstelle- 
rischen  Arbeiten,  eifrig  nach  dem  „  Stein 
der  Weisen  w  suchend,  sich  auch  der  Armen- 
praxis  widmete  und  bis  zu  seinem  Tode 
1644  verblieb.   Seinen  Sohn  (siehe  den  fol- 
genden  Artikel)  hatte  er  Mercurius  ge- 
nannt, well  es  ihm  einstmals  gelungen  war, 
mit  einem  ihm  von  unbekannter  Hand  zu- 
gestellten  Viertelgran  vom  „Stein  der  Weisen" 
aus  acht  Unzen  Quecksilber  {Mercurius)  Gold 
zu  machen.  Unter  seinen  zahlreichen  Schriften 
sind  ftlr  die  Kenntniss  seiner  Lehre  folgende 
hervorzuheben :  Archeus  faber;  Causae  et 
initia  rerum  naturaiium;  Formarum  ortus; 
Magnum  oportet;  Vetuitio  scientiarum;  De 
elementis;  Imago  mentis;  Sedes  animae; 
Distinctio  mentis  a  sensitiva  anima;  Mentis 
complementum;  Nexus  animae  sensitivae  et 
mentis;  Logica  inutilis;  Tractatus  de  anima; 
De  terra;  De  elementis;  De  aere.  Sie  wurden 
von  seinem  Sohne  Franz  Mercurius  gesammelt 
und  unter  dem  Titel  ,,Ortus  medicinae  i.  e. 
initia  physicae  inaudita,  progressus  medi- 
cinae novus,  in  morborum  ultionem  ad  vitam 
longam"  zuerst  1648  zu  Amsterdam,  dann 
verbessert  1652  durch  L.  Elzevir  in  Amster- 
dam herausgegeben.   Eine  dentsche  Ueber- 
setzung  der  sammtlichen  Schriften  J.  B.  van 
Helmonts,  von  Christian  Knorr  von  Kosen- 
roth  besorgt,  erscbien  1683  zu  Sulzbaeh. 
Sein  naturphilosophisch-tbeosophisches  System 
ist,  seinem  wesentlichen  Gedankengehalte 
nach.  dem  des  Paracelsus  ahnlich.  nur  etwas 
durcbsichtiger  und  wissenschaftlicher  aus- 
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gefflhrt.  Vom  diacuwiven  oder  schlusafolgern- 
den  Denken  erwartet  van  Helmont  ftir  den 
Aufbau  der  Wissenschaft  Nichts.  £r  giebt 
demselben  nicht  einmal  in  der  verailnftigen 
und  unaterblichen  Seele,  sondern  nur  in  der 
senaitiven  Seele  seinen  Sitz.  Die  Vernunft 
mit  ihren  Syllogiamen  und  ibrer  Dieputirkunat 

Sebiert  nur  Einbildung  und  Meinung,  nur 
linde  und  trtlgliche  Bilder  der  Wahrheit 
und  ftlhrt  von  dieser  vielmehr  ab,  statt 
zu  ihr  bin.  Dagegen  eignet  der  unaterb- 
lichen  Seele  oder  dem  Geiste  des  Men- 
schen  der  sich  rein  aufnehmend  verhaltende 
und  mit  dem  Glauben  identische  Intellect, 
welcher  die  Dinge  unmittelbar  erkennt,  wie 
sie  aind,  und  auf  der  Gleicbbeit  des  Er- 
kennens  mit  dem  Erkannten  berubt  Zu 
dieser  wahren  Erkcnntnisa  gelangt  derMenach 
nur  auf  dem  myatiachen  Wege  der  Gelaasen- 
beit,  indem  wfr  alle  Krafte  der  sinnlicben 
Seele  zum  Schweigen  bringen,  unsere  Ver- 
nunft kreuzigen  und  todten,  aller  Ichbeit 
una  entauasern  und  una  zugleich  der  Kin 
wirkiyig  des  gdttlicken  Urlicbtea  eracblieaaen. 
So  gelangt  der  Geist  durcb  gftttliche  Gnade, 
ohne  die  wir  ttberhaupt  Nicbts  wiasen,  baben 
und  vermogen,  zur  unmittelbaren  Scbauung 
Gottea  und  erkennt  im  Gottealicbt  auch  aicb 
aelbat  und  alle  andern  Dinge  nacb  ibrer 
Wahrheit  Wasaer  und  Luft  bezeichnet  van 
Helmont  ala  die  Grundelemente  aller  natlir- 
licben  Dinge,  und  zwar  daa  Wasscr  als 
Element  allea  Irdiscben,  die  Luft  ala  die 
Materie  dea  Himmela.  Beide  gehen  niemala 
in  einander  Uber;  Salz,  Schwefel  und  Queck- 
ailber  aind  die  Lrbestandtbeile  dea  Wassera. 
In  denNaturbildungen  waltet  ala  geataltende8 
Princip  der  (aua  der  Lehre  de8  Paracelsus 
tiberkommene)  Arcbeus,  die  „aura  vitaJis* 
oder  der  Lebensgeiat,  welcher  nacb  dem 
„aamlichen  Bilde"  den  irdiscben  Samen  der 
Dinge  geataltet  Verbindet  aicb  mit  die8em 
ala  erregende  Uraacbe  daa  in  alien  Katur- 
reichen  ursprfinglicb  geachaffene  ..  V<  irmcnt", 
so  aind  die  Bedingungen  zum  Werden  der 
irdiachen  Dinge  vorbanden,  welcbcn  unmittel- 
bar von  der  achopferischen  Ursacbe  die 
weaentliche  Form  zugctheilt  wird.  Durch 
^Archeus"  wird  im  Menacben  der  Leib  zur 
Aufnahme  der  weaentlichen  Form,  d.  h.  der 
senaitiven  oder  ainnlichen  Seele  diaponirt, 
mit  welcber  sicb  der  nacb  dem  Bilde  Gottcs 
geachaffene  unaterbliche  Gei8t  vereinigt,  wfih- 
rend  die  Lichtnatur  der  sinnlicben  Seele  im 
Tode  de8  Leibes  erliacbt.  Die  allerhdchste, 
unaerer  Seele  uraprflnglicb  angeborene  Er- 
kenntni88  aller  Dinge  und  zugleich  die  ihr 
einwohnende  hbchate  Kraft,  unmittelbar  durch 
den  Geist  auf  den  eigenen  Leib  und  auf 
fremde  Leiber  uud  Gciater,  ja  selbst  in  die 
Feme  wirken  zu  kdnnen,  ist  die  Magie. 
Durch  die  SUnde  in  Schlummer  geaunken, 
wird  sie  entweder  vom  Satan  geweckt  zur 
Hexerei  oder  Zauberei,  oder  vom  heiligen 


Geiat  geweckt,  zur  Kabbalah  oder  geheimen 
Wiaacnschaft.  Da  alle  Dinge  durch  natlir- 
liche  Sympathie  mit  einauder  verbunden  siud, 
so  vermogen  sie  auch  Einwirkungen  aua  der 
Feme  aufzuuehmen  und  selber  wieder  in 
die  Feme  zu  wirken. 

Rixner  und  Sicber,  Ticbcn  imd  Lebruietnungon 
bcriihratcr  Physikor  im  16.  und  17.  Jahr- 
hundert  (1819—26);  Heft  VII  (Holmout,  mit 
cincm  guten  Auszug  aua  dessen  Scbriften.) 

G.  Spiess,  Helmont's  System  der  Mediciu. 
1840. 

Rommelaere,  etudes  Bur  Jeaii  Baptistc  Helmont. 
1868. 

Helmont,  Franz  Mercnrius  van,  war 
1618  ala  der  j Ungate  Sohn  von  Johunn 
Baptist  van  Helmont  wahr8cheinlich  in  dem 
Stiidtchen  Vilvorden  bei  Briissel  geboren  und 
hing  als  Arztden  theosophiach-alchymistischeu 
An8ichten  aeinea  Vatera  an,  nach  deasen  Todc 
er  deasen  Schriften  aammelte  und  herauagab 
(1648),  dann  aber  abwechaelnd  in  Deutach- 
land,  England,  Holland  ein  abcntheuerlichea 
Leben  filhrte.  Im  Jahr  1662  war  er  in  Rom 
wegen  einigcr  unvorsichtigen  Aeuaaerungeu 
von  der  Inquisition  gefanglich  cingezogen 
worden.  Wieder  in  Freiheit  geaetzt  begab 
er  sicb  1663  nach  Mannheim,  ap&ter  nach 
Sulzbach,  tlberallalchymiatiachc  Verbindungcn 
ankuUpfend,  und  betiieiUgte  aicb  in  Sulzbach 
mit  Knorr  von  Ro8enroth  an  der  Verdffent- 
licbung  der  „Cabbalah  denudata"  (1677). 
Er  atarb  1699  in  Berlin.  Unter  seineu 
Werkeu  bertlhren  da8  philoaophiache  Gebiet 
die  Schrift  „  The  paradoxal  discourses  con- 
cerning the  macrocosm  and  microcosm'' 
(1685,  auch  in'a  Hollftndische  und  Deutache 
iibersetzt)  und  „  Opnscula  philosophies, 
quibus  continentur  principia  philosophiae 
antiquissimae  el  recent issimae'1  (1690i.  Seine 
Polemik  geht  nicht  mehr  bios  gegen  die 
ariatoteliache  Scholaatik,  aondern  auch  be- 
reita  gegen  die  zeitgendsaiachen  Lehren  von 
Hobbea,  De8cartca  und  Spinoza.  In  aeinen 
Schriften  aind  platonische,  mystisch  -  kabba- 
listiache  und  christlichc  Idcen  wuuderlich  zu 
einem  nicht  sowohl  naturphilosophischen,  als 
vielmehr  idealistisch  -theosophiscnen  Systeme 
vermischt.  Zwischcn  Korper  und  Geist  lasst 
er  keinen  weaentlichen,  sondern  nur  cincn 
Gradunterachied gelten.  Durch  Verkdrperung 
werden  die  Dinge  Gott  uniibnlich,  durcb 
Vergeiatigung  Gott  abnlich.  In  den  Leibern 
der  Eltern  praexistiren  bereita  die  Seelen  der 
Kinder.  Damit  wird  die  Lehre  von  dor 
Seeleuwanderung  verbunden. 

llelvvtius,  Claude  Adrien,  war  im 
Jahr  1715  zu  Paris  geboren.  wo  aein  Vatcr 
Leibarzt  der  Kdnigin  war.  Zuerst  im  vater- 
lichen  Hause  und  dann  im  College  gebildet, 
erweckte  er  fiir  ein  erustea  Studiuui  der 
Wissenachaften  wenig  Hoffuungen,  da  er  8ich 
vorzugsweise  mit  der  achOnen  Literatur  bc- 
schaftigte  und  daneben  dem  Tanz  und  dem 
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Umgang  mit  dem  6ch<5nen  Geschleckte  lciden- 
schaftlich  ergeben  war.   Schon  im  College 
hatte  er  die  Schriften   von  John  Locke 
kennen  gelernt,  die  seinem  Geiat  eine  ent- 
scheideude  Richtung   gaben.    Durch  den 
Einfluss  seines  Vaters  bei  der  Kdnigiu  erhielt 
er  schon  im  23.  Lebensjahre  (1738)  eine 
Stelle  als  Generalp&chter  mit  einem  rcichen 
Einkommen,  die  er  zwdlf  Jahre  iang  be- 
kleidete.   Da  ihm  jedoch  dieselbe  bei  seiner 
Strenge  gegen  Lntergebne  und  seinem  Wohl- 
wollen  gegen  Anne  manche  Unannehmlich- 
keiten  brachte,  so  gab  er  dieselbe  1750  auf 
und  lebte  von  seinem  gesammelten  Veruiiigen, 
nachdem  er  sich  1751  verheirathet  hatte,  als 
Privatmann  im  Sommer  auf  seincn  Gtitern, 
im  Winter  in  einem  glanzenden  llause  zu 
Paris,  wo  er  alle  gelehrte  und  schdngeistige 
Beruhintheiten   in   seine  geselUchaftlichen 
Kreise  zog.    Die  in  ihm  stark  wirkende 
Eitelkeit  und  das  Verlangen,  auch  als  Schrift- 
steller  Aufsehen  zu  erregen,  trieb  ihn  nach 
dem  Erscheinen  von  Condillac's  „Abhandlung 
von  den  Empfindungenu  zur  Ausarbeitung 
eines  weit  Uber  sein  Verdienst  bertihmt  ge- 
woTdenen    Werkes  „De   I esprit"  (1758) 
(Vom  Geiste),  welches  in  leichter  und  ge- 
falligerSprache  geschrieben  in  weiten  Kreisen 
Aufsehen  erregte  und  die  damals  in  der 
Pariser  Gesellschaft   eine  Rolle  spielende 
Madame  du  Deffand  zu  dem  Ausspruche 
veranlasste:   Das  ist  ein  Mensch,  welcher 
das  Geheimniss  der  ganzen  Welt  ausge- 
sprochen  hat!   Aber  durch  die  darin  ent- 
haltenen  scharfen  und  harten  Angriffe  auf 
die  herrschende  Erziehunggereizt,  vcreinigten 
sich  die  Jesuiten  und  die  Jansenisten  zu  ge- 
mcinsamer  Verketzerung  des  Buches.  Der 
Erzbischof  von  Paris  beschuldigte  den  Ver- 
fasser  der  Leugnung  der  Seele,  der  Willens- 
freiheit  und  des  Sittengesetzes;  die  Sorbonne 
verscharfte  diese  Anklagen  noch,  und  der 
Staatsanwalt  bezeichnete  das  Buch  als  Inbe- 
griff  aller  gefahrlichen  Lehren,  die  seit  1751 
in  der  von  Diderot  und  d'Alembert  heraus- 
gegebenen  franzdsischen  „Encyclopedie"  vor- 
getrageu  worden  seien.  So  wurde  das  Buch 
im   Februar    1759    auf  Parlamentsbefehl 
dtfentlich  verbrannt  und  der  Censor,  welcher 
die  Genehmigung  zum  Druck  gegeben  hatte, 
seines  Amtes  entsetzt.    Obgleich  das  Buch 
auch  an  Rousseau  und  Voltaire  Gegner  fand, 
so  wurden  davon  gleichwohl  in  kurzer  Zeit 
fUnfzig  im  Ausland  gedruckte  Ausgaben  ver- 
breitet.   da  das  Buch  auch  in  England, 
Deutschland  und  Italien  im  Original  wie  in 
Ueberactzungen  mit  Beifall  und  Bewunderung 
aufgenommen  wurde.    Um  den  Verfolgungen 
und  Unannehmlichkeiteu  in  Paris  aus  dem 
Wege  zu  gehen,  ging  Helvetius  einige  Jahre 
auf  Reisen  nach  England  und  Deutschland, 
wo  er  sich  unter  Andem  auch  in  Berlin 
aufhielt  und  dort  Friedrich  den  Grossen 
kennen  lerntc.   Nach  Paris  znrOckgekehrt, 


ging  er  an  die  Ausarbeitung  eines  zweiten 
Werkes  „  De  Vhomme,  de  ses  /acultes  et  de 
son  education",  welches  jedoch  ebenso  wie 
zwei  andere  noch  von  ihm  verfasste  Werke 
erst  nach  seinem  Tode  erschien  (1772).  Es 
ist  nur  eine  Fortsetzung  und  weitere  Aua- 
fuhrung  des  Werkes  „Vom  Geisf.   Als  im 
Jahr  1770  das  aus  den  Kreisen  des  Barons  von 
Holbach  hervorgegangene  Buch  „Systeme 
de  la  nature"  erschienen  und  gleichfalls 
durch  Parlamentsacte  dem  Feuer  Qbergeben 
worden  war,  gab  Helv&ius  einen  Auszug 
darans,  welcher  nach  seinem  Tode  unter 
dem  Titel  „Le  vrai  sens  du  systeme  de  la 
nature"  (1774)  im  Druck  erschieu.  Seine 
letzte  philosophische  Arbeit  unter  dem  Titel 
„Le  progres  de  la  raison  dans  le  recherche 
du  vrai"  wurde  1775  herausgegeben.  Er 
war  zu  Ende  des  Jahres  1771  an  einem 
Gichtanfall  in  Paris  gestorben.  Seine  Oeuvres 
completes  erscliienen  1776  zu  Amsterdam  in 
fUnf  Banden  und  spater  after  in  Paris.  Vom 
Werk  „Ueber  den  Geist"  erschien  1760  eine 
deutsche  Uebersetzung  von  J.  G.  Fprkert, 
eine  solche  des  Werkes  „Vom  Menschen", 
nebst  Vorrede  und  einer  Abhandlung  von 
K.  Ch.  E.  Schmid  (1794).   Seine  Lehre  lasst 
sich  aus  ihrer  weitschweifigen  und  unge- 
ordneten  Ausfuhrung  in  folgendem  Zusammen- 
hange  llbersichtlich  darstellen.  Alle  Thatig- 
keiteu  unsers  Geistes  stammen  aus  unserer 
sinnlichen  Empfindungsfahigkeit  oder  phy- 
sischeu  Sensibilit&t.    Das  Denken  und  die 
Vereinigung  von  Gedanken  sind  Wirkung 
der  Empfindungsfahigkeit;  denn  alles  Ur- 
theilen  ist  ein  Vcrgleichen  von  Empfindunge'n, 
also  ein  Resultat  derselben.   Zu  der  Fahig- 
keit,  flussere  Eindrttcke  zu  empfangen,  kommt 
das  Ged&chtniss,  als  die  Fahigkeit,  diese 
Eindrllcke  zu  bchalten.  Die  Eindrticke  dieser 
beiden  passiven  Vermdgen  sind  Abdrtlcke 
von  Dingen  oder  von  Bildern  derselben. 
Ausserdem  nimmt  der  Geist  auch  Verhllt- 
nUse  unter  den  Dingen  wahr,  und  diese 
letztern  Eindrilcke  von  Verh&ltnissen  oder 
Beziehungen  heissen  Ideen.  Die  Bethatigung 
dieser  Vermogen  hat  ihren  Grund  in  den 
Leidenschaften,  ohne  dereu  Triebfeder  gar 
keinc  Thatigkeit  ware.    Es  giebt  indessen 
zweierlei  Arten  von  Leidenschaften:  erstens 
solche,  die  auf  leiblichen  Empfindungen  be- 
ruhen,  also  unmittelbar  von  Natur  gegeben 
sind;  sodann  solche,  welche  gewisse  Ver- 
haltuisse  voraussetzen  und  mit  hdhern  Ge- 
fahlen  im  Zusammenhange  stehen.  Beide 
Arten  von  Leidenschaften  entspringen  aus 
einem  Triebe,  Lust  zu  empfiuden  oder  sich 
von  Schmerz  zu  befreien.   Lust  und  Schmerz 
siud  die  unvermeidlichen  Wirkungen  der 
Leidenschaften,  der  Zweck  jeder  me  nach - 
lichen  Ezistenz.    Das  einzig  angemessene 
Gesetz  unserer  Natur  ist,  die  Lust  zu  suchen 
und  den  Schmerz  zu  tliehen.   Die  Leiden- 
schaften sind  es,  welche  bewusst  oder  un- 
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bewusst  die  Aufmerksamkeit  and  das  InteTesse 

des  Menschen  bestimmen,  welches  mit  der 
Selbstliebe  zuaammenfftllt.  Im  Unterschiede 
von  den  nattirlichen  Leidenschaften,  sind  die 
kunstlichen  oder  socialen  Leidenschaften 
dnTch  Vorhersehen,  Einbildungskraft  und 
Gedachtniss  vermittelt.  Das  VoThersehen 
oder  das  Gedachtniss  verwandelt  namlich  die 
Erlangung  jedes  Mittels,  welches  gecignet  ist, 
uns  Lust  zn  verschaffen,  insbesondere  des 
Reichthums  und  der  Macht,  in  einen  reellen 
Genuss,  und  umgekehrt  werden  diese  nur 
gesucht  als  Mittel,  sich  Leiden  zu  entziehen 
und  physische  Vergnflgungen  zu  verschaffen. 
Von  diesen  Mitteln  ist  das  sicherste  die 
Macht,  und  die  Herrschsucht  daher  der 
Mittelpunkt  der  kunstlichen  Leidenschaften. 
Die  intellectuellen  Freuden  sind  ohne  Zweifel 
weniger  lebhaft,  aber  dauernder,  als  die 
physischen  Gentlsse;  denn  der  KOrper  er- 
schdpft  sich,  die  Einbildungskraft  niemals; 
im  Allgemeinen  jedoch  gewahren  uns  diese 
die  grOsste  Summe  von  GlQck.  Die  Starke 
der  Leidenschaften  allein  kann  der  Starke 
der  Tragheit  in  uns  das  Gleichgewicht  halten 
und  uns  der  Ruhe  und  Stumpfheit,  gegen 
welche  wir  gravitiren,  entreissen  und  uns 
mit  der  fortdauernden  Aufmerksamkeit  aus- 
statten,  welche  an  htfhere  Talente  geknUpft 
ist  Die  8tarke  der  Leidenschaften  bestimmt 
sich  nach  der  Lust ,  die  man  in  ihrer  Be- 
friedigung  findet;  denn  wir  sind  stets  ge- 
zwungen,  dem  mftchtigsten  Interesse  nach- 
zugeben.  Den  Gesetzen  des  Interesses  ist 
das  moralische  Universum  unterworfen;  das 
Naturgesetz  der  Selbstliebe  ist  das  Princip 
der  Moral.  Aus  dem  Interesse  geht  die  Ge- 
sellschaft,  aus  dem  Interesse  gehen  die 
Tugenden  hervor.  Die  Selbstliebe  zieht  uns 
auch  zur  Gesellschaft;  das  Sffentliche  Wohl 
ist  Gegenstand  der  Tugend,  und  Recht- 
schaffenheit  ist  die  in  Thfttigkeit  gesetzte 
Tugend,  die  Gewohnheit  der  filr  das  Ganze 
ntltzlichen  Handlungen.  Tugendhaft  ist  der- 
jenige,  dessen  starkste  Leidenschaft  so  mit 
dem  gemeinen  Interesse  ubereinstimmt,  dass 
er  fast  immer  zur  Tugend  genOthigt  ist. 
Nur  der  stark  leidenschaftliche  Mensch 
dringt  bis  zum  Innern  der  Tugend,  zu  einer 
aufgeklarten  thatigen  Tugend  vot;  die  bios 

Eassive  Tugend  der  sogenannten  ehrbaren 
>eute,  welche  starker  Leidenschaften  un- 
fahig  sind ,  ist  nur  auf  Tragheit  gegrtlndet 
Die  Starke  der  Tugenden  steht  im  Verhalt- 
niss  zu  den  Belohnungen,  die  man  ihnen  ge- 
wahrt.  Wtlrden  die  Bllrger  ihr  besonderes 
GlQck  nicht  ohne  das  allgemeine  erreichen 
kOnnen,  so  warden  alle  zur  Tugend  genothigt 
und  nur  die  Thoren  lastcrhaft  sein.  Das 
ganze  Studium  der  Moral  besteht  also  darin, 
den  Gebrauch  zu  bestimmen,  den  man  von 
den  Belohnungen  und  Strafen  machen  soil, 
und  die  Huife,  die  man  hieraus  Ziehen  kdnne, 
um  das  personliche  Interesse  mit  dem  ge- 


meinsamen  zu  verknUpfen.  Ein  wichtiges 
Mittel  ftlr  die  Vervollkommnung  der  Moral 
besteht  in  der  Beschlennigung  der  Fortschritte 
des  Geistes.  Die  Unwissenheit  hat  am  nieisten 
Unglilck  auf  der  Erde  verbreitet  Es  ist 
thdricht,  den  Menschen  das  sie  bewegende 
Princip,  ihr  Interesse,  verbergen  zu  wollen, 
denn  man  wQrde  in  ihnen  damit  doch  nicht 
die  Wirksamkeit  der  Selbstliebe  verbindern. 
Lediglich  im  Moralischen,  in  der  Wirksam- 
keit des  Princips  der  Selbstliebe,  liegen  die 
Ursachen  der  Ungleichheit  der  Menschen, 
die  alle  gleich  geboren  werden.  Aber  der 
Mensch  ist  der  Zdgling  aller  Gegenstande, 
die  ihn  umgeben.  aller  Lagen,  worm  Er- 
ziehiing  oder  Znfall  ihn  stellen.  Die  Ver- 
schiedenheit  der  Charaktere  bestimmt  sich 
bios  durch  die  Art  und  Weise,  wie  sich  unter 
diesen  Umst&nden  das  Gefflhl  der  Selbstliebe 
gestaltet  und  mittclst  der  kunstlichen  Leiden- 
schaften die  zur  Befruchtung  der  Ideen  ge- 
eignete  Aufmerksamkeit  hervorbringt.  Er- 
ziehung  und  Gcsetzgebung  sollen  daranf 
ausgehen,  den  Vortheil  des  Einzelnen  un- 
auflOslich  an  den  Vortheil  des  Ganzen  zu 
knupfen.  Nicht  Anfhebung  des  Eigenthums, 
sondern  Begrtindung  der  Mdglichkeit,  dass 
ein  Jeder  zu  Eigenthum  gelange,  Beschr&nkung 
des  Ausbeutens  der  Arbeitskraft  der  Einen 
durch  die  Andern  und  Verbreitung  der 
Bildung  sind  die  wahren  legislatorischen 
Aufgaben  des  Staates. 

IIelvidiii8  Priscus  hiessder  Schwieger- 
sohn  des  edeln  und  freisinnigen  Stoikcrs 
Thrasea  Paetus,  als  dessen  Gesinnungsgenosse 
derselbo  unter  Nero  verbannt  und  auf  Ves- 
pasian's Befehl  hingerichtet  wurde. 

1 1  tii  nit.  Paul  van,  war  1756  zu 
Amsterdam  geboren  und  als  Prediger  da- 
selbst  1825  geatorben.  Er  hatte  sich  dem 
Studium  der  Kant'schen  Philosophie  ergeben 
und  mit  dieser  seine  Landsleute  durch  seine 
in  hollfindischer  Sprache  abgefassten  „Ele- 
mente  der  Philosophie  Kant's4*  (1796)  bekaunt 
gemacht,  wodurch  er  eine  lebhafte  literarische 
Bewegung  in  Holland  hervorrief. 

1 1  v  in  in  i  n  k.  Nicolaus,  war  1513  zn 
Embolds  auf  der  danischen  Insel  Laaland 
geboren,  hatte  in  Wittenberg  flinf  Jahre  lang 
als  eifriger  Schiller  Melanchthon's  Theologie 
studirt,  war  in  Kopenhagen  zuerst  Professor 
der  griechischen  und  hebrftischen  Sprache, 
dann  der  Theologie  und  Dialektik  geworden, 
wurde  jedoch  dieses  Amtes  1579  entsetzt 
und  mit  einem  Kanonikatc  am  Don  zu  Roes- 
kilde  bedacht,  wo  er  zuletzt  erblindet  1600 
starb.  Von  seinen  theologischen  Schriften 
abgesehen,  hat  er  in  seinem  Werke  „De  lege 
naturae  apodictica  methodus  concinnala  per 
N.  Hemmingiwn" ,  welches  1577  mit  Holz- 
schnitten  geziert  zu  Wittenberg  im  Druck 
erschien,  das  Naturgesetz  unabh&ngig  von 
der  Bibel  lediglich  mit  Grllnden  der  Vernunft 
zu  erweisen  und  zu  erlftutern  gesucht,  dabei 
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aber  dieses  „Naturgesetzu  in  einem  ao  weiten 
Sinne  gcfaast,  dass  demselben  sogar  das  Ge- 
setz  des  Erkenncna  zufallt.  Dabei  benutzte 
er  die  Lehre  des  Raymund  Lull  von  den 
nacb  ihrem  Verhaltniss  zu  Gott  bcstimmten 
Graden  oder  Stufen  der  Dinge,  die  Cardinal- 
tugenden  Platon's  nnd  die  von  Aristotelea 
gegebnen  Eintheilungen  der  Gerechtigkeit 
nnd  glnubt  anf  diesem  Wege  die  Zurttck- 
fiihruDg  dea  burgerlichen  Gesetze8  auf  das 
im  Gcwi8scn  gescbriebenc  nnd  von  Gott  nns 
eiiigeprflgte  Naturgesctz  dnrcb  klare  Vernunft- 
erkenntniss  zu  errcichen.  Der  Zweck  des 
Menscben  ist  ein  dreifacber:  Erstens  ist  der 
Korper  dem  Geiat  zn  nnterwerfeu,  das  Be- 
gehreu  muss  der  Neignng  nnd  diese  der 
Vernunft  gcborchen,  damit  Rccht  nnd  Ge- 
recbtigkeit  sein  kann;  zweitens  mllsaen  die 
Handlungen  der  Menscben  ana  ihren  Ffthig- 
keiten  benrtheilt  werden;  drittens  muss  der 
Menscb  alle  Handlnngen  auf  Gott  beziehen. 
weil  das  Geringere  dem  Bessern  dienen  und 
Alles  Gott  als  dem  letzten  Zweck  und 
hochsten  Gut  dienen  muss.  Der  Zweck  dea 
praktischen  Lebens  ist  ein  dreifacber;  ein 
okonomischer,  politischcr  und  spiritnalistiacber 
oder  geistiger  Zweck.  Der  dkonomiscbe  Zweck 
betrifft  die  Bewabrnng  dea  Ilauaes  und  die 
Licbe  und  Acbtung  der  Eltem  und  Kinder 
gegen  einander;  der  politiache  Zweck  iat  der 
Zustand  der  Rube  und  des  Friedens  nnd  fordert 
Klugbeit,  Mflssigkeit,  Tapferkeit  nnd  Ge- 
rechtigkeit. Ibre  Einbeit  iat  daa  rechte  Be- 
feblen,  aus  dem  daa  rechte  Handeln  folgt. 
Daa  Naturgesctz  fordert  die  Bewahrung  des 
politischen  Zustandes  nnd  vcrlangt  Uberhaupt 
die  menachlicbe  Geaellschaft,  welche  eine 
bcstimmte  Ordnung  dea  Lebcna  ndthig  macht. 
Der  Zweck  des  geistigen  Lebens  iat:  Gott 
erkennen,  ftlrchten  und  lieben,  und  dies  iat 
aucb  der  letzte  Zweck  des  dkonomiachen  und 
politischen  Lebens.  Der  Znstand  des  besten 
Lebens  ist  die  Gltlckseligkeit ,  die  jedoch 
ohne  Gott,  Vernunft  und  Tugend  nicht  er- 
reichbar  ist.  Es  ist  der  Tugend  eigen,  dass 
die  Menscben  aich  zn  ihrem  Nutzen  ver- 
hinden;  der  Mensch  ist  deasbalb  ein  geselliges 
Wesen.  Das  Naturrecbt  ist  tlberall  ein  In- 
stinct der  Natur  und  gehOrt  der  allgemeinen 
Vernunft  an;  es  ist  nicht  von  Menschen 
gemacht,  sondern  vom  Sch3pfer  der  Natur 
sclbst  eingesetzt.  Daa  Vfllkerrecht  besteht 
in  dem  Gehoraam  gegen  Gott,  Gesetze  und 
Vaterland.  Das  Civilrecht  ist  das  beaondere 
Staatsrecht  einea  Volkes,  aber  alle  V6lker 
brauchen  nicht  dieselben  Gesetze  zn  haben; 
jede  Regierung  giebt  nacb  Umstanden  Ge- 
setze, die  im  Besondern  verschieden  sind, 
aber  im  Allgemeinen  doch  tlbereinstimmen 
konnen.  Diese  Arten  des  Rechts  sind  nur 
dann  zu  billigen,  wenn  gezeigt  wird,  dass 
sio  aus  den  ersten  Axiomen  der  Natur 
fliessen.  Sacbe  der  Billigkeit  sind  die 
geaetzliche  Anordnung  der  Falle,  die  Er- 


mflssigung  und  Verbesserung  durch  den  Richter 
und  die  gerechte  Commutation  der  Dinge.  Dio 
Natur  ist  nicht  Ursache,  da8s  Einige  tugend- 
haft  sind.  Andere  nicht;  das  Temperament 
bewirkt  keine  bOse  Uandlung;  die  Natur 
reizt,  treibt  an,  kann  aber  durch  Vernunft 
besiegt  werden.  Das  Gewiasen  bezeugt  die 
gnten  und  richtet  die  bdsen  Handlnngen. 
Ein  gut  vollbrachtea  Leben  macht  beiter 
und  froh,  ein  libel  vollbrachtes  Leben  macht 
bange  und  furchtaam.  Freuden  und  Leiden 
sind  dem  Menachen  als  Zeugen  des  nator- 
lichen  Geaetzes  mitgegeben  worden.  —  Anf 
diese  Weise  hatte  Hemming,  ohne  irgend  die 
Theologie  zu  Htllfe  zu  nehmen,  zeigen 
wollen,  dass  die  Vernunft  auch  ohne  pro- 
phetisches  und  apostolisches  Wort  fdr  aich 
allein  vorwarte  kommen  kdnne. 

Ilemsterhuvs,  Franz,  war  1721  zu 
Franeker  in  Holland  geboren  und  durch 
seinen  Vater,  den  beruhmten  Philologen 
Tiberius  Hemsterhuys ,  in  der  Liebe  zum 
klassischen  Alterthume  und  insbesondere  zur 
platonischen  Philosophie  erzogen.  Statt  nach 
seinen  in  Leyden  vollbrachten  Studien  eine 
gelehrte  Lanfbahn  zu  verfolgen,  die  er  An- 
fangs  im  Auge  hatte,  ging  er  in  den  Staate- 
dienst  liber  und  brachte  als  Secretar  der 
hollftndischen  Generalstaaten  sein  Leben  im 
Haag  moist  in  wissenschaftlicher  Zurtlck- 
gezogenheit  und  in  einem  kleinen  geselligen 
Kreise  bin,  zu  welchem  die  I '  -  tin  Gallitzin 
und  Friedrich  Heinrich  Jacobi  gehdrten,  und 
starb  1790  im  Haag.  In  seinen  philosophischen 
Ueberzeugungen  hauptsficblich  durch  John 
Locke,  Cartesius  und  die  schottische  Schule, 
daueben  aucb  durch  die  Leibniz  -  WolfTsche 
Philosophie  angeregt,  war  er  dem  eigent- 
lichen  Kerne  des  positiven  Christenthums 
entfremdet  und  huldigte  im  Gegensatze  zur 
gottlosen  und  materialistischen  Zeitphilosophie 
einem  religidsen  Vernunftglauben  im  Sinne 
der  Jacobi 'sch ''ii  Glaubensphilosophie.  In 
seinen,  zum  Theil  aus  Cnterredungen  mit 
der  FQrstin  Gallitzin  hervorgegangenen,  ent- 
weder  in  Form  von  Briefen  oder  di&logisch 
in  franzdsi8cher  Sprache  abgefassten  Schrif- 
ten  zeigt  er  fur  &sthetische,  psychologisehe 
und  etbjsche  Betrachtungen  eine  besondere 
Vorliebe.  Er  suchte  die  Aesthetik  anf  all- 
gemeine  Grundsfitze  zurlickzufOhren  und 
brachte  in  seinem  Vaterlande  das  eklektische 
Philosophiren  in  leicht  verattndlicher  Manier 
auf  die  Bahn.  In  diesem  Sinne  verflffeut- 
lichte  er  unter  Andern:  Lettre  sur  les  de- 
sirs  (1770),  Lettre  sur  Vhorrme  et  ses 
rapports  (1772),  Sophyle  ou  de  la  philo- 
sophie (1778),  ArisUe  ou  de  la  divinite 
(1779),  Alexis  ou  sur  Vage  oVor  (1786, 
deutach  von  Ft.  H.  Jacobi  (1787),  Simon  ou 
des  facultes  de  fame  (1787),  Lettre  de 
Diocles  a  Diotime  sur  ratheisme  (1787). 

E.  Grucker,  Francois  Hemsterhuys,  sa  Tie  et 
ses  oeuTres.   Paris,  1866. 
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Oeuvrea  philosophiqnefl  de  Fr.  Hemsterlin vs 
(Paris  1792,  in  zwei  Blinden,  deutech  in  drei 
Banden,  Leipzig  1782—97),  und  vollstiindiger 
herausgegcben  von  Meyboom  (1846—50,  in 
seeks  Diinden). 

1 1  onniii^,  Leopold  tod,  genauer 
Leopold  Dorotheus  Henning  von 
Schfinhoff,  war  1791  zu  Gotha  geboren, 
hatte  in  Heidelberg  Rechtawissenschaft  und 
Geschichte  studirt  und  die  Befrciungskriege 
als  Seconde  -  Lieutenant  mitgemachi ,  lebte 
dann  zwei  JabTe  in  Erfurt  als  Regierungs- 
referendar  und  dancben  mit  philosophischen 
und  politischcii  Studien  beschaftigt,  ging 
1818  nacb  Berlin,  wo  er  Hegel  hSrte  una 
Hegelianer  wurde.  Nachdem  er  1820  zum 
Repetenten  fUr  die  Hegel'sche  Philosopbie 
ernannt  worden  war,  babilitirte  er  sich  1821 
als  Privatdocent  mit  einer  lateinischen  Ab- 
handlnng  fiber  den  Begriff  des  Feudalsystems, 
wurde  1825  ausserordentlicber  und  1835neben 
dem  als  Nachfolger  Hegel's  berufenen  A.  Gab- 
ler  ordentlicher  Professor  der  Philosopbie  und 
nebenbei  Lehrer  der  Logik  an  der  allgemeinen 
Kriegsschule.  Von  1827—1847  lag  in  seinen 
Handen  die  Redaction  der  Berliner  „Jahr- 
bflcher  fflr  wissenschaftliche  Kritik*4,  des 
Organs  der  Hegel'schen  Schule.  Bei  der 
Herausgabe  von  Hegel's  Werken  flbernabm 
er  die  Auslegung  der  Logik  und  trat  1848 
in  lebbafte  Opposition  gegen  die  politischen 
Consequenzen  der  „Junghegelianeru.  Er 
starb  1866  am  Herzschlag.  Ausser  einigen 
staatswirthscbaftlichen  Abhandlungen  wurde 
von  Henning  nur  eine  Abhandlung  fiber  „das 
Verhaltniss  der  Philosophic  zu  den  exactcn 
Wissenschaften44  (1821)  in  einer  Zeitscbrift 
und  eine  kleine  Schrift  „  fiber  Goethe's 
Farbenlehre44  (1822)  verfiffentlicht 

Henningft,  Justus  Christian,  war 
1731  zu  Gebstadt  in  Thflringen  geboren  und 
1815  als  Professor  der  Philosopbie  in  Jena 
gestorben.  In  seinen  frUhcsten  Schriften 
(Praktische  Logik,  1764;  Moralische  und 
politische  Abhandlung  vom  Weg  zur  Weis- 
neit  und  Klugheit,  1766;  Compendium  meta- 
physicum,  1768)  zeigt  er  sich  als  einen 
Eklektiker  der  WolfFschen  Schule,  welcher 
sich  weiterhin  in  einer  Reihe  von  jetzt  ver- 
schollenen  Schriften  auf  dem  psychologischen 
Gebiete  bewegte:  Geschichte  von  den  Seelen 
der  Menschen  und  der  Thiere  (1774),  Anthro- 
pologiscbe  und  pneumatologische  Aphorismen 
(1777),  Von  den  Ahnungen  und  Visionen 
(1777),  woran  sich  als  Anhang  „Visionen, 
vorzfiglich  neuerer  und  neuester  Zeit,  philo- 
sophisch  an's  Licht  gestellt44  (1781)  und  als 
zweiterTheil:  Von  den  Ahnungen  der  Thiere 
(1783),  sowie:  Von  Traumen  und  Nacht- 
wandlern  (1784)  anschlossen.  Von  der  durch 
die  Kant'schen  Kritiken  hervorgebrachten 
philosophischen  Revolution  ist  er  ganz  un- 
berfihrt  geblieben  und  beschloss  seine  lite- 


rarische  Thfitigkeit  mit  einer  „Sittenlehre 
der  Vernunft44  (1782). 

Hearicus  Gandavcnsis,  siehc  Goc- 
thals. 

Ilerakltidts.  mit  dem  Beinamen  L em- 
bos,  stammte  ans  Kalatis  im  Pontos  oder 
(nach  Andern)  aus  Alexandrien  und  lebte 
unter  Ptolemaios  Philomctor  (181  — 147  vor 
Chr.).  Jenen  Beinamen  soil  er  von  seiner 
Schrift  ^Lcmbeutische  Redcu  (Rede,  aus  einem 
Fischerkahne,  /  >u  ■><„■.  gehnltcn)gefUhrthaben. 
Von  Beinen  meist  historiscben  uud  biogra- 

fhischen  Schriften,  in  denen  er  sich  als 
eripatetiker  verrath,  sind  nur  BruchstUcke 
erhalten. 

Iltrakltidrs  aus  Herakleia  (in  der 
Landschaft  Pontos)  gebfirtig,  wird  als  Zu- 
hdrer  Platon's  und  des  Speusippos  in  der 
Akademie,  von  Andern  auch  des  Aristoteles 
genannt  und  darum  bald  zur  platonischen, 
bald  zur  aristotelischen  Schule  gerechnet. 
Von  seinen  philosophischen,  wie  historischen 
Schriften  sind  nur  BruchstUcke  Ubrig.  Da 
er  sich  in  seinen  historischen  Nachrichten 
als  unglaubwfiTdig  zeigt,  so  muss  es  auch 
dahingestellt  bleiben,  ob  es  richtig  ist,  was 
er  melded  dass  Pythagoras  zuerst  das  Wort 
„Philosophosu  gebildet  und  gebraucht  habe. 
Nach  den  erhaltenen  Bruchstflcken  theilte 
er  die  platonischen  Ansichten  fiber  die  gott- 
liche  Vernunft,  die  Beseeltheit  und  Gdttlich- 
keit  der  Welt  und  der  Gestirne,  neigte  sich 
aber  zugleich  in  seinen  kosmologischen  und 
psychologischen  Lehren  zu  pythagoraischen 
Anschauungen,  indem  er  sich  naraentlich  zur 
pythagoraischen  Atomenlehre  bekanute,  wie 
solche  von  Ekphantos  vorgetragen  wurde, 
und  die  Seele  in  ihrem  vorirdischen  Dasein 
als  ein  in  der  Milchstrasse  verweilendes  Wcsen 
aus  lichtem  atherischem  Stoff  erklSrte. 

Ili'raklt'idrs.  der  Skeptiker,  wird  bei 
Diogenes  von  Laerte  als  ein  Sckfller  des 
Ptolemaios  von  Kyrenc  und  als  Lehrer  des 
Skeptikers  Ainesidfimos  aus  Gnossos  genannt. 

llerakleidoH  aus  Tarsos,  ein  Schiller 
des  Stoikera  Antipater  aus  Tarsos  und  Mit 
schfiler  des  Panaitios,  wollte  von  der  alt- 
stoischen  Werthgleichhcit  aller  VerRehen 
Nichts  wissen.  Unter  dem  Namen  Hera- 
k  1  e i d e a  wird  auch  ein  sonst  Heraklcitos 
genannter,  etwa  100  Jahre  spater,  wahr- 
scheinlich  zur  Zeit  des  Kaisers  Augustus 
lebender  Stoikcr  crwahnt,  welcher  eine  uoch 
vorhandene  (1782  von  Schow,  1851  von 
Mehler  herausgegebene)  Schrift  „Homerischc 
AUegorien"  verfasste,  worin  die  bei  den 
Stoikern  fibliche  Ausdeutung  derGottermythen 
ausffihrlich  vorgetragen  wird,  bei  welcher  die 
falsche  Voraussetzung  zu  Grunde  liegt,  als 
ob  sich  die  Urheber  dicser  Mythcn  des  von 
den  Ausdeutern  hineingelegten  philosophi- 
schen Inhalts  bcwus8t  gewesen  wttren  und 
diesen  absichtlich  in  die  mythisch-symbolischr 
I  Halle  eingekleidet  batten" 
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lid  rnkleitos  aus  Ephesos,  der  ..Dunk if'* 

fenaimt ,  fallt  mit  seiner  scchszigjahrigen 
.ebenszeit  in  die  Periode  der  ersten  per- 
sischen  Herrschaft  vom  Jahr  545  —  479  tin- 
geffihr  zusammen.  Geburts-  nnd  Todesjahr 
desselbcn  genau  festzustellen ,  ist  bis  jetzt 
der  gclehrten  Forschung  noch  nicht  gelnngen ; 
das  Wahrscheinlichste  ist,  dass  er  um  das 
Jahr  535  v.  Chr.  geboren  und  um  475,  als 
ein  Scchzigjfihrigcr  (wie  Diogenes  von  La6rte 
meldet)  gcstorben  ist  Als  Erstgeborner  eines 
alten,  den  Kdnigstitel  ftthrcnden  ephesischen 
Adelsgeschlecbtes  (sein  Vater  biess  Blyson) 
nabm  er  in  seiner  Vaterstadt  eine  so  hervor- 
ragende  politische  Stellung  ein,  dass  er  den 
Tyrannen  Melankomas  bewog,  seine  Herr- 
schaft niederzulegen.  Als  ein  Gegner  der 
demokratischen  Partei  in  seiner  Vaterstadt, 
wclche  der  Herd  der  anfstandischen  Be- 
wegnngen  gegen  die  persische  Oberherrschaft 
war,  stand  er  auch  bei  dem  persiscben 
Grosskdnig  Darius  Hystaspis  in  solchem  An- 
seben,  dass  man  daraufhm  im  ersten  Jahr- 
bundert  nach  Christi  Gebnrt  einen  von 
Diogenes  Lafirtios  mitgetheilten  Brief  des 
Dareios,  worin  dieser  den  ephesischen  Philo- 
sopben  zu  sich  nacb  Susa  einlud,  nebst  ab- 
lehnender  Antwort  des  Letztern  erdichten 
konnte.  Auch  die  ihm  von  Athen  aus  ge- 
machten  Antrage,  dorthin  iiberzuaiedeln, 
wies  er  stolz  ab.  Und  so  konnte  er  noch 
in  den  Augen  des  Epiktetos,  des  Stoikers 
aus  der  rdmischen  Kaiserzeit,  als  ein  Muster 
gelten,  wie  man  die  beim  Gastmahle  des 
Lebens  vorgesetzten  Gcrichte  unberOhrt  lassen 
solle.  Als  die  von  Herakleitos  und  seinem 
Freunde  HermodOros  geleitete  Partei  der 
ephesischen  BttrgeTschaftgelegentlich  den  Ver- 
8iich  machte,  die  Verfassung  von  Ephesos 
zu  Modern,  und  damit  gescheitert,  Hermo- 
doros  aber  verbannt  worden  war,  zog  sich 
Herakleitos  nicht  bios  von  aller  politischen 
Thatigkeit,  sondern  auch  aus  der  Stadt 
selbst  in  die  Einsamkeit  des  in  den  Niederungen 
ausserbalb  der  Stadt  gelegenen  Artemistempels 
znrflck,  wo  er  in  schwermfltbiger  Weltver- 
acbtung  und  Menschenscheu  sich,  als  Vege- 
tarianer  lebend,  zu  den  Kindern  gesellte,  in 
deren  Spielen  er  ein  Gleichniss  der  Ewigkeit 
erblickte,  wfihrend  ihm  schon  die  Geburt  als 
ein  UnglUck  erschien,  da  sie  eine  Geburt 
zum  Tode  sei.  Von  dem  stets  thr&nennassen 
Blicke  des  Herakleitos,  womit  er  als  der 
„weinende  Philosoph*  dem  stets  lachenden 
Demokritos  gegenUbergestellt  wurde,  ist 
iibrigens  erst  seit  der  Zeit  des  Seneca  und 
des  itingera  I  Mining  die  Kede.  In  dem  welt- 
berOhmten  Artemision,  dem  Dianentempel  von 
Epbegos,  hatte  Herakleitos  auch  sein  in 
jonischem  Dialekt  geschriebencs  Werk  „U  e  b  e  r 
die  Naturu  als  sein  Vermftchtniss  an  die 
Nachwelt  niedergelegt,  worin  er  sich  als  den 
tiefsinnigsten  una  glanzendsten  Vertreter  und 
Vollender  der  von  den  altera  joniachen  Na- 


turphilosophen  vertTetenen  Weltan8chanong 
beurkundete.  Er  wurde  zuletzt  von  einer 
Wassersucht  befallen  und  wollte  ohne  arzt- 
liche  HUlfe  genesen,  da  er  (nach  einem  ana 
seinem  Werke  erbaltenen  Brnchstucke)  die 
Aerzte  beschnldigte,  dass  sie  selost  Urheber 
der  Krankheiten  seien  und  fdr  ihre  Miss- 
handlung  der  Kranken  sich  auch  noch  be- 
zahlen  liessen.  Er  nnterlag  dieser  Krankheit 
in  seinem  sechzigsten  Lebensjahre.  Von  seinem 
Werke  haben  wir  nur  eine  Anzahl  von 
Bruclisttlcken  tlberkommen.  Da  nun  nach 
einer  aus  dem  Alterthume  stammenden  Nach- 
richt  Herakleitos  zuerst  ilber  daa  All,  dann 
Uber  Politiscbes  und  zuletzt  ttber  Theolo- 
gisches  gehandelt  haben  soli,  so  ist  neuer- 
dings  von  P.  Schuster  in  den  „Acta  socie- 
taiis  philologae  Lipsiensis"  (ed.  Fr.  Ritschl 
1873,  im  3.  Bande,  S.  1—394)  deT  Versuch 
gemacht  worden,  die  erhaltenen  Bruchsttlcke 
desEphesiers  in  ihrerursprUnglichenOrdnung 
wieder  herzustellen.  Doch  ist  es  trotz  alles 
anfgewandten  Scharfsinns  nicht  gelungen,  den 
einzelnen  urschriftlich  Uberlieferten  Bruch- 
stilcken  mit  Sicherheit  ihTe  Stelle  anzuweiaen. 
Der  Vorwurf  der  Dunkelheit,  welcher  schon 
von  den  Alten  dem  Herakleitos  gemacht 
wurde,  mag  in  verschiedenen  UmsUnden 
seinen  Grand  haben,  n&mlich  einestheils  in 
dem  Ringen  nach  den  rechten  Worten  fflr 
den  Gedankenausdruck  und  in  den  Schwierig- 
keiten  der  Spracbe  fflr  eine  philosophische 
Darstelluug,  wie  ja  auch  (nach  HerakUfs 
eignen  Worten)  der  Herr,  dem  das  Orakel 
zu  Delphoi  gehOrt,  weder  heraussagt,  noch 
verbirgt,  sondern  andeutet,  anderntheila  in 
der  stilistischen  Eigenthdmlichkeit  Heraklit's, 
wonach  man  (wie  Aristoteles  bemerkt)  bei 
ihm  oft  nicht  wisse;  ob  ein  Wort  zum  Vor- 
bergehendcn  oder  zum  Folgcnden  gehdre. 
Dazu  kommt  noch  der  Umstand,  daaa  sich 
Heraklit  hfiufig  bildlicher  Ausdrtlcke  und 
kQnstlicher  Analogien  bei  seinen  Beweis- 
ftibrangen  bedient  und  gem  SprflchwOrter 
zum  Vorrrag  seiner  Gedanken  benutzt,  die 
in  einer  bald  ktlbnen,  bald  heftigen,  bald 
8tolzenund8pdtti8chen,immerknappenSprache 
vorgebracht  werden.  Daas  er  mit  Absicht 
so  dunkel  nnd  schwerverstandlich  geschrieben 
habe,  ist  eine  lacherliche  VermuthungCicero'a. 
Sokrates  hatte,  wie  Diogenes  LaSrtios  meldet, 
sich  aber  die  Schrift  des  Ephesiers  dahin  ausge- 
sprochen:  was  er  von  dem  Bncbe  verstanden 
habe,  sei  vortrefflich,  und  von  dem,  waa  er 
nicht  verstanden  habe,  glaube  er,  daas  es 
ebenso  sei,  aber  daa  Buch  verlange  einen 
„delischenu  Taucher  (getlbten  Schwimmer^. 
Von  Stoikern  und  Akademikern  wurde  das- 
selbe  8fter  commentirt  und  nicht  bios  von 
dem  jtldischen  Philosophen  Pbilon  von  Alexan- 
drien,  sondern  auch  von  gelehrten  Christen 
des  zweiten  Jahrbnnderts,  z.  B.  von  Clemens 
von  Alexandrien.  viel  geleaen,  da  sie  in  dem 
ephesischen  Philosophen  wegen  seiner  Be- 
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klmpfung  des  hellenischen  GOtterdienstes 
einen  Gesinnungsgenossen  erblickten,  bis  seine 
Lehren  wegen  anscheinender  BegUnBtigung 
der  NoBtianischen  Ketzerei  und  wegen  Hires 
Einflusses  anf  die  Bildung  der  gnostischen 
Secten  bei  den  Kirchenlehrern  verdachtig 
wurden.  Die  Nachricht  Ubrigens,  dass  Hera- 
klit  wegen  Religionsverletzung  angeklagt 
worden  sei,  ist  allerdings  durch  etwas  ver- 
dachtige  Zengen  beglaubigt.  Aber  die  er- 
haltenen  Brachsttlcke  ans  dem  Werke  Hera- 
klit's  benrknnden  hinlanglich,  dass  er  den 
Vertretern  des  bestehenden  Cultus  zur  An- 
klage  als  Religionsverftchter  vollanf  aus- 
reichenden  Grund  gab.  Er  bebandelte  nicht 
bios  die  Stlbnopfer  und  die  damit  zusammen- 
iiangenden  Ceremonien  mit  schneidendem 
Hohn,  sondern  griff  auch  den  Dionysoscnlt 
nnd  die  Mysterien  an  nnd  eiferte  gegen  dns 
damals  in  Schwung  gekommene  Bakchanten- 
thum,  gegen  die  Ausgelassenheiten  der  Dio- 
nysosfeier,  welcbe  das  ephesische  Kflnigs- 
geschlecht,  dem  der  epbesische  Philosoph 
angehflrte,  als  Familiencnlt  beging.  Die 
sp&ter  besonders  von  Stoikern  gepflegte 
symbolisch  -  allegoriscbe  Deutung  der  hel- 
lenischen  Gottermythen  hat  Heraklit,  wenn 
auch  nieht  erfunden,  doeh  in  Gang  gebracht, 
wie  er  es  ancb  gewesen  ist,  der  die  ersten 
anregenden  Versnche  einer  Reflexion  (lber 
die  Spracbe  machte,  und  indem  sp&teT  Platon 
in  seinem  nach  dem  HeraklUeer  Kratylos, 
seinem  Lehrer,  benannten  Dialoge  Unter- 
snchungen  fiber  die  Wort-  und  Begriffs- 
bildung  anstellte,  wnrde  er  der  eigcntliche 
Begrundcr  der  Spracliphilosophie.  Nachdem 
zuerst  Priedrich  Schleiermacher  im 
„Museum  der  Alterthumswissenschaft1*  (1807) 
den  Versuch  gemacht  hatte,  die  Leliren  deB 
Herakleitos  aus  den  Trfimmern  seines  Werkes 
und  den  Zeugnisscn  der  Alton  darznstellen, 
ist  durch  Ferdinand  Lassalle  (1858)  das 
Quellenmaterial  zur  Kenntniss  der  Lehre  des 
Ephesiers  mit  solcber  Vollstandigkeit  zu- 
sammengestellt  und  zugleich  mit  einer  so 
mustergfiltigen  Ordnung  und  geistvollen 
Grflndhchkeit  benutzt  und  verarbeitet  wor- 
den, dass  die  Heraklitische  Forschung  ferner- 
bin  nur  in  dem  prfifendcn  Studium  dieses 
klassiscben  Werkes  besteben  kann,  welchem 
nur  der  eine  Fehler  anbaftet,  dass  Lassalle 
die  Lehren  des  alten  Ephesiers  zu  sehr  ver- 
geistigt  oder  vielmehr  hegelianisirt  und  all- 
zuviel  moderne  Anschauungen  in  die  hera- 
klitische Weltansicht  hineingetragen  hat.  Der 
kurze  Inbegriff  der  Lehre  Ileraklit's,  wodurch 
sich  dieselbe  nicht  sowohl  als  die  tiefsinnigste 
speculative  Philosophic  des  ganzen  griechi- 
schen  Alterthums,  sondern  als  Abschluss  und 
Vollendung  der  altera  jonischen  Naturphilo- 
sophie  kennzeichnet,  ist  in  seinem  Qber- 
lieferten  Ansspruch  enthalten:  ^Diese  gleich- 
missig  alle  Dinge  umfassende  Ordnung  (Welt, 
xicftoi)  hat  ebensowenig  Einer  der  GQtter, 


wie  Einer  der  Menschen  hergestellt,  sondern 
sie  bestand  ewig,  besteht  ewig  und  wird 
ewig  besteben  in  dem  nach  festen  Maassen 
entzflndenden  und  vcrlOschenden ,  ewig  le- 
bendigen  Feueru.  So  vieler  Menschen  Ge- 
danken  ich  auch  htfrte  (sagt  Heraklit) ,  so 
kommt  doch  KeineT  zu  der  Einsicht,  dass 
die  Weisheit  von  Allen  fern  bleibt.  Was 
ihnen  taglich  begegnet,  bleibt  ihncn  fremd; 
wo  ihr  eigner  Weg  hinffihrt,  ist  ihnen  ver- 
borgen,  und  was  sie  wachend  thun,  ver- 
gessen  sie,  als  ob  es  im  Schlafe  gcschehen 
wftre;  die  Wahrheit  erscheint  ihnen  unglaub- 
lich,  und  wenn  sie  ihnen  zu  Ohren  kommt, 
Bind  sie  taub  dafflr,  und  gleich  unfaliig  zu 
hfiren  wie  zu  reden,  halten  sie  sich  lieber 
an  das  Geschwatz  aer  Dichter  und  an  die 
Meinungen  des  PObels.  Sind  hiervon  auch 
Homer  und  Hesiod  nicht  ausgcnommen,  wohl 
aber  Manner,  wie  Bias  (Einer  der  sogenannten 
sieben  Weisen)  und  Thales,  der  Milesier,  so 
machte  sich  dagegen  sogar  Pythagoras  aus 
seiner  Forschung  eine  Weisheit  zurecht,  die 
nur  Vielwisserei  und  Pfnscherei  zu  nennen 
ist.  Kdnnte  Gelehrsamkeit  auch  Einsicht 
und  Verstand  schaffen,  so  mflsste  sie  den 
Pythagoras  und  Xenophanes  gelehrt  haben. 
In  den  Dingen  der  Welt  giebt  es  nichts 
Bleibendes  und  Festes,  sondern  Alles  ist  in 
unablaasiger  Verflnderung  und  Umwandlung 
begriffen,  gleich  eincm  Flusse,  in  welchem 
stets  neue  Wellen  die  frtihero  verdrangen, 
so  dass  wir  nur  scheinbar  zum  zweiten  Male 
in  denselben  Fluss  steigen,  da  sich  derselbe 
schon  wShrend  des  Hineinsteigens  verfindert 
nnd  auch  wir  selber  nicht  mehr  dieselben 
sind,  wie  frfiher.  Nichts  bleibt,  was  es  ist; 
Alles  geht  vielmehr  in  sein  Gegentheil  fiber; 
Alles  wird  aus  Allcm,  das  Sichtbare  geht 
in's  Unsichtbare,  dieses  in's  Sichtbare  fiber; 
Eines  geht  durch  das  Andere  zu  Grunde, 
das  Grosse  nahrt  sich  vom  Kleinen,  wie  das 
Kleine  vom  Grossen,  so  in  der  Natur,  wie 
beim  Menschen.  Licht  und  Dunkel,  Heilsames 
nnd  Verderbliches ,  Oberes  und  Unteres, 
Sterbliches  und  Unsterbliches ,  Anfang  und 
Ende  sind  eins  und  dasselbe,  nnd  Alles  wird 
zu  Allcm;  aus  Lebendigem  wird  Todtes,  aus 
Todtem  Lebendiges,  und  der  Thon,  aus 
welchem  die  Dinge  gemacht  sind,  wird  in 
immer  neue  Gestalten  umgeprflgt.  Nichts 
ist  eigentlich,  sondern  Alles  wird  nur  immer 
im  ewigen  Flusse  aller  Dinge,  wie  in  eincm 
Mischtrank  best&ndig  Alles  umgerUhrt  wird. 
Die  weltbildende  Kraft  ist  einem  Kinde  gleich, 
welches  spielend  Steine  hin-  und  hersetzt, 
Sandhaufen  aufbaut  und  wieder  niederreisst. 
Eines  nur  liegt  bleibend  zu  Grunde,  woraus 
sich  alles  Sichtbare  durch  Umwandlung  bildet, 
das  ewig  lebende  Feuer,  das  nimmer  rastend 
und  niemals  untergehend,  als  diis  allgemeine 
Wesen  in  Allem,  als  Weltstoff  und  welt- 
bildende Kraft  waltet,  als  Blitz  und  Wfirme 
stoff,  wie  als  trockener  Dunst  und  seelischer 
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Hauch.  Das  FeueT  wird  in  Alles  und  Alles 
wiedemm  in  Feucr  umgcsetzt  abwechsclnd 
durch  Vcrdichtung  und  Verdtinnung.  Das 
Fener  verwandelt  sich  zunachst  in  Meer, 
das  Meer  halftig  in  Erde  und  halftig  in 
Gluthhauch,  aus  Erde  aber  wird  Wasser  und 
aus  Wasser  wird  Seele.  Die  Sonne  ist  eine 
t&glich  sich  erneuemdc  brennende  Dunst- 
masse.  Der  Weg  nach  Oben  und  nach  Unten 
ist  in  dieser  Wandhing  dereelbe.  Alles  aber 
entsteht  aus  Entzweiung  odor  Gegensatz,  und 
der  Streit  ist  Vatcr  und  Herr  aller  Dinge, 
das  gdttliche  Gesetz  und  die  Nothwendigkeit, 
das  Kecht  und  die  Ordnung  der  Welt,  Aus 
Vereinigung  des  Ungleichen  und  Getbeilten 
entsteht  Einklang,  wie  aus  Mannlichem  und 
Weihlichera  neues  Leben.  Daruni  ist  auch, 
was  den  Menschen  ein  Uebel  erscheint,  fur 
sie  ein  Gutes.  In  der  Seele  des  Menschen 
hat  sich  das  gdttliche  Feuer  in  seiner  reinern 
Gestalt  erhalten;  sie  besteht  aus  wannen 
und  trockenen  Dtlnsten.  Die  trockene  Seele 
ist  die  weiscste  und  beste.  Wird  das  Feuer 
der  Seele  durch  Feuchtigkeit  verunreinigt, 
so  geht  die  Vernunft  verloren,  die  Alles 
durchwaltet.  Schlechte  Zeugen  sind  dem 
Menschen  Augen  und  Ohren,  wenn  sie  un- 
veratandige  Seelen  haben.  Was  unsere  Sinne 
wahrnehmen,  ist  nur  flflchtige  Erscheinung; 
das  ewig  lebendige  Feuer  ist  ihnen  durch 
hundert  Hflllcn  verborgen.  Das  menschliche 
Gemflth  hat  keine  Einsicht,  sondem  nur  das 
Gdttliche  hat  solche,  und  keine  menschliche 
Weishcit  ist  etwas  Anderes,  als  Nachahmung 
der  Natur  und  der  Gottheit.  Nur  wer  dem 
gfittlichen  Gesetze  lauscht,  flndet  die  Wahr- 
heit.  Die  Mehrzahl  der  Menschen  lebt  dahin, 
wie  das  Yieh;  sie  nahren  sich  von  der  Erde 
gleich  dem  Gewtlrm,  werden  geboren,  zeugen 
Kinder  und  sterben.  Der  Verstandige  achtet 
das,  wonach  die  Menge  trachtet,  als  werth- 
lo8  und  verganglich.  Da  die  Welt  immer 
80  ist,  wie  sie  sein  soli,  so  hangt  es  nur 
vom  Menschen  ab,  glflcklich  zu  sein;  das 
Gemtlth  des  Menschen  ist  sein  Damon.  Zu- 
letzt  wird  Alles  wicder  in  Feuer  verwandelt, 
woher  all  es  gekommen  ist. 

Die  Schule  des  Herakleitos  erhielt  sich 
noch  einige  Zeit  nach  dem  Tode  desselben 
in  Jonien  und  besondcrs  in  Ephesos  fort 
Der  Sophist  Protagoras  sttltzte  seine  Skepsis 
auf  Satze  Ileraklit's.  Ein  Anhanger  desselben, 
Kratylos,  war  Platen's  Lehrer.  Aber 
Platon  sclbst  hat  sich  in  seinem  Dialoge 
„Kratylo8u  Ober  die  Bodcnlosigkeit  der  Ety- 
mologien  lustig  gemacht,  wodurch  Heraklit's 
Schtller  die  Wortspiele  ihres  Meisters  noch 
Uberboten,  und  in  seinem  Dialoge  ^Theaitetos* 
hat  Platon  das  unruhige  und  enthusiastische 
Treiben  der  Heraklitecr  und  ihre  selbst- 
gefallige  Verachtung  Andersdenkender  mit 
scharfen  AusdrUcken  gezeichnet  Spater 
knQpften  die  Stoiker  vielfach  an  die  Lehren 
Iieraklit'B  an. 


A.  Gladisch,  Herakleitos  und  Zoroaster.  1859. 
F.  Las  sal  le,   die  Philosophic  Herakleitos*  des 

Dunkeln  von  Ephesos,  in  2  Banden,  1848; 

3.  Anfl.  1869. 
J.  Bernays,  die  Heraklitefcchen  Briefe.  1869. 

Herakleitos,  der  Stoiker,  aiehe  Hera- 
kleides. 

Herakleitos  aus  Tvtos  wird  als  ein 
SchUler  der  Akademiker  Philon  ana  Larissa 
und  Kleitomachos  genannt  und  war  ein  an- 
gesehener  Anhanger  der  neuern  Akademie 
im  letzten  vorchristlichen  Jahrhundert. 

Ilerakle6n  hiess  ein  Gnostiker  aus  der 
Schule  des  Valentinus,  welcher  in  der  letzten 
Halfte  des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts 
im  Sinne  gnostischcr  Lehren  Erklarnngen 
zu  den  Evangelien  des  Johannes  und  Lukaa 
verfasst  hat. 

ll^raklios  wird  in  den  Vortragen,  die 
der  Kaiser  Julianus  Apostata  gegen  die 
Kyniker  seiner  Zeit  verQffentlichte,  als  einer 
derselben  genannt  und  in  wenig  vortheil- 
haftes  Licht  gestellt. 

H£ra8  hiess  ein  Kyniker  aua  der  Zeit 
des  Kaisers  Vespasian  us,  welcher  wegen  seiner 
Schmahungen  gegen  die  kaiserliche  Familie 
enthauptet  wurde. 

Herbart,  Johann  Friedrich,  war 
1776  zu  Oldenburg,  wo  sein  Vater  Jnatiz- 
rath  an  einem  Gerichtshofe  war,  als  daa 
einzigeKind  seiner  Eltern  geboren  und  zuerst 
durch  einen  Hauslehrer,  dann  in  einem  Privat- 
institute  und  zuletzt  im  Gymnasium  seiner 
Vaterstadt  gebildet,  um  seit  1794  in  Jena 
nach  dem  Wunsche  seiner  Eltern  Rechte- 
wissenschaft  zn  stndiren,  zu  welcher  er  jedoch 
keine  Neigung  hatte  und  darum  mit  seiner 
Mutter  8chwere  Kampfe  bestchen  musste.  Er 
kam  nach  Jena  gleienzeitig  mit  dem  Beginne 
der  Wirksamkeit  Fichte's  in  Saal  -  Athen, 
dessen  wissenschaftlicher  Ernst  ihra  so  impo- 
nirte,  dass  er  wirklich  eine  Zeit  lang  ein 
Anhanger  der  Lehre  Fichte's  gewesen  zn 
sein  scheint,  wie  aus  einigen  von  ibm  1794 
niedergeschriebenen  ^Bemerkungen  tlber  mo- 
ralischc  und  asthetische  Ideale"  hervorgeht. 
Zugleich  war  er  Mitglied  eines  unter  den 
dortigen  Stndenten  dam  als  bestehenden  lite- 
rarischen  Vereinea,  der  sogenannten  „Ge- 
sell8chaft  der  freien  Manner44.  War  indessen 
Herbart  schon  auf  dem  Gymnasium  im  lo- 
gischen  Denken  gut  geschult  worden  und 
hatte  er  schon  in  seinem  vierzehnten  Jahre 
etwas  „<lber  die  menschliche  Freiheit44  ge- 
schrieben,  worin  er  die  ereten  Regungen 
selb8tstandig  prUfenden  Denkens  zeigte,  so 
emancipirte  er  sich  sehr  bald  von  der  Ver- 
strickung  in  die  Scholastik  der  Fichte'schen 
^WUsenechaftslehre44  und  wurde  zum  Wider- 
spruch  gegen  dieselbe  angeregt,  welcher  sich 
in  einer  noch  vorhandenen  Kritik  der  beiden 
ersten,  ganz  im  Sinne  der  Fichte'schen  Wissen- 
schaftslehre  verfassten  Schriften  des  jugeud- 
licbeu  Schelling  *Ueber  die  Mdglichkeit  einer 
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Form  der  Philosophic  tlberhaupt44  (1794)  and 
„Vom  Ich  aU  Princip  der  Philosophie  odcr 
flbeT  das  Unbedingte  im  menschlichen  Wissenu 
(1795)  aussprach.  Er  hatte  seine  kritischen 
Bemerkungen  fiber  diese  beiden  Schriften 
Fichte'n  vorgelegt.  Indem  er  darin  weder 
die  Nothwendigkeit  eines  einzigen  obersten 
Grnndsatzes,  aus  welchem  in  der  Philosophie 
Alios  abzuleiten  ware,  noch  die  Nothwendig- 
keit der  Annahme  eines  einzigen  realon 
Seins  zugestand,  langnete  er  zugleich  das 
absolute  Sein  des  Ich,  unterschied  die  Real  i  tat 
des  Wissens  von  der  Realitat  des  Qewnssten 
nnd  wollte  von  einem  Verfahren,  durch  vor- 
gebliche  absolute  Anschanung  Widersprtlche 
zum  Schweigen  zu  bringen,  Nichts  wissen. 
Zu  den  Kandbemerkungen ,  die  Fichte  zu 
den  Darlegungen  Herbarts  gemacht  hatte. 
machte  dieser  wiederQegenbemerkungen,  una 
durch  diesen  Widerspruch  des  jungen  Stu- 
denten  wurde  dessen  Verhaltniss  zu  Fichte 
etwas  kllhler,  und  Herbart  ging  fortan  seinen 
eigenen  Weg,  obwohl  er  immerfort  den 
wissenschaftlichen  Ernst  seines  Lehrers  an- 
erkannt  hat  nnd  in  Fichte  stets  das  Beispiel 
eines  aufrichtigen  Strebens  nach  Geuauig- 
keit  in  philosophischen  Untersuchungen  er- 
blickte  and  Tdhmte.  Die  Scheidung  Her- 
barfs  von  dem  durch  Fichte  erSffneten,  durch 
Schelling  weitergcfuhrten  und  durch  Hegel 
vollendeten  Idealismus  in  der  Philosophie 
war  seit  dem  Jahr  1796  vollzogen.  Seit 
dieser  Zeit  begann  auch  Herbart's  Studium 
der  griecbischen  Philosophie,  um  sich  flber 
•  die  verschiedenen  Aufgaben  der  Philosophie 
zu  orientiren.  Nach  dreijahrigem  Aufenthalt 
in  Jena  begab  sich  Herbart  1797  als  Haus- 
lehreT  in  die  Schweiz,  nach  Bern,  um  (wie 
er  selbst  aagt)  durch  Lehren  zu  lernen  und 
sich  zu  einer  rein  wissenschaftlichen  Lehr- 
thatigkeit  vorzubereiten.  Dort  machte  er 
die  ersten  padagogischen  Erfahrungen  und 
entwickelte,  zum  Theil  durch  Pestalozzi's 
padagogische  Ideen  angeregt,  den  Plan 
eines  eigentlich  padagogischen  Unterrichts. 
Daneben  studirte  er  auch  Naturwissen- 
schaften  und  Mathematik,  in  welcher  er  sich 
eine  grtlndliche  Bildung  erwarb,  bchielt 
jedoch  die  Probleme  des  Denkens  fortwahrend 
im  Auge,  insbesondere  die  psychologischen 
Fragen,  in  Bezng  auf  welche  schon  damals 
Herbart  auf  mathematische  Anschauungen 
kam,  wodurch  er  spaterhin  die  Psychologie 
als  Wissenschaft  neu  zu  begrtlnden  versucht 
hat.  Nach  vierjahrigem  Hauslehrerleben 
kehrte  er  zu  Anfang  des  Jahres  1800  fiber 
Jena  und  Gdttingen  nach  Oldenburg  zurUck 
and  lebte  dann  zwei  Jahre  lang  in  Bremen 
bei  seinem  Freunde  Johann  Smidt,  dem 
spatern  Bremer  Bflrgermeister,  im  Umgang 
mit  befreundetcn  Mannern  und  Frauen  und 
vorzugsweise  mit  padagogischen  Interessen 
beschftftigt.  In  dieser  Zeit  verdffentlichte  er 
in  der  Monatschrift  „  Irene44  einen  an  drei 


Bremer  Frauen  gerichteten  Aufsatz  tlbor 
Pestalozzi's  neueste  Schrift  „Wie  Gertrud 
ihre  Kinder  lehrteu  und  als  selbststiindigc 
Schrift  „  Pestalozzi's  Idee  eines  ABC  der 
Anschanung,  als  ein  Cyclus  von  Vorllbungen 
in  Auffassung  der  Gestaltcn  wissenschaftlich 
ausgcfilhrt44  (1802,  in  2.  Anflage  1804\  lm 
Herbst  1802  habilitirte  er  sich  zu  UOttingen 
als  PTivatdocent  fUr  Philosophie  und  Pada- 
gogik.  Er  las  znerst  tlber  Padago^ik,  dann 
ttber  praktische  Philosophie  oder  Moral  und 
Naturrecht  als  ein  einziges  wissenschaftliches 
Ganze.  Im  Jahr  1804  verOffentlichte  er  seine 
„Kurze  Darstellnng  eines  Plans  zu  philo- 
sophischen Vorlesungen",  sodann  eine  im 
Museum  in  Bremen  gehaltene  Gastvorlesung 
„Ueber  den  Standpunkt  der  Beurtheilung 
der  Pcstalozzi'schen  Unterrichtsmethode,*, 
wahrend  eine  damals  verfasste  Abhandlung 
„Ueber  asthetische  Darstellung  der  Welt, 
als  das  Hauptgeschaft  der  Erziehung"  erst 
nach  seinem  Tode  durch  Hartenstein  in 
^.Herbart's  kleineir  philosophischen  Schriften14 
verOffentlicht  wnrde.  Bei  Gelegenheit  seiner 
BefOrderung  zum  ausserordentlichen  Professor 
gab  er  1805  eine  Abhandlung  „  De  Piatonici 
syslematis  fundamento"  heraus.  Im  Jahr 
1806  trug  er  zum  ersten  Male  Psychologie 
vor,  und  zwar  „soweit  sie  ohne  mathema- 
tischen  Calcul  veratandlich  ist44,  und  gab 
seine  „Allgemeine  Padagogik  aus  dem 
Zwecke  der  Erziehung  abgeleitet44  (1806) 
heraus.  Darauf  folgte  1807  die  kleine 
Schrift  „Ueber  philosophisches  Studium44, 
worin  er  den  Fortschritt  von  philosophischen 
Ansichten  zur  wirklichen  Philosophie  nach- 
wieB  und  zugleich  das  Gebahren  der  Denk- 
faulheitund  des  schwarmerischen  Obscurautis- 
mus  mit  treffender  Jronie  zeichnete.  Hatte 
er  1806  selber  gestanden,  dass  sein  System 
in  so  manchen  Theilen  noch  im  Werden  sei, 
so  wandte  er  sich  nunmehr  der  Metaphysik 
zu  und  gab  zunachst  als  Handschrift  ftir 
seine  Zuhdrer  seine  „Hauptpunkte  der 
Metaphysik44  (1808)  heraus,  worin  die 
Grundlage  seines  Systems  bereits  in  seiner 
ganzen  Breite  gegeben,  zugleich  aber  die 
tlber  wiegcnde  Bedeutung  des  ethischen 
Iuteresses  sichtbar  war,  welches  sich  in  der 
Schrift  „AUgemeine  praktische  Philo- 
sophie44 (1808)  zu  wissenschaftlicher  Aus- 
fQhrung  brachte.  In  soloher  Thatigkeit  war 
Herbart  damals  in  GcJttingen  der  Mittel- 
punkt  und  die  Seele  eines  Kreises  junger 
Manner,  welche  die  Universitat  nicht  um  des 
kttnftigen  Erwerbs  willen,  sondern  lediglich 
zu  ihrer  geistigen  Ausbildung  besuchten, 
meistens  Edelleute  aus  den  russischen  Ostsce- 
provinzen,  auf  welche  Herbart  anregend 
wirkte.  Im  Jahr  1809  folgte  er  einem  durch 
Wilhelm  von  Humboldt  veranlassten  Ruf  als 
ordentlicher  Professor  der  Philosophic  und 
Padagogik  nach  KOnigsberg  auf  den  bisher 
von  Krug  innegehabten  Lehrstuhl  Kant's, 
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wo  er  zugleich  Director  eines  auf  seine 
Veranlassung  gegrflndeten  padagogischcn 
Seminars  wurdc,  welches  aeit  1812  sich  in 
scincm  eignen  Hause  befand  und  mit  einer 
Erziehungsanstalt  ftlr  Knaben  verbunden  war, 
nachdem  sich  Herbart  1811  mit  einer  in 
Kdnigsberg  crzogencn  Englandcrin  ver- 
hcirathet  hatte.  Bald  darauf  wurde  Herbart 
anch  Mitglied  der  wissenschaftlichen  De- 
putation ftlr  das  Unterrichtswcscn  und  der 
Prtifnngscommission  zu  Kdnigsberg,  wodurch 
er  vielfach  Gclegenheit  fand,  ftlr  die  Ver- 
besserung  des  Unterrichtswesens  zu  wirken 
und  in  dem  von  ihm  gepflegten  philo- 
sopliischen  Geiste  selber  dem  praktischcn 
Leben  zugewandt  zu  bleiben.  Eine  Abhand- 
lung  ^Ueber  Erziehung  unter  Offentlicher 
Mitwirkung*  wurde  von  ihm  1810  in  der 
dentschen  Gesellschaft  zu  Kdnigsberg  vor- 
gelesen,  in  ebenderselben  1811  eine  „Abhand- 
lung  fiber  die  Philosophic  des  Cicero".  Nach- 
dem Herbart  in  dem  Konigsberger  Achiv 
„psychologische  Bemerknngen  zur  Tonlehre" 
und  eine  „psychologische  fntersnchnng  tlber 
die  Starke  einer  gegebnen  Vorstellung  als 
Function  ihrer  Daucru  (1811  und  1812)  als 
Ergebniss  seiner  fortgesetzten  Arbeit  am 
Ausbau  seiner  Psychologie  verflffentlicbt 
hatte,  lag  seit  1814  die  Handschrift  seines 
Hanptwerkes  (lber  Psychologie  bercits  fertig 
im  Pulte,  ohne  dass  er  den  passendcn  Zeit- 
pnnkt  zur  Vertfffentlichting  desselben  ge- 
kommen  glaubte.  Einstweilen  gab  er  1813 
das  aus  seinen  Vorlesungen  entstandene 
„Lehrbuch  zur  Einleituug  in  die 
Philosophic"  heraus,  dessen  Inhalt  uns 
zuerst  einen  Einblick  in  Herbarts  von  der 
ganzen  damals  in  Deutschland  herrschenden 
philosophischcn  Strflmung  abweichendes 
System  gewahrt,  mit  welchem  er  Jahrzehntc 
lang  kaum  beachtet  allein  stand.  Der  Gang 
und  die  Grundgedanken  dieser  „Einleitungu 
sind  folgende. 

Neben  dem  Lernen  von  Sprache,  Ge- 
schichte,  Naturkuude  und  andern  Unterrichts- 
zweigen  gebeu  Erfahrung  und  Umgang  Anlass 
zum  Denken,  und  das  Selbstgedachte,  wie 
sehr  es  auch  Anfangs  zerstreut  liegt  und 
bald  so,  bald  anders  gestaltet  wird,  enthalt 
dennoch  Keime  einer  Wissenschaft,  fftr  wclche 
es  als  Wahrheit  oder  Irrthum  in  Betracht 
kommcu  kann.  Diese  Wissenschaft  ist  die 
Philosophic  Wer  mit  Andern  dergestalt 
streitet,  dass  nieht  bios  von  reinen,  der  Be- 
obachtung  unmittelbar  zugauglichen  That- 
sachen  die  Rede  ist,  der  setzt  voraus,  es  gebe 
in  den  streitigen  Gegenstiinden ,  sofern  sie 
gedacht  werden,  eine  Nothwendigkeit,  sie  nur 
auf  einerlei  und  nicht  auf  verachiedene 
Wcise  zu  denken.  Diese  Voranssetzung 
macht  auch  die  Philosophic,  und  wenn  die 
Streiteuden  sich  zu  vereinigen  wtlnschen,  so 
suchcn  sie  zuerst  den  Punkt  auf,  bis  zu 
welchem  sie  einstimmig  denken,  indem  Bie 


voraussetzen ,  es  gebe  einen  nothwendigen 
Fort8chritt  im  Denken.   Auch  diese  Vorans- 
setzung macht  die  Philosophie,  und  dass  ein 
solches  nothwendiges  Fortschreiten  gefunden 
werden  konne,  bestatigt  die  Mathematik. 
Zugleich  soil  aber  die  Philosophie  die  aussere 
und  innere  Erfahrung  oder  gegebne  Begriffe 
zu  ihrer  Voranssetzung  haben;  sie  bringt 
demnach,  auf  fiussere  und  innere  Erfahrung 
sich  beziehend,  im  Rreise  der  allgemeinen 
Begriffe  eine  nothwendige  Anordnung  und 
Fortschreitung  nnd  hiermit  unter  den  Grund- 
gedanken aller  Wissenschaft  eine  Verkntlpfung 
hervor,  wodurch  einem  Jeden  nicht  nur  die 
Uebersicht  flber  das  menschliche  Wissen  er- 
leichtert,  sondern  auch  sein  eignes  Wissen 
gleichsam  verdichtet  nnd  zu  grOsserer  Wirk- 
samkeit  erhoben  wird.  Sie  kann  ebendeshalb 
durch  kein^n  Gcgenstand,  der  ihr  oder  dem 
sie  ausschliesslich  angehOrte,  beschrieben 
werden,   indem  Uberall   wo   sie  Begriffe 
(indct,  mindeatens  das  logische  Geschaft  des 
Ordnens  und  Zurechtstellens  ihr  zukommt 
Sie  tlberl&sst  es  dalier  den  ubrigen  Wissen- 
schaften,  das  Gegebne  zu  sammeln  und  die 
Thatsachc,  dass  es  gegeben  sei,  historisch 
zu  bewahren.   8ie  nimmt  das  Gegebne  erst 
da  in  ihre  Behandlung,  wo  weiter  die  Frage 
entsteht,  woftlr  es  zu  nehmen  sei  und  was 
es  gelten  kdnne,  d.  h.  nachdem  es  als  ein 
Begriffenes  oder  Begriff  festgestellt  worden. 
Es  giebt  keine  andere  Philosophie,  als  die 
von  der  Reflexion,  d.  h.  von  der  Auffassung 
der  Begriffe  anhebt.    Die  Philosophie  ist  im 
Allgemeinen  Bearbeitung  der  gegebnen  Be-  • 
griffc.   Die  uns  durch  die  Erfahrung  auf- 
gedrungenen  Begriffe  lassen  sich  nicht  denken;. 
wir  kdnnen  das  Gegebne  nicht  als  ein  solches 
behalten,  sondern  mtlssen  die  Begriffe  nm- 
andern  und  nmarbeiten.    Das  Gegebne  ist 
das,  was  schlechthin  nicht  bezweifelt  werden 
kann,  noch  jemals  bezweifelt  worden  ist, 
we'd  es  eben  unmittelbar  gegeben  ist ;  mithin 
das  Unzweifelhafte,  Gewisse,  von  dem  eben- 
deshalb die  Philosophic  ausgehen  muss,  weil 
sic  es  nicht  ablengnen,  nicht  einmal  ver- 
mindcrn  kann,  sondern  es  nothwendig  setzen 
muss.   Das  unmittelbar  Gegebne,  der  Stoff 
der  Anschauung  sind  die  einfachen  Empfin- 
dnngen,  die  Merkmale  der  Dinge;  die  Formen 
dieses  Gegebnen,  Raum  und  Zeit,  Verknupfung 
mehrerer    Merkmale    zur    Einheit  Eines 
Dings  u.  s.  w.  sind  zwar  nicht  unmittelbar 
gegeben,  mussen  aber  doch  ebenfalls  ais  im 
Gegebnen  unmittelbar  vorgefunden  berrachtet 
werden,  weil  sie  auch  nicht  beliebig  geandert 
oder  anders  bestimmt  werden  kdnnen.  Durch 
dieses  unmittelbar  Gegebne  und  die  Formen, 
in  denen  diisselbe  crscheint,  werden  uns  jene 
Begriffe  aufgenfithigt ,  una  nur  auf  Grand 
dieses  Zwanges  sind  sie  gleichermaasscn  als 
gegebne  zu  bezeichnen  und  damit  gllltige 
Begriffe.    Das  Gegebne  in  alien  diesen  Be- 
ziehungen  ist  mithin  vor  allem  Philosophiren 
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vorkanden;  denn  die  Philosophic  enteteht 
erst  mit  der  Reflexion  anf  die  gegebnen  Be- 
griffe. Wir  sind  in  unsere  Begriffe  vollig 
eingeschlossen,  und  gerade  durum,  weil  wir 
es  sind,  entscheiden  Begriffe  tiber  die  reale 
Natur  der  Dinge.  Die  Gttltigkeit  und  reale 
Bedeutung  dessen,  was  wir  tlber  das  Sein  in 
einem  nothwendigen  Denken  festsetzcn,  kann 
gar  nicht  bezweifelt  werden.  weil  der  Zweifel 
nichts  anders  ware,  als  der  Versuch,  sich  dem 
nothwendigen  Denken  zu  entziehen.  Wer 
dies  t'ur  Idealismus  halt,  wo  von  es  ganz  und 
gar  versehieden  ist,  der  muss  wissen,  dass 
es  nach  seinem  Sprachgebrauch  kein  anderes 
System  giebt,  als  Idealismus.  Die  reale  Natur 
der  Dinge  ist  nicht  ihr  Wesen,  die  Dinge  an 
sich,  sondern  nur  ihre  Erscheinung  als 
Au&sendinge,  welche  allein  das  Erklarbare 
ist.  Darum  ist  die  Plulosophie  vielmehr 
Kealismus  zu  nennen.  Besteht  nun  die  Philo- 
sopliie  in  der  Bearbeitung  der  gegebnen  Be- 
griffe durch  das  auf  dieselben  reflectirende 
Denken,  so  ergeben  sich  aus  den  llauptarten 
dieser  Bearbeitung  die  Haupttheile  der  Philo- 
sophie.  Der  erste  Erfolg  der  auf  die  Begriffe 
gewendeten  Aufmerksamkeit  •  besteht  darin, 
dass  sie  klar  und,  wofern  sie  dazn  geeignet 
sind,  deutlich  werden.  Deutliche  Begriffe 
konnen  die  Form  von  Urtheilen  annehmen, 
und  die  Vereinigung  von  Urtheilen  ergiebt 
Schlttsse.  Hiervon  handelt  die  Philosophie 
in  ihrem  ersten  Theile,  der  Logik,  welche 
die  Deutlichkeit  in  Begriffen  und  die  daraus 
entspringende  Zusammeustellung  der  letztern 
im  Allgemeinen  betrachtct,  ganz  abgesehen 
davon,  wie  die  Begriffe  entstehen  indgen. 
Die  Auffassung  der  Welt  und  unserer  sclbst 
filhrt  aber  auch  Begriffe  herbei,  die,  je  deut- 
licher  sie  gemacht  werden,  desto  weniger 
eine  Vereinigung  unserer  Gedanken  zulassen, 
sondern  Uberall  Zwiespalt  anrichten,  wo  sie 
Einfluss  haben,  und  die  gleichwohl  auch  in 
den  tlbrigen  Wissenschaften  nicht  zu  ver- 
meideu  sind.  Die  Philosophie  hat  darum  die 
Aufgabe,  diese  Begriffe  so  zu  ver&ndern,  wie 
es  durch  die  besondere  Beschaffenheit  eines 
jeden  nothwendig  gemacht  wird.  Bei  der 
Ver&nderung  wird  etwasNeues  hinzukommen, 
durch  dessen  HUlfe  die  vorige  Schwierigkeit 
schwindet,  oder  eine  Ergdnzung;  und  die 
Wissenschaft  von  der  Erganzung  uer  Begriffe, 
welches  die  zweite  Art  ihrer  Bearbeitung  ist, 
heisst  Metaphysik,  welche  insofern  mit 
der  Physik  zusammenhangt ,  als  man  sich 
zuerst  aus  der  Kenntnisa  des  Gegebnen  ttber- 
zeugen  mnss,  dass  die  Begriffe  der  erwahnten 
Art  wirklich  daraus  hervorgehen  und  nicht 
bios  willkOrlich  crsonnen  sind.  Die  Haupt- 
begriffe  der  Metaphysik  sind  aber  so  allge- 
mein,  dass  alio  tlbrigen  Begriffe  von  der  Welt 
und  uns  selbst  nur  nach  Berichtigung  jener 
gehOrig  bestiramt  werden  konnen.  Daher 
entsteht  neben  der  allgemeinen  Metaphysik 
oder    Ontologie    noch    eine  angewandte 


Metaphysik,  welche  in  Naturphilo3ophic, 
Psychologic  und  rationale  Theologie,  {lie- 
ligionsphilosophie)  zcrfallt.  Noch  giebt  es 
indess  eine  drittc  Klasse  von  Begriffen,  bei 
denen  sich  das  Denken  nicht,  wie  bei  den 
mctaphysischeu ,  mit  der  blossen  logischen 
Verdeutlichung  begntlgen  kann,  welche  jedoch 
keine  Verauderung  nothwendig  machen,  woh] 
aber  einen  Zusatz  in  unserer  Vorstellung 
herbeifilhren,  der  in  einem  Urtheil  des  Bei- 
falls  oder  Missfallens,  d.  h.  in  einem  iisthe- 
tischen  Urtheile  besteht  Die  Wissenschaft 
von  diesen  Begriffen  ist  die  Aesthetik, 
welche  rait  der  Kenntniss  des  Gegebnen  in 
ihrem  Ursprunge  nur  soweit  zusamineuhangt, 
als  wir  dadurch  veranlasst  werden,  uns  Be- 
grifTe vorzustellen,  welche  ohne  alle  RUck- 
sicht  auf  ihre  Realitat  Beifall  und  Missfallen 
erweken.  Angewandt  auf  das  Gegebne  geht 
die  Aesthetik  in  eine  Reihe  von  Kunstleliren 
liber,  die  man  allesaramt  praktische 
Wissenschaften  nennen  kann.  Die  moisten 
derselben  kommen  darin  Uberein,  dass  es  der 
Willktlr  Uberlassen  bleibt,  ob  man  sich  ein 
Gcschaft  mit  dem  Gegenstande  machen  wolle 
oder  nicht,    Nur  eine  cinzige  unter  ihnen 

Siebt  es,  deren  Vorschriften  den  Charakter 
er  nothwendigen  Befolgung  an  sich  tragen, 
weil  wir  unwillkilrlich  und  uuaufhorlich  den 
Gegenstaud  derselben  darstellen.  Dieser 
Gegenstand  nainlich  sind  wir  selbst,  und  die 
bezeichnete  Kunstlehre  ist  die  T  u g  e  n  d  I  e  h  r  e , 
welche  hinsichtlich  unserer  Aensserungen  im 
Thun  und  Lassen  in  Pllichtenlehre  tlbergeht 
Das  „Lehrbuch  zur  Einleituug  in  die 
Philosophie",  welches  1837  noch  bei  Leb- 
zeiten  Herbart's  in  vierter  Auflage  erschien, 
hat  unter  alien  Schriften  Herbart's  die  meistc 
Verbreitung  gefunden  und  ist  die  beste  Ein- 
fUhrung  in  die  Art  und  Weise  seines  Phflo- 
sophirens,  mit  welcher  er  dem  grossen  Strome 
der  damals  die  philosophische  Literatur  be- 
herrschenden  Fichte  -  bchelling  -  Hegel'schen 
Speculationen  direct  entgegentrat  Er  sprach 
diesen  Gegcnsatz  im  Jahr  1814  in  eincr 
kleinen  Schrift  „  Ueber  meiueu  Streit  mit  der 
Modephilosophie sowie  in  spatern  Schriften 
gelegentlich  wiederholt  imnicr  von  Neuem 
aus,  zugleich  mit  der  Ueberzeugung ,  dass 
dieser  Streit  mit  den  Modephilosophen  un- 
fehlbar  ebensolauge  dauern  werde,  als  er  am 
Leben  bleibe,  da  an  einen  entscheidenden 
Sieg  auf  der  einen  oder  andern  Seite  nicht 
zu  denken  sci.  Der  Modephilosoph  (so 
aussert  sich  Herbart  in  dieser  kleinen  Schrift) 
erlaubt  sich  bei  jedem  Einzelnen  an  Alles  zu 
denken,  auf  jedem  Punkte  der  Peripherie 
zugleich  im  Centrum  stchen  zu  wollen.  Er 
spricht  vom  Unendlichen  und  Ewigen  in 
Einem  Athen;  ja  er  glaubt  schon  zu  stcrben, 
wenn  er  nicht  das  Endliche  zugleich  als  un- 
eudlieh  und  umgekehrt  denken  soil.  Ich 
dagegen  fordere.  dass  jeder  Gedanke  seine 
eigne  Stelle  im  System  habe,  dass  man  die 
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Anfange  des  Systems  nicbt  im  Unendlichen, 
sondern  im  Allbekannten  suche,  weil  nur 
aus  dem  Bekannten  das  Unbekannte  zu  finden 
ist  Ich  verlange  weiter,  dass  man  die 
Principien  der  Wissenschaften  nicht  filr  nn- 
mittelbare  Erkenntnisse  eines  Realen  halte; 
denn  daa  Reale  ist  das  Streitige,  das  All- 
bekannte  sind  die  Erscheinungen.  Drittens 
endlich  fordere  ich,  dass  man  Achtung  haben 
soil  ftlr  fremde  Systeme,  die  sich  nicbt  wollen 
nnter  einander  mengen  lassen;  ich  verlange, 
dass  man  cntweder  teleologische  Betrachtungen 
anstelle  mit  Platon,  oder  dcrgleichen  i'iir 
thdricht  erkliire  mit  Spinoza,  oder  dass  man 
die  Dinge  an  sich  sammt  der  absoluten 
Snbstanz  als  dem  Trager  des  NatUrlichen 
znglcich  und  des  Geistigen  verwerfe  mit  Fichte; 
oder  dass  man  ein  eignes  System  habe  nnd 
dessen  Unterschied  genan  angebc,  damit 
Anderer  geistigcs  Eigenthnm  unberilhrt  bleibe. 
Die  Modephilosopben  aber  konnen  nichts,  als 
durch  einander  mengen. 

Gegenflber  diesem  Treiben  der  Mode- 
philosophen,  nnter  denen  ihm  Schelling  in 
vorderster  Reihe  stand,  hatte  Herbart  scbon 
Jabre  laug  ernstliche  und  mllhsame  Be 
mtlhungen  im  psy chologischen  Gebiete 
gemacht,  welche  recht  eigentlich  den  Kern 
seines  ganzen  Systems  bildeten,  wozu  seine 
ebenso  angestrengten  Bemtthungen  urn  die 
Metaphysik  nur  den  Unterban  bilden  sollten. 
Welche  Fesseln  (so  hatte  sich  Herbart  1810 
in  einer  am  Geburtstage  Kant's  zu  KOnigs- 
berg  gehaltenen  Rede  geaussert)  hatte  doch 
ein  so  grosser  Geist  wie  Kant  in  Hinsicht 
der  hergebrachten  Psychologie,  jencr  Lehre 
von  Sinnlichkeit,  Einbildungskraft,  Verstand, 
Vernunft,  Bcgehrungs-  und  GefuklsvermOgen, 
nach  deren  Abtheilung  die  Kritik  der  Ver- 
nunft fortschreitet.  noch  tragen  milssen!  Hatte 
er  doch,  anstatt  bei  dem  matten  Scheine  der 
gemeinen  Psychologie  nach  den  Erkenntniss- 
quellen  zn  sucben,  vielmehr  auf  diese  Psy- 
chologic aelbst  die  Prage  hingewendet:  woher 
weiss  ich  dies?  woher  weiss  ich,  dass  ich 
eine  Sinnlichkeit  besitze?  woher,  dass  sich 
eine  Einbildungskraft  in  mir  regtV  Woher 
weiss  ich  von  meinen  Verstand,  von  meiner 
Vernunft,  als  von  ebensovielen  nnter  sich 
verschiedenen  und  wie  von  mehreren  Seiten 
her  nach  eigenthUmlichen  Gesetzen  zusammen- 
hangenden  Potenzen?  Wenn  ich  zu  meinen 
Einbildungcn  cine  Einbildungskraft,  zu  meinen 
Erinncrungen  ein  Gedachtniss,  zu  meinen  Be- 
griffen  einen  Verstand,  zu  den  Musterbegriffen 
und  den  Vorstellungen  des  Unbedingten  eine 
Vernunft  voraussetze,  hinzudenke,  hinzu- 
dichte:  beginne  ich  da  etwas  anders,  als 
wenn  rohe  Volkerschaften  zum  Douner  und 
Blitz  den  Gott  des  Donners,  zu  den  Winden 
den  Gott  der  Winde,  zum  wogendcn  Meere 
den  Neptun  hinzudichten?  Hier  ist  die  fault* 
Stelle,  der  wahrc  Sitz  derLicblingsvorurtheile 
des  sogenannten  gemeinen  und  gesunden 


MenschenverstandeSj  wohin  das  dringendste 
Bedtlrfniss  der  Philosophic  einen  Kritiker, 
wie  Kant,  hatte  rufen  milssen.  Aber  von 
den  Spuren  des  Meisters  haben  die  Schtiler 
keine  so  sehr  verwischt,  als  die  psycholo- 
gische  Spur,  nicht  sowohl  des  Meisters 
selbst,  sondern  im  Grande  nur  seiner  Nach- 
sicht  gegen  das  Alte  und  Vorgefundene, 
gcgen  das,  was  Er  stehen  liess,  Er,  der  auch 
so  schon  der  Alios  Zermalmende  genannt 
wurde.  —  So  hatte  Herbart  schon  im  Jahre 
1810  das  Ziel  durchblicken  lassen,  wohinaus 
er  im  psychologischen  Gebiete  strebte.  Es 
gait,  einen  ahnungsvollen  Gedanken  wahr 
zu  machen,  den  Kant  in  der  Vorrede  zu 
seinen  metaphysischen  Anfangsgrflnden  der 
Naturwissenschaft  hingeworfen  hatte,  namlich 
in  der  empirischen  Seelenlehre  eine  Er- 
weiterung  der  Erkenntniss  dadurch  zu  er- 
reichen,  dass  Mathematik  auf  die  Phanomene 
des  innern  Sinnes  und  ihre  Gesetze  insofern 
anzuwenden  sei,  als  man  das  Gesetz  der 
Stetigkeit  in  dem  Abflusse  der  innern  Ver- 
anderungen  in  Anschlag  brachte.  Diesen  psy- 
chologischen Gesichtspunkt,  der  sich  in  Her- 
bart's  Augen  als  eine  Anwendung  der  all- 
gemeinen  Metaphysik  darstellte,  hatte  er 
schon  1813  in  seinem  Lehrbuche  zur  Ein- 
leitung  in  die  Philosophic  in  folgenden  Grund- 
zflgen  bezeichnet:  Alle  unsere  Vorstellungen 
sind  Selbstcrbaltungen  der  Seele  als  eines 
einfachen  Weseng.  Lediglich  aus  der  Ein- 
heit  des  Seelenwesens  und  den  Gegensatzcn 
unter  ihren  Selbsterhaltungen  entspringen 
alle  Gesetze  des  Denkens,  Wollens  und 
Fdhlens.  Der  allgemeinste  Erfolg  dieser 
Gegensatze  ist,  dass  sich  die  Vorstellungen 
gegenseitig  zum  Theil  oder  auch  ganz  in  ein 
blosses  Streben  vorzustellen  verwandeln  und 
als  dieses  Streben  auch  alsdann  fortdauern. 
wenn  sie  nicht  im  Bcwusstsein  sind.  Bei 
Weitem  der  allergrdsste  Theil  unserer  Vor- 
stellungen ist  in  jedem  bestimmten  Zeitpunkte 
in  demselben  Zustande  der  Hemmung,  worin 
sich  alle  Vorstellungen  im  tiefen  Schlafe  be- 
finden.  Die  Gesetze  der  Hemmung,  sowie 
die  Wiedererweckung  der  Vorstellungen  sind 
mathematischer  Bestimmungen  fahig,  und  die 
ganze  Psychologie  muss  als  ein  Theil  der 
angewandten  Metaphysik  nnd  Mathematik  be- 
haudelt  werden.  Es  ist  zu  hoffen,  dass  die 
psychologischen  Probleme  dem  Calcul  unter- 
worfen  werden  kdnnen.  Mit  HOlfe  der 
mathematisch-psychologischen  Betrachtungen 
wird  man  im  Stande  sein,  die  Frage  zu  be- 
antworten,  wie  es  mdglich  ist,  Etwas  als 
ausser  -  und  nacheinander  vorzustellen, 
wahrend  in  der  Seele  selbst  die  Vorstellungen 
weder  raumlich  geordnet  sein  kdnnen,  noch 
nach  einander  folgen  dtlrfen,  insofern  ein 
Successives  nnd  die  ihm  zugehdrige  Zeit- 
strecke  auf  einmal  tlberschaut  werden  soli. 
Wollen,  FUhlen,  Urtheilen  mit  Beifall  oder 
Missfallen  sind  Zust&nde  der  zum  Theil  ge- 
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hemmten  und  strebenden  Vorstellungen,  und 
es  gehSren  dazu  keine  besondern  Seelenkrllfte, 
sondern  jede  Vnrstellung  kann  in  dergleichen 
Zustande  gerathen,  und  es  giebt  kcin  Vor- 
stellen,  mit  welchem  nicht  etwas  vom  Wollen 
nnd  Filhlen  verbnnden  wllre.  Die  psycholo- 
gische  Preiheit  ist  die  Fahigkeit,  sick  Qber 
manche  Wirkungen  des  psychologischen  Me- 
chanismus  ebensowohl,  als  tiber  die  Auf- 
regungen  von  auBsen  zu  erbeben.  Aber  diese 
SelbBtbestimmung  raht  nicht  anf  einer  un- 
endlichen  Keihe  frttherer  Selbstbestimmungen, 
noch  auf  einem  absoluten  Werden,  sondern 
in  ihr  wirkt  vollkommen  gesetzmassig  die 
Kraft  und  die  richtige  Verbindung  der  zu- 
vor  erlaugten  und  ausgebildeten  Vorstellungen. 
Nachdem  Herbart  in  diesem  Sinne  1816  in 
seinem  „Lehrbnch  der  Psychologic"  einen 
vollstandigen  Umriss  des  ganzen  psycholo- 
gischen Gebietea  ver5ffentlicht  und  an  die 
gewdhnlichen  psychologischen  Vorstellungs- 
artcn  ankndpfend  dargelegt  hatte,  was  an 
deren  Stelle  treten  mtlsse,  bereitete  er  durch 
die  im  Jahr  1822  mit  erlfluternden  Anmer- 
kungen  im  Druck  verfifFentlichte  Rede  „Ucber 
die  Mdglichkeit  und  Nothwendigkeit,  Mathe- 
matik  auf  Psychologic44  anzuwenden,  das 
Erscheinen  des  Hauptwerkea  vor,  welches  in 
zwei  Theilen  unter  dem  Titel:  ^Psychologie 
als  Wissenschaft  nen  gegTflndet  auf  Er- 
fahrung,  Metaphysik  und  Mathematik" 
1824  und  1825  herauskam.  Schelling  hatte 
im  Jahr  1798,  da  cr  noch  mit  Gedanken- 
Embryonen  schwanger  ging,  den  zuerst  von 
Novalis  ausgesprochenen  Gedanken  hinge- 
worfen,  dass  die  Methode  der  Mathematik 
auf  Philosophic  angewandt  werden  und  alle 
Wissenschaft  sich  endlich  in  Mathematik  auf- 
losen  mtlsse.  Diesen  in  seiner  frnchtbaren 
Tragweite  von  Schelling  nicht  weiter  be- 
achteten  Gedanken  hat  Herbart  in  Bezug 
auf  die  Psychologie  auszubeuten  den  ersten 
Vcrsuch  gemacht  Die  Hemmungen,  Ver- 
knllpfungen  und  Verschmelzungen  der  Vor- 
stellungen, ihr  Sinken  nnd  Wiederhervortreten 
tiber  die  Schwelle  des  Bewusstseins  und  ihr 
zeitliches  Entstehen:  dies  bildet  den  In- 
halt  von  Herbart's  bahnbrechenden  Unter- 
suchungen  im  ersten  oder  synthetischen  Theile 
seines  Werkea.  Die  Absicht  desselben  ging 
darauf  hinaus,  eine  Seelenforschung  herbei- 
zufllhren,  welche  der  Naturforschung  gleiche, 
insofern  dieselbe  den  vollig  regelmassigen 
Zusammenhang  der  Erscheinungen  Uberall 
voraussetze  und  ihm  hachsptlre  durch  Sich- 
tung  der  Thatsachen,  aurch  behutsame 
8chlli8sc,  durch  gewagte,  geprOfte,  berich- 
tigte  Hypothesen,  endlich  (wo  es  irgend  sein 
kann)  durch  Erwagnng  der  Gros9en  und 
durch  Rechnung.  Alle  vorgebliche  Identiat 
von  Real-  und  Idealprincip  (sagt  Herbart  im 
Hinblick  auf  die  hcrrschende  Schelling-Hcgcr- 
sche  Modephilosophiel  laugne  ich  schlechthin 
und  betrachte  jede  Behauptung  der  Art  als 


einen  Schlagbaum,  wodurch  der  Weg  der 
Wahrheit  gleich  Anfangs  versperrt  wird. 
Alles  unmittclbar  Gegehene  ist  Erschcinuug; 
alle  Erkenntnisa  des  Realen  bcruht  auf  der 
Einsicht,  dass  das  Gegebene  nicht  erscheinen 
kflnnte,  wcnn  das  Realc  nicht  ware.  Die 
Schl(ls8C  aber  von  der  Erscheinung  auf  das 
Reale  beruhen  nicht  auf  Formcn  des  An- 
schaucns  und  Denkens,  dergleichen  Manche 
im  Raum  und  in  der  Zcit,  ja  sogar  im 
Causalgesetz  oder  noch  allgemeiner  in  einem 
sogenannten  Satze  des  Grundes  zu  finden 
glanben.  Ware  dies,  d.mn  -ten  die 
§chl(l8se  von  der  Erscheinung  auf  das  Reale 
filr  ein  blosses  Ereigniss  in  unsenn  Erkennt- 
nissvermdgen  gelten.  Principien  der  Psy- 
chologie sind  diejenigen  Thatsachen  des  Be- 
wusstseins, aus  welchen  die  Gesetze  dessen, 
was  in  uns  gescbieht,  kdnnen  erkannt  werden. 
Thatsachen  des  Bewusstseins  sind  im  engsten 
Sinne  nur  die  beobachteten ;  daher  rechuen 
wir  zu  den  Thatsachen  des  Bewusstseins  nur 
alles  wirkliche  Vorstellen.  Die  ganze  Psy- 
chologie ist  Nichts  anders,  als  Erglinzung  der 
innerlich  wahrgenommenen  Thatsachen,  Nach- 
weisung  des  Zusammenhanges  und  der  Be- 
ziehung  dessen,  was  sich  wahrnehmen  liess, 
vermittel8t  dessen,  was  die  Wahrnehmung 
nicht  erreicht,  nach  allgerueineu  Gesetzen. 
Die  in  der  Beobachtung  unmittelbar  sich 
findenden  Gegcnsatze  und  Hemmungen  unaercr 
Vorstellungen  unter  einander  bilden  den 
Hauptstamm  der  Forschung.  Erklart  nun 
Herbart  ausdrllcklich,  dass  die  Beobachtung 
dieser  Gegensatze  nicht  nothwendig  von  einer 
vorgangigen  Untersuchuug  des  Ich  abhangt; 
so  tritt  in  der  That  bei  Herbart  das  Problem 
des  Ich  erst  im  Verlaufe  seiner  psychologischen 
Untersuchungen  an  einer  bestimmteu  Stelle 
auf,  wo  es  seine  L6sung  findet,  und  was  cr 
beim  Beginne  derselbcn  dartlber  vorbringt, 
hat  im  Grande  nur  die  Bedeutung,  darauf 
hinzuweisen,  dass  die  den  Inhalt  der  innern 
Wahraehmungen  bildenden  Vorstellungen  und 
ihre  Bewegung  am  Ich  einen  Trager  haben, 
der  wenn  nicht  als  Vehikcl,  doch  als  Rahmen 
dienen  soil  filr  die  Grundlinien  einer  Statik 
und  Mechanik  der  Vorstellungen.  Warum 
ist  dies  nicht  schon  langst  unternommcn 
worden?  Die  psychologischen  Grossen  sind 
nicht  dergestalt  gegeben,  dass  sie  sich  messen 
liessen;  dies  schreckt  von  der  Rechnung  ah, 
jedoch  mit  Unrecht.  Denn  man  kann  die 
Veranderlichkeit  gewisser  Grtissen  und  sie 
selbst,  sofern  sic  veranderlich  sind,  durch 
die  Analysis  des  Unendlichen  in  der  hohern 
Mathematik  bercchnen,  ohne  sie  vollstiindig 
zn  bestimmen.  Man  kann  ferncr  Gesetze 
der  Gr6ssenveranderung  hypothetisch  au- 
nehmen  und  mit  den  berechneten  Folgen 
aus  den  Hypothesen  die  Erfahrung  ver- 
glcichen.  Sind  die  einzelnen  Erfahriingen 
wenig  genau,  so  ist  dagegeu  ihre  Menge  in 
der  Psychologie  unermesslich  gross,  und  es 
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kommt  nur  darauf  an,  sie  geschickt  zu  be- 
nutzen.  Die  Schwierigkeit  des  Messens  kommt 
daher  ftlr'n  Erste  nicht  in  Betracht.  Wohl 
wird  dnrch  das  Schwanken  nnd  Flicssen  der 
psychologischcn  Thatsachen  der  Anfang  der 
Untersucnung  sehr  erschwert ;  denn  was  soil 
man  aus  jener  allgemeincn  Schwanknng  dcT- 
gestalt  herausheben,  dass  man  es  mit 
Sicherheit  gesondert  betrachten  kiinne  ?  Von 
den  Objecten  ans  nnd  durcb  sie  selbst  ge- 
leitet,  kdnnen  wir  allein  ra  uns  selbst,  zura 
Selbstbewuastsein  kommcn.  Nur  in  dem 
fremden  Objectiven  kann  der  Grund  liegen, 
weasbalb  wir  aus  dem  Vorstellen  desselben 
herausgehobcn  worden.  Das  Vorgestellte 
selbst.  in  seiner  Mannicbfaltigkeit  mnss  von 
solcher  Bcschaffenbeit  sein.  dass  es  uns  auf 
gewisse  Weise  aus  dem  Vorstellen  seiner 
selbst  herausversetzt.  Da  nun  kein  Vor- 
stellen, ftlr  sich  einzeln  geuommen,  uns  aus 
sicb  herausversetzen  kann,  so  bleibt  Nichts 
anders  tlbrig,  als  dass  verscbiedenes  Vor- 
stellen sich  gegenseitig  vermindere,  dass  eins 
nns  ans  dem  andern  herausversetzt.  Es 
mtlssen  also  die  mannichfaltigen  Vorstellungcn 
sich  unter  einander  aufheben  und  cntgegen- 
gesetzt  sein,  wenn  die  Ichheit  moglich  sein, 
d.  h.  die  Vorstcllung  Ich  nicht  hinzukommcn, 
8oudern  aus  dem,  was  sclion  da  ist,  werdeu 
soil.  Sobald  entgegengesetzte  Vorstellungen 
in  cinem  und  demselben  vorstellenden  Wesen 
vereinigt  sind,  wird  aus  Vorstellungen  ein 
Streben,  vorzustellen.  Unter  mehrercn  ein- 
ander entgegengesetzten  Vorstellungen  muss 
aber  die  Hemmnng  gegenseitig  sein,  und  die 
Thfttigkeiten  des  Vorstellens  mtlssen  in  eben 
dem  Grade  in  Strebungen  verwandelt  werdcn. 
Die  Vorstellungen  erscheinen  bier  als  wider 
einander  wirkende  Krafte;  aber  alle  Kraft- 
ausserung  entsteht  ihnen  nur  in  dem  Maasse, 
als  sie  gehemmt  werden.  Die  Eigenschaft 
des  Strebens,  vorzustellen  geht  erst  hervor 
in  der  Hemmnng  durcb  ein  hinzukommendes 
Entgegengcsetztes.  Erst  im  Zusammentreffen 
mit  einer  andern  ihr  entgegengesetzten  Vor- 
stcllung erh&lt  eine  jede  die  Activitftt,  wo- 
durch  sie  tlber  sich  hinausgeht;  sie  drangt 
die  anderc,  weil  sic  von  der  andern  gedr&ngt 
wird,  bcide  aber  dr&ngen  einander  vermflge 
des  unter  ihnen  bestehenden  Gegensatzes.  Die 
Hemmungen,  als  unmittelbare  Erfolge  der 
Gegens&tze,  mtlssen  sich  wie  diese  gradweise 
abstufen.  Dass  also  Vorstellungen  Krafte 
werden,  dies  hat  sein  Maass  und  zwar  ein 
vcr&nderlichcs  Maass,  weil  die  GrOsse  des 
Gegensatzes  Vcranderungen  zulasst  Die 
Verdunkelnng  der  Vorstcllung,  die  Ver- 
wandelung  deraelbcn  in  ein  blosses  Streben, 
vorzustellen,  hat  soviel  Aehnlichkeit  mit  der 
Bewegung,  dass  es  gar  nicht  befremdlich  sein 
kann,  wenn  die  Theorie  von  den  Gesetzen 
der  Verdunkelnng  und  dem  Wicderhervor- 
tretcn  der  Vorstellungen  in'a  Bewusstsein 
sich  dcr  Tbeorie  von  den  Bewegungsgesetzen 


der  KOrper  im  Ganzen  &hnlich  gestaltet, 
wenn  wir  den  Unterschied  der  Statik  una 
Mechanik  auch  hier  wiederfinden. 

Die  ersten  Linien  einer  Statik  und  Me- 
chanik des  Geistes,  als  einer  Lehre  vom 
Gleichgewicht  und  von  der  Bewegnng  der 
Vorstellungen,  enthUlt  nnn  Herbart's  Psycho- 
logie  in  ihrem  ersten  Theile.  In  der  Ein- 
leitung  znm  zweiten,  analytischen  Theile 
wird,  was  von  den  einzelnen  Vorstellungen 
bewiesen  worden,  im  vergrflsserten  Maaas- 
stabe  auf  ganze  Vorstellungsreihen  angewandt 
da  sich  ja  im  Bewusstsein  Tauseude  una 
Millionen  von  Vorstellungen  linden,  die  sich 
gegenseitig  hemmen  und  compliciren,  ver- 
schmelzen,  verweben  und  reproduciren.  Die 
Resultate  dcr  Complicationen  nnd  Verschmel- 
zungen  von  Vorstellungen  drtlcken  jene  For- 
men  alter  Erfahrung  aus,  die  von  dem  Inhaltc 
der  Empfindungen  unabh&ngig  von  vornhereui 
in  nns  zu  liegen  scheinen.  Die  sogenannten 
Seelenvermogeu  sind  Nichts  anders,  als  Zu- 
st&nde  des  Bewusstseins,  deren  Erklftrung 
sich  in  den  Gesetzen  des  Stehens  und  Stcigena 
der  Vorstellungen  findet  Steht  eine  Vor- 
stellung  im  Bewusstsein,  indem  sie  in  sich 
ruht,  so  hat  man  denjenigen  Zustand,  den 
man  Vorstellen  tiberhaupt,  im  Unterschied 
vom  Ftlhlen  und  Begehren  nennt  Steht 
dagegen  die  Voretellung  vermdge  der  Ver- 
schmelzungshtilfen  als  zwischen  andere  ein- 
geklemmt  da,  so  hat  man  ein  GefUhl, 
welches  also  dadurch  entsteht,  wenn  sich 
eine  Vorstcllung  durch  das  Gleichgewicht 
emportreibender  nnd  hemmender  Krafte  im 
Bewusstsein  erhftlt  Das  Begehren  ist 
nichts  anderes,  als  das  Steigen  der  Vor- 
stcllung gegen  Hindernisse,  wobei  dieselbe 
andere  Vorstellungen  nach  sich  bestimmt 
Inwieweit  dieser  Process  vom  Bewusstsein 
beherTscht  wird,  ist  das  Begehren  ein  ver- 
ntinftiges.  Aber  auch  in  diesem  Falle  giebt 
nur  das  mechanische  Verhaltniss  der  Vor- 
stellungen und  Vorstellungsmassen  den  Aus- 
schlag.  Dem  Begehren  gegentlber  ist  das 
Verabscheuen  ein  Zaudern  der  Vorstellung 
beim  Sinkcn  derselben.  Beim  Affect  wird 
vorilbergehend  eine  Vorstellung  flber  oder 
unter  den  statischen  Punkt  gedrtickt,  wAhrend 
in  der  Leidenschaft  eine  Vorstellung  sich 
habitucll  als  Begierde  flussert.  Die  Ent- 
atehung  der  liaum-  und  Zeitvorstellung,  d.  h. 
wie  wir  dazu  kommen,  uns  die  Dinge  in 
Reihenformeu  raumlich  und  zeitlich  vorzu- 
stellen; die  Ausbildung  des  hdhern  Erkennens 
durch  Bilduug  von  Begriffen,  Lrtheilen, 
Kategorien  aus  Vorstellungsreihen;  die  Art 
und  Weise,  wie  wir  die  Welt  auffaasen,  wie 
verkehrte  Erfahrungsbegriffe  oder  Irrthtlmer 
cntstehen;  der  psychologiache  Ursprung  der 
ftsthctischen  und  praktischen  Ideen:  dies 
bildet  dann  weitere  Vorwtirfe  ftir  die  fort- 
schreitende  psychologische  Untersuchung,  die 
ihren  cigentlichen  Gipfel  und  Abschluas  in 
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der  Lehre  vom  Ich  findet.   Das  Ich  ist  ein 
Punkt,  der  nur  insoferu  vorgestellt  wird 
und  werden  kann,  als  unzanlige  Reihen  auf 
ihn  als  ihr  gemeinsam  Vorausgesetztes  zu- 
rflckweiscn.  Kein  Wunder,  dass  es  ein  dunkler 
Punkt  ist!   Und  selbst  bios  und  lediglich 
als  ein  Wissen  von  sich  finden  wir  das  Ich 
niemals  im  Selbstbewusstsein;  immer  scbiebt 
sich  vielmehr  eine  individuelle  Bestimmung 
ein:   man  findet  sicb  denkend,  wollend, 
ftlhlend,  leidend,  handelnd.    Ist  nun  diese 
individuelle  Bestimmung  etwas  Fremdes  im 
Ich,  wodurch  es  verfalscht,  verunreinigt  wird? 
In  der  zeitlichen  Wahrnehmung  kann  ich 
Qberhaupt  nicht  Mich  als  denjenigen  finden, 
der  ich  eigentlich  bin;  lis  zum  wahren  Kern 
nnsers  eigentlichen  Selbst  kann  diese  Wahr- 
nehmung misers  zeitlich  bestimmten  Indivi- 
duums  die  Selbstbeobachtung  nicht  durch- 
dringen.    Denn  erstens  finde  ich  mich  in 
keiner  augenblicklichen  Wahrnehmung  auch 
nur  als  Individuum:  vielmehr  muss  die  Er- 
innerung  zu  Hulfe  kommen:  ich  setze  mich 
als  bekannt  aus  voriger  Zeit  in  jedem  neuen 
Momente  voraus.   Zweitens  sind  die  indivi- 
duellen  Bestimmungen   meiner  selbst  ein 
Aggregat,  welches  allm&lich  angewachsen 
una  noch  jetzt  im  Fortwachsen  begriffen  ist. 
Richtet  sich  nun  aber  die  Ichheit  nach  diesem 
Aggregate,  so  wird  sie  unaufhorlich  ver- 
findert  und  niemals  vollendet,  wihrend  wir 
tins  im  Selbstbewusstsein  als  ein  Bekanntes, 
Bestehendes  und  schon  Vorhandenes  sehen. 
Drittens  besitzt  ein  Aggregat  keine  reale 
Einheit,  sondern  ist  Vieles,  von  mir  selbst 
aber  rede  ich  als  von  Einem  und  einem 
Kealen.    Ferner  wurde  die  ganze  Summe 
meiner  individuellen  ZusUnde  keine  PersOn- 
lichkeit  bilden,  wofern  nicht  ein  Subject  vor- 
handen  ware,  welchem  jene  individuellen  Be- 
stimmungen   zum    innerlichen  Scbauspiele 
dienen.   Weiterhin  ist  es  fur  dieses  Subject, 
fflr  das  Wissen  um  uns  selbst  zuf&llig,  was 
ihm  alsGewusstes  sich  darbieten  mflge:  darum 
.ubstrahirt  man  von  den  bcsondern  Bestim- 
mungen des  Gewussten  und  fasst  bios  das 
Verh&ltniss  des  innerlichen  Wissens  zu  irgend 
einem  beliebigen  innern  Verlaufe  von  Er- 
scheinungen  als  den  Charakter  der  Ichheit 
auf.  Aber  auch  diese  Abstraction  reicht  noch 
nicht  hin;  denn  das  Ich  fande  sich  so  als 
eine  Reihe  wandelbareT  Erscbeinungen,  wenn 
scbon  ohne  nShere  Bestimmung,  was  fur 
eine  Reihe  dies  sein  mdge,  folglich  muss 
auch  der  allgemeine  Begriff  dieser  Manuig- 
faltigkeit   aus   der  Ichheit  ansgeschieden 
werden,  um  das  reine  Ich  zu  gewinnen. 
Daraus  entsteht  ein  Begriff  von  uns  selbst, 
der  sich  n&her  betracbtet  mit  gar  keinen 
Zufailigkeiten ,  weder  ver^angenen,  noch 
kunftigen  vertrftgt.   Trotz  jener  weitgetrie- 
benen  Abstraction  aber  verbergen  sich  die 
Beziehungen  der  Ichheit  auf  die  Individuali- 
st nur,  sind  aber  nichts  desto  weniger  vor- 


handen,  und  die  Speculation  hat  eben  diese 
Beziehungen  in  Hirer  Nothwendigkeit  zu 
offenbaren.   Daraus  ergiebt  sich,  dass  der 
Begriff  des  Ich.  der  ein  tauschendea  Erzeug- 
niss  unsers  Denkens  war,  einer  Verbesserung 
bedarf.   Was  muss  nun  in  diesem  Begriffe 
verftndert  und  was  hinzugedacht  werden? 
Je  nachdem  die  Reihen  von  Vorstellungen 
beschaffen  sind,  welche  im  Ich  zusammen- 
treffen  und  sich  kreuzen.  danach  richtet  es 
sich,  wie  der  Mensch  sicn  in  diesem  Augen- 
blicke  sieht   Wirklich  schwankt  das  Ich 
unaufhOrlich,  denn  alle  diese  Bestimmungen 
fallen  in  den  Punkt,  welcher  Ich  heisst 
Das  Ich  bedarf  eines  von  ihm  zu  unter- 
scheidenden  Objects,  und  das  Ich  kann  gleich- 
wohl  kein  von  ihm  unterschiedenes  Object 
als  sich  selbst  ansehen.    Es  kann  ein  ge- 
liehenes  Object  immer  wieder  ausgesondert 
und  ein  anderes  und  wieder  anderes  ein- 
geschoben  werden;  die  Ichheit  ruht  also  auf 
einer  mannigfaltigen  objectiven  Grundlage, 
wovon  jeder  Theil  zuf&llig  ist,  sofern  die 
Qbrigen  Theile  dem  Ich  noch  immer  zur 
Sttltze  dienen  warden,   falls  jener  weg- 
genommen  ware.    Kur  in  diesem  fremden 
Objectiven  kann  der  Grund  liegen,  weshalb 
wir  aus  dem  Yorstellen  desselben  heraus- 
gehoben  werden,  d.  b.  unser  Vorgestelltes 
selbst  muss  uns  auf  gewisse  Weise  aus  dem 
Vorgestellten  seiner  selbst  herausversetzen. 
Da  nun  kein  Vorstelien,  far  sich  einzeln 
genommen.  uns  aus  sich  hinausversetzen 
kann,  so  bleibt  nichts  Anderes  Ubrig,  als 
dass  verschiedenes  Vorstelien  sich  gegen- 
seitig  vermindere,  dass  eins  uns  aus  dem 
andern  herausversetzt.    Es  mtlssen  also  die 
mannigfaltigen  Vorstellungen  sich  unter  ein- 
ander  aufheben,  wenn  die  Ichheit  mOglich 
seiu  soil.    Die  Complexion  von  Merkmalen, 
die  sich  erfahrungsmassig  zusammensetzt  aus 
den  Wahrnehmungen  des  eigenen  Leibes, 
den  Gefflhlen  der  kdrperlichen  Lust  und  Un- 
lust,  den  Vorstellungen  von  Bildern  fiusserer 
DingCj  welche  Bilder  als  dem  Leibe  inwohnend 
und  mit  demselben  herumwandernd  angesehen 
werden,  diese  Complexion  wird  durch  die 
Wahrnehmungen  des  eigenen  Leibes  zu  einem 
raumlichcn  •  Mittclpunkte  aller  OrtBbestim- 
muneen.  Sodann  bezeichnen  die  korperlichen 
GefUhle  unaufhSrlich  ein  Etwas,  das  nur 
an  diesem  Orte  gegenwftrtig  ist;  sie  unter- 
scheiden  dieses  Etwas  von  allem  Anderen. 
was  sich  ausser  diesem  Orte  befindet.  Una 
dieser  nfimliche  bewegliche  Ort  ist  der  Sammel- 
platz  aller  der  Bilder  von  ftussern  Dingen, 
die  ihm  inwohnen.    Diese  Bilder  werden 
eben  dadurch  ein  Inneres,  im  Gegensatze 
gegen  die  fiussern  Dinge.    Dieser  Sammel- 
platz  umgiebt  sich  mit  ausfahrenden  und 
eingehenden  Strahlen  venndge  der  Verab- 
scheuungen  und  Bcgehrungen.  Ebendaselbst 
erscheint  auch  der  Anfaugspunkt  aller  der 
Bewegungen,  welche  physiologisch  mit  karper- 
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licbeu  GefUhlen  und  durch  diese  psvcho- 
logisch  mit  den  Regungen  des  Begenrens 
zusammenh&ngen.  Lben  dahin  endlicb  wird 
audi  dan  innerlich  Wabrgenommenc  mit  alien 
seiuen  naheren  Bestimmungen  verlegt.  Diese 
Complexion  von  Merkmalen,  die  an  der  Anf- 
fassung  des  eignen  Leibes  ihrc  Gruntllage 
bat,  bekommt  im  Laufe  der  Zeit  unaufbor- 
licb  neue  Zusatze,  sie  erfttllt.  verdichtet  und 
verfestigt  sich  immer  mebr.  Die  binzutretende 
Auffassung  des  Abwesenden  und  Vergangenen 
zusammengenonimen  vollcndet  die  Ablosung 
der  eignen  PerBonhchkeit  von  der  Umgebung, 
und  jede  wechselnde  Umgebung  erscheint 
dem  Menschen  fttr  sein  eignes  Sclbst  mehr 
und  mehr  als  zufallig.  Auf  der  andern 
Seite  aber  zeigen  sich  auch  die  Bilder  ftusserer 
Dinge,  sammt  der  Mdglichkeit,  dergleichen 
aufzunehmen,  und  sammt  dem  Begehren, 
Wirken  und  innern  Wahrnehmen,  als  etwas 
Zufalliges  fUr  den  Leib.  Und  so  bekommt 
die  Anfangs  so  inhaltsvolle  Complexion  zu 
ihrem  (seinen  naheren  Bestimmungen  nach 
unaufhorlich  wechselnden)  Hauptcharakter 
das  Vorstellen  sammt  dem  damit  innigst  vcr- 
flochtenen  Begehren  und  FUhlen.  Als  Raum- 
wesen  gehort  der  Leib  mit  zum  Ich:  als 
Zeitwesen  hat  Jedcr  seine  eigene  Lebens- 
gescbichte.  In  den  Inhaltsbestimmungen  der 
Vorstellung  Ich  liegt  ein  Vorwartsgehen,  und 
durch  sic  wird  das  Ich  als  ein  sehr  zu- 
sammengesetzter  Trieb  gedacht,  der  nach 
aussen  thatig  ist  Wird  nun  vom  aussern 
Handeln  abstrahirt,  so  bleibt  statt  der  nach 
aussen  gehenden  Thatigkeit  ein  blosses 
Wissen,  das  nun  keinen  Oegenstand  mehr 
hat ,  und  damit  haben  wir  den  reinen  Be- 
griff  des  Ich  als  ein  Wissen  des  Wissens, 
wie  ihn  Fichte  bestimmte.  Aber  so  gewiss 
sich  das  Ich  wollend  und  handelnd  nndet, 
muss  auch  das  Gegentheil  eintreten;  das 
Ich  empfiudet  sich,  und  geniessend  wie  leidend 
giebt  es  sich  der  Empnndung  bin.  In  diese 
Seite  des  Ich,  die  Hingebung,  konntc  sich 
Fichte  nicht  findeu.    Das  wahre  Ich  ist  das- 

i'enige,  in  welchem  Hingebung  und  Thfitig- 
;eit  zum  Gleichgewichtc  gelangt  sind.  Aber 
die  philosophische  Reflexion  lindet  nun.  dass 
die  Wahrnchmung  der  eigentlicli  beharrlichen 
Grundlage  des  Ich  der  eigentlichen  Seelen- 
substanz  ermaugele  und  diese  hinzu  gedacht 
werden  mUsse.  Ich  bin  von  meiner  Existenz 
auf  das  Innigste  Uberzeugt.  Dieses  gewiss 
Existirende,  was  ist  es  nun?  Wir  nehinen 
aus  der  Metaphysik  den  Begriff  der  Seele 
hinzu,  als  eines  einfachen,  ursprUnglich  nicht 
vorstcllenden,  seiner  Qualitat  nach  freilich  un- 
bekannten  Wesens,  dessen  Selbsterhaltungen 
aber  gegen  mannigfncho  Storungen  durch 
andere  Wesen  uuter  Umstanden  Acte  des 
Vorstellens  ergeben.  Das  vorstellende  Sub- 
ject als  einfaebe  Substanz  ftllurt  mit  Kecht 
den  Naracn  Seelc.  Jodc  Vorstellung  hat  zu 
ihrer  L'rsache  das  Zusammen  der  Seele  mit 


andern,  sie  stdrenden  Wesen,  ein  Zusammen 
freilich,  das  der  Seele  ausserhch  und  zufallig 
ist.  Die  Seele,  als  diese  einfache  Substanz, 
ist  der  Trflger  der  Ichheit 

Damit  ist  Herbart  auf  dem  Punkte  an- 
gclangt,  gegen  welchen  sich  die  KanVsche 
Kritik  der  Paralogismen  der  reinen  Ver- 
nunft  mit  ihrem  Alles  zermabnenden  Scharf- 
sinne  gerichtet  hatte.  Diese  vernichtende 
Kritik  Kant's  ist  fUr  Herbart  einfach  nicht 
da;  eine  der  grfasten  kritUchen  T baton 
Kant's  ist  ftlr  Herbart  ein  leeres  Luftgefecht 
gewesen.  A I  lor  Warnungen  Kant's  unge- 
achtet.  jene  letzte  Spitze  der  Abstraction, 
das  Icn,  das  Vorstellen  als  solches,  ja  nicht 
fur  ein  reales  Wesen  zu  nehmen  und  solches 
den  Vorstellungen  alsTrager  unterzuschieben, 
wird  solches  gleichwohl  hinzugedacht,  hinzu- 

Ebtet,  als  ob  nicht  bereits  an  dem  realen 
lex  der  Leiblichkeit  die  eigentlicbe  bo  - 
che  Grundlage  des  Ich  oder  der  leben- 
dige  Trager  des  Vorstellens  vorlage.  Dm 
so  unbegreiflicher  und  unfolgerichtiger  er- 
scheint dieser  Ktlckfall  zu  dem  bereits  unter 
dem  Fallbeile  der  Kritik  erlegenen  Seelen- 
gespenBt,  als  sich  in  Herbart's  Metaphysik 
nicht  die  geringste  Nitthigung  dazu  findet, 
im  Leibe  als  einem  Zusammen  von  vielen 
einfachen  realen  Wesen  nochmals  ein  ein- 
zelnes  solches  fflr  sich  als  Seelenwesen 
herauszuheben.  Eine  Iogische  Nftthigung 
hierzu  ist  in  den  Principien  der  Herbart'- 
scben  Metaphysik  ebensowenig  vorhanden, 
als  zur  Hinzunahme  eines  die  Unendlichkeit 
der  realen  Wesen  im  Weltall  zusammen- 
fassenden  urrealen  Wesens.  Gottes,  als  Ur- 
hebers  alles  Seienden.  Folgerichtig  durch - 
geftlhrt  hat  die  Herbart'sche  Weltanschauung 
fur  ein  hfichstes  reales  Wesen  als  Inbegriff 
aller  Weltwesen  ebensowenig  Platz,  wie  ftlr 
ein  Seelenwesen  als  der  Trager  der  im  Ich- 
gedanken  zusammengefassten  Vorstellungen 
des  Menschen.  Denn  von  der  Erfahxung 
(sagt  er)  gehen  wir  aus,  zur  Erfahrung 
kenren  wir  zurOck;  und  alio  Speculation, 
die  nicht  auf  einem  Eraten  d.  b.  unbestreit- 
bar  gegebenen  Grunde  beruht,  ist  leeres 
Hirngespinst.  Und  bereits  im  Jahre  1808 
hatte  er  sich  in  seinen  „  Hauptpunkten  der 
Metaphysik u  dahin  geftussert:  ..Will  man 
nicht  geflissentlich  in  den  Sumpf  zurUck, 
aus  welchem  Kant  una  gllicklich  gezogen, 
so  muss  man  dies  festhalten,  dass  Alles,  was 
wir  erkennen,  nur  Erscheinungen  sind,  und 
dass  Alles,  was  uns  gegeben  ist,  also  auch 
der  Complex  des  Gegebenen,  welchen  man 
Natur  zu  nennen  pflegt,  nur  Erscheinungen 
enthalt.  Dies  unwiderleglich  nachgewiesen 
zu  haben,  ist  aber  nicht  das  einzige  Ver- 
dienst  Kant's.  Indem  er  vielmehr  von  den 
Erscheinungen  die  Dinge  an  sich  unter- 
scheidet,  hat  er  damit  factisch  den  S&tz  an- 
erkannt,  der  nicht  aufgegeben  werden  darf, 
dass  wie  der  Ranch  aut  Feuer,  so  der  Schein 
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auf  ein  Sein  weist.  Wie  viel  Schein,  so  viel 
Hindeutung  auf  das  Sein.u  Indem  nun  Her- 
bart, urn  das  ..  Ding  an  sich"  nicbt  zn 
verlieren,  Kant's  Lehre  von  den  reinen 
Anschauungen  nnd  von  den  Kategorien  be- 
seitigte  nnd  auf  die  metapbysische  Unter- 
suchung  fiber  das  Ansicb  der  Dinge  oder 
das  Keale,  als  den  Grand  und  die  Bedingung 
unserer  Vorstellungen  znrtlckging,  bat  er  sich 
einen  „Kantianer  vom  Jabre  1828"  genannt. 

In  diesem  Jabre  verOffentlichte  er  n&m- 
lich  sein  zweites  pbilosopbiscbes  Uauptwerk 
unter  dera  Titel:  „Allgemeine  Meta- 
physik, nebst  den  Anfangen  einer 
philosophise  hen  Naturlehre",  in  zwei 
Banden,  wovon  der  erste  den  historisch- 
kritischen,  deT  zweite  den  synthetischen  Theil 
enthalt  Der  Erfahrungs -Begriffe  bedienen 
wir  uns  so  lange,  als  wir  uns  mit  den  An- 
schauungen der  Erscheinungen  begnflgen. 
Fangen  wir  jedoch  an  zu  reflectiren,  so  werden 
die  bis  dahin  unbefangen  angewandten  Er- 
fahrungs  -  BegrifTe  zu  Problemen ,  indem  es 
sich  zcigt,  dass  sich  dieselben  widersprechen 
und  also  undenkbar  sind.  Die  Erfahrungs- 
begriffe  denkbar  zu  machen,  ist  die  eigent- 
liche  Aufgabe  der  Metaphysik.  Indem  diese 
Wissenschaft  die  Erfahrungswelt  zu  erklaren 
sucht,  kann  ihr  Gang  als  ein  bogenfdrmiger 
bezeicbnet  werden,  indem  sie  vom  Gegebenen 
ausgehend  sich  dem  Realen  nahert,  dann 
aber  vom  erreichten  Zielpunkte  auf  einem 
andern  Wege  wiederum  zum  Gegebenen  zu- 
rflckkomnit,  welches  sie  nun  gleichsam  con- 
struirt.  Der  Grand  und  die  Veranlassung, 
liber  das  Gegebene  hinauszugehen ,  liegt  in 
den  Widersprtlchen,  die  sich  im  Gegebenen, 
in  den  Erfahrungs  -  Begriffen  zeigen.  Der 
Widerspruch  treibt,  weiter  zu  gehen  und 
den  Grand  nachzuweisen.  warum  im  Ge- 
gebenen Widersprllche  erscheinen.  Es  handelt 
sich  also  wesentlich  um  die  Beziehung  des 
( mimics  zur  Folge.  Die  Folge  ist  aber  noch 
ein  Unbekanntes,  und  die  Beziehung  zwischen 
Grand  und  Folge  liegt  nicbt  vor  Augen, 
sondern  soil  erst  gesucht  werden.  Sofern 
die  Beziehung  derErganzungsbegriff  zwischen 
dem  Grund  und  der  Folge  ist,  kann  die 
Methode  der  Beziehungen  auch  als  die  all- 

femeine  Regel,  die  versteckten  nothwendigen 
Irganzungsbegriffe  aufsuchen ,  bezeicbnet 
werden.  Was  gedacht  werden  muss,  als 
Eines  aber  nicht  gedacht  werden  kann,  denke 
man  als  ein  Vieles.  Man  setze  statt  des 
Einen  Grundes  mehrere  Grtlnde,  man  be- 
trachte  mehrere  zusanimengehiirige  Gedanken 
als  den  ganzen  Grund.  Kann  nun  freilich 
keiner  von  diesen  Grtlnden  fttr  sich  allein 
gleich  der  Folge  sein,  so  kann  es  doch 
jeder  insofern,  als  er  durch  den  andern  um- 
geandert  worden  ist.  Wie  die  Mathematiker 
ihre  Begriffe  umandern  und  ohne  solchen 
Wechsel  nicht  rechnen  konnen,  so  hat  der 
Metaphysiker  einc  ahnliche  Kunst  n&thig, 


die  „Kunst  der  zufalligen  Ansichtcn",  ohne 
welche  die  „Methodc  der  Beziehungen"  nicht 
zum  Ziele  fUhrt.  Zufallig  sind  diese  An- 
sichten  nur  fflr  denjenigen  BegrifT,  von 
welchen  sie  genommen  sind,  d.  h.  fllr  den 
gegebenen  Erfahrungsbegriff,  welcber  durch 
den  in  ihm  enthalteuen  W  iderspruch  sie  her- 
vorruft;  notbwendig  dagegen  an  dem  Orte, 
wo  sie  vorkommen,  und  sie  sind  so  zu  wahlen, 
dass  durch  ihre  Vermittelung  das  sonst  Un- 
vereinbare  in  Verbindung  Komme,  wovon 
eines  durch  das  Andere  eine  neue  Bestimmung 
erhaltcn  soil.  Mit  dieser  Methode  sollen  nun 
die  Probleme  der  Metaphysik  gelSst  werden. 
Znnftohst  wird  in  der  On  to  log  ie  der  Be- 
grifT des  Realen  oder  des  Seienden  erOrtert. 
Was  ist  das  RealeV  Das  gemeiue  Bewusst- 
sein  nimmt  die  Dinge  um  uns  her  unbedenk- 
lich  fflr  wirklich  an;  mit  dem  Erwachen 
der  Reflexion  zeigt  sich  jedoch,  dass  nur 
die  Empiindung  wirklich  gegebeu  ist  und 
die  Formen  der  Erfahrang  nur  an  der  Em- 
pBndung  haften,  welche  selber  nur  Zustaud 
des  empfindenden  Subjects  ist.  Die  Dinge 
fahren  aber  fort,  uns  zu  erscheinen,  und 
verwickeln  uns  in  die  Frage,  woher  der 
Schein  komme;  denn  es  ist  klar,  dass  ohne 
Sein  auch  kein  Schein  sein  kaun.  Die  Menge 
des  Scheinenden  vergrfissert  die  Menge  der 
Antriebe,  Etwas  unbekannt,  wie  es  ist,  zu 
setzen,  in's  Unermessiicbe.  Wie  viel  Schein, 
so  viel  Hindeutung  auf  Seih.  Das  Was  oder 
die  Qualitat  ist  das  Unbekannte,  von  dem 
wir  nicht  wissen,  was  es  ist  Das  Seiende 
ist  dasjenige,  dessen  Setzung  nicht  auf- 
gehoben werden  kann;  diese  absolute  Setzung 
liegt  allein  in  der  Empfindung.  Die  Qualitat 
des  Seienden  muss  ganzlich  positiv  und  affir- 
mativ  sein  und  ist  unvereinbar  mit  irgend 
einer  Negation.  Mithiu  ist  sie  als  schlecht- 
liin  einfach  zn  denken  und  zugleich  alien 
Begriffen  der  Quantitat  unzuganglich.  Wie 
Vieles  dagegen  sei,  blcibt  durch  den  BegrifT 
des  Seins  ganz  unbestimmt.  Im  Seienden 
kann  es  freilich  keine  Vielheit  geben,  wohl 
aber  cine  Vielheit  des  Seienden.  Es  kann 
\iele  Seiende  (reale  Wesen)  geben,  jedes 
mit  seiner  besondern  einfachen  Qualitat,  die 
keine  Unterschciduug  in  sich  zuliisst,  und 
sind  diese  als  fQr  sich  existirend  und  dureliaus 
unbezogen  auf  einander  zu  denken.  Eine 
Beziehung  auf  einander  ware  ihre  Einheit; 
von  einer  Einheit  des  Vielen  kann  aber 
Uberall  nicht  die  Rede  seiu.  Wie  aber  konnen 
die  vielen  Seienden  zusammenkommen?  Denu 
die  Erfahrang  zeigt  uns  das  Zusammen  der 
vielen  Seienden.  Wie  konnen  sie  in  be- 
stimmte  Verbindungen  gerathen,  als  Zu- 
sammensetzungen  erscheinen,  wenn  sie  doch 
scblechthin  von  einfacher  Qualitat  und  ohne 
alle  Beziehung  auf  einander  sein  sollen?  Aus 
diesen  Fragen  ergeben  sich  die  uns  von  der 
Erfahrang  aufgedraugten  vier  Probleme  der 
Metaphysik:  das  Problem  der  Iuharenz,  der 
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Veranderung,  der  Materie  und  des  Ich.  Das 
Ding  mit  semen  Eigenscbaften  oder  Merk- 
malen  ist  ein  allgemeiner  Erfahrungabegriff. 
Wie  kummt  das  Eine  Ding  zn  mehreren 
Eigenscbaften?  Dies  ist  das  Problem  der 
In  hare  nz.  Das  Ding  ist  nur  der  Complex 
der  verschiedenen  ibm  anhaftenden  (inhari- 
renden)  Merkmale,  ibre  Verbindung  zu  einem 
Qanzen;  die  Substanz  ist  der  Grand  der 
vielen  Merkmale,  die  darum  als  Accidenzen 
der  Substanz  erseheinen.  Wie  viele  sinnlicbe 
Merkmale,  eben  so  viele  Uraachen;  also 
haben  wir  das  dem  Ding  mit  seinen  Merk- 
malen  zu  Grande  liegende  Keale  anzusehen 
als  einen  Complex  von  vielen  Monaden  oder 
einfacben  Substanzen,  die  von  versehiedener 
Qualitilt,  an  sicb  aber  unveranderlich  sind; 
und  die  erfahrangsm&ssig  wiederkebrende 
Gruppirung  dieser  Monaden  oder  realen 
Wesen  nennen  wir  eben  „  Ding u.  Die  vielen 
Realen  also,  welche  den  Merkmalen  zuGrunde 
liegen,  mUssen  als  eben  so  viele  Uraachen 
eines  eben  so  vielfachen  Erscheinens  jede 
fur  sicb  gedacbt  werden.  Mit  dem  Cau- 
salitAtsbegriffe  hangt  das  Problem  der  Ver- 
anderung zusammen.  Das  den  vertnder- 
lichen  Merkmalen  zu  Grande  liegende  Reale 
muss  wiederum  vervielfaltigt  werden  und 
zwar  viele  Male  und  unter  vielen  naheren 
Bestimmungen.  Damit  jedocb  die  Einheit 
des  Dinges  nicht  zerstreut  wird,  muss  der 
Anfangsponkt  aller  Vervielfaltigungen  in 
alien  den  Grappen,  die  statt  seiner  ange- 
nommen  werden.  nur  einer  und  derselbe 
bleiben.  Dieses  Eine  ist  wiederum  Substanz, 
die  andern  sind  Uraachen,  nur  daas  hier 
die  Uraachen  successiv  kommen  und  gehen. 
Denn  ihr  Zusammen  mit  der  Substanz  muss 
sicb  so  vielmal  andern,  wie  oft  die  Er- 
scheinung  sicb  anders  gestaltet.  Kein  Reales 
(einfaches  Wesen)  ist  an  sich  Substanz,  son- 
dern  wenn  es  Trager  von  Erscheinungen 
sein  soli,  so  muss  es  in  Gemeinschaft  mit 
andern  realen  Wesen  stehen,  und  wenn  die 
Erscheinung  wechselt  so  wechselt  diese  Ge- 
meinschaft In  der  Lage,  in  welcher  sich 
die  realen  Wesen  befinden,  bestehen  sie 
wider  einander;  ihr  Zustand  ist  Widerstand. 
Gegen  daa>  was  jedes  der  Realen  vom  andern 
erleiden  sollte,  verhalt  es  sich  als  das,  was 
es  ist;  Stoning  sollte  erfolgen,  Selbsterhaltung 
hebt  die  Stdrung  dergestalt  auf,  dass  sie  gar 
nicht  eintritt.  Das  wirkliche  Geschehen  ist 
sonach  nichts  anders.  als  ein  Bestehen  wider 
eine  Negation.  Jede  von  diesen  Selbst- 
erhaltungen  denken  wir  durch  doppelte  Ne- 
gation, die  der  Affirmation  gleich  gilt,  aber 
unendlich  vieler  Unterschiede  filing  ist  Nichts 
geschieht  in  Wahrheit;  die  realen  Wesen 
bleiben  nach  wie  vor  ewig  unveranderlich 
und  vereinzelt.  Alles  Geschehen  kann  schlecht- 
hin  nur  der  Sphftre  des  Scheins  angehflren; 
im  Keiche  des  Scins  giebt  es  kein  Geschehen. 
Aller  Veranderung  liegt  aber  ein  eintretendes 


oder  auftretendes  Zusammen  der  realen  Wesen 
zum  Grande,  ein  Kommen  und  Gehen  der 
Uraachen.  Der  Weehsel  von  Zusammen  und 
Nichtzusammen  scblieast  offenbar  eine  Zeit- 
bestimmung  ein;  auch  wird  dabei  Bewegung 
und  Raum  vorausgesetzt  Die  Begriffe  von 
Raum,  Zeit  und  Bewegung  gehoren  aber 
eben  nur  dem  scheinbaren  Geschehen  an 
und  aind  blosse  Hulfsbegriffe  fox  die  Auf- 
fassung  des  Seienden.  Jedes  Reale  giebt 
dem  andern  einen  Ort;  dies  ist  der  Haifa  - 
begriff  des  intelligibeln  Raumes,  der  vom 
empirischen  oder  psychologischen  Raume  der 
Kdrper  veTSchieden  ist  Beides  zu  vereinigen 
und  zugleich  die  Begriffe  des  Stetigen  und 
der  Bewegung  denkbar  zu  machen,  bildet  die 
Aufgabe  des  zweiten  Theils  der  Metaphyaik, 
der  von  Herbart  sogenannten  „8ynecho- 
logieu  (vom Griechischen  awtxh,  continuum, 
Stetigea ,  welche  die  Grundzuge  einer  Philo- 
sophic der  Mathematik  una  die  Voraus- 
setzungen  der  Naturphilosnphie  enthalt,  deren 
Umrisse  Herbart  in  seiner  Metaphysik  ge- 
geben  hat  Mit  Raum  und  Causalitat  ist 
auch  gegeben,  was  man  ndthig  hat,  um  die 
Materie  in  ihren  ersten  Grunden  zu  er- 
kenuen,  wonach  sie  ein  beharrlich  Wirk- 
liches  und  weder  ein  ewig  Fliessendes,  noch 
eine  blosse  Erscheinung  ist  Die  metaphy- 
sischen  Principien.  wie  die  ilduXa  (Bilder) 
erklart  werden  sullen,  welche  in  der  Seele 
als  einem  mit  einem  Complex  von  andern 
realen  Wesen,  dem  Leibe,  verbundenem  realen 
Wesen  enthalten  sind  und  durch  welche  allein 
ein  Wiasen  mdglich  ist,  werden  im  dritten 
Theile  der  Metaphysik ;  der  Eidologie 
entwickelt.  welche  somit  als  Unterban  der 
Herbart'schen  Psychologie  dienen  solL 

Mit  der  Aeathetik  fallt  bei  Herbart 
auch  die  praktische  Philosophie  zu- 
sammen, und  an  diese  schliesst  sich  durch 
Verschmelzung  der  Naturphilosopbie  mit  der 
praktischen  Philosophie  die  Religionslehre 
oder  rationale  Theologie  an.  Die 
Wissenscbaft  der  Aesthetik  handelt  von  der- 
jenigen  Gruppe  von  Erfahrungs  -  Begriffen, 
welche  zwar  keine  Veranderang  nOthig  machen, 
um  deutlich  zu  sein,  die  aber  in  unserem 
Vorstellen  einen  Zusatz  herbeifuhren.  welcher 
in  einem  Urtheile  des  Bei  falls  oder  Miss- 
fallens  besteht  Dahin  gehdrt  zunaehst  der 
Begriff  des  SchOnen  als  desjenigen,  worauf 
sich  die  Gescbmacksurtheile  beziehen,  im 
Unterscbied  vom  Begehren  und  vom  An- 
genehmen.  Um  zu  entwickeln,  was  schdn 
ist,  bat  die  allgemeine  Aesthetik  die  ein- 
fachsten  Elemente  aufzusuchen,  welche  ge- 
fallen.  Diese  Elemente  kdnnen  aber,  da  das 
Einfache  gleichgoitig  ist,  nur  die  Verh&ltniase 
gewisser  einfacher  Elemente  sein,  welche 
b cirri  vollendeten  Vorstellen  Beifall  und  Misa- 
fallen  erregen.  Mit  dem  sittlich  Schdnen 
beschiiftigt  sich  die  praktische  Philo- 
sophie, die  es  mit  Verhaltniasen  oder  Be 
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stimmungen  des  Widens  zu  than  hat  und 
insofern  Ideenlehre  ist,  aU  die  sittlichen 
Elemente  ala  absolat  gefallende  Willensver- 
hiltnisse  mit  dem  Namen  sittlicher  Muster- 
begriffe  oderldeen  bezeichnet  werden  kdnnen. 
Die  einfachen  Willensverhaltnisse  ergeben 
aber,  je  nachdem  das  Verbal  tniss  eines  Willens 
za  sich  8elb3t  oder  zu  einem  andern  Willen 
betrachtet  wird,  fdnf  ursprtlngliche  sittliche 
Ideen.  Znnftchst  gefallt  die  Uebereinstimmung 
des  Willens  mit  der  eigenen  Beurtheilung; 
dies  ist  die  Idee  der  innern  Freiheit 
Sodann  gefallt  das  richtige  Grossenverhaltnias 
der  Willensstrebungen,  und  dies  ergicbt  die 
Idee  der  Vollkommenheit  Zu  diesen 
beiden  ersten  sittlichen  Ideen  gesellen  sich 
drei  andere .  je  nachdem  man  das  Verhalt- 
niss  des  Einzelnen  zu  andern  Einzelnen 
nach  verschiedenen  Seiten  in'a  Auge  fasst 
Das  labliche  Verhaltniss  zu  einem  bios  vor- 

rllten  fremden  Willen  ergiebt  die  Idee 
Wohlwollens.  Treffen  zwei  wirk- 
liche  Willen  in  einem  dritten  Punkte,  einer 
Sache,  zusammen,  so  missfallt  der  Streit,  und 
damit  dieser  vermieden  werde,  bildet  sich 
die  aus  Einstimmigkeit  der  beiden  Willen 
hervorgegangene  Kegel,  woraus  sich  die  Idee 
des  Rechts  ergiebt.  Endlich  aber  missfallt 
die  Stflrung,  welche  fur  das  sittliche  Urtheil 
entsteht,  wenn  eine  beabsichtigte  Wohl-  oder 
Uebelthat  unvergolten  bleibt  und  demgem&ss 
erscheint  die  Forderung  der  gebflhrenden 
Vergeltung  als  Idee  der  Billigkeit  Aus 
der  Anwendung  dieser  fUnf  ursprflnglichen 
Ideen  auf  die  Gesellschaft  entstehen  dann 
weiter  vier  abgeleitete  oder  gesellschaftliche 
Ideen.  Der  Rechtsidee  entspricht  die  Idee 
der  Rechtagesellschaft;  der  Idee  der  Ver- 
geltung entspricht  das  Lohnsystem;  der  Idee 
des  Wohlwollens  das  Verwaltungssystem  und 
der  Idee  der  Vollkommenheit  das  Cultur- 
system,  welches  die  grosstmoglichste  Kraft 
und  Virtuositat  befBrdert  Indem  alle  Glieder 
der  Gesellschaft  von  den  sittlichen  Ideen  be- 
seelt  sind  und  ein  gemeinsames  wohlgefalliges 
Verbal  ten  em  en  Zustand  beurkundet,  der 
beim  Einzelnen  die  innere  Freiheit  ist,  bilden 
schliesslich  Alle  eine  beseelte  Gesellschaft  in 
welcher  sich  alle  sittliche  Ideen  und  die  dar- 
aus  abgeleitete  gesellschaftliche  Seele  durch- 
dringen.  Die  sittlichen  Ideen  enthalten  nicht 
ein  Mdssen,  sondern  ein  3ollen,  welches  das 
Was  des  Willens  an  das  unvermeidliche  Ur- 
theil bindet:  wenn  gewolltwird,  so  soil  so 
gewollt  werden !  Derjenige  Zustand  des  Men- 
schen,  worin  alle  sittliche  Ideen  gleichmassige 
Starke  haben,  was  nur  durch  die  Kraft  er- 
reicht  wird,  zu  sich  selbst  Nein  zu  sagen, 
heisst  die  Tugend;  sie  ist  hiernach  diejenige 
Eigenheit  eines  Vernunftwesens,  verm5ge 
deren  dasselbe  den  praktischen  Ideen  gemass 
Gegenstand  des  Beifalls  wird.  Indem  sich 
die  an  sich  nur  Eine  Tugend  im  Thun  und 
Lassen  aussert,  zeigt  sich  das,  was  zu  thun 


ist,  als  eine  Reihe  Ton  Pflichtgeboten, 
die  dadurch  hervorgerufcn  werden,  dass  das 
Sein  den  Ideen  nicht  entspricht  Die  Bildung 
des  Menschen  zur  Tugend  ist  der  Gegen- 
stand und  Mittelpunkt  der  Erziehung.  Die 
durch  Macht  geschutzte  Gesellschaft  ist  der 
Staat.  Eine  Erganzung  zu  den  ethischen 
Lehren  von  den  Gfltern,  Tugenden  und 
Pflichten  bildet  die  Religion  nnd  die  Religions- 
lehre.  Dieser  Erganzung  sind  Alle  bedurftig, 
weil  jeder  bisweilen  mit  seinen  sittlichen 
Motiven  in's  Schwanken  gerath.  Auch  dem 
Staat  ist  der  religidsc  Glaube  unentbehrlich, 
dessen  Berechtigung  sich  tlberdies  auf  teleo- 
logische  Erwagungen  grtlndet  zu  denen  uns 
die  Naturbetrachtung  fllhrt  Urn  jedoch  ein 
wissenschaftliches  System  der  natdrlichen 
Theologie  auszubilden,  fehlen  uns  alle  Daten. 
Da  sich  Jeder  seinen  Gottesbegriff  nach  den 
Beddrfnissen  seines  GemQthes  bildet,  so  ist 
die  Gottesidee  nichts  in  scharfen  Begriffen 
Aufzufassendes  und  kein  Gegenstand  des 
Wissens. 

Mit  den  beiden  Hauptwerken  tlber  Psy- 
chologic und  Metaphysik,  welche  Herbart 
wfthrend  der  zwanziger  Jahre  vertiffentlicht 
hatte,  war  nach  seinem  eignen  Urtheil  die 
wissenschaftliche  Arbeit  seines  Lebens  ge 
than.  In  der  im  Todesjahre  Hegel's  er- 
schienenen  nEncyklopadie  der  Philosuphie  aus 
praktischen  Gesichtspunkten^flSSl,  in  zweiter 
Auflage  1841)  spricht  sich  Herbart  nament- 
lich  auch  Qber  religiose  Fragen,  tlber  die 
Gebundenheit  des  Menschen  an  die  Kirche, 
tlber  das  religiose  Bedttrfniss,  Uber  das  Ver- 
haltniss der  Ethik  zur  Religion  und  tlber 
die  Bedeutung  der  teleologischen  Naturbe- 
trachtung fttr  die  religidsen  Ueberzeugungen 
nfiher  aus.  Da  die  Hoffnung  Ilerbart's,  auf 
Hegel's  Lehrstuhl  nach  Berlin  berufen  zu 
werden,  sich  nicht  erfOllte,  so  folgte  er  1833 
einem  nach  dem  Tode  von  G.  E.  Schulze 
an  ihn  ergangenen  Rufe  nach  Gdttingen,  wo 
er  dem  wissenschaftlichen  Verkehr  in  Deutsch- 
land  naher  zu  stehen  hoffte,  als  auf  jenem 
entlegensten  Punkte  deutscherKultur  im  Osten. 
In  GSttingen  veroffentlichte  er  noch  einen 
wUmri8S  padagogischer  Vorlesungen"  (1835, 
in  2.  Auflage  1841),  ferner  „Briefe  zur 
Lehre  von  der  Freiheit  des  menschlichen 
Willens14  (1836)  und  in  demselben  Jahre  eine 
^Analytische  Beleuchtung  des  Naturrechts 
und  der  Moral  zum  Gebrauche  beim  Vortragc 
der  praktischen  Philosophic",  endlich  noch 
zwei  Hefte  „Psychologische  Untersuchungen" 
(1839  und  1840),  die  er  nicht  mehr  fortsetzen 
konnte,  da  er  1841  unerwartet  an  einem 
Schlagflusse  starb.  Nachdem  Herbart's  philo- 
sophische  Arbeiten  wflhrend  der  Bltlthe  der 
Schelling'schen  und  der  Herrschaft  der 
Hegel'schen  Philosophic  in  Deutschland  fast 
ganz  unbeachtet  geblieben  waren,  begannen 
ihr  endlich  am  Grabe  Hegel's  die  Lorbeern 
zu  grtlnen.  Der  Mathematiker  M.  W.  Dro 


Digitized  by  Google 


Herbart 


Herbert 


bisch  in  Leipzig,  welcher  zuerst  Herbart's 
Abhandlung  „iiber  das  Haass  der  Aufmerk- 
samkeit44  und  dann  das  grdssere  Werk  des- 
selben  Uber  Psychologie  in  der  Leipziger 
Literaturzeitnng  angezeigt  und  beurtbeilt 
hatte,  sab  das  Herbart'sche  System  Anfangs 
mebr  als  eine  sinnreicbe  Hypothese  an, 
wnrde  jedoch  allmalig  zum  erklarten  An- 
hiingcr  dcsselben  und  gab  in  diesem  Sinne 
zuerst  seine  „Bcitrage  zur  Orientirung  Uber 
Herbart's  System  der  Philosophie14  (1834), 
dann  seine  „Neue  Darstellnng  der  Logik 
nach  ihrcn  einfacksten  Verhaltnissen44  (1836\ 
ferner„Grundlehren  der  Religionsphilosophie44 
(1840)  und  „Empirische  Psychologic*  (1842), 
cndlich  „Erste  Grundlebren  der  mathema- 
tischen  Psychologie44  (1850)  beraus.  Als 
dann  ein  Gdttingcr  Scbtiler  Herbart's, 
G.  Hartenstein,  in  Leipzig  ebenfalls  mit 
einer  Schrift  „Die  Probleme  und  Grund- 
lebren der  allgemeinen  Metaphysik44  (1836) 
als  Vertreter  der  Herbart'schen  Philosophie 
hervorgetreten  war  und  sich  1838  „Ueber 
die  ncuesten  Darstellnngen  und  Beurtheilungen 
der  Herbart'schen  Philosophie44  ausgelassen 
hatte,  wurde  durch  Drobisch  und  Harten- 
stein die  Leipziger  Hocbschule  zur  eigent- 
lichen  Pflanzschule  der  Herbart'schen  Lehre 
gemacht,  welche  in  KOnigsberg  durch  Thomas 
und  Taute,  in  Gflttingen  durch  Stephan,  in 
Hannover  durch  Wittetein,  vertreten  war. 
Durch  Exner,  welcher  aus  Prag  1848  in 
das  Wiener  Unterrichtsministerium  berufen 
worden  war,  erfreute  sich  die  Herbart'sche 
Schule  in  Oesterreich  ahnlicher  Gunst,  wie 
wahrend  der  zwanziger  und  dreissiger  Jahre 
die  Hegel'sche  in  Preussen.  In  Wien  hat 
dieselbe  durch  Robert  Zimmermann  und 
Bonitz,  durch  Drbal  in  Linz,  durch 
Volkmann,  Cupr  und  Spielmann  in 
l*rag  ihre  Vertreter  gefunden.  Wahrend 
der  Jahre  1860—1875  hatte  die  Herbart'sche 
Schule  in  der  von  Allihn  in  Halle  und 
Ziller  in  Leipzig  herausgegebenen  „Zeit- 
schrift  fur  exactc  Philosophie  tm  Sinne  des 
neuern  philosophischen  Realismus44  ihr  lite- 
rarisches  Organ  gefundcn.  Nachdem  durch 
Albert  Lange  in  der  kleinen  Schrift  „Die 
Grundlegnng  der  mathematiscben  Psycho- 
logic44 (1865)  der  logische  Elementarfehler 
nachgewiesen  worden  war,  welchen  sich 
Herbart  nnd  Drobisch  bei  der  Ableitung 
einer  Fundamentalformel  filr  die  gegenseitige 
nemmung  der  Vorstellungen  zu  Schulden 
kommen  liessen,  hat  Wittstein  (in  der 
Zeitachrift  fllr  exacte  Philosophie,  1869) 
durch  Aufstellung  einer  andern  Formel  filr 
die  gegenseitige  Hemraung  der  Vorstellungen 
cine  ncue  Grnndlegung  der  mathematiscben 
Psychologic  vorsucht.  In  der  Psychologic 
liegt  Herbart's  wisscnschaftliche  Lebenstliat. 
Den  Gedanken,  das  Gesetz  der  Stetigkeit 
im  Abflusse  der  innern  Verftnderungen  der 
Erscbeinungen  des  Seelenlebens  bei  der  Be- 


handlung  der  Psychologie  in  Anwendnng  zu 
bringen,  hatte  bereits  Kant  als  die  Moglich- 
keit  einer  Erweiterung  dieser  Wiasenschaft 
bezeichnet  Diesen  Gedanken  hat  Herbart 
und  seine  Schule  aufgenommen  und  den 
ersten  Vcrsuch  einer  mathematiscben  Psy- 
chologic, einer  Statik  und  Mechanik  der 
Vorstellungen  gemacht.  Soil  sich  nun  die 
Psychologie  zum  Range  einer  Naturwiasen- 
schaft  erheben,  so  wird  die  Anwendung  der 
Mathematik  auf  das  Gebiet  der  Phanomene 
des  innern  Sinnes,  trotz  aller  der  Natur  der 
Sache  nach  Anfangs  immer  mangelhaft  blei- 
bendcn  Versuche,  doch  immer  wieder  von 
Neuern  den  Scharfsinn  und  Fleiss  exacter 
Forscher  herausfordern,  wozu  bereits  durch 
Fechner's  „Elemeute  der  Psychophysik44 
(1860)  eine  fruchtbare  Bahn  gebrochen 
worden  ist. 

Herbart's  klcinere  philoaophische  Schriften  and 
Abhandlungen,  ncbst  dossen  wissenschaft- 
lichem  NachlasBe,  herausgegeben  von  6.  Har- 
tenstein, in  3  Banden  ( 1842  43),  deren  enter 
zugleich  eine  ausfuhrlichc  Lebenebeschreibung 
enthalt. 

Herbart's  sammtliche  Worko,  in  12  Biinden 

(1850-1852). 
Herbart's  piidtigogische  Schriften,  herausgegebcu 

von  Willmann,  in  2  tiandon.    (1873 — 75). 
Herbart'sche  Ueliquien,  herausgegebon  von  Ziller. 

(1871). 

Drobisch,  Ueber  die  FortbUdung  der  Philosophie 
durch  Herbart.  1876. 

Herbert,  Edward,  war  1581  zu  Mont- 
gomerycastle  in  Nordwalea  von  altadeligen 
Eltern  gcboren,  vollendete  seine  wissen- 
schaftliche  Schulbildung  seit  seinem  vier- 
zehnten  Lebensjahre  zu  Oxford,  wurde  im 
sechzehnten  Jahre  mit  einer  reichen  Ver- 
wandtin  verheirathet  und  setzte  dann  noch 
zwei  Jahre  seine  Studien  in  Oxford  fort.  Im 
Jahr  1603  wurde  er  Ritter  des  Bath-Ordens 
und  mit  verschiedenen  Aemtern  betraut. 
Aber  der  Drang  nach  Wissen  und  Aben- 
tbeuern  trieb  ihn  in  die  Fremde.  Er  ttber- 
liess  seiner  Gemahlin  die  Einktlnfte  aller 
ihm  zugebracbten  Gtlter  und  reiste  1608 
nach  Frankreich,  wo  er  namentlich  in  Paris 
viel  in  vornehmer  und  gelehrter  Gesellschaft 
lebte.  Nach  einem  kurzen  Aufenthalt  in 
seiner  Familie  begab  er  sich  1610  nach 
Flandern,  wo  er  als  Freiwilliger  in  die 
Armee  des  Prinzen  Moritz  von  Oranien  ein- 
trat,  der  ihm  hohe  Auszeichnungen  zu  Theil 
werden  liess.  Nach  mehrjilhrigem  Aufent- 
halt in  Deutschland,  der  Schweiz  und  in 
Italien  wurde  er  1616  Gesandter  am  fran- 
zdsischen  Uofe  und  1625  zum  Peer  von  Ir- 
land  ernannt,  welche  Wttrde  durch  Karl  I. 
(1630*  in  die  eines  Peer's  von  England  nnter 
dem  Titel  eines  Barons  von  Cherbury  ver- 
wandelt  wurde.  Da  er  wahrend  den  zwischen 
dem  Kdnig  und  dem  Parlament  entstandenen 
Verwickelungen  zur  Partei  des  Parlamenta 
hielt,  wurde  sein  Stammschloss  Montgomery- 
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castle  von  der  Kdnigspartei  gescbleift,  wo- 
filr  ihn  das  Parlament  mit  einer  Pension 
entschfidigte.  In  seinem  sechzigsten  Lebens- 
jahre  scbrieb  er  seine  Selbstbiographie,  welche 
im  Jahr  1730  in  einem  der  Herbert'schen 
Familie  gehdrigen  Schlosse  zu  Montgomery- 
shire gefunden  und  in  wenigen  Exemplaren 
fur  Freunde  gedruckt  wurde  {Life  of  Edward 
Lord  Herbert  de  Cherbury,  by  himself,  1764). 
Er  starb  1643  zn  London  und  wurde  in  der 
Kircbe  des  heiligen  Giles  (Aegidius)  begraben. 
Seinem  Wunsche  gemass  wurde  ihm  in  la- 
teinischer  Sprache  folgende  Grabschrift  ge- 
setzt :  Flier  liegt  der  Leib  Eduard  Herbert's 
Hitters  vora  Bade,  Barons  von  Cherbury  und 
Castle  Island,  des  Verfassers  der  Schrift 
Von  der  IVahrheit.  Ich  ward  wieder  dem 
Grase  gleich  am  20.  August  im  Jahr  1648". 
(Die  in  dem  lateinischen  Wortc  „herbae", 
dem  Grase,  enthaltene  Anspielung  auf  den 
Namen  Herbert  lasst  sich  im  Deutschen 
nicht  wiedergeben).  In  der  Zeit,  da  auf 
dem  Boden  der  englischen  Geaellschaft  die 
ersten  Keime  der  deistischen  Denkart  (siehe 
den  Artikel  „Deismusu)  aufgingen,  gait  als 
Ausdruck  des  religidsen  Glaubens  der  Satz 
des  englischen  Philosophen  Franz  Bacon:  Je 
mehr  ein  gttttliches  Geheimniss  ungereimt 
und  unglauolich  ist,  desto  mehr  Ehre  er- 
weisen  wir  Gott  durch  Fllrwahrhalten  des- 
selben,  desto  glilnzender  ist  der  Sieg  des 
Glaubens.  Bacon  hatte  Glauben  und  Wissen 
scharf  geschieden.  Nur  der  weitere  Schritt 
war  noch  ndthig,  das  Organ  des  Wissens, 
die  denkende  Vernunft,  auch  auf  den  Inhalt 
des  Glaubens  anzuwenden.  Dicser  Schritt, 
mit  wclchem  der  englische  Deismus  als  die 
Anwendung  des  Freidenkeus  in  religiosen 
Dingen  begann,  wurde  von  Lord  Herbert 
gethan.  Zunachst  in  dem  in  seiner  Grab- 
schrift  erwahnten  Werke  „Von  der  Wahr- 
heitu,  welches  sein  Lieblingswerk  war.  Schon 
in  England  entworfen  una  begonnen,  wurde 
es  1624  in  Paris,  unter  den  Zersfcreuungen 
seines  dortigen  Gesandtschaftslebens ,  voll- 
endet  und  erachien  unter  dem  Titel:  „De 
veritate,  prout  dislinffuitur  a  revelatione,  a 
verosimili,  a  possibili  et  a  falso".  In  seiner 
Selbstbiographie  erzahlt  der  Verfasser,  dass 
er  zwar  von  gelehrtcn  Freunden  zur  Ver- 
tiffentlichung  dieses  Werkes  aufgefordert  und 
ermuntert  worden  sei,  dennoch  aber  lange 
Zeit  Bcdenken  getragen  habe,  dasselbe  zu 
verdffentlichen.  So  voller  Zweifelsgedanken 
(erzahlt  er)  sass  ich  an  einem  heitern  Sommer- 
tag  in  meinem  Zimmer.  Mein  Zimmer  war 
gegen  Stiden  offen,  die  Sonne  schien  hell, 
kein  Ltlftchen  regte  sich.  Ich  nahm  mein 
Buch  in  die  Hand,  warf  mich  auf  meino 
Kniee  und  betete  andachtig  zu  Gott  mit 
folgenden  Worten:  0  Du  ewiger  Gott,  Du 
iJrheber  dieses  Lichtes,  das  mich  jetzt  be- 
scheint,  Du  Geber  aller  innern  Erleuchtung, 
icb  flehe  Dich  an,  nach  Deiner  unendlichen 


Gtlte  mir  eine  grosscre  Bitte  zu  verzeihen, 
als  sie  ein  SUnder  thun  sollte.  Ich  bin  nicht 
zuversicbtlich  genug,  ob  ich  dieses  Buch 
bekannt  machen  darf  oder  nicht.  Gercicht 
die  Bekanntmachung  desselben  zu  Deiner 
Veiherrlichung,  so  bitte  ich  Dich:  gieb  mir 
ein  Zeicben  vom  Himmel;  wo  nicht,  so  will 
ich  es  unterdrUcken !  Kanm  hatte  ich  diese 
Worte  gesprochen,  als  ein  lautes  und  doch 
zugleich  sanftes  Getose  vom  Himmel  kam; 
denn  es  war  keincm  Schall  auf  Erden  gleich. 
Dies  richtete  mich  dermaassen  auf  und  gab 
mir  eine  solche  Befriedigung,  dass  ich  mein 
Gebet  fur  erhfirt  hielt  und  das  verlangte 
Zeichen  zu  haben  versichert  war.  Hierauf 
entschloss  ich  mich,  mein  Buch  drucken  zu 
lasst  n.  Als  Anhang  dazu  ist  eine  spater 
von  Herbert  veroffentlichte  Schrift  anznschen, 
welche  den  Titel  ftthrt:  De  causa  errorum 
Pars  prima  (ein  zweiter  Theil  ist  niemals 
erschicnen)  una  cum  tractatu  de  religione 
laid  et  appendice  ad  sacerdotes".  Sie  ent- 
hftlt  in  ihrer  ersten  Partie  cine  genauere 
Begrtlndung  der  in  dem  Buche  ^Von  der 
Wahrheitu  aufgestellten  Grnndsatzc,  in  ihrcr 
andern  Halfte  eine  kurze  Uebersicht  seines 
Systems  der  naturlichen  Religion.  Giebt  sich 
das  erste  Hanptwerk  Herbert's  als  cine 
Theorie  und  Kritik  des  Erkennens,  wobei 
es  sich  nicht  urn  die  Lchrcn  des  Glaubens, 
sondern  um  die  Wahrheiten  des  Wissens 
handelt;  so  veroffentlichte  er  spater  als  er- 
ganzendes  SeitenstUck  dazu  eine  Kritik  des 
Glaubens  oder  der  Religion,  wovon  der  erste 
Theil  unter  dem  Titel  „De  religione  yenti- 
lium  errorumque  apud  cos  causis"  1645,  das 
Ganze  vollstiindig  erst  1663  von  Isaac  Voss 
besorgt)  in  Amsterdam  erschien.  Der  Ver- 
fasser versucht  darin  aus  der  Geschichtc  der 
Religion  zu  zcigen,  dass  die  ^uatilrliche  Re- 
ligion" zu  alien  Zeiten  Anhangcr  gehabt 
habe  und  dass  ihre  ftinf  Haupt-  und  Grund- 
lehren  sich  selbst  in  den  heidnischen  Reli- 
gionen  finden.  Mag  man  (so  lehrt  Herbert) 
die  Wahrheit  als  das,  was  ist,  oder  als  die 
Uebereinstimmung  des  Gegenstandes  und  des 
Erkennens  bestimmen,  so  sind  dabei  doch 
das  Wichtigste  die  Bedingungen,  unter  wel- 
chen  die  Vcrmogen  des  Menschen  den  Gegen- 
standen  cntsprechen.  Man  muss  hiernach 
vier  Arten  von  Wahrheiten  unterscheiden. 
Die  Wahrheit  des  Gegenstandes  ist  die  Ueber- 
einstimmung der  Sache  mit  sich  selbst.  Die 
Wahrheit  der  Erscheinuug  ist  die  Ueberein- 
stimmung derselben  mit  dem  Wescn  des 
Gegenstandes.  Die  Wahrheit  der  Anffassung 
des  den  Sinnen  sich  darstellendcn  Gegen- 
standes h&ngt  von  der  Gesundheit  und 
richtigen  Anwendung  der  Sinneswerkzcuge 
ab.  Die  Wahrheit  des  Verstandes  liegt  in 
der  Beziehung  auf  das  Aligemeine,  wobei 
man  des  Dienstes  der  Gegenstandc  nicht  be- 
darf,  da  diese  Wahrheiten  gewisse  Gemein- 
begnffe  sind,  die  dem  Geist  ursprtlnglicl' 
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mitgegeben  sind,  sozwar  dass  jedes  der  vielen 
Venn5gen  des  Geistea  seine  besondere  all- 
gemeine Kenntniss  bat.  Von  diesen  Gemein- 
begriffen  ist  alle  Erfahrnng  abhangig;  sie 
werden  aber  auf  dem  Wege  entdeckt,  dass 
man  in  Bezug  auf  hcstimmte  Kreise  von 
Dingen  diejenigen  Gedanken  anfsucbt,  fiber 
welche  allgemeine  Uebereinstimmnng  nnter 
den  Menschen  berrscht;  denn  was  sicb  in 
Allem  auf  eine  nnd  dieselbe  Weise  verhalt, 
das  muss  vom  natllrlichcn  Instinct  hergeleitct 
werden.    Uebrigens  sind  solche  Gemeinbe- 
griffe  zn  unterscheiden ,  die  sich  bei  jedem 
Gegenstande    unmittelbar    ergeben,  und 
wiederum  andere,  die  erst  mittelst  der  Re- 
flexion gewonnen  werden.    Ihrem  Inbalte 
nach  beziehen  sie  sicb  entweder  auf  die 
innern  Verhaltnisse   der  gegenstandlichen 
Welt  oder  sie  betreffen  die  innere  Welt  des 
Menschen.    Das  Gewissen  bat  seine  cigenen 
GemeinbegrifTe,  auf  welchen  die  Moralphilo- 
sophie  beruht.   Aucb  das  sittlich  Gute,  das 
Gesetz,  die  Religion  sind  in  Betracht  dessen, 
was  darin  durcb  allgemeine  Uebereinstimmung 
anerkannt  ist,  solche  Gemeinbegriffe.  Was 
nun  Herbert's   kritische  Betrachtung  der 
Religion  {,,censura  religionis"  ist  der  Aua- 
drnck,  den  er  gebraucht)  angeht,  so  gilt  ibm 
die  Religion  als  solche  fllr  das  einzie  wesent- 
liche  unterscheidendc  Merkmal  des  Menschen. 
Allerdings  (sagt  er)  kdnnen  Manche  als  ir- 
religiOs,  ja  als  Atheisten  erscheinen,  in  der 
That  aber  sind  sie  keine  solche,  sondern  die 
Sache  verhalt  sich  so,  dass  sie  Angesichts 
der  falschen  und  abscheulichen  Eigenschaften, 
die  manche  Leute  Gott  andichten,  lieber  keine 
Gottheit  glauben  wollen,  als  eine  solche. 
Sollten  aich  indesaen  auch  wirklich  einige 
vdllig  irreligidse  Menschen,  ja  selbst  Atheisten 
linden,  so  bedenke  man,  dass  es  ja  auch 
Wahnsinnige  und  Unverntlnftige  unter  den- 
'enigen  geben  kann,  welche  die  Vernttnftig- 
ceit  als  das  hdchste  Unterscheidungsmerkmal 
des  Menschen  aufstellen.   Die  Religion  ist 
zu  dem  Behufe  gegeben  worden,  damit  die 
Menschen  zu  demjenigen,  was  sie  von  selbst 
thun  sollten,  verpflichtet  wurden  und  zugleich 
diegemeinsame  Eintracht  Alter  genahrtwUrde. 
Den  Kern  aller  Religion  bilden  folgende  ftinf 
Grundwahrheiten :  1)  Dasein  eines  hdchsten 
Weaens;  2)  Die  Pflicht  der  Verehrung  dieses 
hochsten  Wesens:  3)  Tugend  und  Frommig- 
keit  als  vorzflgliclie  Bcstandtheile  der  Gottes- 
verehrung;  4)  Die  Forderung  der  Reue  tiber 
die  Vergehen  und  des  Unterlassens  derselben; 
5)  Die  aus  der  gflttlichen  Gflte  und  Gerech- 
tigkeit  fliessende  Belohnung  oder  Bestrafung 
theils  in  diesem,  theils  nach  diesem  Leben. 
Gott  hat  sich  sowohl  im  Innern  des  Men- 
schen, als  in  der  Natur  geoffenbart.  Indem 
Gott  die  Sehnsucht  nach  einem  ewigen  Leben 
und  einem  seligern  Zustande  in  Alle  gelegt 
hat,  hat  er  damit  zugleich  sich  selbst  als 
der  Selige,  der  jenes  ewige  Leben  selbst  ist, 


stillschweigend  angekflndigt.    Urn  jedoch 
wtlrdiger  verehrt  zu  werden,  hat  er  sich  in 
dem  grossen  Werke,  dem  Weltall  geoffen- 
bart.  In  ihrem  Forschen  nach  etwas  Ewigen 
wandten  sich  die  Alten,  Angesichts  der  Er- 
fahmng, dass  hier  unterm  Monde  Alle*  dem 
Werden  und  Vergehen  unterworfen  sei,  sum 
Ilimmel  nnd  fanden  in  den  Gestirnen  etwas 
Wandelloses,  Ewigea  und  Seliges,  sowie  die 
Regel  f(ir  die  Dinge  unterm  Himmel.  Man 
gab  diesen  Gestirnwesen  den  Namen  Gott, 
nicht  im  Sinne  der  hdchsten  Gottheit,  son- 
dern in  einem  weiteren  und  uneigenUichen 
Sinne,  als  den  vorzflglichsten  Dienern  der 
Gottheit.    So  wurde  in  der  Urzeit  Gott, 
dessen  Verehrung  den  Herzen  selbst  ein- 
geschrieben  ist,  in  seincn  Werken  verehrt. 
Es  entstand  aber  die  Frage,  ob  ausser  einem 
reinen  Sinn  nnd  frommen  Leben  noch  ein 
anderer  Gottesdienst  bequemer  Weise  an 
geordnet  werden  kdnnte.   Da  trat  eine  Secte 
auf,  welche  bebauptete,  man  mtlsae  Gebrftuche 
und  Ceremonien  dem  inneren  Gottesdienst 
beifdgen.   Im  Verlauf  der  Zeiten  traten  end- 
lich  falsche  Propheten  auf,  welche  vorgaben, 
es  sei  ihnen  von  Gott  das  Gebot  zugekommen, 
diesen  oder  jenen  Stern,  ja  alle  Gestirne  zu 
verehren,  ihnen  zu  opfern,  einen  Tempel  zu 
bauen  nnd  ein  Bild  zu  machen,  das  von 
Allen  verehrt  werden  solle.  Solcher  Gdtzen- 
dienst  ging  von  Aegypten  aus,  verbreitete 
sich  zu  den  Syrern,  von  da  zu  den  Griechen 
und  Rdmern  und  wurde  bis  auf  KonBtantin's 
Zeit  nicht  abgeachafft  GestUtzt  wurde  dieser 
Prie8terbetrug    durch    zweideutige  Weis- 
sagungen  auf  die  Zukunft    Die  Pri ester 
fanden  es  ihren  besondern  InteTessen  an- 
gemessen.  einen  mannigfaltigen  polytheisti- 
schen  Kultus  einzufQhren,  Cerimomen.  welche 
sie  allein  ersannen,  Augurien,  welche  sie 
allein  deuten  durften.    Ueber  dergleicben 
Zusatzen,  die  zu  der  ursprllnglichen  Religion 
hinzukamen,  wurden  die  gewissesten  Artikel 
der  g5ttlichen  Religion  hintangesetzt  und 
die  religiflsen  Grundwahrheiten  entkraftet, 
statt  dass  denselben  zu  Einfluss  und  Wirk- 
samkeit  verholfen  worden  ware.  Obwohl 
durch  eine  schwere  Masse  von  Irrthflmern 
verechflttet,  wurden  jeno  fttnf  Artikel  und 
Grundsaulen  der  reinen  Religion  auch  im 
Heidenthume  gleichwohl  von  Einsichtigeru 
aufgefaast.  In  den  spatern  Zeiten  des  Heiden- 
t hums  machten  Platoniker,  Stoiker  und  andere 
Philosophen  den  Versuch.  die  Religion  auf 
Tugend  nnd  Pietat  gegen  Gott  und  Menschen 
zurtlckzufiihren.   Indem  nun  die  Christen  in 
jenem  Zeitalter  die  beasern  und  reinern 
Lehren  jener  Philosophen  herauszogen  und 
bestatigten,  fiel  die  ganze  Obrige  heidnische 
Religion  saft-  und  nutzlos  zusammen.  Die 
Rircnenvater  brachten  es  allmalich  dahin, 
dass  an  die  Stelle  der  ursprtinglichen  Glau- 
bens- Artikel  aiidere  gesetzt  wurden,  welche 
zwar  durch  Jahrhunderte  hindurch  erst  lang- 
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aam  Glauben  fanden,  zuletzt  abet  doch  herr- 
schendwurden.  Bei  der  Entecheidung  daruber, 
ob  einer  als  Offenbarung  auftTetenden  Religion 
Glaube  zu  schenken  sei,  aind  folgende  Be- 
dingungen  zu  empfehlen :  Erstens  muss  Gebet 
und  Glaabe,  knrz  Alles,  was  die  allgemeine 
oder  besondere  Offenbarung  herausfordcrt, 
vorausgeschickt  werden.  Zweitens  moss  sie 
dir  selbst  unmittelbar  zu  Theil  werden;  denn 
waa  man  von  Andern  als  geoffenbart  em- 
pfangt,  das  ist  schon  nicht  mehr  Offen- 
barung, sondern  Ueberlieferung,  Geschichte, 
deren  Wahrheit  von  der  Autoritlt  des  Er- 
zahlers  abhangt  und  fflr  una  hdchstens  nur 
wabrscheinlicb  ist.  Drittens  muss  durch 
solche  Offenbarung  etwas  ausnehmend  Gutes 
oder  Wahres  nabe  gelegt  werden.  Viertena 
musst  dn  den  Hanch  der  Gortheit  fQhlen, 
dann  erst  werden  die  innern  Thatigkeiten 
der  VermSgen,  in  Beziehong  auf  Wabrheit 
sich  von  auasern  Offenbarungen  nnter- 
sebeiden  lassen.  Da  es  nicht  in  eines  Jeden 
Macht  steht,  dass  Glanbe  oder  Ueber- 
lieferungen  gehdrig  an  ihn  kommen,  so  scheint 
die  Ansicht  derjenigen  des  Beifails  wtlrdig, 
welche  von  den  Gerichten  Gottes  eben  so 
fromm  als  milde  denken,  wenn  nur  derMensch 
daa  8einige  thut  Ana  der  Vernunft  aber 
scheint  den  fftnf  Grundartikeln  kein  Dogma 
beigefllgt  zu  werden,  durch  welches  die  Men- 
schen  aufrichtiger  und  frommer,  und  Friede 
und  dffenthche  Eintracht  gesicherter  warden. 
Darum  sind  die  funf  Artikel  recht  eigentlich 
katholische  Wahrheiten,  und  da  sie  zu  jeder 
Zeit,  an  jedem  Ort,  in  jeder  Philosophie  an- 
erkannt  werden  mtlsscn,  so  kann  man  auch 
aagen,  daas  die  katholische  Kirche  niemala 
abnimmt.  Wegen  der  Entdeckung  dieser  fflnf 
ursprlinglichen  Artikel  glttcklicher,  als  ein 
Archimedes,  und  m  dem  guten  Glauben, 
damit  die  unerschtltterliche  Grundlage  aller 
Wahrheit  entdeckt  zn  haben,  unterwirft  Her- 
bert seine  Kritik  der  Religion  dem  Urtheil 
und  der  Kritik  der  katholischen  und  recht- 
gl&ubigen  Kirche. 

Herder,  Johann  Gottfried,  war 
1744  zu  Mohrnngen  in  Ostpreuaaen  geboren 
und  hatte  seit  1762  in  Konigsberg  znerst 
Medicin  stndiren  wollen,  da  er  aber  bei  der 
ersten  medicinischen  Section,  der  er  bei- 
wohnte,  in  Ohnmacht  fiel,  sich  zum  Studium 
der  Theologie  gewandt,  wozu  ihm  theils 
Geschenke  von  Gflnnern,  theils  Privatunter- 
richt,  den  er  ertheilte,  die  Mittel  verechafften. 
Schon  als  Student  ward  er  (1763)  am  Col- 
legium Fridericianum  zu  Kdnigsberg  $ia 
Lehrer  angestellt.  In  der  Philosophie  war 
Kant,  der  damals  noch  als  Privatdocent  erst 
in  seiner  vorkritischen  Periode  stand,  sein 
Lehrer  nnd  Johann  Georg  Hamann,  der 
spiter  sogenannte  Magus  aus  Norden,  der 
damals  noch  ohne  Stellung  seinen  Studien 
lebte,  sein  intimer  Prennd,  welchem  Herder 
l'Ur  seine  Geistesrichtung  viel  verdankte  and 


mit  welchem  er  noch  Jahre  lang  im  Brief- 
wechsel  stand.  Der  Einfluss  Kant's  auf  Her- 
der's geistige  Entwickelung  beachrilnkte  aich 
auf  die  Anregungen,  die  er  aua  deasen  Vor- 
leaungen  fiber  Logik,  Metaphyaik,  Moral- 
philosophie  und  pbysische  Geographie  erhielt. 
Seine  Verehrung  fUr  Kant  sprach  Herder 
noch  nach  30  Janren,  obwohl  er  damals  mit 
Kant's  spaterem,  kritischen  Standpunkt  wenig 
sympathisirte,  in  den  Briefen  zur  BefOrderung 
der  Humanitfit  (1795)  mit  bcgeisterten  Worten 
aus:  „In  seinen  bldhendsten  (36 — 3d)  Jabrcn 
hatte  derselbe  die  frdhliche  Munterkeit  einea 
Jflnglings,  die  ihn  auch,  wio  ich  glaube,  in 
sein  greisestes  Alter  begleitet  Seine  ofTene, 
zum  Denken  gebaute  Stirn  war  der  Sitz 
unzerat<5rbarer  Heiterkeit  und  Preude.  Die 
gedanken reichste  Rede  floss  von  seinen 
Lippen;  Scherz,  Witz  und  Laune  standeu 
ihm  zu  Gebote,  und  sein  lehrender  Vortrag 
war  der  unterhaltendste  Umgang.  Mit  eben 
dem  Geiste,  mit  dem  er  Leibniz,  Wolff,  Hume 
prflfte  und  die  Naturgesetze  Newton's,  Kepp- 
ler's,  der  Physiker  verfolgte,  nahm  er  auch 
die  damals  erscheinenden  Schriften  Rousseau's, 
seinen  Emil  und  seine  Neue  Heloise,  aowie 
jede  ihm  bekannt  gewordeneNaturentdeckung 
auf,  wfirdigte  sie  und  kam  immer  znrtlck  auf 
unbefangene  Kenntniss  der  Natur  und  auf  den 
moralischen  Menschen.  Menschen-,  Vdlker-, 
Naturgeschichte,  Naturlchre,  Mathematik  und 
Erfahrung  waren  die  Qucllen,  aus  denen  er 
seinen  Vortrag  und  Umgang  belebte.  Nichts 
Wissenswurdiges  war  jhm  gleichgflltig;  keine 
Kabale,  keine  Secte,  kein  Vortheil,  kein 
Namensebrgeiz  hatte  je  fllr  ihn  den  mindesteu 
Reiz  gegen  die  Erweiterung  und  Aufhellung 
der  Wahrheit.  Er  munterte  auf  und  zwang 
angenehm  zum  Selbstdenken.  Dieser  Mann, 
den  ich  mit  der  grdssten  Hochaohtung  und 
Dankbarkeit  nenne,  ist  Immanuel  Kantw. 
Die  Weise,  in  welcher  hier  Herder  die  Ein- 
wirkung  Kant's  auf  seine  cigene  Geistes- 
bildung  Bchildert,  ist  fttr  Herder  selbst  in- 
sofern  charakteristisch ,  als  desseu  reicher 
und  vielseitiger  Geist  selbst  nach  alien  diesen 
Richtungen  bin  sich  thatig  zeigte.  Waa  nur 
fflr  den  Menschen  ein  Interease  besitzt  und 
auf  das  Wohl  desselben  Beziehung  hat,  er- 
weckte  Herder's  lebendige  Theibiahme,  regte 
seine  Wissbegierde  una  sein  Nacbdenken, 
wie  seine  schriftstelleriache  oder  dichterische 
Tbfttigkeit  an.  In  einer  fruchtbaren  lite- 
rarischen  Thfttigkeit,  die  er  dreiasig  Jahre 
lang  auf  den  verscniedensten  Gebieten  des 
Geisteslebens ,  in  der  Poesie  ebenso  wie  in 
der  Theologie,  in  der  Geschichte  wie  in  der 
Philosophie  entfaltete,  hat  er  uberall  be- 
achtungswertbe  Leistungen  hervorgebracht 
und  allenthalben  die  Blflthen  des  Wissens 
gepflUckt.  immer  aber  Uberwiegend  nur 
einzelne  keimkraftige  Gedanken  ausgestreut 
und  fruchtbare  Anregungen  gegeben.  Indem 
er  uberall  auf  die  hochstcn  Gesichtepunkte 


Digitized  by  Google 


Herder 


378 


Herder 


lossteuerte,  hat  er  den  Gegenstfinden,  die  er 
mit  seinem  Denken  erfasste,  immer  neue 
and  uberraschendc  Gesichtspunktc  abzuge- 
winnen  gewusst,  w&hrend  er  ohne  Strenge 
der  Methode  und  ohne  eingehende  Grflnd- 
lichkeit  der  Forschung  das  Einzelne  un- 
verarbeitet  liegen  l&sst.  Mit  Sinn  und  Ver- 
standniss  fur  die  einzelnen  Erscheinungen 
und  geschichtlichen  Vorgftnge  und  mit 
starker,  lebensvoller  Anschaunngskraft  be- 
gabt,  will  er  nirgends  bei  der  Oberflache 
deT  Dinge  atehen  bleiben,  sondern  in's  Innere 
dringen  und  die  Erscheinungen  aus  ihren 
Ursachen  begreifen.  Sein  philosophischer 
Trieb  will  gich  weder  mit  Worten  abspeisen 
lassen,  noch  bei  Schulformeln  beruhigen; 
aber  ohne  die  Kraft  der  Abstraction  weiss 
er  nicht  erschdpfend  in  die  Tiefe  zu  dringen 
und  keinen  bestimmt  und  klar  durchgeftlhrten 
philosophischen  Standpunkt  zu  gewinnen, 
keine  Philosophie  aus  Einem  Gusse  zu 
Stande  zu  bringen.  Nachdem  er  als  Zwanzig- 
jfthriger  1763  Collaborator  an  der  Domschulc 
geworden  war,  reiste  er  1769  durch  Deutsch- 
land  und  Holland  nach  Frankreicb,  begleitete 
1770  als  Erzieher  den  Prinzen  von  Olden- 
burg von  Eutin  nach  Straasburg,  wo  er  die 
Bekanntsehaft  des  jnngen  Goethe  maehte, 
ging  1771  als  Consistorialrath  nach  Bucke- 
burg,  von  wo  er  durch  Goethe  als  Geueral- 
snperintendent  nach  Weimar  berufen  wurde. 
Nachdem  er  1788  und  89  den  Domherrn 
von  Dalberg  nach  Italien  begleitet  hatte, 
wurde  er  nach  seiner  Rttckkehr  VicepTftsident 
des  Oberconsistoriums  in  Weimar,  liess  sich 
1801  in  den  bayerischen  Adelstand  erheben 
und  starb  1803,  im  59.  Lebensjahre.  Nur 
der  kleinste  Theil  von  Herder's  zahlreichen 
Schriften  gchdrt  dem  philosophischen  Gebiete 
an,  in  seiuen  gesammelten  Werken  der 
Cotta'scHen  Ausgabe  (Tubingen)  die  dritte 
Abtheilung„Zur  Philosophie  und  Geschichte14, 
in  15  Banden.  Seine  Schriften  fiber  die 
Philosophie  der  Geschichte,  deren  geiatvollcr 
Begrilnder,  vom  Gesichtspunkt  der  Humani- 
tat  aus,  Herder  geworden  ist,  hat  schon  der 
HeranBgeber  derselben,  Johannes  von  MUller, 
in  Propylaen  oder  Pr&lndien  zur  Philosophie 
der  Geschichte,  im  Unterechied  vom  Haupt- 
werke,  den  Ideen  zur  Philosophie  der  Ge- 
schichte der  Menschheit,  eingetheilt,  denen 
sich  als  Postscenien  dazu  eine  Keihe  klei  nerer  | 
Abhandlungen  anschliesst  unter  den  Titeln: 
„Daa  eigene  Scbicksal44  (1795),  dann  „Von 
der  menschlichen  Unsterbliehkeit44  (1792), 
ferner  „Von  der  Auferstehung  als  Glaube, 
Geschichte  und  Lehre"  (1794),  und  die 
Brief e  zur  BefOrderung  der  Humanitatu 
(1793  —  97).   Unter  die  Propylaen  wurden 

Sestellt  die  Preisschrift  ^Ueber  den  Ursprung 
er  Spracheu  (1770),  die  Schrift  nAuch  eine 
Philosophie  der  Geschichte  der  Menschheit" 
(1774)  und  die  „Denkmale  der  Vorwelt"  (1792). 
Die  philosophischen  Grundlagen  der  Welt- 


ansicht  Herder's  finden  sich  in  deT  Schrift 
Vom  Erkennen  und  Empfinden  der  mensch- 
lichen  Seele;  Bemerkungen  und  Triumea 
(1778)  und  in  der  Schrift  „Gott;  einige  Ge- 
sprftche  uber  Spinoza's  System44  (1787).  Seit 
dem  Auftreten  Fichte's  in  Jena  verwandelte 
sich  die  Hochachtung  und  Verehrung,  die 
Herder  frtlher  fur  Kant  empfnnden  hatte, 
raehr  und  mehr  in  eine  gereizte  und  belfernde 
Bissigkeit  gegen  den  Urheber  der  nkritischen 
Philosophie*4.  Er  nannte  die  Begeisterung, 
welche  durch  letztere  fttr  das  Denken  er- 
weckt  worden  war,  einen  St  Veitstanz  und 
klagtc  dieselbe  an ,  bei  der  studirenden  Jugend 
eine  VerSdung  der  Seelen,  eine  ignorante 
Verleidung  alles  reellen  Wissens  und  anderes 
Unheil  erzeugt  zu  haben  und  forderte  alle 
VerstAndige  und  Gute  auf,  den  mit  der 
Jugend  getriebenen  Frevel  abzustellen  und 
das  Ihrige  zu  thun,  damit  die  (lbersinnliche 
Transscendenz  descendire.  Aus  solcher 
Stimmung  gingen  die  beiden  Schriften  her- 
vor,  welche  Herder  in  seinen  letzten  Lebens- 
jahren  gegen  die  kritische  Philosophie  ver- 
dffentlichte,  zunilchst  das  in  zwei  B&nden 
erschienene  Buch :  „Verstand  and  Erfahrung, 
Vernunft  und  Sprache,  eine  Metakritik  zur 
Kritik  der  reinen  Vernunft44  (1799)  und 
gegen  die  Kant'sche  Kritik  der  Drtheilskraft 
gerichtete  wKalligoneu  (1800).  Wie  reich 
beide  Werke  Herder's  an  treffenden  und  die 
geistvollen  Einzelbemerkungen  sind,  so  voll 
von  MissverstHndnissen  der  Kant'schen  An- 
schauungen  sind  dieselben  und  so  wenig 
ahnt  Herder  die  wahren  Probleme  und  die 
eigentliche  Bedeutung  der  unsterblichen 
Leistungen  Kant's.  Nichtsdestoweniger  darf 
man  nur  aus  dem  Mittelpunkt  der  heutigen 
realistischen  naturwissenschaftlichen  Welt- 
anschauung auf  Herder  zurtickblickcn,  welcher 
sich  mit  seinen  geschichtsphilosophischen  Ideen 
als  Naturdenker  im  Gebiete  des  Geistes  ganz 
in  dieser  Spur  bewegt,  um  in  ihm  einen 
prophetischen  Vorlftufer  der  neuern  Welt- 
ansicht  zu  erblicken.  In  ihrem  ersten  Ent- 
wurfe  vom  Jahr  1774  waren  seine  Ideen 
zur  Philosophie  der  Geschichte  ein  Versucb 
zur  Verschmelzung  des  naturwissenschaft- 
lichen und  historischen  I  deenkreises ,  worin 
mit  dem  Gedanken  der  Abhangigkeit  des 
Menschen  von  der  Natur,  d.  h.  von  seinem 
Wohnplatze,  der  Erde,  und  mit  der  Be- 
trachtung  der  Thiere  als  der  alt  cm  Brflder 
der  Menschen  einer  der  bedeutendsten  Fort  - 
schrittsgedanken  unsercr  Zeit  schon  vor  100 
Jahren  in  seinen  wesentlichen  Grundztigen 
entwickelt  wurde.  Die  ganze  Schtipfung  ist 
nach  Herder  in  einem  Kriege  oegritTen, 
worin  die  entgegengesetztesten  Krafte  ein- 
ander  naheliegen.  Durch  die  vollkommenere 
Organisation  des  Gehirns,  als  der  Gebar- 
mutter,  worin  sich  die  Frucht  der  Ge- 
danken un8ichtbar  bildet,  ist  der  Mensch  zur 
Spracheorganisirt,  deren  naturlicheErzeugung 
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mit  der  Sinnenth&tigkeit  im  engsten  Zu- 
sammenhange  steht;  er  ist  ebenso  zur  Kunst 
and  zur  Religion  recht  eigentlich  organisirt, 
und  selbst  die  Hnmanitflt  ist  wesentlich 
in  der  Organisation  des  Menschen  znr 
Gesellschaft  begrtlndet.  Der  Lichtstrahl  ist 
der  Stab,  worait  das  Ange  ala  Tastainn 
bis  zum  Sirius  hinanreicht,  nnd  der  Mechania- 
mus  des  Tastens  liegt  der  physiologiscben 
Action  aller  Sinne  zn  Grnnde.  Ira  grossen 
Sinne  Lessing's  hat  Herder  znerst  erkannt, 
wie  daa  Portschrittagesetz  der  Geschichte  auf 
einem  Portschrittsgeaetze  der  Natur  bemht. 
Darnm  ransste  sich  die  Natnrwissenschaft  zur 
Geschichtswiasenschaft,  die  Geschichtswiasen- 
schaft  zur  Natnrwissenschaft  nmgestalten;  die 
Natnrwissenschaft  mnsste  znr  Entwickelungs- 
geschichte  werden,  die  Geschichte  znm  Ans- 
drnck  einer  geaetzm&ssig  fortschreitenden 
Vernunft  und  Freiheit  Indem  Herder  in 
seinen  Gesprachen  fiber  Spinoza's  System 
(1787)  d  re  ist  fllr  Spinoza  nnd  Leasing  zngleich 
auftrat,  welche  beide  bei  Verstftndigen  keiner 
Ehrenrettun  z  bedurften,  erklarte  er  es  for 
thftricht,  Spinozisrans  nnd  Atheismus  fur 
einerlei  zn  erklftren,  da  Spinoza's  ganzes 
System  nnr  Lehre  von  Gott  und  die  Idee 
Gottes  ihm  die  erste  nnd  letzte,  ja  einzige 
Idee  sei,  an  welche  Welt-  und  Naturkenntniss, 
Ethik  nnd  Politik  zn  knfipfen  seien.  Uebrigcns 
raodificirt  Herder  die  Grnndanschannng 
Spinoza's  durch  die  Leibnizische  Anschauung 
vom  Princip  der  IndividualiWt,  wonach 
jedes  Geschfipf  seine  eigne  Welt  hat  nnd  nur 
sich  selbst  gleich  ist;  die  Leibniz'sche  Lehre 
von  der  vorherbegrfindeten  Harmonie  aller 
Wesen  wird,  nach  dem  Vorgange  anderer 
Leibnizianer  nnd  anch  Kant's,  in  eine  reale 
Wechselwirkung  aller  Wesen  umgebogen. 
Ala  Mittelpunkt  des  HeTder'achen  Denkens 
stellen  sich  folgende  Grundanschanungen  dar: 
Die  Wahrheit  wird  nicht  ergrfibelt,  sondern 
erfahren,  geglaubt  Die  Seele  spinnt  fiber- 
haupt  Nichts  aus  sich  heraus,  sondern  sie 
empf&ngt,  was  ihr  von  innen  nnd  aussen  das 
Weltall  zuffihrt  nnd  der  Finger  Gottes  zn- 
winkt.  Alles  ist  in  der  Seele  Apperception, 
Bewusstsein  des  Selbstgeffihls  una  der  Selbst- 
thltigkeit.  Das  Medium  oder  Band  unaers 
Selbstgeffihls  und  geistigen  Bewnsstseins  ist 
die  Sprache,  die  das  Gdttliche  im  Menschen 
lebendig  macht  Vermdge  der  Sprache  geht 
der  Mensch  von  Sinneseindrflcken  zu  Gedanken 
fiber.   Mit  dem  Sprechen  wird  die  Vernunft 

Seboren.  Das  unmittelbare  Zengniss  des 
eiates  von  der  Wahrheit  ist  Vernunft  und 
Glanbe.  Vernunft  heiast  UTsprflnglich  Ver- 
nehmen;  die  Vernunft  ist  als  Kichterin  ohne 
vernommene  Sache  Nichts;  sie  gehorcht  dem 
Glauben.  Glaube  aber  ist  ein  Ergebnias 
unserer  Erfahrungen,  sie  alio  gleicbaam  mit 
dem  ganzen  Lauf  der  Dinge,  in  Eine  Formel 
gebracht  nnd  dem  Gemfith  einverleibt 
Glaube  ist  die  Basis  aller  unserer  Urtheile, 


unsers  Erkennens,  Uandelns  und  Genieasens. 
Glaube  ist  stille  Zuversicht  des  Unsichtbaren 
nach  dem  Maaastabe  des  Sichtbaren,  Ergreifcn 
der  Zukunft  nach  dem  Maassstabe  des  Gegen- 
wartigen  und  Vergangenen.  Im  Namen  der 
Welt  sollte  man  sich  freuen,  dass  es  einen 
sichern,  festen  Glauben  an  die  Natur  und 
an  die  Consequenz  der  Dinge  giebt.  Wenn 
die  Sinne  der  Seele  das  Bauzeug  liefern, 
kann  sie  demselben  nicht  jede  Form  geben, 
die  ihr  beliebt.  Wir  denken,  den  Gcsetzen 
unserer  nnd  der  auf  uns  einwirkenden  Natur 
gemaas,  harmonisch.  Es  ist  Nichts  in  der 
Natur,  was  nicht  fflr  nnsern  Verstand  ist; 
durch  daa  Denken  schafft  man  nicht  das  Ver- 
standliche  in  die  Dinge  hinein.  Es  giebt  keinc 
sogenannte  rcine  Erkenntniase  vor  der  ETfah- 
mng;  auch  Raum  und  Zeit  sind  Erfahmngs 
begriffe;  Porm  und  Materie  dftrfen  eben  so 
wenigvoneinander  getrennt  werden,  wie  Sinn - 
lichkeit  und  Vernnnft.  Die  Function  des  Ver- 
standes  ist  Anerkennen  dessen,  was  da  ist ;  der 
Verstand  denkt  sich  Nichts  hinter  und  auaser, 
sondern  an  den  Erscheinungen.  Dinge  an 
sich,  Anticipationcn  des  Verstandes  Vor  aller 
Erfahrung,  sind  leere  Gedankendinge.  Daa 
Gedachte  iat  nicht  ansser  dem  Erscheincnden. 
Die  Reflexionsbegriffe  Einerleiheit  und  Ver- 
schiedenheit,  Einstimmnng  nnd  Widerstreit, 
Inneres  und  Aeusseres,  Form  und  Materie 
kdnnen  nicht  von  einander  geriasen  werden, 
sondern  sind  dem  Verstande  Eins.  Daa  Un- 
bedingte  auf  ein  Bedingtes  anzuwenden,  ist 
daa  Amt  der  Vernunft,  die  den  dnnkeln  Be- 
griff  des  Unbedingten  auf  ein  Besonderes 
znrflckffihrt  und  wiedernm  dieaes  Bedingte 
in  dem  Allgemeinen  sieht.  Ein  Allbedingendes 
oder  der  Begriff  eines  hOchsten  Weaens  ist 
der  Vernunft  unentbehrlich,  es  ist  ihr  in  ihr 
selbst  und  in  Allem  gegeben.  Dem  Gemfithe, 
das  dieser  Gottesidee  f&hig  und  zu  ihr  ge- 
bildet  ist.  muss  sie  in  Allem  eracheinen.  Mein 
Begriff  von  Gott  ist  die  ewige  Vernunft  selbst. 
Den  grossen  Urheber  in  sich  nnd  hinwiederum 
sich  in  Andere  hinein  zn  lieben,  und  dann 
diesem  sichern  Zuge  zu  folgen,  daa  ist 
moralisches  Geffihl,  das  ist  Gewiasen.  Liebc 
ist  die  h5ch8te  Vernunft,  daa  Teinste  g6tt- 
lichste  Wollen.  Gott  ist  die  Urkraft  aller 
Krafte;  ohne  ihn  wirkt  keine  der  Krafte, 
nnd  alle  im  innigsten  Znsammenhange  drficken 
in  jeder  Beschrftnkunglhn,  den  Selbststfindigen 
ana.  Daa  Unendliche  wohnt  bleibend  in  jeder 
Nat  urkraft;  die  Gottheit  hat  sich  in  das 
Wesen  jeder  Organiaation  gleichsam  selbst 
beschr&nkt ;  im  kleinsten  Punkte  der  SchOpfung 
ist  der  ganze  Gott  gegenwftrtig;  im  Wesen 
jedes  Dings  nnd  seiner  Eigenschalten  offen- 
bart  die  Welt  den  ganzen  Gott.  Die  ganze 
Schopfung  ist  dem  Gesetze  des  Gegensatzes 
unterworien.  Ueberall  zwei  Krftfte,  ana 
deren  Znsammenwirken  allein  Gfite,  Ordnung, 
Bildung,  Organisation,  Leben  wird.  Ueberall 
I  ist  ein  ewigea  Geben  und  Nehmen,  Anziehen 
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und  Zurtickstoasen ,  Insichverschhngen  ond 
Aufopfern  seiner  selbst.  Im  Mcnschen  ist 
dieses  Gesetz  des  Gegensatzes  bios  am  Meisten 
offenbar;  eben  die  Uontrarietat  im  Menschen 
ist  das  Siegel  Oottes  in  unserer  Natur,  der 
Bamn  der  Erkenntniss  des  Guten  nnd  Bosen, 
in  einen  ewigen  Batun  des  Lebens  verwandelt. 
Der  Mensch  ist  die  Welt  im  Rleinen;  sein 
Erdenverstand  ist  dnrch  seine  Umgebung  be- 
dingt.  Geist  und  Moralitat  sind  auch  Physik 
und  befolgen  dieselben  Gesetze,  wie  das 
Sonnensystem.  Aus  alien  GeschSpfen  nnd 
Begebenheiten  pragt  sich  dem  Menschen  das 
Wesen  der  Gottheit  auf.  Das  ist  wabThaftes 
Leben.  dass  in  der  Natur  AUes  von  Allem 
verscblnngen  wird.  Bios  eine  Erscbeinnng 
ist  zerstort,  die  sich  ntcht  langer  haltcn 
konnte,  nachdem  sie  mit  aller  Freude  des 
Daseins  das  Dasein  Anderer  hervorgebracht 
hat.  Durum  ist  kein  Tod  in  der  SchOpfung; 
wenn  sich  die  Erscheinnng  verlebt,  zieht 
sich  die  innere  Kraft  in  sich  selbst  zurdck, 
nm  sich  abermals  in  j anger  SchOnheit  der 
Welt  zn  zeigen.  Das  Erhalten  des  Daseins 
ist  nur  durch  Palingenesie  (Wiedergeburt) 
mdglich.  Wir  selber  sind  Weisen  der  Exi- 
stenz;  diese  nennen  wir  Individualitaten. 
Aber  das  Princip  der  Individuation  ist  nicht 
bei  Allem,  was  da  ist,  in  gleichem  Grade 
wirksam  und  thatig.  Je  mehr  EneTgie  ein 
Wesen  zur  Erhaltung  eines  Ganzen  hat,  dem 
es  sich  angehorig  fdhlt,  dem  es  Bich  innig 
mittheilt;  desto  mehr  ist  es  Individuum, 
Selbst  Je  mehr  thatige  Wirklichkeit,  Er- 
kenntniss und  Liebe  des  Alls  znm  All  in 
tins  ist,  desto  mehr  haben  nnd  geniessen 
wir  Gott  als  wirksame  Individuen,  unsterb- 
lich,  unzertheilbar.  Wir  nahen  uns  der  Voll- 
kommenheit,  unendlich  vollkommen  aber 
werden  wir  nie.  Unsere  Human  i  tat  ist  nur 
Vordbung,  die  Knospe  zu  einer  zukUnftigen 
Blume.  Niemand  erreicht  das  reine  Bild  der 
Menschheit  in  ihm;  also  ist  die  Erde  nur 
Uebungsplatz,  Vorbereitungsstatte.  Das  eigne 
Schicksal  ist  die  natdrliche  Folge  unserer 
Handlungen,  unserer  Art  zu  denken  und  zu 
wirken;  jeder  tragt  in  sich  geschTieben  seine 
Bestimmung;  unser  irdisches  Leben  ist  der 
Keim  des  Zukanftigen.  Allein  unsterblich 
ist,  was  in  der  Natur  und  Bestimmung  des 
Menschengeschlechts,  in  seiner  fortgehenden 
Thatigkeit,  im  unverrtlckten  Gange  deaselben 
zu  seinem  Ziele  wesentlich  liegt.  Wirken 
wir  so,  so  verewigen  wir  den  edelsten  Theil 
unserer  selbst  in  unserm  Geschlecht  Die 
Geister  unserer  Erzieher,  Freunde  wirken 
stets  in  uns;  in  seinen  Anstalten  lebt  jeder 
Mensch  unsterblich.  Zum  Uebergange  dieseB 
Beitrages  in  den  gesammten  ewigen  Schatz 
der  Menschheit  gehOrt  nothwendig  eine  Ah 
legung  unsers  Ich;  alles  mit  Persftnlichkeit 
Vermischte  muss  in  den  Abgrund.  Reinigung 
des  Herzens,  Veredelung  der  Seele  mit  alien 
ihren  Trieben  und  Begierden,  dies  ist  die 


wahre  Palingenesie  dieses  Lebens,  nach 
welcher  uns  gewiss  eine  hdhere,  frOhliche, 
aber  uns  nnbekannte  Metempsychose  (Seelen- 
wandemng)  bevorsteht 

A.   Kohut,    Herder   and    die  Humaait&tsbe- 
streban^en  der  Neureit  1870. 

Ilerennius,  siehe  Erennios. 

II  mill  us,  siehe  Erillos. 

Ilermarchos,  (so  ist  der  Name  durch 
bessere  Handschriften  und  durch  die  Her- 
culanischen  Rollen  verbtlrgt,  wahrend  der- 
selbesonst  II cr  machos  geschrieben  wurde) 
aus  Mitvlene  war  ein  persdnlicher  Schdler 
des  Epikuros  und  nach  dessen  testamenta- 
rischen  Bestimmungen  dessen  Nachfolger  im 
Garten  Epiknr's,  als  Schulhaupt.  Seine  vor- 
zugsweise  gegen  Aristoteles,  Platon  und 
ftltere  Philosophen  gerichtete  Schriften  sind. 
verloren  gegangen. 

Hermagoras,  aus  Amphipolis  (in 
Makedonien)  war  ein  SchQler  des  Stoikers 
Persaios,  im  dritten  vorchristlichen  Jahr- 
hundert,  und  schrieb  gegen  die  Kyniker, 
doch  sind  ans  seinen  Schriften  nur  unbe- 
deutende  Bruchstficke  erhalten  worden. 

Hermannus,  Alem annus  genannt, 
war  einer  der  ersten  Aristoteliker  in  Deutsch- 
land,  wfthrend  der  ersten  H&lfte  des  drei- 
zehnten  Jahrhunderts ,  welcher  zu  Toledo 
die  Ethik,  PoStik  und  Rhetorik  des  Aristo- 
teles ans  dem  Arabischen  in's  Lateinische 
Uber8etzte.  Die  Uebersetzung  der  Ethica 
wurde  1479  zu  Venedig  gedruckt  Jourdain 
(Geschichte  der  Aristoielischen  8chriften  im 
Mittelalter,  aus  dem  FranzOsischen  von 
A.  Stahr,  1831),  hat  in  der  Pariser  Bibliothek 
{fonds  de  la  Sorbonne)  das  Manuscript  einer 
kleinen  Schrift  desselben  unter  dem  Titel 
„Didascalion"  entdeckt,  welche  eine  nach 
der  Auslegung  des  Alfarbi  verfasste  Ein- 
leitung  in  die  Rhetorik  des  Aristoteles 
enthalt 

Hermeias,  ein  Schdler  PI  at  on  'b  und 

Busenfreund  des  Aristoteles,  war  nachher 
als  Herrscher  von  Artarneus  und  Assos  in 
Kleinasien  der  gastliche  Wohlthater  seines 
philosophischen  Freundes,  welcher  nach  der 
Ermoraung  des  Hermeias  dessen  Verwandte 
Pythias  zur  Frau  nahm.  Er  soil  ein  Werk 
ObeT  dieUnsterblichkeit  der  Seele  geschrieben 
haben. 

Hermeias,  aus  Alexandreia,  war  ein 
Schdler  des  Neuplatonikers  Syrianos  und 
Mitschdler  des  Proklos  und  Vorsteher  der 
Alexandrinischen  Schule.  Er  schrieb  eine 
Vorschule  zur  „Einleitungu  des  Porphyrios 
nnd  Erlflnterungen  zu  Platon's  Dialogen, 
von  welchen  der  Commentar  zum  nPhaidros'* 
aus  einer  Mdnchener  Handschrift  von  Ast 
in  seiner  Ausgabe  des  Phaedrus  (1810)  mit- 
getheilt  worden  ist  In  der  Ausdeutung  der 
mythischen  Gdtterlehre  schlieast  er  sich  ganz 
an  die  Anschauungen  und  Grundsatze 
Syrian's  an  und  theUt  auch  den  sonstigen 
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theurgiachen  Aberglauben  der  spatera  Neu- 
platoniker.  Von  seiner  Gattin  Aidesia  hatte 
er  dincn  Sohn  Ammonios,  welcher  als 
Philosoph  bedeutender  iat,  als  der  Vater. 

HeriueiaB,  aus  Phonizien  lehrte  als 
Zeitgenosse  des  Simplikios  zu  Anfang  des 
sechsten  Jahrhunderts  die  neuplatonische 
Philosophie  in  Athen. 

Ilernieias  lebte  zn  Anfang  des  dritten 
Jahrhunderts  als  christlicher  Apologet  nnd 
mac  lite  sich  durch  eine  in  griechischer 
Sprache  verfaaste  Schrift  „Verspottung  der 
heidnischen  Philosophen*  bekannt,  worin 
nicht  ohne  Witz  in  lebhafter  Darstellung  die 
verschiedenen  Meinungen  heidnischer  Philo- 
sophen  fiber  Gott,  Welt,  Seele  und  andere 
Fragen  in  ihren  WidersprOcben  vorgefflhrt 
werden,  um  deren  Werthlosigkeit  gegentiber 
den  christlicben  Lebren  an's  Licht  zu  stellen. 
Die  Philosophie  wird  als  Weisheit  der  Welt 
vom  Abfall  der  Engel  abgeleitet  und  als  ein 
Geschenk  der  Damonen  bezeichnet  Man  hat 
diese  philosophisch  werthlose  Arbeit  neuer- 
dings  far  ein  Machwerk  des  5.  oder  6.  Jahr- 
hunderts bezeichnet 

Heriuds  Trismegistos.  Der  bei  den 
Rdmern  Mercnrius  genannte  griechische 
Gott  Her  me  a  wurde  in  der  Periode  des 
religidsen  und  philosophischen  Synkretismus 
wahrend  der  rdmischen  Kaiserzeit  mit  dem 
altagyptiachen  Gotte  Thot  oder  Theut,  dem 
Vater  der  Schrift  und  Literatur.  identificirt 
und  als  Urheber  all  es  Wissens  una  alier  Weis- 
heit angeaehen.  Indem  damals  unter  seinem 
Namen  eine  Menge  von  Schriften  verbreitet 
wurden.  gait  er  in  den  Kreisen  des  religidsen 
und  philosophischen  Synkretismus  als  „drei- 
uuUgroaster*4  {trismegislos)  Hermes.  Nach 
dem  Zeugnisse  des  alexandrinischen  Kirchen- 
vaters  Clemens  hatte  Hermes  42  Bflcher  ge- 
schrieben,  die  den  ganzen  Bereich  des 
damaligen  Wissens  umfassten.    Den  Neu- 

estonikern  gait  Hermes  geradezu  als  der 
begriff  alles  menschlichen  Wissens  und 
sollte  20,000  oder  nach  Manethon,  dem 
agyptischen  Priester  und  Geschichtscnreiber 
aus  dem  ersten  Drittheil  des  dritten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts,  sogar  36,525  Bflcher 
geschrieben  haben.  Diese  sogenannten 
„h erm etisch e n  Bflcher1*,  yon  welchen 
auch  Plutarch  aus  Charoneia  und  der  Kirchen- 
vater  Cyrillus,  spater  aucb  Lactantius  als 
wirklich  vorhandenen  sprechen,  waren  Er- 
zeugnisse  von  phantastischen  Sch wfirmem  aus 
der  neuplatonischen  Schule  des  dritten  und 
vierten  Jahrhunderts.  (Baumgarten-Cru- 
sius,  de  librorwn  Hermeticorum  origine  ac 
indole,  1827.)  Unter  denjenigen  Hermetischen 
Schriften,  die  durch  den  Druck  bekannt  ge- 
worden  sind,  zeicbnet  sich  besonders  aus  ein 
in  griechischer  Sprache  geschriebner  Dialog 
„Der  vollendete  Gedankeu  oder  „Das  voll- 
kommne  Wort*,  welcher  nur  in  einer  an- 
geblich  von  Appulejus  aus  Madaura  (in 
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Numidien)  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
i  verfassten  Uebersetzung  unter  dem  Titel 
Her  met  is  trismegisti  Asclepius  sive  de  nalura 
deorum  diologus  vorhanden  ist  Dieser 
Asclepius  (Aaklepios)  ist  ein  Schiller,  mit 
welchem  sich  Hermes  fiber  Gott,  Welt,  Natur, 
Menschheit  und  Verwandtes  in  neuplatonischer 
Weise  bespricht  Aus  den  unter  dem  Namen 
des  „  Hermes  trismegislos"  verbreiteten 
Schriften  hat  der  Sammler  Stobaios  Manches 
auf  die  Nachwelt  gebracht  Das  Bedeutendate, 
was  wir  aus  diesem  untergeschobenen 
Schriftencomplex,  von  einigen  Schriften 
astronomiscben  und  medicinischen  Inhalts 
abgesehen,  noch  besitzen,  ist  Hermetis  Tris- 
megisti  Pomander,  ebenfalls  ein  Dialog, 
welcher  zuerst  von  Marsilius  Picinus  (siehe 
den  Artikel  Ficino)  in  14,  dann  von 
Patritiii.s  (siehe  diesen  Artikel)  in  20  Btlcher 
eingetheilt  worden  ist  Es  werden  darin  neu- 
platonische und  orientalische  Anschauungen 
mit  jfldisch  -  christlichen  Lehren  zu  einem 
trtlben  religion  -  philosophischen  Synkretis- 
mus durcheinander  gewirkt,  womit  fflr 
die  Geschichte  der  Philosophie  Nichts  an- 
zufangen  ist  Ficinus  gab  davon  eine 
lateinische  Uebersetzung  unter  dem  Titel 
„Mercurii  Trismegisti  liber  de  potest  ate  et 
sapient ia  Dei"  (1471  zuerst  gedruckt),  der 
griechische  Text  zugleich  mit  Ficin's  Ueber- 
setzung wurde  zuerst  von  Andreas  Turnebus 
1554  zu  Paris  herausgegeben.  Eine  deutsche 
Uebersetzung  mit  Anmerkungen  von  Tiede- 
mann  erschien  unter  dem  Titel  „  Hermes 
Trismegistos,  Poemander  oder  von  der  gdtt- 
lichen  Macht  und  Weisheitu  (1781).  Als  erster 
Theil  des  Sammelwerkes  „  Kleiner  Wunder- 
schauplatz  der  geheimen  Wis8enschaftenw  er- 
schien nHermeti8  Trismegisti  Einleitung  in's 
hflchate  Wiasen.  Von  Erkenntniss  der  Natur 
und  des  darin  sich  offenbarenden  grossen 
Gottes,  nach  griechischen  und  lateinischen 
Exemplaren  in's  Deutsche  tibersetzt"  (Stutt- 
gart 1855). 

Ilerruias,  siehe  Hermeiaa. 
Herminos,  einPeripatetiker  mitstoischen 
Ansichten.  lebte  in  der  zweiten  Halfte  des 
zweiten  cnristlichen  Jahrhunderts  und  war 
der  Lehrer  des  Alexander  von  Aphrodisiac 
Von  seinen  Erklarungen  der  logischen  Schrif- 
ten des  Aristoteles  (fiber  die  Kategorien.  den 
Gedankenausdruck ,  die  Analytik  una  die 
Topik)  sind  uns  nur  Brnchsttlcke  erhalten, 
worin  er  sich  als  einen  geistlosen  scholastischen 
Begriffsspalterzeigt  und  sich  dabei  mancherlei 
Missverstandnisse  des  Aristoteles  zu  Schulden 
kommen  lasst 

Heroiinos  hiess  ein  Stoiker  aus  der 
ersten  Halfte  des  dritten  christlichen  Jahr- 
hunderts. der  sich  aber  bios  auf  Lehrthatig- 
keit  beschrankte,  ohne  Schriftliches  zu  binter- 
lassen. 

Heriuoddros  aus  Ephesos,  ein  Anbanger 
des  Herakleitos,  soil  in  Rom  gewesen  sein 
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und  die  Decemvirn  bei  der  Abfassung  der 
zwdlf  Tafeln  untersttltzt  haben.  Ein  anderer 

Hermoddros  wird  als  ein  persdnlicber 
Schiller  Platon'a  genannt,  (lessen  Schrifteu 
er  verkanft  haben  soli.  Endlich  wird  auch  ein 

HerinodtVros  als  Epikuraer  bei  Lukianos 
erwabnt,  ohne  dass  uns  seine  Lebenszeit  be- 
kannt  ware. 

HernioRene's  wird  bei  Xenophon  als 
ein  Genosse  des  sokratischen  Kreises  genannt. 

II  erni  0361168,  ein  Gnostiker,  der  zu 
Anfang  des  dritten  christlichen  Jahrhunderts 
in  Afrika  lebte  und  einen  gnostiscben  Du- 
alismus  lchrte,  welcher  von  Tertullian  in 
einer  bcsondern  Schrift  bestritten  wurde.  Er 
nahm  aus  Aristoteles  die  Vorstellnng  einer 
ungeschaffenen ,  aber  ursprunglich  rait  Be- 
wegnng  behafteten  chaotischen  Materie  an, 
auf  welcbe  Gott  mit  seiner  bildenden  Thatig- 
keit  in  ahnlicher  Weise  einwirke,  wie  der 
Magnet  auf  das  Eisen.  Aus  der  Mangel- 
haffigkeit  dieses  Grundstoffes  und  dem  Wider- 
streben  desselben  gegen  die  Einwirkung 
Gottes  leitet  Hermogenes  das  B6se  ab  una 
bestreitet  dagegen  die  Ansicht  der  Stoiker 
und  anderer  griechischen  Philosophen,  dass 
um  des  Guten  willen  und  znr  Verherrlichnng 
desselben  auch  das  Btfse  nothwendig  sei. 

Ilermolaos  wird  bei  Diogenes  Lacrtios 
als  ein  Epikuraer  genannt,  von  welchem  je- 
doch  Nichts  weiter  bekannt  ist.  Auch  ein 
Skeptiker  Hermolaos  aus  der  Schule  des 
Ainesidemos  wird  bei  Diogenes  erw&hnt 

llermolaus  Barbaras,  siehe  Bar- 
baro  (Ermolao). 

Ilerniotinios  aus  Klazomenai  in  Ionien 
soli  schon  vor  Anaxagoras  die  Lehre 
vom  weltordnenden  Geiste  vorgetragen  haben, 
worflber  jedoch  schon  Aristoteles  nichts 
Naheres  wusste. 

Ilervey  Herv6),  No€l,  latinisirt  in 
Natalis  Hervaeus,  stammte  aus  Nedellec 
in  der  Bretagne,  wesshalb  er  gewtthnUch 
Brito  genannt  wird,  und  war  frtlh  zu  Mor- 
laix  Dominikanermonch  geworden.  Nachdem 
er  darauf  in  Paris  studirt  hatte,  wurde  er 
an  verschledenen  Orten  von  seinen  Ordens- 
obern  als  Lehrer  verwandt  und  hielt  1307—9 
in  Paris  Vorlesungen  tlber  die  Sentenzen  des 
Petrus  Lombardus.  Im  Jahr  1309  wurde 
er  Provincial  und  1318  General  seines  Ordens 
und  starb  1323  zu  Narbonne.  Er  war  als 
Bcholastiker  Realist  von  der  Partei  des 
Thomas  von  Aquino,  dessen  Lehre  er  na- 
mentlich  gegen  Durandus  a  Sancto  Porciano 
vertheidigte.  In  seiner  Bekampfung  des 
Duns  Scotus  zeigte  er  sich  weniger  entschieden, 
so  dass  es  den  Eindruck  macht,  als  babe  er 
es  als  „Halb  -Thomist*4  auf  die  Anbahnung 
einer  Ausgleichung  der  zwischen  Thomas  una 
ScotusbestehendenLehrdifferenzenabgesehen. 
Sein  Commentar  zu  den  „Sentenzenu  Peter's 
des  Lombarden  wurde  unter  dem  Titel 
„ffervei  Britonis  in  qnatuor  Petri  Lorn- 


bardi  sententiarum  volumina"  (1505)  und 
sein  „liber  de  intentionibus"  (von  den  Auf- 
fassungen)  ohne  Angabe  des  Jahres  und 
Ortes  zu  Ende  des  15.  Jahrhunderts  gedruckt. 
Seine  im  Jahr  1486  unvollstandig  gedruckten 
„  Quodlibeia"  erschienen  vollstAndig  nebst 
acht  andern  Abhandlungen  1513  im  Druck. 
Die  Gattungs-  und  Artbegriffe,  nm  deren 
Bedeutung  sich  in  der  mittelalterlicben  Scho- 
lastik  die  Parteistreitigkeiten  der  Nominalisten 
und  Realisten  drehten,  gelten  ihm  nicht  als 
sachliche  Einheitcn,  sondern  nur  als  gedanken- 
massige  Unterscheidungen,  so  dass  der  natflr- 
liche  Bestand  der  Dinge  {gems  naiurcUe) 
dem  logischen  Denken  (genus  logicum)  gegen - 
ubersteht.  Mit  den  Accidentien  oder  Eigen- 
schaften  beginnt  das  menschliche  Erkennen 
und  Bchreitet  erst  durch  diese  zur  Erkennt- 
niss  des  Wesens  fort  mit  HUlfe  der  in 
unserer  Seele  vorbandenen  Idee  oder  intelli- 
gibeln  Species  (Art)  des  Dings.  Ueber- 
wiegender  Thomist  ist  Hervaeus  in  den  beiden 
Partcifragen  in  Betreff  des  Princips  der  Indi- 
viduation und  derEinheit  der  Form.  Hinsicht- 
lich  des  erstern  lehrt  er,  dass  die  „essentia" 
nur  das  innere  oder  immaterielle  Princip  der 
Individuation  sei,  neben  welchem  jedoch  auch 
noch  ein  Susseres  Princip,  namlich  die  ver- 
vielfaltigende  Function  der  Materie,  wirken 
konne.  Hinsichtlich  der  Einheit  der  Wesens- 
form  will  er  dasjenige,  was  man  an  ihr  fur 
vielheitlich  halten  konnte,  als  eine  Mannig- 
faltigkeit  von  Vervollkommnungsstufen  an- 
gesehen  wissen,  die  dann  durch  verschiedene 
Namen  ausgedrttckt  wurden.  Die  Wesens- 
form  der  Dinge  ist  nichts  anders,  als  die 
gdttlicbc  Wesenheit  selbst,  sofern  dieselbe 
im  gdttlichen  Denken  vorbildlich  ein  Anderea 
abspiegelt,  welches  von  Gott  mdglicher  Weise 
hervorgebracht  werden  kann.  Die  Seele  ist 
die  Wesensform  des  ganzen  Menschen,  durch 
welche  auch  der  Leib  informirt  wird. 

Heydenreich,  Karl  Heinrich,  war 
1764  zu  Stolpen  in  Sachsen  geboren,  hatte 
in  Leipzig  Philosophie  studirt  und  sich  1785 
daselbst  als  Magister  babilitirt  Nachdem 
er  sich  1768  in  der  Schrift  „Natur  und  Gott 
nach  Spinozau  als  einen  Anhftnger  Spinoza's 
beurkundet  hatte,  wurde  er  durch  das  Studium 
der  nkritischen  Philosophie14  zum  Anhanger 
Kant's  und  erhielt  1789  eine  ausserordent- 
liche  Professur  der  Philosophie  mit  einem 
Gehalt  von  200  Thalern.  Aber  seine  san- 
guinische  und  unruhige  Natur  und  seine 
ungeordnete  Lebensweise  brachte  ihn  in  fort- 
wahrende  dkonomische  Verlegenheiten,  so  dass 
er  sich  auf  einige  Zeit  nach  Kdsen  bei  Naum- 
burg,  dann  nach  Ilubertusburg  zurtickzog 
und  seit  1797  zu  Burgwerben  bei  Weissen- 
fels  lebte,  wo  er  sich  mit  literarischen  Ar- 
beiten  beschftftigte.  Ausschweifungen  und 
der  unmassige  Genuss  des  Opiums,  nachher 
des  Branntweins,  schwachten  seine  Gesund- 
heit  so,  dass  er  schon  1801  an  einem 
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Nervenschlage  starb.  Unter  eeinen  philoso- 
phischen  Arbeit  en  w&ren  etwa  zu  nennen: 
System  der  Aesthetik  (1790),  Betrachtungen 
fiber  Pbiloaophie  der  natfirlichen  Religion, 
in  2  Banden  (1790  and  91),  System  des 
Naturrechts  nach  kritischen  Principien,  in 
2  Banden  (1794  nnd  95),  Briefe  fiber  Atheis- 
mus  (1796),  Psychologische  Entwickelnng  des 
Aberglaubens  (1797),  Grundsatze  der  Kritik 
des  Lacherlichen  (1797),  Vesta  oder  kleine 
Schriften  zur  Philosopbie  des  Lebens,  in 
5  Banden  (1798—1801).  Dazu  kommt  noch 
„Agatopisto  Cromaziano's  (Appiano  Bnona- 
fede's)  kritische  Qescbichte  der  Revolutionen 
der  Philosopbie  in  den  drei  letzten  Jahr- 
hunderten  ans  dem  Italienischen  flbersetzt, 
in  2  Banden  (1791)  nnd  ^Pascal's  Ideen  fiber 
Menschheit,  Gott  nnd  Ewigkeit,  ans  dem 
Franzdsischen"  (1793).  Im  Ganzen  ist  Heyden- 
reich  in  seiner  Schriftstellerei  nichts  weiter 
gewesen,  als  der  wasserige  Religionaprediger 
unter  den  Kantianern,  welcher  seiner  Be- 
geisterung  ffir  das  Dreigestirn  der  Auf- 
klarung  des  vorigen  Jahrhunderts,  ffir  Gott, 
Tugend  nnd  Unsterblichkeit  in  Kant'scher 
Terminologie,  mit  po€tischen  Anflflgen  nnd 
Klopstock'scher  Feierlichkeit  Lut'l  machte. 

Hicetas,  siehe  Hiketas. 

Ilierios,  ein  Sohn  des  Nenplatonikers 
Plutarchos  aus  Athen,  wird  als  ein  Schfiler 
des  Proklos  genannt  nnd  lehrte  neben  seiner 
philosophischen  Schwester  Asklfipigeneia  im 
ersten  Drittel  des  ffinften  Jahrhunderts  in 
Athen. 

Hierokles,  ein  Stoiker  ans  nngewisser 
Zeit.  wird  bei  Aulus  Gellios  (urn's  Jahr  150 
n.  Ciur.)  in  den  „ Attiachen  Nachten"  erwfihnt, 
welcher  einen  Ausspruch  von  ihm  mittheilt. 

Hierokles,  ein  Schfiler  des  jfingeren 
Platonikers  Plutarchos,  lehrte  um  die  Mitte 
des  ffinften  Jahrhunderts  in  Alexandrien.  Er 

Silt  als  der  Verfasser  eines  noch  vorhandcnen 
ommentars  zu  den  sogenannten  „goldenen 
Sprfichen  des  Pythagoras,  worinder  Erkl&rer 
einen  zusammenhangenden  Abrisa  der  neu- 
pythagor&ischenLehre  gab.  Eine  davon  durch 
J.  Aurispa  gefertigte  lateinische  Uebersetzung 
wurde  zuerst  1474  und  nachmals  Sfter  ge- 
druckt,  bis  der  griechische  Text  von  J. 
Curteiius  mit  einer  neuen  lateinischen  Ueber- 
setzung 1583  durch  den  Druck  verOffentlicht 
und  dann  zugleich  mit  den  Ubrigen  erhalteuen 
Brttchstficken  aus  andern  Werken  des  Hiero- 
kles  von  J.  Pearson  (1654  und  55)  heraus- 
gegeben  wurde.  Hierokl  >  harte  namlich  ein 
aus  sieben  Bficbern  bestehendes  Werk  „Ueber 
Vorsehung  und  Schicksal**  verfasst,  wo  von 
der  byzantinische  Patriarch  Photios  in  seiner 
,.Bibliotliek"  (Codex  214  und  251)  einige  Aus- 
zfige  gegeben  hat  Er  zeigt  darin  das  Be- 
streben,  gegenttber  der  stoischen  und  epiku- 
raischen  Lehro  die  Uebereinstimmung  des 
Platon  nnd  Aristoteles  nachzuweisen  und  die 
Bestreiter  einer  gfittlichen  Vorsehung  zu 


widerlegen.  Aus  einem  ebenfalls  von  Hiero- 
klea  verfassten  Werke  moralischen  Inhalts 
linden  sich  bei  dem  Sammler  Stobaios  Aus- 
zfige.  die  von  der  Gerechtigkeit  und  von 
einzelnen  Pflichten  handeln.  Ein  Schfiler  dieses 
Hierokles,  mit  Namen  Theosebios,  soli 
(nach  den  Bench  ten  des  Neuplatonikcrs  Damad- 
kios)  nach  den  Vortrigen  des  Hierokles  einen 
Commentar  zum  platonischen  Dialog  Gorgiaa 
herausgegeben  baben. 

Hierokles  hiess  auch  ein  Tdraischer 
Statthalter  in  Bithynien  und  nachher  zu 
Alexandrien  w&hrend  der  Regiernngszeit  des 
Kaisers  Diocletian  (284 — 305  n.  Chr.),  welcher 
der  Haupturheber  der  unter  diesem  Kaiser 
im  Jahre  302  erfolgten  grausamen  Cliristen- 
verfolgung  gewesen  sein  soil.  Er  verfasste 
zugleich  eine  heftige  Streitschrift  unter  dem 
Titel  „Wahrheitsliebende  Reden  gegen  die 
Christianeru,  welche  durch  die  Kirchenvfiter 
Eusebios  und  Lactantius  zu  widerlegen  ver- 
sucht  wurde.  W&hrend  das  Buch  in  seinem 
polemischen  Theile  sich  vorzugsweise  an  die 
Schrift  des  frfihern  Christengegners  Kelsos 
halt,  wird  darin  der  durch  den  geschicht- 
lichen  Roman  des  Philostratos  verherrlichte 
neuplatonische  Philosoph  und  Wundermann 
Apollonias  von  Tyana  in  jeglicher  Weise 
als  Gegenbild  von  Christus  gefeiert  und  da- 
neben  der  religidse  Gehalt  des  Heidenthums 
mit  Httlfe  der  Philosophic  vor  der  Vernunft 
zu  rechtfertigen  gesucht. 

IlieronvniOH  aus  Kardia  (auf  der  thra- 
kischen  Halbinsel)  lebte  als  peripatetischer 
Philosoph  zur  Zeit  Alexanders  des  Grossen 
und  seiner  Nachfolger,  zuletzt  in  der  Um- 
gebnng  des  Antigonos  Gonataa  und  war  der 
Verfasser  einer  Geschichte  der  Kriegszfige 
Alexanders  und  seiner  Nachfolger. 

Ilieronyiuos  aus  Rhodos  war  ein 
Schiller  des  Aristoteles  und  lebte  zur  Zeit 
des  Ptolemaios  im  dritten  Jahrhnndert  vor 
Chr.  Er  hatte  mehrere  Schriften  asthetisch- 
kritischen  Inhalts  verfasst  und  eine  eigen- 
thfimliche  Voretellung  vom  hOchsten  Gutc 
vorgetragen;  die  Lust  sei  nichts  um  ihrer 
selbstwillen  zuBegehrcndes,  nur  die  Schmerz- 
losigkeit  habe  fur  den  Weisen  einen  Werth. 

Ilicronymus  de  Werdea,  siehe  Jo- 
hannes de  Werdea, 

Hiketas  aus  Syrakus  wird  als  Pytha- 
goraer  aus  der  Zeit  IMaton'a  genannt  und 
von  einigen  alten  Schriftstellern  als  derjenigc 
bezeichnet,  welcher  zuerst  die  t&gliche  Axen- 
drehung  der  Erde  und  den  Stillstand  des 
Fixsternhimmels  gelehrt  habe,  was  sonst  dem 
Philolaos  beigelcgt  wird. 

Hildebert  von  Lavardin  (de  La- 
vardino,  oder  Tnronensis,  bisweilen 
auch  unrichtig  Gildebert  und  Aldebert 
genannt,  war  1057  auf  dem  Schlosse  Lavardin 
(in  Vermandois)  geboren  und  erhielt  seine 
erstc  Bildnng  durch  Berengar  von  Tours, 
studirte  dann  in  der  Klosterschule  zu  Clugny 
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Theologie.  war  13  Jahre  lang  Lehrer  an  der 
Stiftsscnule  zu  Mans  und  zugleich  Archi- 
diakonus,  seit  1097  Bischof  von  Mans  und 
seit  1125  oder  1129  Erzbischof  von  Tours, 
als  welcber  er  1133  oder  1134  starb.  In 
so  in  em  „TractcUus  theologicus  de  guerimonia 
sen  conflictu  carnis  et  animae"  gab  Hildebert 
eine  Nachahmung  der  berflhmteu  Schrift  des 
Boetius  „Vom  Troste  der  Philosophic44.  Sein 
Buch  „Moralis  philosophia  seu  tractaius  de 
uiili  el  honeslo"  ist  im  Geiste  der  Scbriften 
Seneca's  gehalten  und  nut  vielen  Stellen  ans 
Cicero,  Seneca.  Horatius  und  Juvenalis  durch- 
webt.  Sowohl  diese  Arbeiten,  als  auch  ein 
von  Hildebert  veriasstes  philosophisches  Ge- 
dicbt  „  fiber  die  verschiedenen  Thfttigkeiteu 
der  Seele"  haben  keinen  eigentlichen  philo- 
sopbischen  Werth.  Hildebert  warnte  vor  der 
Gefahrlichkeit  und  Leerheit  der  Dialektik 
und  wandte  sich  dem  Glauben  zu,  welchen 
er  als  eine  „willkurliche  Gewisaheit  des  Ab- 
wesenden44  bestimmte,  welcbe  einerseits  fiber 
der  blossen  Meinung,  andererseits  unter  der 
Wissenschaft  stehe.  Den  Propheten  mtlssen 
wir  glauben,  weil  sic  inspinrt  waren  und 
zum  Beweise  ihres  Begeistertseins  von  Gott 
WundeT  wirkten.  Den  Inhalt  des  Glaubena 
zum  Wissen  zu  erheben,  ist  die  Pflicht  des 
denkenden  Geistes;  aber  ohne  Hoffnung  und 
Liebe  ist  der  Glaube  todt  Gott  will  nicht 
ganz  begriffen  werden,  damit  dem  Glauben 
sein  Verdienst  bleibe,  aber  er  will  auch  nicht 
ganz  unerkannt  bleiben,  damit  der  Unglaube 
keine  Entschuldigung  habe.  Indem  Hildebert 
die  Gottheit  ebenso  flber,  wie  unter.  ebenso 
ausserhalb  wie  innerhalb  der  Welt  setzt, 
erhalt  seine  Denkweise  einen  mystischen  Zug, 
um  dessen  willen  ihn  Bernhard  von  Clair vaux 
als  eine  Saule  der  Kirche  bezeichnet 

Hildeberti    Turonensia   opera   etudio  Antonii 
Beaugendre.    Paris,  1708. 

HUlebrand,  Josef,  war  1788  zu  Gross- 
dungen  bei  Hildesheim  geboren  und  auf  dem 
kathoiischen  Gymnasium  zu  Hildesheim  ge- 
bildet  Anfangs  fur  den  geistlichen  Stand 
bestimmt,  fUr  den  er  jedoch  wenig  Neigung 
hatte,  studirte  er  die  altklassischen  und 
orientalischen  Sprachen  in  Gdttingen,  wurde 
Lehrer  am  Josephinum  in  Hildesheim,  legte 
aber  diese  Stelle  bald  wieder  nieder,  um 
nicht  katholischer  Geistlicher  werden  zu 
mtlssen,  und  trat  zum  Protestantismus  tlber, 
begleite  zwei  junge  Belgier  als  Hofmeister 
nach  Wtlrzbnrg,  von  wo  er  aus  Veranlassung 
einer  von  ihm  verdffentlichten  Schrift  pftda- 
gogischen  In  halts  als  auaserordentlicher  Pro- 
fessor nach  Heidelberg  berufen  wurde. 
Nachdem  er  dort  1818  den  Lehrstuhl  Hegel's 
erhalten  hatte.  wurde  er  1822  als  Professor 
der  Philosophic  und  Padagogiarch  am 
Gymnasium  nach  Giessen  berufen,  wo  er 
zuerst  mit  dem  Werke  *Die  Anthropologic 
als  WissenschafV4,  in  drei  Theilen  (1.  All- 
gemeine  Naturlehre  des  Menschen,  2.  Be- 


sondere  Naturlehre  des  Menschen  oder 
Somatologie  und  Poychologie,  3.  Pragmatiache 
Anthropologic  oder  anthropologische  Cultur- 
lehre)  1822  und  23  hervortrat,  darauf  ein 
nLehrbuch  der  theoretischen  Philosophic 
und  philosophischen  Propadeutik'4  (1826 j, 
ein  „Lehrbuch  der  Literar-Aesthetiku  (1827) 
verdflentlichtc  und  1836  „Die  Philosophic  des 
Geistes  oder  Encyclopfidie  der  gesammtcn 
Gei8te8leh^e,*  (1.  Ontologische  und  psycho- 
logische  Betrachtung  des  Geistes,  2.  Prag- 
matologie  des  Geistes,  Philosophic  der  Ge- 
schichte  und  speculative  Theologie)  folgen 
liess.  Indem  er  unter  Uberwiegendem  Ein 
flusse  der  Hegel'schen  Philosophic  eine 
Mittelstellung  zwischen  Hegel  und  Spinoza 
cinnahm,  zngleich  aber  dem  Individualitats- 
principe  Leibnizens  Rechnung  trug,  erschien 
er  zunachst  als  ein  geistvoller  philosophischer 
Kritiker  und  Eklektiker,  musste  sich  aber 
zugleich  von  der  Kritik  Mangel  an  innerer 
Consequenz  und  Einheit  des  philosophischen 
Den  kens,  sowie  Formalismus  der  constructiven 
Begriffe  und  Ueberladung  seiner  Darstellung 
mit  fremdlandischer  Terminologie  vorwerfen 
lassen.  Seine  reiche  Belesenheit  in  der 
Literatur  und  seine  Begabung  fdr  literar- 
asthetische  Kritik  fuhrte  ihn  in  den  vierziger 
Jahren,da  er  des  halbjahrlichenWiederkauena 
der  damals  noch  far  alle  Studirende  Ublichen 
nZwangscollegienu  fiber  nLogik  und  Psycho- 
logic" mtlde  geworden  war,  wiederholt  zu 
Vorlesungen  aber  die  deutsche  National- 
literatur  seit  Lessing,  woran  auch  gebildetc 
Manner  aller  Stande  Antheil  nahmen.  In 
Polge  der  Offentlichen  Aufmerksamkeit,  die 
er  dadnrch  auf  sich  lenktc,  wurde  er  1847 
von  der  Stadt  Giessen  zum  Abgeordneten  in 

Sewahlt,  deren  freisinniger  Prasident  er  im 
ahr  1848  einige  Zeit  war.  Durch  das 
Reactionsministerium  Dalwigk  im  Jahr  1850 
in  Ruhestand  versctzt,  lebte  er  seitdem  in 
ROldelheim  und  Soden  bei  Frankfurt  a.  M. 
bei  seiner  Tochter.  die  dort  ein  blflhendes 
TOchter-Institut  leitcte,  und  starb  1871  zu 
Soden.  Aus  jenen  Vorlesungen  war  das 
dreibftndige  Werk  wDie  deutsche  National- 
literatur  seit  dem  Anfange  des  achtzehntcu 
Jahrhunderts,  besondero  seit  Lessing  bis  auf 
die  Gegenwart44  (1845)  hervorgegangen, 
welches  sich  trotz  des  gleichzeitigen  Werkes 
von  G.  G.  Gervinus  fiber  die  Geschichte  der 

Eo3tiscben  Nationalliteratur  der  Deutschen 
influss  und  Geltung  zu  vcrschaffen  wusstc 
uud  in  3.  Auflage  1875  durch  Karl  Utile 
brand  herausgegeben  wurde.  Das  letzte  eigent- 
lich  philosophische  Werk  Hillebrand's,  welches 
als  zusammenfassender  relfster  Ausdruck 
seines  philosophischen  Standpunkts  gelten 
darf,  war  1842  unter  dem  Titel  erschienen: 
wDer  Organismus  der  philosophischen  Idee 
in  wissenschaitlicher  und  gescliichtlicher 
Hinsicht44  und  giebt  sich  als  eine  Art  von 
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Philosophie  der  Philosophic  -  Geschichte  zu 
erkennen,  worin  die  einzelnen  philosophischen 
Standpunkte  nach  ihrem  Kern  und  Wahr- 
heitsgehalt  dargestellt  und  zugleich  zu  zeigen 
versucht  wird,  wie  sich  die  wichtigsten  philo- 
sophischen  Grnndgedauken  des  Menschen- 
geistea  seit  dem  griechischen  Alterthum  bis 
zur  Gegenwart  rait  innerer  Folgerichtigkeit 
im  Znsammenhange  und  in  wechselseitiger 
Ergftnzung  der  Gegensfttze  entwickelt  haben. 
Dies  bildet  freilich  nur  den  Inhalt  der  zweiten 
Hauptabtheilung  des  Werkes,  des  historischen 
Organismus  der  philosophischen  Idee,  der 
jedoch  vier  Funftheile  des  Ganzen  umfasst 
Diesem  geht  im  ersten  Ftinftheil  des  Buchs 
eine  Darstellung  des  wissenschaftlichen 
Organismus  der  philosophischen  Idee  voraus, 
welche  des  Verfassers  eigne  philosophische 
Weltanschauung  entwickelt,  wie  er  diese 
offenbar  als  Lrgebniss  der  ganzen  philo- 
sophiegeschichtlichen  Entwickelung  aufgefasst 
wissen  will,  und  von  diesem  Gesichtspunkt 
aus  hfttte  dieser  erste  Theil  des  Werkes 
passender  an  den  Schluss  desselben  treten 
sollen.  Bei  der  Entwickelung  seiner  Ge- 
danken  bewegt  sich  Hillebrand  auch  in  diesem 
seinem  reifsten  Werke  noch  in  einem  schwer- 
fftlligen  scbolastisch  -  constmctiven  Formalis- 
mos,  welcher  aus  der  Kflstkammer  Fichte's 
und  Hegel's  entlehnt  ist,  und  geht  ausdrtlck- 
lich  von  der  Identitat  des  Denkens  und  Seins 
aus.  Die  philosophische  Idee  als  der  reine 
Gedanke.  der  sich  als  absolute  Thatsache 
selbst  erfasst  und  im  Elemente  dieser  seiner 
Selbsterfassung  recht  eigentlich  das  Sein  be- 
stimmt, hat  ihre  wissenschaftliche  Form  und 
ihren  Organismus  zunftchst  in  der  Entfaltung 
und  Gliedernng  ihTer  wesenhaften  Momente 
als  solcher,  steht  aber  hiemit  zngleich  noth- 
wendig  in  der  gescliichtlichcn  Bewegung, 
indem  der  Gcist  nur  in  der  Geschichte  die 
Bedingungcn  seiner  allseitigen  ErfUllung  und 
den  Totalzusammenbang  mit  sich  gewinnen 
kann.  Dabei  bleibt  es  freilich  gleichgllltig, 
ob  sich  der  Entwickelungsgang  der  philo- 
sophischen Idee  in  der  Erfahrung  auch 
gerade  so  darstclle  oder  nicht.  Hillebrand 
gliedert  nun  den  wissenschaftlichen  Organis- 
mus der  philosophischen  Idee  als  Dialektik, 
Naturphilosophie  und  Philosophie  des  Geistes, 
ganz  wie  Hegel.  Die  Dialektik  sclireitet 
zunftchst  als  speculative  fort  und  entfaltet 
sich  in  der  Entwickelung  der  Kategorien 
des  Seins,  des  Werdens  und  der  Wirklich- 
keit,  um  mit  dem  Resultate  zu  schliessen: 
das  Absolute  ist  die  in  der  Universalitiit  der 
Wirklichkeit  vermittelte  Identitftt  der  AU- 
gemeinheit  und  Besonderheit  des  Seins  oder 
die  in  ihrer  vollen  Concretion  sich  selbst 
adaquate  absolute  Thfttigkeit,  d.  h.  die  in 
der  Wirklichkeit  an  sich,  durch  sich  und  fflr 
sich  vollendete  Thfttigkeit.  Als  die  metho- 
dische  oder  logische  Dialektik  entfaltet  sich 
die  Idee  in  der  logischen  Thesis,  Antithesis 


und  Synthesis  zum  dialektischen  Processe, 
welcher  in  der  logischen  Determination,  im 
Gesetz  des  Widerspruchs  und  im  Gesetz  des 
zureichenden  Grundes  die  logischen  Gesetze 
offenbart,  um  im  Begriffe,  im  Urtheil  und 
im  Schlusse  die  logischen  Formen  hervor- 
treten  zu  lassen.  Nur  aber  indem  die  ab- 
solute Thfttigkeit  sich  selbst  zugleich  als 
Object  und  als  Subject,  zugleich  als  unmittel- 
bare  Existenz  und  als  Freiheit  hat,  ist  sic 
wahrhaft  sich  selbst  gleich  und  eben  reine 
Absolutheit,  woraus  sich  ergiebt,  wie  das 
Sein  tlberhaupt  und  im  Allgemeinen  wesent- 
hch  Natur  und  Geist  sein  mtlsse.  In  der 
Naturphilosophie  kommt  das  Wesen  der 
Natur,  ihre  Formen  und  ihre  Stufen  in  Be- 
tracht  Das  Wesen  der  Natur  ist  das  Sein 
in  seiner  reinen  Objectivitftt  oder  das  Sein 
lediglich  in  seiner  positiven  Unmittelbarkeit, 
als  welches  sie  ohne  Vernunft  ist  und  die 
Mflglichkeit  des  Sichselbstbegreifens  aus- 
schliesst  AUe  Naturdarstellung  wird  durch 
die  Formen  der  Bewegung,  der  Gestaltung 
und  der  Belebung  erschOpft.  Indem  sich 
aber  die  absolute  Thfttigkeit,  welche  das 
Wesen  des  Seins  ausmacht,  in  der  Unend- 
lichkeit  ihrer  Positionen  objectiv  bestimmt 
und  an  sich  selber  vollendet,  treibt  sie  sich 
von  sich  selber  aus  zur  Darstellung  ihres 
eignen  Grundes  fort  in  den  Stufen  der 
Materie,  der  KSrperlichkeit  und  des  Organis- 
mus, um  sich  zum  filr  sich  seienden  Selbst- 
zweck  und  damit  zum  Geist  zu  erhebeu, 
welcher  das  Sein  in  der  Mftglichkeit  seines 
Selbstbewusstseins  ist  Die  Philosophie  des 
Geistes  wird  nun  zunftchst  als  Pneumatologie, 
dann  als  Anthropologic  und  endlich  als  Theo- 
logie  behandelt  Das  Sein  in  seiner  wesent- 
lichen  und  urgrflndlichen  Absolutheit  ist  noth- 
wendig  vollkommcne  Selbstbestimmheit  und 
darin  der  Geist  in  seinem  Urwesen  als  Frei- 
heit bestimmt,  als  ewig  ursprllngliches  Be- 
harren  in  seiner  freien  Urthfttigkeit,  als  ewig 
ursprllngliches  Produciren  und  Selbsterhalten 
seiner  subjectiven  Gegenwart  Als  solcher 
muss  sich  der  Geist  an  sich  selbst  organ  i- 
siren,  d.  h.  sich  in  der  Sphftre  seines  Seins 
als  Immanenz  unterschiealicher  Existenzen 
bestimmen.  Die  Besonderung  des  Geistes  zur 
Wirklichkeit  ist  daher  eine  ewige  substantielle 
Selbstindividuation.  Dies  tritt  zunftchst  her- 
vor  in  der  Anthropologic,  welche  die  Dar- 
stellung des  endlichen  Geistes  ist,  wie  er 
zuerst  in  der  Psychologie,  dann  in  der  Prag- 
matologie  und  zuletzt  in  der  Hiatoriologie 
auftritt  Zunftchst  ist  n&mlich  der  Geist  in 
der  Form  endlich -substantieller  Individuation 
oder  als  Seele  thfttig,  die  sich  zum  Selbst- 
bewusstsein  heraufzuarbeiten  strebt,  um  sich 
dann  in  ihrer  theoretischen,  praktischen  und 
ftsthetiBchen  Thfttigkeit  als  Wissenschaft,  als 
Moral  und  als  Kunst  in  voller  Wirklichkeit 
zu  erfassen,  welche  sich  im  Staate  als  ob- 
jectives  System   der  Freiheitswirklichkeit 
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kerauasetzt,  urn  sich  im  Vdlkerorganismua 
zar  Breite  der  vdlkerrechtlichen  Gegenseitig- 
keit  auaeinanderzulegen  und  in  der  Philo- 
sopkie  der  Menschheitageschichte  wiederum 
zur  substantiellen  Universalitslt  zusammen  zu 
fassen.  Die  Theologie  bildet  den  Schluss 
der  Philosophic  des  Geistes  und  enth&lt  die 
Daratellung  des  absolnten  Geistes  nach  Seiten 
der  Gottheit,  der  Schopfung  und  der  Offen- 
barung.  Die  Schopfung  ist  ein  Act  der  ewigen 
Freiheit  Gottea  oder  die  absolute  Zeit  selbst 
als  ewig  sich  gegenw&rtige  £inheit  der  ab- 
soluten  McJglichkeit  und  Wirklichkeit  oder 
die  reine  Immanenz  in  der  Unendlichkeit 
seiner  Bezichung  auf  die  endlichen  Dinge. 
Indem  Gott  den  ewigen  Act  seiner  Selbst- 
erschauung  im  endlichen  Geisterreiche  voll- 
zieht,  wird  er  wahrhaft  offenbar.  Sofern 
die  Menschen  im  Gottesbewuastsein  die  Ver- 
mittelung  ihrer  Endlichkeit  mit  der  Unend- 
lichkeit des  Geistes  finden,  ist  die  Oflfen- 
barung  Gottes  selbst  die  ewige  Erldsung. 
Das  selbstinnerste  Wissen  um  die  Einheit 
des  endlichen  Geistes  mit  dcm  absoluten 
Geiste  ist  die  Religion,  wfihrend  die  Philo- 
sophie der  reine  Gedanke  oder  absolute  Be- 
grifF  des  Gdttlichen  ist,  wiefern  sich  der 
endliche  Geist  mit  dem  absoluten  Geist  in 
Einheit  weisa.  Da  die  philosophische  Idee, 
der  freie  Gedanke  der  Wirklichkeit,  sich 
aelber  Princip  und  Subatanz  im  zeitlichen 
Portschritt  ihrer  Selbstbeatimmung  bleibt,  so 
ist  sie  in  diesem  Processe  auch  ihr  eigener 
Organismus  und  darum  ist  die  Geschichte 
der  Philosophic  eben  so  wesentlieh  syste- 
matische  Entwickelung,  als  die  Philosophic 
an  sich  selbst  Denn  (wie  bereita  Aristoteles 
herausgefunden  hatte)  das  dem  Werden  nach 
Spatere  ist  der  Idee  oder  dem  Wesen  nach 
das  Frtthere.  Dieser  historische  Organismus 
der  philosophischen  Idee  soil  nns  den  Process 
vorfuhren,  durch  welchen  sich  der  Geist  in 
der  Philosophie  als  das  freie  Sein  oder  reine 
Wissen  zu  begreifen  sucht.  Es  geschieht 
dies  in  zwei  weltgeschichtlichen  Ilauptstufen, 
n&mlich  zuerst  innerhalb  der  antiken  oder 
rein  nationalen  Philosophie  der  Griechen,  in 
welcher  der  Gedanke  der  subjectiv  ver- 
mittelten  Einheit  des  menschlichen  Geistes 
mit  dem  gitttlichen  Geiste  nach  seiner  wahren 
und  vollendeten  Bestimmung  unerreicht  ge- 
blieben  ist,  und  dann  in  der  modernen  oder 
christlich  -  germanischen  Philosophie,  worin 
erst  die  an  und  flir  sich  freie  Subjectivitat 
des  Menschen  in  Beziehung  auf  Welt  und 
gOttliche  Absolutheit  hervortritt. 

Ilinriehs,  Hermann  Friedrich  Wil- 
helm,  war  1794  zu  Karlseck  im  Olden- 
burgischen  geboren,  auf  dem  Gymnasium  zu 
Jever  gebildet  und  hatte  zuerst  in  Straas- 
burg  und  seit  1813  in  Heidelberg  Rechts- 
wisscnachaft  studirt,  wo  er  seit  1816  ein 
begeisterter  Anhftnger  Hegel's  wurde  und 
aich  1819  ala  Privatdocent  habilitirte.  Naeh- 


dem  er  im  Jahre  1822  seine  Schrift  „Die 
Religion  im  innern  Verhaltniaa  zur  Wissen - 
schaft",  mit  einem  Vorworte  von  Hegel, 
veriJffentlicht  hatte,  erhielt  er  eine  Anatellung 
als  ausserordentlicher  Professor  der  Philo- 
sophie in  Breslau  und  wurde  1824  als 
ordentlicher  Professor  nach  Halle  berufen, 
wo  er  1826  mit  „Grundlinien  der  Philosophie 
der  Logik"  hervortrat  und  weiterhin  mehrere 
Schriften  veroffenthchte,  in  welchen  er  asthe- 
tiache  Probleme  im  Uegel'schen  Sinne  philo- 
sophisch  behandelte.  Im  Jahre  1835  gab  er 
den  ersten  Band  einer  ^Genesis  des  Wissens" 
heraus,  wodurch  die  Hegel'sche  Pbftnomeno- 
logie  aea  Geistes  durch  eine  Metaphysik  des 
wirklichen  Geistes  erganzt  und  das  Erkennen 
weiter  erforscht  werden  sollte,  wie  es  nicht 
mehr  in  den  Formcn  des  Bewnsstseins,  des 
Selbstbewnsstseins  und  der  Vernunft,  also 
des  bios  erscheinendcn  Geiste8,  sondern  in 
Bestimmungen  des  wirklichen  Geistes  selbst 
sich  bewegt,  welche  an  keinem  Andern  mehr 
erscheinen,  d.  h.  in  welchem  das  Erkennen 
nicht  mehr  von  Anderem,  sondern  von  sich 
selbst  anfangt  Solche  Bestimmungen  aber, 
theoretische  und  praktische,  des  Gefllhla, 
VoTstellens,  Denkens,  des  Trieba,  Begehrens, 
der  Neigung  mtlssten  als  wirkliche  Erkennt- 
nisaformen  des  Geistes  gefasst  werden.  Nach 
dieser  im  ersten  Theile  der  « Genesis  des 
Wissens"  gcgebenen  Metaphysik  des  Geiatea 
gedachte  der  Verfasser  in  einem  zweiten 
Theile  zuerst  die  Naturgeschichte  des  Geistes, 
in  einem  dritten  Theile  die  politische  Ge- 
schichte des  Geistes  zu  behandeln.  Er  hielt 
deshalb  zunachst  Vorlesungen  Ober  Morpho- 
logie  der  Natur  und  psychische  Physiologic 
Aber  die  Zeitbewegungen  nahmen  ihn  noch 
mehr  in  Anspruch,  als  die  naturwissenschaft- 
liche  Orientirung,  und  er  hielt  deshalb  „  po- 
litische Vorlesungen *.  welche  in  zwei  Banden 
(1844)  im  Druck  erschienen.  Er  suchte  darin 
die  Zeitbewegungen  in  socialer  und  poli- 
tischer,  kirchlicher  und  wissenschaftlicher 
Hinsicht  nach  ihrem  innern  Zuaammenhange 
durch  historisch  -  philosophische  Entwicke- 
lungen  zu  einem  Ganzen  znsammenznfaaaen 
und  dieses  als  das  Ergebniss  der  geiatigen 
Errungenschaft  der  letzten  Jahrhunderte 
nachzuweisen.  Da  ihn  dies  auch  auf  die 
Geschichte  des  Naturrechts  und  der  Rechts- 
philosophie  ftUirte,  worin  er  die  Geschichte 
der  „politischen  Metaphysiku  ahnte,  so  ent- 
stand  daraus  sein  Werk  „  Geschichte  der 
Rechts-  und  Staatsprincipien  seit  der  Refor- 
mation bis  auf  die  GegenwartM,  welches  aber 
(1848  —  1852)  in  drei  Bauden  nur  bis  auf 
die  Leibniz-  WolfTsche  Zeit  fortgefUhrt  wurde. 
Die  Geschichte  der  Rechts-  und  Staats- 
erkenntniss  seit  der  franzosischen  lievolution 
bis  auf  die  Gegenwart  blieb  unauagefdhrt. 
Dieses  Werk  beabsichtigte  zwar  zugleich 
eine  innere  Geschichte  und  genetische*  Ent- 
wickelung der  wissenachalllichen  Erkenntniss 
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des  Recbts  und  der  Politik  sein,  war  aber 
in  der  That  nur  eine  sclilecht  verarbeitete 
weitlaufige  Materialien  -  Sammlung  filr  eine 
solcbe  innere  Entwickelungsgeschichte  und 
wurde  wegen  der  „Ungunst  der  Zeiten",  in 
den  Tagen  der  trUbsten  politiscben  Reaction, 
vom  Verleger  aufgegeben.  Die  Geltung  der 
Hegel'schen  Begriffsconstructionen  war  durch 
die  M&rzstUrme  des  Jahres  1848  weggefegt 
worden.  Hinrichs  starb  1861  zu  Friedrichs- 
roda  in  Thflringen. 

Hipparchos  wird  als  angeblicher  Alt- 
pythagoraer  mit  einer  nntergeschobenen 
Schrift  „Ueber  den  Frohsinn"  genannt 

Hippasos,  aus  Metapontam  oder  aus 
Kroton  in  Unteritalien  gebUrtig,  soli  als 
Jiingling  den  schon  bejahrten  Pythagoras 
gehdrt  nnd  eine  eigene  Schule  der  „Aku- 
stiker14,  im  Unterschied  von  den  „Mathe- 
matikern"  unter  den  Pythagoraern  gegrUndet 
haben.  Bei  Einigen  gilt  er  als  Verfasser 
einer  von  Andern  dem  Pythagoras  selbst 
beigelegten  Schrift  nnter  demTitel  „Mystische 
Rede**.  Auch  andere  Schriften  der  neu- 
pythagoraischen  Schule  wnrden  ihm  spater 
untergeschoben,  wahrend  Diogenes  von  Laerte 
ausdrtlcklich  bemerkt,  dass  er  nichts  Schrift- 
liches  hinterlassen  habe.  Nach  Aristotcles 
bestimmte  Hippasos  mit  Herakleitos  das  Feuer 
als  Grand  nnd  Unterlage  alles  Seienden.  Aus 
Feuer  gehe  Alles  hervor,  in  Feuer  lose  sich 
Alles  auf.  Feuriger  Natur  sei  auch  die 
Seele,  und  die  in  steter  Bewegung  begriffene 
Welt  gehe  in  bestimmten  Zeitrauraen  durch 
Feuer  unter. 

Hippias  aus  Elis  war  ein  Zeitgenosse 
der  Sophisteu  Prodikos  und  Protagoras  und 
durchzog  als  ein  gewandter  Vielwisser  und 
geschmackvollerSchOnredner  die  gricchisehen 
und  sicilischen  St&dte  in  Purpurkleidern,  um 
mit  Lehrvortrfigen  und  Prunkreden  sich  Geld 
zu  verdienen  und  den  Ruhm  zu  erwerben, 
Uber  Alles  geistreich  sprechen  und  stets 
etwaa  Neues  sagen  zu  konnen.  Namentlich 
in  Lakedaimon  (Sparta)  und  Athen  hatte  er 
sich  einen  Krcis  von  Verehrern  erworben 
und  gait  zu  der  Zeit,  da  Sokrates  den  Gift- 
becber  trank  (400  v.  Chr.)  als  einer  der 
angesehensten  Sophisten,  Uber  dessen  geist- 
reicher  Gewandheit  die  grosse  Menge  seine 
sittliche  Leichtfertigkeit  und  Grundsatzlosig- 
keit  vergaas.  In  zwei  platonischen  Dialogen, 
dem  grossern  und  kleinern  nHippiasu,  von 
denen  jener  Uber  das  Schdne,  dieser  Uber 
die  Luge  handelt,  wird  er  als  ein  eitler  und 
prahlerischer  Schwatzer  dargestellt  Aus 
einigen  seiner  Schriften  sind  uns  wenige 
BruchstUcke  ttberliefert  worden.  Er  bestritt 
die  Verbindlichkeit  der  positiven  Gesetze, 
weil  sie  so  verschieden  und  wandelbar  seien 
und  die  Menschen  zu  Vielem  zwingen,  was 
'wider  die  Natur  streite.  Nur  das  Natur- 
gesetz  wollte  er  darum  gelten  lassen,  welches 


Uberall  ebenso  gleichgehalten  werde,  wie  die 
Verehrung  der  Gfltter  und  der  Eltern. 

Ilippodaimm  wird  als  angeblicher  Alt- 
pythagoriler  mit  einer  Schrift  „Ueber  die 
GlUckseligkeitu  und  einer  andern  „Ueber 
den  StaatM  genannt,  aus  welcher  der  Sammler 
Stobaios  einige  BruchstUcke  mitgetheilt  hat 

Ilippodamos  aus  Milet  wird  bei  Ari- 
stoteles  als  erster  Urheber  kunstmassiger 
Stadteanlagen  (eines  Planes  zur  atbenischen 
Hafenstadt  Peiraios,  eines  solchen  von  Rlio- 
dos  und  von  Thurioi  in  Unteritalien)  genannt, 
zugleich  aber  als  der  erste  Philosoph  be- 
zeichnet,  welcher  einen,  uns  freilich  nicht 
erhaltenen,  schriftlichen  Entwurf  zu  einer 
vollkommenen  Staatsverfassung  und  Gesetz- 
gebung  hinterlassen  habe. 

Ilippokleid£s  wird  als  Epikuraer  und 
Vorstener  der  Schule  in  Athen  aus  dem  dritten 
vorchristlichen  Jahrhundert  genannt,  welcher 
mit  dem  Epikuraer  Polystratos  bis  zu  ihrem 
beiderseitigen,  wie  erzahlt  wird.  gleichzeitigen 
Tude  in  GUtergemeinschaft  lebte. 

Hippokratt's,  von  der  Insel  Kos  ge- 
bUrtig, war  in  der  Mitte  des  fllnften  vor- 
christlichen Jahrhunderts  als  philosophiscb 

Sebildeter  Arzt  berUhmt  und  wurde  bei  den 
.lten  bald  als  Anhanger  des  Herakleitos, 
bald  des  Demokritos  bezeichnct.  Doch  findet 
sich  in  den  echten  Schriften,  die  uns  von 
ihm  erhalten  sind,  wenig  eigentlich  Philo- 
.sophisches  im  engern  Sinne  des  Wortes. 
Uebrigens  zeigt  er  sich  darin  Uberall  als 
einen  genauen  und  sorgfaltigen  Beobachter 
der  Natur  und  ihrer  Einuits.se  auf  den  mensch- 
lichen  Kdrper,  indem  er  den  Ursacheu  der 
Erscheinungen  nachforscht.  „Die  Ideen  von 
Gesundheit  und  Krankheit  als  wechselnder 
Formen  des  thierischen  Lebens,  von  der 
Heilkraft  der  Natur.  von  der  stufenweisen 
Zu-  und  Abnahme  der  Krankheit,  von  den 
entscheidenden  Wendepunkten  und  Tagen 
im  Verlaufe  der  Krankheiten,  von  der  Noth- 
wendigkeit  einer  zweckmassigen  Diat  im  ge- 
sunden  sowohl,  als  im  kranken  Zustande, 
schreiben  sich  hauptsachlich  von  Hippokrates 
Iter,  so  dass  man  mit  Recht  sagen  kann,  er 
habe  den  ersten  Grand  zur  wissenschaftlichen 
Behandlung  der  Medici  n  gelegtu.  Eine  Schrift 
des  jungern  griechischen  Arztes  Claudius 
Galenus  „de  placitis  Hippocralis  et  Plaionis" 
wurde  von  Iwan  MUller  ^1874)  neu  heraus- 
gegeben. 

V.   de  Laprade,   dc  pbilosopbia  Hippocratis. 
Aix,  1848. 

E.    Chauvef,   Hippocrates   qaolis   merit  inter 
philasopbos.    Caen,  1855. 

Hippolytos,  ein  SchUler  des  Kirchen- 
vaters  Eirenaios  (Irenaeus)  war  als  Presbyter 
um  das  Jahr  235  von  Rom  nach  Sardinien 
verbannt  worden.  Er  wird  von  spatern 
Kirchenvatern  als  Verfasser  einer  Schrift 
gegen  die  Ketzereien  bezeichnet,  welche  wahr- 
schcinlich  die  neuerdings  aufgefundene  und 
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verflffentlichte,  in  griechischer  Sprache  ver- 
fasste  „Widerlegung  aller  Ketzereien* 
ist,  von  welcher  ein  Theil  unter  dem  Titel 
„Philosophumena  Originis"  dnrch  Emmanuel 
Miller  in  Oxford  (1851),  das  Qanze  aber  (bis 
auf  den  feblenden  Anfang  des  vierten  Buches) 
aus  einer  im  Kloster  anf  dem  Berge  Athos 
aufgefundenen  Handschrift  durch  L.  Duncker 
una  F.  G.  Schneidewin  unter  dem  Titel 
„Hippolyti  refutations  omnium  haeresium 
libra  mm  decern  quae  super  sunt"  (1859) 
herausgegeben  wurde.  Der  Verfasser  geht 
auf  den  Nachweis  aus,  dass  die  sogenannten 
gndstischen  System?  (siehe  den  Artikel  „Gn6- 
stiker")  nicht  aus  den  heiligen  Schriften  und 
der  christlichen  Ueberlieferung,  sondern  ans 
den  bellenischen  Pbilosopbemen  und  My- 
sterien  hervorgegangen  seien.  Im  Uebrigen 
bewegt  er  sicb,  soweit  in  dem  Werke  seine 
eigenen  Anschauungen  hervortreten ,  ganz 
im  theologischen  Qedankenkreise  seines 
Lebrerslrenaeu8  und  bat  keine  eigenthOmlich 
pbilosophischen  Lehren. 

Hipp6n  aus  Rheginm  (in  Intent  alien) 
stammend  —  sein  Zeitalter  ist  ungewiss  — 
schliesst  sich  in  seiner  Lehre  an  die  jonischen 
Naturphilosophen  an  und  soil  das  Wasser 
far  den  Urgrund  aller  Dinge  und  auch  fQr 
den  Ursprung  der  Seele  gehalten  und  (nach 
dem  Zeugnisse  des  Alexander  von  Aphro- 
diflias)  geleugnet  haben,  dass  es  ausser  dem 
sinnlich  Erkennbaren  noch  Etwas  gebe. 

Ilippotlialta  aus  Athen  wira  als  ein 
persflnlicher  Schfller  Platen's  genannt. 

Ilirnha ym .  Uieronymus,  war  als 
Generalvikar  der  Pramonstratenser  Oester- 
reichs  im  Jahr  1679  zu  Prag  gestorben  und 
hat  eine  Schrift  unter  dem  Titel  hinterlassen: 
„De  typho  generis  humani  seu  scien- 
tiarum  humanarum  inani  ac  ventoso  tumore, 
difftcultate ,  labilitate,  falsitate,  Jactantia, 
praesumtione,  incommodis  et  periculis  trac- 
tatus  brevis"  (1776),  worin  er  sich  in  der 
Weise  von  Blaise  Pascal,  Pierre  Huet  Pierre 
Poiret  und  Joseph  Glanvil  zur  „ Philosophic 
des  Nicht -Philosophirens*  bekennt,  indem  er 
als  frommer  kirchenglftubiger  Skeptiker  nicht 
bios  gegen  die  logischen  Fundamentalsatzi 
der  Philosophie,  sondern  flberhaupt  gegen 
die  gelehrte  Unwissenheit,  Eitelkeit  und 
Zanksucht  eifert  und  alle  menschliche  Er- 
fahrung  und  Wissenschaft  mit  Salomon  ftlr 
eitel  halt  und  als  einzig  wahre  Quelle  der 
Wahrheit  die  gdttliche  Offenbarung  erklart, 
die  sich  uns  als  ein  von  der  Vernunft  ver- 
schiedenes,  dem  menschlichen  Geist  ursprtlng- 
lich  anerschaffenes  und  durch  gOttliche  Gnade 
gewecktes  inneres  Licht  ankQndigt. 

C.   8.   Barach,   Hieronymus   Hirnheim.  Ein 
Beitrag  zur  Geschichte  der  philosophUchen 

Cultur  dea  17.  Jahrhunderts.  1864. 

Ilispanus .  siehe  Petrus  Hispanus. 
Ilobbea,  Thorn  as.  war  1588  zu  Mal- 
mesbury  in  der  Grafschaft  Wilts  in  Stld- 


england  geboren  und  seit  seinem  15.  Jahre 
in  Oxford  gebildet,  wo  er  in  der  herkomm- 
lichen  aristotelischen  Logik  und  Physik  gut 
geschult  wurde  und  sich  der  scholastisch-  \ 
nominalistischen  Gcistesrichtung  Occam's  zu- 
wandte,  deren  Einfluss  sich  in  seiner  spiteni 
Philosophie  deutlich  erkennen  lasst.  Nach- 
dem  er  1608  die  Universitftt  mit  dem  Grad 
eines  Baccaiaureus  artium  verlassen  hatte, 
wurde  er  zwanzigjflhrig  Erzieher  im  Hause 
des  William  Cavendish,  Barons  von  Hard- 
wich,  spfttern  Grafen  von  Devonshire.  Er 
machte  mit  seinem  Ztigling,  dem  altesten 
Sohne  des  Hauses,  der  mit  Hobbes  fast 
gleichalterig  war,  eine  Reise  durch  Frank- 
reich  und  Italien.  Nach  seiner  Rttckkehr 
studirte  er  eifrig  die  alten  Schrlftsteller,  be- 
sonders  Geschichtsschreiber,  und  trat  spfiter 
als  Vierzigiahriger  (1628)  zuerst  mit  einer 
englischen  Uebersetzung  des  Thukydidea  als 
Schriftsteller  auf,  indem  er  im  Spiegel  jenes 
grossen  Geschichtsschreibers  seinen  Lands- 
leuten  die  thatsachlichen  Folgen  der  Volks- 
herrschaft  vorhalten  wollte.  In  seinem  Gegen- 
satze  gegen  die  aristotelische  Scholastik  und 
zur  theologischen  Orthodoxie  wurde  Hobbes 
durch  die  Bekanntschaft  mit  dem  Philosophen 
Francis  Bacon  und  dem  Freidenker  Edward 
Herbert  befestigt,  mit  denen  er  in  n&hern 
Yerkehr  trat  Nachdem  er  1626  seinen 
Gdnner  dem  Grafen  von  Devonshire,  und 
1628  seinen  frUhern  Zdgling,  den  altesten 
Sohn  des  Grafen,  durch  den  Tod  verloren 
hatte,  reiste  er  als  Erzieher  und  Gesell- 
schafter  eines  andern  vornehmen  jungen  Eng- 
enders, schon  41jahrig,  zum  zweiten  Male 
nach  Frankreich  und  Italien,  wo  er  den  be- 
rtlhmten  Galilei  kennen  lernte.  Er  beschaftigte 
sich  damals  eifrig  mit  dem  Studium  der 
Mathematik  und  der  „Elemente"  des  Eukleides, 
welches  nachmals  von  grossem  Einfluss  auf 
die  Gestaltung  seiner  Philosophie  wurde. 
Im  Jahr  1631  wurde  er  Erzieher  eines  jOngern 
SohneB  der  Familie  Devonshire,  welchen  er 
1634  nach  Frankreich  begleitete.  In  Paris 
wurde  er  mit  dem  Pater  Mersenne,  dem 
Freunde  des  Descartes,  und  mit  dem  Philo- 
sophen Pierre  Gassendi  bekannt  Nachdem  er 
1637—1640  wieder  in  England  in  enger  Ver- 
bindung  mit  der  royalistisch  gesinnten  Familie 
Devonshire  gelebt  und  an  den  neubelebten 
naturwissenschaftlichen  Forschungen  eifrigen 
Antheil  genommen  hatte,  trieb  lhn  der  mit 
dem  Beginne  des  langen  Parlamcnts  drohende 
Bflrgerkrieg  im  Jahr  1640  nach  Paris,  wo 
er  die  nlchsten  dreizehn  Jahre  seines  Lebens 
im  Umgang  mit  seinen  Freunden  verbrachte 
und  seine  pbilosophischen  Werke  ausarbeitete. 
Durch  den  Pater  Mersenne  wurde  ihm  die 
Handschrift  der  ^Meditationes*  des  Cartesius 
mitgetheilt  Die  darQber  niedergeschriebenen 
Gedanken  und  Einwurfe  des  Hobbes  wurden 
neben  den  Bemerkungen  anderer  Gelehrten 
bei  der  Ausgabe  der  „  Meditationes  de  prima 
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philosophia"  (1641)  von  Descartes  beant- 
wortet   Wahrend  Hobbes  in  Paris  dem  dort- 
bin  geflflchteten  Prinzen  von  Wales,  dem 
nacbmaligen  Karl  II.,  Unterricht  in  der 
Philosopbie  nnd  Mathematik  ertbeilte,  arbeitete 
er  seine  Elementa  philosophica  de  cive  aus 
und  liess  das  Buch,  das  gewdhnlich  abge- 
ktlrzt  unter  dem  Titel  „de  cive*  (von  Burger) 
angefOnrt  wird,  1642  zunachst  in  wenigen 
Exemplaren  fQr   seine  Freunde  drucken. 
Erst  funf  Jahre  spater  gab  er  dasselbe,  flber- 
arbeitet,  in  seiner  jetzigen  Gestalt  (1647)  in 
Holland  heraus.    In's  FranzOsische  wurde 
dasselbe  1649  durch  Sorbiere,  in's  Deutsche 
1873  durch  J.  II.  von  Kirchmann  llbersetzt. 
Daran  schlossen  sich  die  weitern  Schriften 
an:  De  corpore  politico  or  the  elements  of 
law  moral  and  political  (1650)  und  Human 
nature  or  the  fundamental  elements  (1650) 
an,  wahrend  das  Werk  Leviathan  or  the 
matter,  form  and  authority  of  government 
(1651)  das  Wesentliche  seiner  Lebens-  und 
Weltanschauung  in  bttndiger  und  scharfer 
Darstellung  nochmals  zusammen  fasste.  Da 
er  durch  die  in  diesen  Schriften  rflckhaltlos 
ansgesprochenen  theologisch-kirchlichen  An- 
schauungen,  mit  denen  er  in  die  Reihe  der 
englischen  Freidenker  trat,  den  Hass  katho- 
lischer  wie  protestantischer  Theologen  gegen 
sich  aufstachelte,  so  wnssten  es  die  Hoflente 
in  der  Umgebung  des  Prinzen  von  Wales 
dahin  zn  bringen,  dass  Hobbes  aus  der  Um- 
gebung dee  Prinzen  verwiesen  wurde.  Er 
kehrte  1653  nach  England  zurtlck,  wo  er 
jedoch  eine  ihm  von  Cromwell,  der  an  den 
im  ^Leviathan*  entwickelten  politisch-kirch- 
lichen  Grundsatzen  Wohlgefallen  hatte,  an- 
gebotene  Stelle  als  Staatssecretar  ablehnte,  da 
er  sich  keiner  politischen  Partei  anscbliessen 
mochte  und  der  flffentlichcn  Laufbahn  den 
stillen  Umgang  mit  Gelehrten  in  London  vor- 
zog,  unter  wclchen  sich  auch  der  beTtlhmte 
Arzt  Harvey  befand.   Spater  crhielt  er  im 
Hause  des  von  ihm  erzogenen  jangern  Grafen 
von  Devonshire,  dessen  Sohn  er  wieder  zu 
erziehen  hatte,  die  erwttnschte  Musse,  um 
sich  ganz  seinen  gelehrten  Arbeiten  zn  widmen. 
Er  veranstaltete  selbst  eine  Ansgabe  seiner 
Werke  in  lateinischer  Sprache  und  liess 
dieselben,  da  er  in  England  die  Erlaubniss 
znm  Druck  nicht  erhalten  konnte,  als  Opera 
philosophica  (in  zwei  Banden)  zn  Amsterdam 
(1668)  erscheinen,  wo  zehn  Jahre  spater  anch 
eine   hollandische   Uebersetzung  erschien. 
Die  lateinische  Bearbeitung  seiner  Werke 
steht  ubrigens  der  englischen  Ansgabe  an 
Genauigkeit,  Scharfe  und  pikantem  Ansdruck 
nach.  Vom  dffentlichen  Leben  ganz  zurflck- 
gezogen,  verbrachte  Hobbes  die  letzten  Jahre 
seines  ehelosen  Lebens  im  nngeschmftlerten 
Genuase  seiner  Sinnes-  und  Geisteskrafte  im 
Hause  Devonshire  zu  Hardwick,  wo  er  im 
eintindneunzigsten  Lebensjahre  (1679)  starb. 
Indem  sich  Hobbes  in  der  naturalistischen 


Denkweise  des  Francis  Bacon  bewegt,  und 
wie  dieser  den  Gegensatz  zwischen  Theologie 
und  Philosophie  festhalt,  iat  er  in  der  Er- 
kenntnisslehre  ein  Gegner  des  Descartes  und 
ein  Vorlanfer  von  John  Locke  und  der  sen- 
snalistischen  Schule  in  Frankreich  geworden. 
Ein  Gegner  der  Scholastik  und  des  damals 
auf  Universitatcn  und  Schulen  herrschenden 
Aristoteles,  dessen  Politik  er  das  gefahrlichste. 
dessen  Metaphysik  das  ungereimteste ,  weil 
auf  durchgangiger  Verwechslung  von  Wort 
und  Sache  beruhende,  Buch  ncnnt,  erkennt 
sich  dagegen  Hobbes  als  dankbaren  Schttler 
ebenso  des  Kopemikns  und  Keppler,  der  Be- 
grttnder  der  astronomischen  Wissenschaft, 
wie  des  Galilei,  als  des  Begrtlnders  der  all 
gemeinen  Physik,  und  des  Harvey,  des  Ent- 
deckers  der  Gesetze  des  Blutumlaufes  und 
Begrunders  der  Biologie  (der  Wissenschaft 
vom  Leben),  wahrend  er  fur  sich  selbst  die 
Begrundung  der  „burgerlichen  (politischen) 
Philosophies  in  Anspruch  nimmt  und  in  der 
That  seinen  Kuhm,  wie  seinen  nachhaltigen 
Einfluss   auf    spatere   philosophische  Be- 
strebungen  haupt^achlich  seinen  rechtsphilo- 
sophischen  Entwickelungen  verdankt  An 
der  Hand  des  „ Leviathan",  seines  philo- 
sophischen  Hauptwerkes,  gruppiren  sich  die 
Lehren  von  Hobbes  in  folgendem  Zusammen- 
hang.    Die  Philosophie  enthftlt  diejenigen 
Erkenntnisse ,  welche  durch  die  Vernunft 
mittelst  Schlttssen  theils  aus  den  Ursachen 
vorwftrts,  theils  aus  den  Wirkungen  rtick- 
warts  gewonnen  werden.    Darum  ist  von 
der   Philosophie   die   aus  ilbernatttrlicher 
OfTenbarnng   stammende  Theologie  ausgc- 
schlossen,  und  die  Vermischung  des  Glaubens 
und  der  Vernunft  ist  eine  VersUndigung  an 
beiden.   Wer  den  Glauben  mit  der  Vernunft 
prflft,  gleicht  einem  Kranken,  welcher  die 
heilsame  Pille,  statt  sie  einfach  zu  ver- 
schlucken,  zerkaut  nnd  davon  nur  einen 
bittern  Geschmack  gewinnt.  Die  Philosophie 
hat  aber,  um  ihre  Erkenntnisse  zu  gewinnen, 
nicht  bios  den  von  Franz  Bacon  empfohlenen 
Weg  der  Induction  oder  die  analytische 
(resolutiva)  Methode,  sondern  ebenso  die 
synthetischo  (compositiva)  Methode  zu  be- 
folgen.    Der  erste  Ursprung  alles  Wissens 
liegt  in  den  Einwirkungen  der  Dinge  auf 
unsere  Sinnesorgane,  und  diese  Einwirkungen 
konnen  Nichts  anders  sein,  als  Bewegungen, 
wodurch  auf  Seiten  der  Sinnesorgane  rtlck- 
wirkende  Bewegungen  hervorgerufen  werden, 
deren  Ergebniss  die  SinnesempGndungen  oder 
Wahrnehmungen  sind,   die  mit   den  Be- 
wegungen im  Gegenstande  selbst  nichts  zu 
schaffen  haben  und  lediglich  in  uns  selbst 
liegen.    Die  Affection   des  Sinnesorganes 
danert  auch  nach  dem  AufhOren  der  Ein- 
wirkung  von  Seiten  der  Gegenstande  noch 
fort,  und  dieses  Nachtflnen  der  Empfindung, 
welches  gewissermaassen  als  sechster  Sinn 
gelten  kann,  heisst  Erinnerung,  Gedachtniss 
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oder  Imagination;  ja  es  ist  dies  eigentlich 
das  Empfinden  selber,  welches  man  empfunden 
oder  wahrgenommeq  bat.  Die  Snmme  dessen, 
was  sich  in  unserm  Gedachtniss  befindet, 
beisst  Erfahrung.  ZonMchst  zur  Erinnerung 
an  Wahrgenommenes,  dann  fllr  den  Zweck 
der  Mittheilung  werden  willkllrliche  Zeichen 
oder  Namen  (Worter)  erfunden,  welche  die 
wabrgenommenen  Gcgenst&nde  bezeichnen, 
wie  sie  in  der  Erinnerung  liegen  und  als 
Zeichen  fur  viele  ahnliche  Gegenst&nde  den 
Charakter  der  Allgemeinheit  erhaltcn,  den 
die  Dinge  selbst  niemals  haben.  Worte  sind 
darum  nlr  den  Weiaen  nur  Rechenpfennige, 
womit  er  eben  nur  rechnet;  ftlr  den  Thoren 
sind  sie  Geld.  Das  Verstehen  oder  der  Ver- 
stand  ist  das  Verbinden  einer  Vorstelluug 
mit  dem  gehOrten  Wort,  was  auch  dem  Thier 
zukommt.  Dagegen  vermag  nur  der  Mensch 
die  Zeichen  mit  einander  zu  verbinden  und 
sic  wieder  zu  trennen.  Bei  Zahlzeichen 
nennt  man  diese  Verbindung  Rechnen,  sonst 
aber  Denken  oder  Vernunft,  welche  wesent- 
lich  Nichts  anders  ist,  als  die  Ffthigkeit  zu 
addiren  und  zu  subtrahiren.  Eine  solche 
Wortycrbindung,  welche  Vereinbares  zu- 
sammcnstellt,  d.  h.  dasjenige  was  aus  einem 
Worte  folgt,  von  ihm  bejaht,  ist  eine  Wahr- 
heit,  ihr  Gegentheil  Ungereimtheit  oder  Un- 
wahrheit  Die  Urtheile,  dass  etwas  wahr 
oder  falsch  sei,  haben  nur  Sinn  fllr  das,  was 
aus  den  Namen  der  bezeichneten  Dinge  folgt, 
also  nur  ftlr  Wortverbindungen  oder  S&tze, 
nicht  fUr  die  Dinge  selbst  Der  Besitz  wahrer 
Sfttze  ist  Wissenschaft,  der  Besitz  sehr  vieler 
solcher  Wahrheiten  ist  Weisheit.  Vcratftnd- 
lichkeit  der  Wdrter  ist  das  eigentliche  Licht 
des  Verstandes,  und  verstandliche  Begriffs- 
bestimmungen  alter  der  in  den  Wissenschaften 
gebrauchten  WSrter  bilden  den  Inhalt  der 
„ersten  Philosophic",  der  sogenannten  Meta- 
physik,  welche  in  diesem  Sinne  die  gemein- 
schaftliche  Grundlage  aller  Wissenschaften 
1st,  von  Hobbes  jedoch  zur  Naturphilosophie 
gerechnet  wird.  Das  „Ausser  uns  seinu  be- 
zeichnen wir  als  Raum;  das  durch  die 
Erinnerung  frflher  wahrgenommener  Be- 
wegnngen  in  uns  gegenwftrtige  Bild  der 
Bewegung  als  Aufeinanderfolgo  bezeichnen 
wir  als  Zeit.  Beide  bezeichnen  nicht  etwas 
an  den  Dingen  Ilaftendes.  Die  ContinuiUlt 
der  Zeiten  und  der  Raume  besteht  darin, 
dass  zwei  cincn  Theil  gemeinsam  haben. 
Unendliches  k5nnen  wir  uns  nicht  vorstellen; 
was  wir  uns  vorstellen,  ist  eben  als  solches 
kdperlich.  Denkt  man  in  den  imagin&ren  Raum, 
wclcher  nach  Abstraction  von  allera  wirklich 
ExistircndenUbrigbleibt,  wieder  etwas  hinein; 
so  nimmt  das  in  ihm  Befindliche  nothwendig 
einen  Theil  des  Kaumes  ein  oder  failt  mit 
drmselbcn  zusammen,  d.  h.  es  ist  ausgedehnt 
und  von  unserm  Vorstellen  unabh&ngig  oder 
Substanz.  Was  wir  also  als  existirend  vor- 
►tellen  kdnnen,  sind  nur  Kflrper.  Die  Groaae 


oder  Ausdehnung  des  Ktfrpcrs  ist  dadnrch 
bestimmt,  welchen  Theil  des  von  uns  vor- 
gestellten  ^.Ausser-uns-seinB*  derselbe  ein- 
nimmt.  In  Folge  der  Bewegung  oder  Orts- 
verttnderung  stent  er  unter  dem  Begriffe  der 
Zeit.  UnkOrperliche  Substanzen  giebt  es 
nicht;  a  lie  Substanzen  sind  Korper;  diese 
aber  kdnnen  nicht  entstehen,  noch  vergehen, 
sondern  nur  auf  verschiedene  Weise  uns 
erscheinen.  Was  wir  Eigenschaften  der 
Dinge  nennen,  lfiuft  auf  verschiedene  Be- 
wegungen  hinaus,  welche  entstehen  und  ver- 
gehen  kdnnen.  Die  VerSnderung  ist  eine 
Bewegung  der  Theile  des  bewegten  KSTpers ; 
ihre  tlrsache  ist  ein  anderer,  angrenzender, 
bewegter  Kdrper.  Die  Ursache  bezieht  sich 
auf  den  schon  hervorgebrachten  Effect;  die 
Potenz  auf  den  ktlnftigen.  In  deraselben 
Augenblickej  wo  die  Potenz  voll  wird,  ist 
auch  die  Wirklichkeit  hervorgebracht.  Die 
Potenz  ist  deshalb  auch  ein  Actus,  nftmlich 
eine  Bewegung,  welche  nur  deshalb  Potenz 
genannt  wird,  weil  ein  anderer  Actus  von 
ihr  hernach  hervorgebracht  wird.  Alle  Philo- 
sophic ist  somit  IWrperlehre.  Neben  den 
natUrlichen  KOrpern  giebt  es  anch  noch 
kdnstliche,  unter  welchen  der  Staat  die 
hftchste  Stelle  einnimmt  Als  Wissenschaft 
von  den  natflrlichen  K6rpem  ist  die  Philo- 
sophie  Naturphilosophie;  als  Wissenschaft 
vom  StaatskOrper  ist  sie  politische  Philosophie. 
Die  Lehre  vom  Menschen  bildet  den  Schluss  der 
Naturphilosophie  und  den  Uebergang  zur  poli- 
tischen  Philosophie.  Der  Zweck  alles  Wissens 
ist  der  Nntzen  des  menschlichen  Lebens. 
Die  Naturphilosophie  betrachtet  die  Art  und 
Weise,  wie  die  Phflnomene  hervorgebracht 
werden.  Unter  alien  Phanomenen  ist  aber 
das  Bewundernswilrdigste,  dass  es  unter  den 
natUrlichen  Korpern  einige  giebt,  welche 
die  Vorstellungen  anderer  Dinge  in  sich  haben, 
w&hrend  andern  natUrlichen  Kdrpern  solche 
Vorstellungen  fehlen.  Wenn  also  die  Phiino- 
mene  die  Principien  sind,  das  Uebrige  zo 
erkennen,  so  ist  die  Empfindung  das  Princip, 
die  Phftnomene  selbst  zu  erkennen.  Alle 
Wissenschaft  ist  also  von  der  Empfindung 
abzuleiten.  Da  die  Empfindungen  entstehen 
und  vergehen,  so  sind  sie  Verftndernngen 
eines  empfindenden  Korpera,  also  Bewegungen 
einiger  Theile,  welche  innerhalb  des  em- 
pfindenden Korpers  existircn.  Bewegung 
entsteht  nur  von  einem  berUhrenden  Be- 
wegten ;  also  entsteht  Empfindung,  wenn  der 
flussere  Theil  eines  Organes  gedrllckt  wird 
und  sich  diese  Bewegung  bis  zum  Innersten 
foTtpflanzt.  Die  Bewegungen  der  kOrper- 
lichen  Dinge  theilen  sich  durch  Uebertragung 
auf  das  Medium  der  Luft  unsern  Sinnen  mit 
und  werden  von  da  zum  Gehirn,  von  diesem 
zum  Herzen  fortgepflanzt  Jeder  ftussern  Kin  - 
wirkung  cntspricht  aber  eine  Gegenwirkung 
im  Organismus  des  empfindenden  Weaens. 
Aus  der  Gegenwirkung,  welche  durch  die 


Digitized  by  Google 


Hobbes 


391 


Hobbes 


natilrlichc  innere  Bewcgung  des  empfindenden 
Organs  aelbst  entateht,  entspringt  die  Vor- 
stellung  oder  Einbildung,  die  eben  nnr  ab- 
geschwachte  Empfindung  ist    Neben  der 
durcU  Einwirknng  der  Gegenstande  hervor- 
gebracbten  Reaction,  welcbe  die  Empfindnng 
crzeugt,  gebt  aber  noch  eine  andere  rflck- 
laufige  Bewegung  her,  welche  in  dem  Be- 
streben  besteht,  Lust  zu  empfinden  uud  Un- 
I  ust  loszuwerden.  LuBt  nnd  Schmerz  cntstehcn 
dnrch  eine  vom  Sinncsorgane  zum  Hcrzen 
sich  fortpflanzende  Action,  dnrch  welche  die 
Bewegung  des  Blutes  gefSrdert  oder  ge- 
hindert  wird.    Lust  nnd  Schmerz  sind  die 
Gmndlagen  nnd  Voraussetzungen  fflr  das 
Begehren  und  Meiden,  wahrend  beider  Ur- 
sachen die  Gegenstande  der  Sinne  sind.  Was 
Lust  erregt,  wird  begehrt;  das  Gegentheil 
wird  gemieden.   Das  Abwechseln  verschie- 
dener  Begehmngen  heisst  Ueberlegnng;  das 
Ergebniss  der  Ueberlegnng  heisst  Wille, 
welcher  als   passives  Bewegtwerden  kein 
freier  genannt  werden  kann.   Frei  ist  man 
nnr  beim  Thun  des  Gewollten.   Gut  heisst 
dasjenige,  worauf  das  Begehren  geht;  libel 
heisst  d  asjenige,  worauf  das  Verabscheuen 
geht.  Verschiedenen  Subjecten  ist  auch  Ver- 
schiedenes  gut  oder  begehrenswerth  und 
flbel  oder  verabscheuenswerth.    Auch  fUr 
dieselben  Subjecte  ist  nach  Zeit,  Ort  und 
Vcrhaltnissen  Verschiedenes  gut  oder  flbel. 
Pfll  Alle  aber  giebt  es  ein  hdchstes  Gut,  die 
Erhaltung  der  eigenen  Existenz,  und  ein 
hdchstes  Uebel,  der  Tod.    Von  Natur  be- 
gehren Alle  ihr  eigenes  Wohl;  die  tlbrigen 
Gflter  haben  nur  Werth  in  dem  Verhiiltnisse, 
als  sie  zur  Selbsterhaltung  beitragen.  Da 
nicht  fttr  Alle  dasselbe  gut  oder  flbel  ist, 
so  ist  auch  die  Beurtheilung  von  Tugend 
und  Laster  bei  verschiedenen  Menschen  ver- 
achieden,  so  lange  sie  ausser  dem  Staate 
Ieben  und  Reiner  an  die  Meinung  des  Andern 
gebunden  ist.   Da  Jeder  thun  kann,  was  er 
will,  so  sind  Alle  gleich  frei;  die  Folge  dieser 
Freiheit  ist  abeT,  da  Jeder  auch  dem  Andern 
sein  hdchstes  Gut,  das  Leben,  nehmen  kann, 
gegenseitige  Furcht  und  gegenseitige  Schutz- 
Vereuche;  also  Krieg  Aller  gegen  Alle  ist 
der  Natnrzustand,  una  zwar  als  ein  durcbaus 
rechtlicher  Krieg,  da  der  Eine  mit  Recht 
angreift,  der  Andere  mit  Recht  widersteht 
Da  nun  aber  dieser  ewige  Krieg  Aller  gegen 
Alle  fUr  die  Selbsterhaltung  nachtheilig  und 
fur  Jeden  die  Sicherung  des  Daseins  Natur- 
gesetz  ist;  so  ware  es  ein  Widerspruch,  in 
diesem  Krieg  Aller  gegen  Alle  zu  verharren, 
und  den  Frieden  zu  suchen,  ist  darum  das 
erste  Naturgesetz.    Aus  demselben  Grunde 
aber,  um  den  Frieden  zu  sichern,  sind  noch 
andere  Gesetze  noting,  z.  B.  Dankbarkeit, 
Geselligkeit,  Vcrsohnlichkeit,  Bescheidenheit, 
Billigkeit  u.  s.  w.,  die  zusammen  das  Moral- 
gesetz  bilden,  welches  Gott  der  Vernnnft 
eines  Jeden  eingepflanzt  hat   Damit  sie  er- 


ffillt  werden  kdnncn,  ist  eine  Sichcrheit  ndthig' 
dass  man  sie  nicht  zum  Nachtheile  seiner 
Selbsterhaltung  erfflUt  Als  einfachste  Regel, 
um  zu  finden,  was  zu  thun  ist,  empfiehlt 
sich,  dass  man  sich  stcta  frage,  wie  man 
wflnsche,  dass  die  Andern  gegen  uns  handeln 
m5gen.    Da  die  Sicherheit  mit  der  natflr- 
lichen  Freiheit  Aller,  zu  thun  was  Jedem 
beliebt,  unvereinbar  ist,  so  bleibt  nnr  Ubrig, 
dass  Jeder  auf  diese  Freiheit  vcrzichte  unter 
der  Bedingung,  dass  die  Andern  dasselbe 
thun.    Diese  Uebereinkunft  oder  der  Ur- 
vertrag  ist  darum  nicht,  wie  Aristoteles  nnd 
Grotius  sagen,  eine  Folge  des  Geselligkeits- 
triebs,  sondem  lediglich  der  Furcht  nnd  der 
Sorge  filr  den  eignen  Nutzen.   Die  bishcrige 
Macht  und  Freiheit  Aller  muss  Einem  Ein- 
zelnen  oder  einem  Vereine  flbertragen  werden, 
unter  welchem  nun  Alle  stehen  nnd  welcher 
statt  Aller  will,  dessen  Wille  also  far  den 
Willen  Aller  zu  halten  ist    Bios  durch  die 
hdchste  Herrschaft  wird  eine  Menge  Menschen 
zu  einer  Person  mit  einem  Willen,  d.  h.  zu 
einem  Volke,  ja  cigentlich  ist  der  Souverain 
daa  Volk  und  die  Uebrigen  seine  Unterthanen. 
Eine  solche  Einigung  ist  der  Staat,  welcher 
als  btlrgerliclie  Person  der  sterbliche  Gott 
ist,  dem  wir  Friede,  Sicherheit  und  Eigen- 
thum  verdanken.   Erst  im  Staate  und  durch 
ihn  giebt  es  Mein  und  Dein,  Recht  und  Un- 
recht   Damit  im  Staate  der  absolute  Friede 
auch  wirklich  erreicht  werde,  muss  dem 
Herrscher  auch  wirklich  alles  Recht  nnd 
alle  Macht  flbertragen  werden.    Hat  aber 
der  Herrscher  das  Recht,  Alle  zu  Allem  zu 
zwingen,  so  hat  er  die  hdchste  Gewalt  uud 
damit  daa  Recht  der  Strafe,  des  Kriegs  und 
Friedens,  der  Besteuerung,  der  Gesetzgebung 
und  des  Gerichts.  Recht  ist,  was  der  Souverain 
erlaubt,  Unrecht  ist,  was  er  verbietet  Dem 
Unterthan  gegenflber  kann  der  Souverain 
nicht  Unrecht  thun  nnd  hat  diesem  gegenflber 
der  erstere  keine  Rechte.   Nur  sich  selbst 
zu  tddten,  ist  keiner  verpflichtet,  da  Selbst- 
erhaltung der  Zweck  der  Staatenbildung  ist 
Am  Sicherstcn  wird  der  Friede  in  der  Monarchic 
erhalten,  in  welcher  nur  Einer  schaden  kann, 
wahrend  es  in  der  Demokratie  Vielc  kdnnen. 
AufgelOst  aber  wird  der  Staat,  weun  sich 
die  Unterthanen  das  Recht  anmaassen,  flber 
gut  und  bds  zu  urtheilen  und  wenn  sic 
meinen,  der  Herrscher  sei  den  bflrgerlichen 
Gesetzen  unterthan.   Dcrselbe  hat  nur  Eine 
Pflicht,  als  Pflicht  der  richtigen  Vernunft, 
namlich  das  Heil  des  Volkes  im  Auge  zu 
behalten.   Zur  absoluten  Staatsgewalt  gehdrt 
auch  das  Recht,  flber  die  ganze  Denkweise 
der  Unterthanen,  also  auch  flber  ihre  Religion 
zu  verfflgen.    Die  Sorge  fflr  die  Zukunft 
treibt  die  Menschen  zur  Erforschung  der 
Ursachen,  deren  Kenntniss  auf  die  gegen- 
wftrtigen  Dinge  ein  Licht  zu  werfen  pflegt. 
Die  Liebe  zur  Erforschung  der  Ursachen  des 
Vcrgangenen  spornt  den  Menschen,  von  der 
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Betrachtung  der  Wirkung  auf  die  Ursache, 
dann  auf  die  Ursache  der  Ursache  u.  s.  w.  zu 
kommen,  bis  er  zu  der  Erwagung  gelangt,  dass 
es  eine  ewige  Ursache  geben  mtlsse  oder  eine 
solche,  Qber  welche  hinaus  es  keine  frtlhere 
mehr  geben  kann.   So  kommt  es  denn,  dass 
wer  sich  tief  in  die  Betrachtung  der  natUr- 
lichen  Dinge  versenkt,  nothwendig  zu  dem 
Glauben  gelangen  muss,  dass  ein  ewiger 
Gott  ist,  wenn  er  gleich  die  Idee  der  gOtt- 
lichen  Natur  in  seinem  Geiste  nicht  fassen 
kann.    Denjenigen  aber,  welche  fiber  die 
natUrlichen  Ursachen  der  Dinge  wenig  oder 
gar  nicht  nachdenken.  wohnt  nichts  desto- 
weniger  eine  gewisse  Fnrcht  inne,  in  Folge 
deren  sie  zur  Annahme  und  Erdichtung  ver- 
schiedener  unsichtbarer  Machte  geneigt  sind. 
Sie  fUrchten  ihre  eignen  Gebilde,  rufen  die- 
selben  im  Unglttck  an,  preisen  sie  im  GlUcke 
und  raachen  endlich  GQtter  daraus.   So  kam 
es  denn,  dass  die  Menschen  von  ihren  un- 
zflhligen  Einbildungen  her  eben  so  viele 
Getter  erdichtet  haben.    Die  Purcht  vor 
dem  Unsichtbaren  ist  also  der  Same  dessen, 
was  Jeder  bei  sich  selber  Religion,  bei  dencn 
aber,  die  sich  in  anderer  Weise  fUrchten, 
Aberglanbe  nennt.    Da  nun  Zeichen  und 
Wirkung  der  Religion  lediglich  im  Menschen 
wahrzunehmen  sind,  so  dachte  man  sich  auch 
das  angenommene  gottliche  Wesen  als  von 
derselben  Substanz  und  Beschaffenheit,  wie 
die  Seele  des  Menschen.    Man  stellte  sich 
dasselbe  in  Gestalt  eines  luftfdrmigen  Kflrpers 
vor  und  nannte  dieses  Wesen  Geist,  Die 
Verehrung,  welche  man  unsichtbaren  Wesen 
natiirlicher  Weise  bezeigt,  besteht  in  solchen 
Ausdrttcken  der  Achtung.  wie  man  sie  gegen- 
Uber  von  Menschen  gebraucht:  in  Gaben, 
Bitten,  Dank,  Niederfallen.   In  Folge  der 
verschiedenen  Vorstellungen ,  UrtheiTe  und 
Leidenschaften  verschiedener  Menschen  ist 
dieser  religiose  Glaube  und  Cultus  zu  so  ent- 
gegengesetzten  Ceremonien  erwachsen,  dass 
diejenigen,  deren  sich  der  eine  bedient,  den 
Andern  grSsstenthcils  lacherlich  vorkommen. 
Die  ersten  Grttnder  von  Staaten  nnd  Gesetz- 
geber  unter  den  Heiden,  welche  bios  den 
Zweck  hatten,  das  Volk  im  Gehorsam  zu  er- 
halten,  haben  eifrig  dafUr  gesorgt  dass  vor 
Allem  die  Leute  glaubten,  die  Religionsvor- 
schriften  seien  nicht  von  jenen  erfunden, 
sondern  von  einem  Gott  oder  Geiste  gcboten, 
und  sie  selber,  die  Staatengrtlnder  und  Gesetz- 
geber,  seien  Menschen  von  hOherer  Natur, 
als  die  llbrigen,  damit  ihre  Gebote  desto 
eifrigeT   angenommen    wurdcn.  Weiterhin 
solltc  das  Volk  zu  dem  Glauben  gelangen, 
dass  das  durch  die  Gesetze  Verbotene  den 
Gottern  sclbst  missfallig  sci.    Endlich  soil 
das  Volk  meinen,  durch  die  genaue  und  vor- 
schriftmassige  Beobachtung  der  Ceremonien 
wtlrden  die  Gdtter  versdhnt,  durch  das  Ver- 
sHumen  derselben  dagegen  gereizt.    Es  ist 
silso  klar,  dass  bei  den  Heiden  die  Religion 


ein  Theil  ihres  Staates  war.  Wo  aber  Gott 
selbst  durch  eine  tlbernattlrliche  Offenbarung 
Religion  gepflanzt  hat,  da  hat  er  sich  auch 
ein  eigenthUmliches  KOnigreich  geschaffen 
und  hat  seinen  Untergebnen  Gesetze  gegeben 
nicht  bios  in  Bezug  auf  das  Benehmen  gegen 
einandcr,  sondern  auch  gegen  ihn  selbst  Es 
ist  also  offenbar,  dass  im  Reiche  Gottea  das 
bfirgerliche  Gemeinwesen  und  die  Gesetze 
ein  Theil  der  Religion  sind  und  dass  es  durum 
im  Reiche  Gottes  keine  Unterscheidung  von 
irdischer  und  geistiger  Herrschaft  giebt 
Glieder  aber  oder  Burger  des  Reiches  Gottes 
sind  nur  diejenigen,  welche  glauben,  dass  ein 
Gott  ist  und  fflr  das  Menschengeschlecht 
SoTge  tragt,  und  welche  die  Gebote  Gottes 
anerkennen;  alle  Uebrigen  sind  als  Feinde 
anzusehen.    Verkttndigt  aber  werden  die 

fOttlichen  Gesetze  auf  drei  Weisen:  durch 
as  Gebot  der  natflrlichen  Vernunft,  dnrch 
Offenbarung  oder  durch  die  Stimme  eines 
Menschen,  welchem  Gott  bei  den  Andern 
Glauben  schafft,  und  durch  die  Wirkung  der 
Wander.  Dreifach  also  kann  gewissermaassen 
das  Wort  Gottes  genannt  werden :  verntlnftiges, 
sinnliches  nnd  prophetisches,  welchem  eine 
dreifache  Art,  Gott  zu  horen,  entspricht:  die 
gerade  Vernunft,  der  flbernattlrliche  8inn 
und  der  Glaube.  Die  Wirklichkeit  einer 
unmittelbaren  Offenbarung  kann  nur  dnrch 
Wunder  erwiesen  werden;  da  gegenwartig 
die  Wunder  aufgehSrt  haben,  so  ist  uns  kein 
Kriterium  tlbrig  geblieben,  urn  die  behauptete 
Offenbarung  einer  Privatperson  anzuerkennen. 
Die  heilige  Schrift  ersetzt  seit  der  Zeit  des 
Erldsers  den  Mangel  alleT  andern  Eingebung 
hinreichend,  und  es  kdnnen  ans  ihr  durch 
weise  nnd  gelehrte  Deutung  und  durch  sorg- 
faltige  Schlussfolgerung  alle  Regeb  uud  Vor- 
schriften,  die  zur  Kenntniss  nnserer  Pflicht 
gegen  Gott  and  Menschen  erforderlich  sind, 
ohne  Schwarmerei  oder  tlbernatllrliche  Ein- 
gebung leicht  abgeleitet  werden.  Der  Offen- 
barung gegentlber  brauchen  wir  auf  Sinn  und 
Erfahrung  oder  auf  unsere  natflrliche  Ver- 
nunft nicht  zu  verzichten.  Bei  dem?  was 
tlber  unsere  Vernunft  geht,  werden  wir  an- 
gewiesen,  nnsern  Verstand  gefangen  zu 
nehmen,  d.  h.  aber  nicht,  unsere  Erkennt- 
nis8fahigkeit  der  Meinung  eines  Andern  zu 
unterwerfen,  was  nicht  in  unscrer  Macht 
steht,  sondern  bios  unsern  Willen  zum  Ge- 
horsam hinzngeben.  Der  cigenthdmliche  Ge- 
halt  der  h.  Schrift  bezieht  sich  durchaus  auf 
einen  und  denselbcu  Zweck,  namlich  die 
Menschen  zum  Gehorsame  gegen  Gott  zu  be- 
kehren  oder  die  Rechte  des  Reiches  Gottes 
darzustellen.  Das  durch  Christus  wiederher- 
gestellte  Reich  Gottes  ist  nicht  von  dieser 
Welt;  daher  kdnnen  auch  seine  Diener,  wenn 
sie  nicht  Konige  sind,  keinen  Gehorsam  in 
seinem  Namen  fordern.  Nur  auf  dem  Wege 
freier  Ueberzeugnng  sollen  die  Diener  Christi 
fur  den  Eintritt  in  dessen  Reich  wirken. 
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Bcdingimg  der  Aufnahme  in  dasselbe  ist  der 
Glaube  an  Christus  und  Gehoraam  gegen  die 
Gesetze.  In  jedem  Staate  ist  der  Souveran 
der  hflehste  Seelsorger  seines  Volkes,  und 
alle  andern  Seelsorger  sind  nur  dessen  Diener. 
Ist  das  Staatsoberhanpt  ein  Christ,  so  ge- 
stattet  dasselbe  eben  darnit  den  Glauben  an 
den  Artikel :  Jesns  ist  der  Christ,  nnd  fordert 
Gehoraam  gegen  alle  btlrgerlichen  Gesetze, 
in  welchen  auch  alle  Natnrgesetze,  d.  h.  Ge- 
setze Gottes  mitenthalten  sind.  Ist  aber  das 
Staatsoberhanpt  ein  Unglaubiger,  so  sundigt 
jeder  seiner  Unterthanen,  der  ihm  widersteht, 
gegen  die  Gesetze  Gottes.  Hit  Glanbe  ist 
('twas  Innerliches  und  Unsichtbares,  und  sie 
brauchen  sich  deshalb  nicht  in  Gefahr  zn 
begeben.  Than  sie  es  dennoch,  so  sollen 
sie  ihren  Lohn  im  Himmel  erwarten  nnd  sich 
fiber  ihren  gesetzlichen  Souveran  nicht  be- 
klagen,  geschweige  denn  ihn  bekriegen. 
Aber  welcher  unglauhige  Kflnig  wird  so  un- 
gerecht  sein,  einen  Untertban  zn  tddtcn  oder 
zn  verfolgen,  von  dem  er  weisa,  dass  er  auf 
die  Wiederfcunft  Christi  wartet  nnd  nach  dem 
Weltbrande  demselben  Gehoraam  zu  leisten 
im  Sinne  hat,  bis  dahin  aber  sich  verbunden 
halt,  den  Gesetzen  dieses  unglaubigen  Konigs 
zu  gehorchen? 
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Holderlin.  Fried  rich,  war  1770  zn 
Laufen  am  Ncckar,  nnweit  Heilbronn,  ge- 
boren  und  auf  den  niedern  Seminarien  (Kloster- 
schnlen)  Denkendorf  und  Maulbronn  t'iir  die 
Univeroitat  Tubingen  vorbereitet,  wo  er  1788 
in  das  theologische  Stift  eintrat  und  nach 
zweiiahrigem  Cursns  Magister  der  Philosophic 
wurde.  I  in  Stift  war  er  seit  1788  mit  Hegel 
und  seit  1790  auch  mit  Schelling  eng  ver- 
bunden. Nf  ben  dem  eifrigen  Stadium  Kant's 
widmete  er  sich  bereits  als  Student  der  Dicht- 
kunst,  indem  er  mit  dem  helleni.schen  Ideale 
reiner  Menscbheit  eine  schwarmerische  Liebe 
znr  Natur  verband.  Nach  Vollendung  seines 
tbeologiBchen  Studiums  nahm  er  1793  im 
Hause  des  Freiherrn  von  Kalb  zu  Walters- 
hauscn  eine  Hauslehrewtelle  an,  und  wurde 
durch  Fran  von  Kalb,  die  geistreicbe  Freundin 
Schiller's,  mit  diesem  und  andern  literarischcn 
Berflhmtheiten  in  Weimar  und  Jena  bekannt. 
SeitHerbst  1794  hdrte  erFichte's  Vorlesungen 
in  Jena,  wohin  er  1795  ganz  tlbersiedelte. 
Als  ZnhOrer  Fichte's  war  Holderlin  noch 
ganz  Kantianer  nnd  fand  auch  in  Fichte's 
Philosophic  nur  eben  die  Lehre  Kant's. 
Noch  einige  Jahre  spater  nannte  er  Kant  den 
Moses  unserer  Nation,  welcher  diesclbe  aus 
der  agyntischcn  Erscldaffnng  in  die  freie, 
einaame  Waste  seiner  Speculation  fflhrte  una 
das  energische  Gesetz  vom  Berge  brachte. 
In  deinem  Herzen  (schreibt  Holderlin  1795 
in  einem  Briefc)  ist  das  oncigenntltzige  Ge- 


fflhl  der  Pflicht;  dein  Geist  entwickelt  sich 
dieses  GefUhl  mit  Httlfe  anderer  Geister, 
deren  Schriften  deine  Freunde  sind.  Das 
GefQhl  deines  Geistes  wird  reingedachter, 
unbe8techlicher  Qrundsatz;  der  Gcdanke 
todtet  es  nicht,  es  wird  gesichert,  befestigt 
durch  den  Gedanken.  Auf  diesen  Gedanken 
der  Pflicht,  d.  h.  auf  den  Grundsatz:  der 
Mensch  soli  immer  so  handeln,  dass  die  Ge- 
sinnung.  aus  der  er  handelt,  als  Gesetz  far 
Alle  gelten  kdnnte,  nnd  er  soli  so  handeln 
ledighch,  wcil  es  eben  das  heilige,  unab- 
anderliche  Gesetz  seines  Wesens  ist;  also  auf 
jenes  Gesetz  unserer  Moralitat  grundest  da 
die  Beurtheilung  deinerRechte;  jenem  heiligen 
Gesetze  immer  nfther  zu  kommen,  ist  dein 
hOchster  Zweck,  das  Zicl  alles  deines  Be- 
strebens,  nnd  diesen  Zweck  hast  du  mit  Allem 
gemein,  was  Mensch  heisst.  Was  nun  als 
Mittel  nothwendig  ist  zu  jenem  Zweck,  was 
dir  unentbehrlich  ist  zur  nie  vollendeten 
Vervollkommnung  deiner  Sittlichkeit,  darauf 
hast  du  ein  Recht.  Das  Unentbehrlichste  ist 
hierbei  naturlich  Freiheit  des  Willens;  was 
aus  Zwang  geschieht.  ist  nicht  Handlung 
eines  guten  Willens,  also  nicht  gut  im  eigent- 
iichen  Sinne,  vielleicht  ntltzlich,  vielleicht 
legal,  aber  nicht  moralisch.  Und  so  kann 
dure  ha  us  keine  deiner  Krftfte  auf  eine  Art 
eingeschrfinkt  werden,  wodurch  sie  minder 
oder  mehr  zn  deiner  Bestimmung  untauglich 
gemacht  wurde,  und  so  oft  du  eine  solche 
Einschrankung  deiner  Kraft  c  oder  ihrer  Pro- 
dnctc  nicht  zuliissestj  so  oft  behauptest  du 
ein  Recht,  sei  es  mit  Wortcn  oder  mit  der 
That.  Naturlich  hat  also  jeder  Mensch 
gleiche  Rechte  in  diesem  Sinne.  Keinem 
kann  der  Gebrauch  seiner  Krafte  oder  ihrer 
Producte  auf  eine  Art  strei tig  gemacht  werden, 
die  ihn  mehr  oder  weniger  hinderte,  seinem 
Ziele,  der  hdchstmftglichen  Sittlichkeit  naher 
zu  kommen.  Weil  aber  dieses  Ziel  auf  Erden 
unmdglich,  weil  es  in  keiner  karzen  Zeit 
erreicht  werden  kann,  weil  wir  una  nur  in 
einem  unendlichen  Fortschritte  ihm  naliern 
kdnnen;  so  ist  der  Glaube  an  eine  unend- 
liche  Fortdatter  nothwendig,  da  der  unend- 
liche  Fortschritt  im  Guten  unwidersprech- 
liche  Forderung  unsera  Gesetzes  ist.  Diese 
uncndliche  Fortdauer  ist  aber  nicht  denkbar, 
ohne  den  Glauben  an  einen  Herrn  der  Natur, 
dessen  Wille  dasaelbe  will,  was  das  Sitten- 
gesetz  in  uns  gebictet,  der  also  unsere  un- 
cndliche Fortdauer  wollen  muss,  weil  er  unsern 
unendlichen  Fortschritt  im  Guten  will.  — 
So  dachte  der  Zuhdrer  Fichte's  als  Kantianer 
vom  Jahre  1795.  Flir  die  Dauer  jedoch 
vermochten  die  Kant  -  Fichte'schen  An- 
schauungen  den  Geistesdrang  Hdlderlin's 
nicht  zn  befriedigen.  Nachdem  sein  Plan, 
sich  in  Jena  als  Privatdocent  niederzulasscn, 
gescheitert  war,  kehrte  er  auf  einige  Zeit  in 
seine  schwabische  Heimath  zurtick  und  nahm 
dann  (1796)  eine  Haualehreratelle  in  der 
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FamUie  dcs  Banquiers  Gontard  zu  Frank- 
furt a.  M.  an.  Die  Frau  des  Hanses  machte 
auf  Hdlderlin  den  tiefsten  Eindruck  nnd 
wurde  die  Seele  seines  schon  wahrend  der 
Stndienzeit  in  Tubingen  begonnenen  und  immer 
wieder  umgearbeiteten    elegisch  -  lyrischen 
Romans  „  Hyperion u,   seiner   Lieder  und 
Elegien  an  Diotima,  aber  aueh  das  Verhftng- 
niss  seines  irdiscben  Lebens.   Im  Jahr  1797 
erschien  die  erste  Halfte  und  1799  der  zweitc 
Theil  des  „  Hyperion"  ira  Drnck,  worin  sicb 
Hdlderlin  beTeits  auf  den  Gipfel  einer  tlber 
den  Fichte'  scben  Standpunkt  hinausgehenden 
pantheistischen  Weltanschauung  erhob  und 
znmeist  Schelling's    und  Hegel's  poetisch- 
phantasievoUe  Bevorwortung  wurde.  Er  steht 
auf  dem  Boden  des  Einen  und  des  Alls,  obne 
dock  die  hdcliste  und  letzte  Einbeit  des  A  I! 
Lebens  als  blosse  VerflUchtigung  des  Unter- 
schiedes  zu  nehmen,  da  er  vielmebr  mit  dem 
ephesischen   Philosophen   Herakleitos  das 
Eine  als  das  in  sicb  Unterschiedene  fasste. 
A  Deo  principhan!  (d.  b.  von  Gott  der  An- 
fang,  so  scbrieb  er  1801)  und  wer  dies  vcr- 
steht  und  halt,  ja  beim  Leben  des  Lebens. 
der  ist  frci  und  kraftig  und  freudig,  una 
alles  Umgckehrtc  ist  Cbimftre  und  vergebt  in 
sofern  in  N it-lit*.    Alles  unendliche  Einbeit, 
aber  in  diesem  Allen  ein  voTzliglich  Einiges 
und  Einigendes,  das  an  sich  kein  Ich  ist, 
und  dies  sei  unter  uns  Gott!  Als  8eele  der 
Welt  und  als  Geist  im  Menschenleben  offen- 
bart  sich  Gott.    0  du  (so  heisst  es  im 
Hyperion)  o  du,  zu  dem  ich  rief,  als  warest 
du  Uber  den  Sternen,  den  ich  Schopfer  des 
Himmels  und  der  Erde  nannte,  freuudliches 
Idol  meiner  Kiudheit,  du  wirst  nicht  ztlrnen, 
dass  ich  deiner  vergass!  Warum  ist  die  Welt 
nicht  durftig  genug,  urn  ausscr  ihr  noch  Einen 
zu  suchen?  0  wenn  sie  eines  Vaters  Tochter 
ist,  die  herrliche  Natur,  ist  das  Herz  der 
Tochter  nicht  sein  neTZ?  Ihr  Inneretes,  ist's 
nicht  Er.   Eins  zu  sein  mit  Allom,  das  ist 
Leben  der  Gottheit,  das  ist  der  Himmcl  des 
Menschen.   Eins  zu  sein  mit  Allem,  was  lebt, 
in  seliger  Selbstvergessenheit  wiederzukehren 
in's  All  der  Natnr,  das  ist  der  Gipfel  der 
Gedanken  nnd  Frenden,  das  ist  die  heilige 
Bergeskdhe,  der  Ort  der  ewigen  Rube.  Eins 
zu  sein  mit  Allem,  was  lebt,  mit  diesen  Worten 
legt  die  Tngend  den  ztlrnenden  Harnisch, 
der  Geist  des  Menschen  den  Scepter  weg, 
und  alle  Gedanken  vcrschwinden  vor  dem 
Bible  der  cwig  einigen  Welt,  wie  die  Regeln 
des  ringenden  Ktlnstlers  vor  seiner  Urania, 
und  das  eherne  Schicksal  entsagt  der  Herr- 
schaft,  nnd  aus  dem  Bnnde  der  Wescn 
schwindet  der  Tod.  und  Unzertrennlichkeit 
nnd  ewige  Jngend  beseligt,  verschdnert  die 
Welt   Die  erste  Weise  der  Offenbarnng  des 
Einen  unendlichen  All -Lebens  ist  der  Geist 
der  Natnr,  der  den  Menschen  gross  gen&hrt 
hat,  um  ihn  im  eigncn  Buscn  zn  erwecken. 
Die  zweite  Weiae  der  Offenbarnng  ist  aber 


Jedem  der  eigne  Gott,  der  gottahnliche 
Menschengeist,  und  an  das  Gdttliche  glauben 
die  allein,  die  es  selber  sind.  Die  Natur 
war  Priesterin,  und  der  Mensch  ihr  Gott, 
nnd  alles  Leben  in  ihr  ist  nnr  ein  begeistertes 
Echo  des  Herrlichen,  dem  sie  gehdrte.  Und 
Menschheit  und  Natnr  sollen  sich  znletzt  ver- 
einigen  in  Eine  allumfassende  Gottheit.  Der 
Stand  der  Unschuld,  der  Paradiesesznstand 
der  Menschheit  ist  die  Kindheit:  ein  gottlich 
Wesen  ist  das  Kind ;  der  Zwang  des  Gesetzea 
und  des  Schicksals  belastet  es  nicht;  im 
Kind  ist  Friede,  es  ist  noch  nicht  mit  sich 
selber  zerfallen;  Reichthum  ist  in  ihm.  es 
kennt  sein  Herz  die  Dtlrftigkeit  des  Lebens 
nicht;  es  ist  nnsterblich,  denn  es  weiss  vom 
Tode  Nichts.  Aber  auch  schdn  ist  die  Zeit 
des  ETwachens,  wo  die  Natnr  den  Menschen 
aus  seincm  Paradiese  treibt  und  wo  das 
Herz  zum  crsten  Male  die  Schwingen  ubt, 
nm  den  langen  bittern  Kampf  mit  der  Noth 
des  Lebens  zu  bestehen  una  in  die  Fluthen 
der  Zeit  sich  zu  werfen.  Kaum  dass  die 
Brust  an  grossen  Hoffnungen  sich  sonntc  nnd 
dem  Menschen  die  Frenae  der  Unsterblich- 
keit  in  alien  Pulsen  schlug,  wird  das  Herz 
heTabgesturzt  aus  den  Himmeln  der  un- 
gctlieilten,  allmflchtigen  Begeisterung,  es  er- 
mattet  wieder  der  nnendliche  Trieb  in  nnserer 
Brust,  und  mit  ibm  sterben  nnsere  Gdtter 
und  ihr  Himmel,  nnd  ein  Geftihl  ginzlicher 
Zernichtung  fasst  den  Menschen,  dass  er 
dasteht  wie  ein  missrathener  Sohn.  den  der 
Vater  aus  dem  Hause  stiess.  Doch  so  will 
es  der  Geist  und  die  reifende  Zeit;  sie  kehren 
auch  wieder  die  langentbchrten,  lebendigen, 

Suten  Gdtter,  wenn  der  Geist  sich  am  Lichte 
es  Himmels  wiederum  entztlndet  und  ihn 
das  Leben  der  Welt,  ihr  Friedensgeist  er- 
gTeift,  der  ihm  wie  ein  heiliger  Wiegengesang 
die  Seele  stillt.  Was  aber  diese  VersOhnung 
schafft,  \A  die  heilige  allgemeine  Liebe,  die 
uns  wieder  Sinn  una  Leben  weckt,  wenn  nur 
der  Mensch  die  reine  heilige  Stimme  der 
Jugend  nicht  vergisst.  Es  ist  nur  ein  Streit 
in  der  Welt,  was  mehr  sei,  das  G arize  oder 
das  Einzelne.  Und  dieser  Streit  widerlegt 
sich  in  jedem  Versuche  nnd  Beispiel  durch 
die  That,  indem  derjenige,  welcher  aus  dem 
(ianzen  wahrhaft  handelt,  von  selber  zum 
Frieden  geweihter  und  darum  auch  alles 
Einzelne  zu  achten  aufgelegter  ist,  weil  ihn 
gerade  sein  eigenstes,  sein  Menschensinn  doch 
immer  weniger  in  reine  Allgemeinheit,  als  in 
Egoismns  verfallen  lasst.  Dieses  Weiter- 
streben,  dieses  Aufopfern  einer  gewissen 
Gegenwart  fllr  ein  Anderes,  Ungewisses, 
Besscres  und  immer  Besseres  ist  der  ursprtlng- 
liche  Grand  von  Allem,  was  die  Menschen 
treiben  und  thun.  Das  Leben  zu  fdrdern, 
den  ewigen  Volleudungsgang  der  Natnr  zu 
beschleunigen,  zu  vervollkommnen,was  er  vor 
sich  findet,  zu  idealisiren,  dies  ist  uberall  der 
eigcnthumliche  unterschcidendste  Trieb  der 
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Menschen.  Diesen  ursprtlnglichen  Trieb 
der  Menschenbestimmung,  den  Trieb  dea 
Idealisirens,  Vervollkommnens  der  Natur  zu 
beleben;  diesen  Weg,  den  die  Menschen 
blindlings  gehen ,  ihnen  zn  zeigen,  dass  sie 
ibn  mit  offiien  Augen,  mit  Freudigkeit  nnd 
Adel  gehen :  dies  ist  das  Qescb&ft  der  Philo- 
sophic, der  schdnen  Knnst,  der  Religion, 
welche  selber  aus  jenem  Triebe  hervorgehen. 
Die  Philosophic  bringt  jenen  Trieb  zum  Be- 
wussteein,  zeigt  i Inn  sein  endliches  Object  im 
Ideal  nnd  starlet  nnd  lautert  ihn  durch  dieses. 
Die  schdne  Knnst  stellt  jenem  Triebe  sein 
nnendliclics  Object  in  einem  lebendigen  Bilde, 
in  einer  dargestellten  hdhern  Welt  vor,  nnd 
die  Religion  lehrt  ihn  jene  hdhere  Welt  gerade 
da,  wo  er  sie  sucht  nnd  schaffen  will,  d.  h. 
in  der  Natnr,  in  seiner  eignen  nnd  in  der 
ringsumgebenden  Weltj  wie  eine  verborgene 
Anlage,  wie  einen  Geist,  der  entfaltct  sein 
will,  ahnen  nnd  glauben.  Das  erste  Kind 
der  menschlichen ,  der  gdttlichen  Schdnheit 
ist  die  Knnst  In  ihr  verjdngt  nnd  wieder- 
holt  deT  gdttliche  Mensch  sich  selbst;  er  will 
Rich  selber  fllhlen,  damm  stellt  er  seine 
Schdnheit  sich  gegenllber.  Der  Schdnheit 
zweite  Tochter  ist  die  Religion;  sie  ist  Liebe 
zur  Schdnheit.  Der  Weise  liebt  sie  selbst, 
die  Unendliche,  Allurofassendc,  das  Volk  liebt 
ihre  Kinder,  die  Gdtter,  die  in  mannigfaltigen 
Gcstalten  ihra  erscheinen.  Das  grosse  Wort 
des  Heraklit:  Das  Eine  in  sich  selbst  Unter- 
schiedene,  ist  das  Wesen  der  Schdnheit,  nnd 
ehe  es  gefunden  war,  gab  es  kcine  Philo- 
sophie. Ans  blossem  Verstande  kommt  keine 
Philosophie,  die  mehr  ist  als  bios  beschrankte 
Erkenntniss  des  Vorhandenen.  Aus  blosscr 
Vernunft  kommt  keine  Philosophie,  die  mehr 
ist  als  blinde  Forderung  eines  nic  zu  endigenden 
Fortscbrittes  in  Vereinigung  und  Unter- 
scheidung  eines  mdglichen  Stoffcs.  Lenchtet 
abeT  das  gdttliche  Ideal  der  Schdnheit  der 
strebenden  Vernunft,  so  fordert  sie  nicht  blind 
und  weiss,  waruin  und  wozn  sie  fordert.  Der 
Name  dessen,  was  Eins  ist  und  Alles,  ist 
Schdnheit  Die  Liebe  gebar  Jahrtausende 
voll  lebendiger  Menschen:  die  Frenndschaft 
wird  sie  wiedergebaren.  Von  Kinderharmonie 
aind  einst  die  Menschen  ausgegangen,  die 
Harmonie  der  Geister  wird  der  Anfang  einer 
neuen  Weltgeschichte  sein.  Die  Schdnheit 
flUchtet  aus  dem  Leben  der  Menschen  sich 
herauf  in  den  Geist;  Ideal  wird,  was  Natur 
war.  An  diesem  Ideale,  dieser  vcrjiingten 
Gottheit  erkennen  die  Wenigen  sich,  und  Eins 
sind  sie;  denn  es  ist  Eins  in  ihnen,  und  von 
diesen  beginnt  das  zweite  Lcbensalter  der 
Welt  Sie  werden  kommen,  deine  Menschen. 
Mutter  Natnr!  Ein  verjUngtes  Volk  wird 
dich  auch  wieder  verjflngen,  nnd  der  alte 
Bund  der  Geister  wird  sich  erneuern  mit  dir. 
Es  wird  nnr  Eine  Schdnheit  sein,  und  Mensch- 
heit  nnd  Natur  wird  sich  vereinen  in  Eine 
aUnmfassende  Gottheit  Und  wenn  diejttngste 


Tochter  der  Zeit,  die  nene  ftsthetische  Kirche, 
der  neuen  Gottheit  neues  Reich,  hervorgehen 
wird  ans  diesen  befleckten,  veralteten  Formen, 
dann  ist  das  Element  der  Geister  gefnnden. 
Und  den  Platz  erobern  wir  gewiss,  wo  das 
stolze  Bild  des  werdenden  Freistaates  mit  der 
heiligen  Theokratie  des  Schdnen  sich  erhebt, 
in  welchem  in  unser  Rechtsbnch  eingeschrieben 
sind  die  Gesetze  der  Natur  und  wo  die  gdtt- 
liche Natur,  die  in  kein  Buch  geschrieben 
werden  kann,  mit  ihrem  Leben  im  Herzen  der 
Gemeinde  sein  wird.  —  Dies  waren  die  Grund- 
zflge  der  Weltanschauung,  die  Hdlderiin  bei 
der  Neige  des  vorigen  Jahrhunderts  ver- 
kflndigte.  Ehe  noch  der  Schluss  dea 
„  Hyperion  "  erschienen  war,  hatte  das  Ieiden- 
achaftliche  Verhaltniss  Hdlderlin's  zur  Gattin 
seines  Principals  zu  einer  unfreiwilligen 
Trennnng  von  seiner  Diotima  gefflhrt  (1798). 
Sein  Inneres  blieb  schwer  gedrtlckt;  seine 
literarischen  Plane  scheiterten  ebenso,  wie 
Schiller's  Plan,  ihm  eine  Docentenstelle  in 
Jena  zu  verschaffen.  Er  ging  in  die  Heimath 
znrttck,  dann  als  Hofmeister  in  die  Schweiz, 
von  da  nach  Bordeaux  als  Hauslehrer  bei 
dem  dortigen  Hamburg'schen  Consul.  Nach- 
dem  er  dort  im  Sommer  1S02  die  Nachricht 
'  von  der  Erkrankung  und  dem  Tode  seiner 
Diotima  erhalten  hatte,  verliess  er  seine  Stelle 
wieder  und  lebte  einige  Zeit  in  seiner  Heimath, 
wo  sich  bereits  die  Spuren  von  Irrsinn  zeigten, 
der  ihn  melir  nnd  mehr  uranachtete,  bis  er 
nach  vergeblichen  Heilungsverauchen  1807 
zu  einem  gebildeten  und  wohlhabenden 
Tischlermeister  in  Tubingen  in  Kost  und 
Obhut  gegeben  wurde,  wo  er  sich  seinen 
philosophischen  Wahlspruch  «V  x«i  ndv  (Eins 
und  Altes)  mit  grossen  Bnchstaben  an  die 
Wand  schrieb  und  36  Jahre  lang  in  kindischem 
Triibainne  lebte,  bis  zn  seinem  im  Jahr  1843 
erfolgten  Tode. 

Fr.  HOIderlin's  satnmtliche  Werke,  hg.  von 
Chr.  Th.  Schwab,  1846  (in  swei  Biuiden). 

A.  Jung,  Holderlin  und  Heine  Werke.  1848. 

J.  Klaiber,  Holderlin,  Hegel  und  Schelling  in 
ihrcn  BchwUbischcn  Jugendjahren.    1877  . 

HofTbauer,  Johann  Christoph,  war 
1766  zn  Bielefeld  geboren,  hatte  seit  1785 
in  Halle  studirt,  wo  J.  A.  Eberhard  die 
philosophische  Richtung  in  ihm  weckte,  und 
habilitirte  sich  dort  1789  als  Privatdocent, 
wurde  1794  ausaerordentlicheT  und  1799 
ordcntlicher  Professor  und  starb  daselbst  1827. 
In  seinen  philosophischen  Anschauuugen  untcr 
Kant'schem  Einflusse  stehend,  hat  er  be- 
sonders  die  Logik  und  Psychologie  in  seinen 
Schriften  cultivirt  In  der  Schrift  nAnalytik 
der  Urtheile  und  SchlUsse**  (1792)  hat  er  in 
erlauternden  Anmerknngen  stets  Wolff,  Baum- 
garten,  Lambert,  Plouquet  und  Kant  kritisch 
bcrUcksichtigt.  In  der  Schrift  „Ueber  die 
Analysis  in  der  Philosophie**  (1810)  sucbt 
er  den  Begriff  der  Analyse  aus  dem  Wesen 
der  sogenannten  analytischen  Methode  ah- 
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zuleiten.  Damn  schloss  sich  die  gekrdnte 
Preisschrift  „Versuch  fiber  die  erste  und 
leichte8te  Anwendung  der  Analysis  in  den 
philosophischen  Wissenschaften"  (1810).  Hatte 
HoffbaueT  das  Gebiet  der  empirischen  Psycho- 
logie  schon  in  dor  Scbrift  „AnfangsgTtinde 
der  Logik,  nebst  einem  Grundrisse  der  Er- 
fahrungsseelenlchrc"  (1794)  betreten,  so  folgte 
darauf  eine  „Naturlehre  der  Seele  in  Briefen" 
(1796),  und  ira  weitern  Verfolg  dieser  Rich- 
tung  hat  er  als  sorgfaltiger  psychologischer 
Beobachter  besondeTs  im  Gebiete  der  Cri- 
minal-Psycbologie  Werth  voiles  geleistet  durch 
die  Schriften:  ,.  Untersuchnogen  fiber  die 
Krankheiten  der  Seele  und  die  verwandten 
Znstandeu  (1802  —  1807,  in  drei  Banden), 
und  „die  Psychologie  in  ibren  Hanpt-An- 
wendungen  auf  die  Rechtspflege  oder  die, 
sogcnannte  gericbtlicbe  Arzneiwisacnschaft 
nach  ihrem  psychologischen  Theil"  (1808). 
Schliesslich  sind  von  Hoffbauer  noch  zu  er- 
wahnen:  „Naturrecht  aus  dem  Begriffe  des 
Recbts  entwickelt"  (1793)  und  „Anfangs- 
grfinde  der  Moralphilosophie,  insbesondere 
der  Sittenlehre,  nebst  einer  augemeinen  Ge- 
schicbte  derselben"  (1798). 

Ilohenheim,  Theophrastus  Bom- 
bastus  von,  siehe  Paracelsus. 

Holbach,  Paul  Ileinrich  Dietrich, 
Baron,  war  als  der  Sohn  eines  reichen 
Empork5mmlings  um  das  Jahr  1723  zuHeides- 
heim  (nicht  Heidelsheim)  in  der  bayerischen 
Pfalz  geboren  und  in  Paris  erzogen  worden, 
wo  er  gleich  seinem  Landsmanne,  dem  Baron 
Grimm,  sich  ganz  in  die  franziJsische  Natio- 
nalist hineinlebte.  Sein  Vater  hatte  ihm 
ein  ungeheures  Vermdgen  lunterlassen,  von 
wclchem  er  den  besten  und  edelsten  Gebrauch 
machte,  nicht  minder  zu  seiner  eignen  ge- 
lehrten  Ausbildung  und  zu  einem  verstlln- 
digen  Lebensgenusse,  wie  zum  Wohl  seiner 
Freunde  und  der  Armen  und  Gedrfickten.  Von 
seiner  aufopfernden  Wohlthatigkeit  werden 
die  herzgewinnendsten  Ztlge  erzahlt;  er  sab 
in  seinem  Reichthume  nnr  das  Mittel,  das 
Gute  zu  befdrdern  und  zu  befestigen.  Mit 
Diderot,  D'Alembert,  Grimm,  Rousseau, 
Ilelvetius  und  andern  damab'gen  philoso- 
phischen Berfihmtheiten  in  freundschaftlichem 
Verkehr  stehend,  machte  er  ein  Haus,  und 
seine  Salons  wurden  der  Mittclpunkt  einer 
freigeistigen  Gesellschaft,  welche  die  geistige 
Bewegung  des  achtzehnten  Jahrhunderts  in 
Frankreich  beherrschte.  Die  wichtige  und 
einflussreiche  Rolle,  welche  damals  die  Pariser 
Salons  spielten,  und  die  Herrschaft,  welche 
sie  auf  die  dffentliche  Meinung  ausfibten, 
erklart  sich  aus  der  geistigen  Atmosphare 
einer  Zeit,  in  welcher  die  kr&ftigsten  Geister 
sich  auf  die  Kritik  der  religidsen,  politischen 
und  socialen  Ueberlieferungen  und  Institutio- 
nen  richteten  und  weder  eine  freie  Presse, 
noch  die  Rednerbtthne  zu  ungehindertem 
Ausdruck  ibrer  Meinungen  besassen.  An 


der  Spitze  dieser  Salons  standen  meistens 
Frauen,  welche  (wie  Voltaire  witzig  sagt) 
einen  oder  zwei  Schriftsteller  als  Minister 
zur  Seite  hatten.  Doch  wussten  auch  Ilel- 
vetius und  Holbach,  durch  gl&nzende  Ver- 
mftgensverhftltnisae  begflnstigt,  vortrefflich 
den  Wirth  zu  machen,  una  die  Freunde 
Holbachs  nannten  diesen  (wie  Morellet  in 
seinen  Denkwfirdigkeiten  erz&hlt)  kurzweg 
den  M  tut  re  d'hote!  de  la  philosophic.  Jeden 
Sonntag  und  Donnerstag  Diners  von  zehn 
bis  zwanzig  Personen;  vortreffliche  Rfiche, 
ausgezeichneter  Wein  und  Kaffee.  Meistens 
blieb  man  von  zwei  bis  acht  Uhr  bei  ein- 
ander.  In  lebendigen  Streit-  und  Wechsel- 
reden  wurden  mit  nnbefangenster  Freiheit 
alle  Fragen  der  Religion,  Philosophie  und 
Politik  erdrtert.  Als  im  Jahre  1764  David 
Hume  ah)  Gast  die  zweifelnde  Frage  auf- 
warf,  ob  es  Uberbaupt  Atheisten  gebe,  und 
die  Versicherung  beiffigte,  dass  er  selbst  nie 
einen  gesehen  habe,  gab  ihm  Holbach  selbst 
spottend  die  Antwort,  er  sitze  in  dies  em 
Augenblicke  mit  siebenzehn  Atheisten  zu 
Tische.  Wahrend  Holbach  im  Sommer  auf 
seinem  Landsitze  zu  Grand -Val  lebte,  war 
auch  dort  sein  Haus  alien  Frennden  geflffnet, 
und  mit  den  Diners  wechselten  dann  Spazier- 
gang  und  Fischfang.  Holbach  selbst  hatte 
sich  eine  vielseitige  Bildung  erworben  und 
in  alien  Zweigen  der  Wissenschaft  um- 
geschaut.  In  den  Jahre  n  1752  bis  1766 
hatte  er  auch  gelehrte  Schriften  und  ins- 
besondere naturwissenschaftliche  Arbeiten 
verofTentlicht,  zum  Theil  nur  Ueberaetzungen 
aus  dem  Deutschen,  namentlich  auch  fflr 
die  von  Diderot  und  d'Alembert  heraus- 
gegebene  „ Encyclopedic"  eine  gTosse  Anzahl 
von  Artikeln  fiber  Chemie  una  Pharmacie, 
Physiologic  und  Medicin  geschrieben.  Sein 
Freund,  der  Baron  Grimm,  hat  ihm  in  der 
^Correspondence  litteraire"  folgenden  ehren- 
den  Nachrnf  gewidmet:  „Ich  habe  wenig  so 
gelehrte  und  allgemein  gebildete  Manner  an- 
getroffen.  wie  Holbach,  und  ich  habe  deren 
nie  gesenen,  die  es  mit  weniger  Eitelkeit 
und  Ruhmsucht  gewesen  waren.  Ohne  den 
lebendigen  Eifer,  den  er  fflr  den  Fortschritt 
aller  Wis-senschaften  hatte,  ohne  den  ihm  zur 
zweiten  Natur  gewordenen  Drang,  Andern 
Alles  mitzutheilen ,  was  ihm  ntitzlich  und 
wichtig  schien.  hatte  er  seine  beispiellose 
Belesenheit  wohl  niemals  verrathen.  Es  ver- 
hielt  sich  mit  seiner  Gelehrsamkeit  wie  mit 
seinem  Vermdgen.  Nie  hatte  man  dasselbe 
geahnt,  hatte  er  es  verbergen  kdnnen,  ohne 
seinem  eignen  Genusse  und  besonders  dem 
Genusse  seiner  Freunde  zu  schaden.  Einen 
Menschen,  wie  diesen.  musste  es  nur  wenig 
MUhe  kosten,  an  die  Herrschaft  der  Vernunft 
zu  glauben;  denn  seine  Leidenschaften  und 
Vergnflgungen  waren  gerade  so,  wie  sie  sein 
mtissen,  um  das  Uebergewicht  guter  Grand- 
satze  geltend  zu  machen.  Er  liebte  die  Frauen, 
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er  Uebte  die  Freudcn  der  Tafel,  er  war 
neugierig;  aber  keine  dieser  Neigungen  hatte 
ihn  unterjocht  Er  vermochte  es  nicht,  Je- 
manden  zu  hassen;  nur  wenn  er  von  den 
Befbrderern  des  Despotismus  und  des  Aber- 
glaubens  sprach,  verwandelte  sich  seine  an- 
geborne  Sanftmuth  in  Bitterkeit  und  Kampf- 
lustu  Seit  dem  Jahre  1767  bis  1776  hat 
Holbach  die  Ergebnisse,  die  er  ans  seinen 
Studien  fur  seine  Welt-  und  Lebensanaicht 
gewonnen  hatte,  in  einer  Reihe  rasch  anf 
einander  folgenden  Schriften  auf  den  Markt 
gebracht,  welche  allesammt  ohne  seinen  Namen 
und  zum  Theil  nnter  falschem  Namen  und 
mit  falschen  Druckorten,  meistens  bei  Michel 
Key  in  Amsterdam  erschienen,  ohne  dass  die 
Theilnehmer  der  Holbach'schen  Gesellschaft 
aim  ten .  von  wem  sie  herrdhrten,  da  sie 
Holbach  seinem  Freunde,  dem  BnchhUndler 
Naigeon,  einem  SchOler  Diderot's,  zur  sichern 
Beftrderung  zum  Druck  im  Ausland  tlbergab, 
so  dass  der  Verfa&ser  selbst  oftmals  von 
ihrem  Erscheiaen  erst  dann  etwas  crfuhr, 
wenn  einer  seiner  Caste  bei  der  Tafel  von 
der  literarischen  Neuigkeit  Meldung  brachte. 
Die  wichtigsten  dieser  Holbach'schen  Schriften 
erschienen  unter  folgenden  Titeln:  Le  ehri- 
stianisme  devoile  ou  examen  des  principes 
et  des  effets  de  la  religion  chretienne  (1767), 
La  contagion  sacrie  ou  histoire  naturelle 
de  la  superstition  (1768),  Systeme  de  la 
nature  ou  des  lois  du  monde  physique  et 
du  monde  moral  (1770),  Essai  sur  les  pri- 
Jugds  (1770),  Le  bon  sens  ou  idees  natu- 
relies  opposees  aux  idees  surnaturelles 
(1772),  Le  systeme  social  ou  principes  na- 
turels  de  le  morale  et  de  la  politique  (1773), 
L'ethocratie  ou  le  gouvernement  fondi  sur 
la  morale  (1776),  La  morale  universale 
(1776).  Die  von  den  englischen  Deisten  be- 
gonnene  und  von  den  franzdsischen  Frei- 
denkern  fortgeftthrte  Kritik  der  rcligidsen 
Ueberlieferungen  und  Vorstellungen  wird 
vom  Verfasser  dieser  Schriften  zu  den 
aussersten  Folgerungen  einer  ausdrflcklichen 
Verneinung  alter  Religion  und  alles  Gottes- 
glanbens  zugespitzt,  die  Religion  Uberhaupt 
als  der  fur  die  Menschheit  gefahrlichste  Irr 
thum  bezeichnet  und  dagegen  von  der  Be- 
grtindung  einer  natdrlichen  Moral,  Politik 
und  Gesellschaftslehre  das  Glflck  der  Vdlker 
und  das  Heil  der  Menschheit  abhangig  ge- 
macht  Dieses  Thema  wird  mit  einer  oft 
ermUdenden  Weitschweifigkeit ,  immer  aber 
mit  emstem  Wahrheitseifer  und  in  der  red- 
lichen  Absicht  fttr  eine  sittliche  Erneuerung 
der  Gesellschaft,  oft  mit  glanzender  Beredt- 
aamkeit  in  alien  diesen  Schriften  immer  von 
Neuem  mit  andern  Wendungen  und  von 
andern  Seiten ,  ana  andern  Gesichtspunkten 
verhandelt  Traten  die  praktischen  Folge- 
rungen der  damaligen  franzdsischen  Zeit- 
philosophie,  deren  Principien  insbesondere 
im  ^System  der  Natur"  ihTen  folgerichtigen 


Ausdruck  und  eine  zuaammenfassende  Dar- 
stellung  gefunden  haben,  in  der  franzdsischen 
Revolution  vom  Jahre  1789  hervor,  so  hat 
Holbach  selbst,  der  dieser  Revolution  so 
m&chtig  vorgearbeitet  hatte,  indem  er  sie 
als  ein  nothwendigea  Naturereigniss  zu  be- 
trachten  lehrte,  sie  nur  noch  auf  die  Schwelle 
der  Wirklichkeit  treten  sehen.  Er  starb 
wenige  Tage  sp&ter,  nachdem  sich  die  Ab- 
geordneten  des  dritten  Standes  als  National- 
versammlung  constituirt  hatten,  am  21.  Juui 
1789  in  Paris. 

Holbach's  Haupt-  und  eigentlichea  Lebens- 
werk  ist  das  ^System  der  NaturM.  Obwohl 
dasselbe,  nebst  der  einige  Jahre  vorher  er- 
schienenen  Schrift  „Die  heilige  Seuche  oder 
natUrliche  Geschichte  des  Aberglaubens",  in 
Folge  eines  Parlamentsbeschlusses  am  18.  Au- 
gust 1770  durch  Henkershand  verbrannt 
wurde.  ist  es  trotzdem  in  vielen  Auflagen 
verbreitet  worden  und  1783  auch  in  deutscher 
Uebersetzung  erschienen.  Das  zweibandige 
Buch  trug  ursprtinglich  den  Namen  des  schon 
im  Jahr  1760  als  Secretar  der  franzdsischen 
Akademie  verstorbenen  Mirabeau  auf  dem 
Titel  und  zum  Ueberflusse  war  noch  eine 
Skizze  fiber  das  Leben  und  die  Schriften  dieses 
Mannes  vorausgeschickt,  welcher  sich  sicher 
vor  Schrecken  noch  im  Grabe  gewalzt  haben 
wQrde,  hatte  er  ahnen  kdnnen,  dass  er  fQr 
den  Verfasser  eines  solchen  Buches  gelten 
solle.  Niemand  glaubte  auch  an  diese  Autor- 
schaft,  merkwdrdigerweise  aber  kam  auch 
Niemand  auf  den  wahren  Verfasser.  und  selbst 
als  es  Ungst  feats  tan  d,  dass  dasselbe  a  us  dem 
gesellig  -  gelehrten  Kreise  des  Barons  Hol- 
bach hervorgegangen  sei,  wollte  man  die 
Urheberachaft  bald  dem  Mathematiker  La- 
grange, der  in  Holbach's  Familie  als  Haus- 
lehrer  gewirkt  hatte.  bald  dem  Freigeistc 
Diderot,  dem  Meister  des  Stils,  bald  einem  ge 
meinschaftlichen  Zusammenwirken  Mehrerer 
zuschreiben.  Seit  der  Verdffentlichung  der 
literarischen  Correspondenz  des  Barons  Grimm 
unterliegt  es  keinem  Zweifel  mehr,  dass  Hol- 
bach selbst  der  wahre  Verfasser  ist,  obwohl 
bei  der  Ausfuhrung  einzelner  Abschnitte  auch 
der  Fachmann  Lagrange  und  der  Buchhandler 
Naigeon,  Holbachys  und  Diderot's  literarischcr 
GehUlfe,  und  Diderot  selbst  betheiligt  war, 
in  dessen  nachgelassenem  nGespr&ch  mit 
d'Alembert4*  sich  einige  auch  im  ^System  der 
Natur44  vorkommende  Stellen  finden.  Das 
Werk  besteht  aus  30  Kapiteln,  welche  in 
zwei  Theile  vertheilt  sind.  Der  erste  Theil 
enthalt  in  17  Kapiteln  unter  dem  Titel  „Von 
der  Natur  und  ihren  Gesetzen,  vom  Menschen, 
von  der  Seele  und  ihren  Fahigkeiten,  von 
der  Unsterblichkeit  und  der  GluckBeligkeit" 
die  naturalistischen  Grundlagen  einer  Welt- 
anschauung, welche  die  Existenz  eines  bu- 
sondern,  vom  Leibe  unterschiedenen  Seeleu- 
wesens  llugnet,  die  Seelenerscheinnngen  aU 
Functionen  des  lebendig  -  thfitigen  Leibes 
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ganzen  auffasst  and  die  Sittenlebre  aus  der 
Natur  derMenschen  begrttndet  Der  zweite 
Tbeil  des  Buchee  enthalt  unter  dem  Titel 
„Von  der  Gottbeit,  von  den  Beweisen  ftlr 
das  Daaein  Gottes,  von  den  gdttlichen  Eigen- 
schaften,  von  der  Einwirkung  der  Gottes- 
vorstellnng  auf  das  Gliick  der  Mcnschen" 
eine  Kritik  der  Religion  und  dea  Gottes- 
glanbens  und  sucht  die  Theologie  und  eine 
auf  den  Gottesglauben  gegrUndete  Pbilosophie 
durcb  den  Nacbweis  ihres  psychologiscben 
Ursprungs  aufzubeben  nnd  nicht  bios  die 
Nutzlosigkeit ,  aondern  geradeza  die  Schad- 
lichkeit  des  Gottesglaabens  ftlr  eine  gesnnde 
Sittlicbkeit  und  far  das  Glflck  der  mensch- 
licben  Gesellschaft  darzathun.  Der  nahere 
Inhalt  und  Gedankengang  der  ^Systems  der 
Natur u  ist  im  Wesentlichen  folgender:  Der 
Mensch  ist  unglQcklich,  veil  er  die  Natur 
nicht  kennt;  sein  Geist  ist  so  sehr  von  Vor- 
urtheilen  umnebelt,  dass  man  glauben  sollte, 
er  sei  i  miner  zum  Irrthum  verdammt;  die 
Binde  des  Wahns,  womit  man  ihn  von  Jugend 
auf  umscknurte ,  ist  ihm  so  fest  gewachsen, 
dass  man  sie  nur  mit  den  grossten  Schwierig- 
keiten  wegnehmen  kann.  Er  versuchte,  sich 
ilber  die  sichtbare  Welt  zu  erheben  und 
wollte  Metaphysiker  sein,  ehe  er  Physiker 
war;  er  yerachtete  die  Wirklichkeit,  um 
fiber  Einbildungcn  nachzudenken ;  er  ver- 
nachlassigte  die  Erfahrung,  um  Systeme  und 
Vermuthungen  aufzuatellen ;  er  behauptete, 
seine  Scbickaale  in  den  eingebildeten  Re- 
gionen  eines  andern  Lebens  zu  kennen,  ehe 
er  daran  dachte,  sich  in  dem  gegenwartigen 
Aufenthalte  sein  Gliick  zu  begriluden.  Kurz, 
der  Mensch  verschmahte  das  Stadium  der 
Natur,  um  Phantomen  nachzulauien,  die  ihn 
erschreckten ,  blendeten  und  vom  einfachen 
Wege  der  Wahrheit  abfUhrten,  ohne  den  er 
niemals  zum  Glticke  gelangen  kann.  Es  ist 
darum  wichtig,  Blendwerke  zu  vernichten, 
welche  nur  geeignet  sind,  uns  zu  verwirren: 
es  ist  Zeit,  aua  der  Natur  die  Gegenmittel 
zu  schtipfen,  welche  uns  die  Schwarnierei 
gebracht  hat  Die  von  der  Erfahrung  ge- 
leitete  Vernunft  muss  endlich  die  Vorurtheile, 
deren  Opfer  das  Menschengeschlecht  so  lange 
gewesen  ist,  an  ihrer  Quelle  angreifen.  Die 
Wahrheit  ist  dem  Menschen  nothwendig;  sie 
kann  ihm  niemals  schaden;  ihre  untlber- 
windliche  Macht  muss  sich  frtther  oder  spftter 
geltend  machen.  Man  muss  sie  darum  den 
Sterblichen  aufdecken.  Der  Mensch  ist  ein 
Werk  der  Natur,  er  ist  ihren  Gesetzen  unter- 
worfen,  er  kann  sich  nicht  von  ihr  befreien, 
er  kann  selbst  nicht  im  Gedanken  aus  ihr 
heraustreten.  Fur  ein  von  der  Natur  ge- 
bildetes  und  umschriebenes  Wesen  existirt 
aber  Nichts  jenseits  des  grossen  Ganzen, 
dessen  Theil  es  ist  und  dessen  EinflUsse  es 
erfahrt  Es  giebt  Nichts  und  kann  Nichts 
geben  ausserhalb  des  L'mkreises,  der  alle 
Wesen  einschliesst.    Dieses  grosse  Gauze 


aber,  das  Universum,  diese  ungeheure  An- 
haufung  alles  dessen,  was  existirt,  bietet  uns 
nichts  Anderes  dar,  als  Materie  und  Be- 
wegung;  es  besteht  aus  verschiedenen  Ver- 
bindungen  der  Materie,  worin  die  ver- 
schiedenen Existenzweisen  der  Dinge  ihren 
Grund  haben.  Immer  eines  wirkt  auf  das 
andere  und  bewegt  daaselbe,  so  dass  es  keine 
selbststiindige ,  sondern  nur  mitgetheilte  Be 
wegung  gieot,  ebensowenig  aber  Kuhe,  da 
sich  Alles  in  unaufhcrlicher  Bewegung  be- 
findet  Als  das  einzig  Existirende  erhalt  die 
Materie  nur  von  sich  selbst  Bewegung,  die 
aua  ihrem  Begriffe  ebenso  unmittelbar  folgt, 
wie  die  Ausdehnung.  Daraus  ergicbt  sich 
auch,  dass  sie  thatig  und  fahig  ist,  durch 
die  verschiedenen  Arten  der  Bewegung  alle 
besondern  Dinge  aus  sich  hervorzubringen. 
Einige  Dinge  haben  namlich  die  Neigung, 
sich  zu  verbinden,  andern  fehlt  dieselbe; 
daher  die  Attraction  und  Repulsion,  Sym- 
patic und  Antipathie,  Liebe  und  Haas  in 
aer  Natur.  Durch  diese  Gegenaitze  entstehen 
verschiedene  Bewegungen,  und  durch  diese 
nach  ewigen  und  unver&nderlichen  Gesetzen 
die  verschiedenen  Dinge.  Die  Natur  wirkt 
nicht  nach  Zwecken,  aondern  nur  nach 
strenger  Nothwendigkeit  Sie  ist  ein  Gauzes, 
worin  alles  Einzelne  gerade  so  wirkt,  wie 
es  wirken  muss  und  ohne  es  selber  zu 
wissen,  nur  zur  Erhaltung  des  Ganzen  dient. 
Jedes  sucht  sich,  im  physischen  Gebiete  nach 
dem  Gesetze  der  Tragheit,  im  moralischen 
Gebiete  nach  dem  Gesetze  der  Selbstiiebe. 
Als  ein  Theil  der  Welt  ist  der  Mensch  ein 
bios  materielles  Wesen.  Wir  bemerken  aber 
bei  uns  selber  zwei  verschiedene  Arten  von 
Bewegung,  eine  auasere,  unsern  Sinnen  wahr- 
nehmbare,  und  eine  innerhalb  unsers  Kdrpers 
vor  sich  gehende  Bewegung.  Die  in  unserm 
Gehirn  vor  sichgehenden  Bewegungen  nennen 
wir  Denken,  Wollen,  Geistes-,  Seelenthatig- 
keiten.  Der  Mensch  wird  in  sich  solche 
innere,  unsichtbare  Bewegungen  gewahr;  er 
macht  die  Erfahrung,  daas  durch  sie  sicht- 
bare Bewegungen  hervorgebracht  werden, 
und  weil  er  den  Zusammenhang  beider  nicht 
begreift,  so  erdichtet  er  eine  ihm  inwohnende 
besondere  Substanz,  die  er  von  seinem  ainn- 
lich  wahrnehmbaren  Leibesganzen  unter- 
scheidet  und  zur  eigentlichen  innern  Ur- 
sache  jener  wahrgenommenen  aichtbarcn 
Bewegungen  seiner  Organe  macht,  indem  er 
ihr  dabei  Eigenschaften  zuschreibt,  welche 
ganz  von  denen  seiner  Organe  verschieden 
sind.  Kurz,  der  Mensch  verdoppelt  sich 
selbst  und  siehtsich  als  aus  zwei  verschiedenen 
Substanzen,  Leib  und  Seele,  bestehend  an, 
deren  Vereinigung  allerdings  unbegreiflich 
ist.  Die  eine  dicscr  beiden  Substanzen  soli 
den  Eindrtlcken  der  Aussenwelt  unterworfen 
und  selbst  aus  vielen  materiellen  Theilen 
bestehend  sein,  wahrend  die  andere.  die 
Seele  oder  der  Geist,  als  einfach  una  im 
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materiell  vorgestellt  wird.  AbeT  eine  solche 
Unterscheidnng  von  Seele  nnd  Leib  grtlndet 
sich  auf  ganz  unnlltze  und  widersprechende 
Voraussetzungen  und  flihrt  zu  den  offen- 
barsten  Ungereimtheiten.  Diejenigen,  welche 
ihie  Seele  vom  Leibe  unterscheiden ,  haben 
nur  ihr  Gehirn  von  ihiem  Kdrper  unter- 
schieden;  Denken  and  Wollen  sind  nur  be- 
sondere  Functionen  unsersGehirns  nnd  laufen 
im  Grande  auf  das  Empfinden  binaus,  wel- 
ches aber  wesentlkh  nur  darin  besteht,  dass 
gewisse  Bewegnngen,  die  durch  aussere 
Gegenstinde  in  den  Sinnesorganen  hervor- 

Sebracht  werden,  sich  durch  die  N  erven 
em  Gehirn  mittheilen  und  in  diesem  Er- 
schtitterungen  hervorbringen.  Eruplindung 
ist  durchaus  an  das  Gehirn  gebunden,  una 
ein  immaterielles  Wesen  kann  nicht  em- 

Efinden,  also  auch  nicht  denken.  Unser 
ieben  ist  eine  Linie,  welche  uns  die  Katur 
vorschreibt,  auf  der  Erde  zu  beschreiben, 
ohne  dass  wir  uns  jemals  auch  nur  einen 
Augenblick  davon  entfernen  kdnnten.  Ohne 
n user ii  Willen  werden  wir  geboren;  unsere 
Organisation  hangt  nicht  von  uns  ab,  unsere 
Ideen  kommen  uns  unfreiwillig,  unsere  Ge- 
wohnheiten  sind  nicht  in  der  Macht  derer, 
die  sie  uns  angewdhnen;  unaufhftrlich  sind 
wir  durch  sichtbare  oder  verborgene  Ur- 
sachen  bestimmt,  welche  nothwendig  auf 
unsere  Art  zu  sein,  zu  denken,  zu  handeln 
maassgebend  einwirken.  Wir  sind  gut  oder 
bfise,  gltlcklich  oder  ungltlcklich,  Weise  oder 
Thoren,  vernfinftig  oder  unverntlnftig,  ohne 
dass  unser  Wille  dabei  im  Spiel  ware.  Und 
rrotz  der  beetandigen  Fesseln,  die  uns  uni- 
geben,  behauptet  man,  wir  seien  frei  oder 
wir  bestimmten  unsere  Handlungen  und  unser 
Schick&al  unabhfingig  von  den  Ursachen,  die 
uns  bewegen.  Als  em  untergeordneter  Theil 
eines  grdssern  Ganzen  ist  der  Mensch  ge- 
zwungen,  Einwirkungen  von  demselbeu  zu 
erfahren.  Um  frei  zu  sein,  musste  er  ganz 
allein  starker  als  die  Katur  sein;  oder  er 
musste  ausserhalb  dieseT  Katur  stehen,  welche 
immer  selber  in  Thatigkeit  begTiffen  auch 
alio  von  ihr  umschlossenen  Wesen  verpflichtet 
zu  handeln  und  mit  ihrer  allgemeinen  Thatig- 
keit wettzueifern.  Nothwendig  muss  der 
Wille  des  Menschen  durch  die  Gegenstande 
bestimmt  werden,  die  er  ftlr  nutzlich  oder 
schadlich  halt,  sie  zu  begehren  oder  zu 
verabscheuen.  Was  wir  Ueberlegung  nennen, 
ist  nichts  als  ein  allmalig  vor  sich  gehendes 
Begehren  oder  Verabscheuen,  Angezogen- 
oder  Abgestossenwerden.  Folglich  ist  auch 
hier  Alles  mechanisch:  wir  tlberlegen  nur, 
weil  wir  die  Beschaffenheit  der  Gegenstande 
nicht  genug  kennen,  auf  welche  sich  unsere 
Thatigkeit  beziehen  soil,  oder  weil  uns  die 
Erfahrung  noch  nicht  hinreichend  fiber  die 
nahern  oder  entferntern  Wirkungen  belehrt 
hat,  welche  gewisse  Handlungen  ftlr  sich 
haben  kdnnten.  Die  Ueberlegung  selbst  er- 


kl&rt  sich  aus  den  physischen  Thatigkeiten 
des  Gehirns.  Auch  die  Thatsache,  dass  der 
Mensch  die  heftigsten  Leidenschaften  und 
Begierden  durch  anderweitige  Ideen,  die  er 
ihnen  entgegengesctzt ,  hemmen  oder  auch 
ganz  unterdrticken  kann,  ist  kein  Beweis 
Fflr  die  Freiheit  des  Menschen.   Die  Asso- 
ciation der  Ideen  erfolgt  nach  mechanischen 
Gesetzen,  ist  von  uns  unabhangig,  wenigstens 
oft  gar  nicht  in  unserer  Gewalt,  die  Er- 
innerung  wird  stets  durch  den  momentanen 
und  habituellen  Zustand  bestimmt,  in  welchem 
wir  uns  befinden.   Der  Wille  ist  nicht  ein 
erstes  und  ursprfingliches  Princip  der  mensch- 
lichen  Handlungen;  man  halt  inn  fdr  selbst- 
thatig,  weil  man  nicht  hoher  hinaufuteigt 
und  die  mannigfaltigen  verwickelten  Ursachen 
nicht  bemerkt,  die  das  Gehirn  disponiren 
und  den  bios  passiven  Willen  in  Thatigkeit 
setzen.   Kach  dem  Systeme  der  Natur  ist 
der  Mensch  in  keinem  Augenblicke  seines 
Lebens  frei:  er  wird  nothwendig  durch  die 
wirklichen  oder  scheinbaren  Yortheile  deter- 
minirt,  die  er  mit  den  Ideen  der  Gegenstandc 
verbindet,  die  seine  Triebe  und  Begierden 
Teizen ;  diesc  Begierden  selbst  sind  noth- 
wendig in  einem  Wesen,  das  unaufhorlich 
nach  Glflckseligkeit  strebt;  ihre  Thatigkeit 
ist  nothwendig,  weil  sie  vom  Temperament 
abhangt;  das  Temperament  ist  nothwendig, 
weil  es  durch  die  Katur  der  Elcmente  be- 
stimmt wird,, aus  denen  es  zusammengesetzt 
ist;  die  Moditlcationen  dieses  Temperaments 
sind  nothwendig,  weil  sie  unfehlbare  und 
unvermeidb'che  Folgen  der  Art  sind,  wie  die 
natttrlicben  und  moralischen  Dinge  bestiindig 
auf  uns  einwirken.    Auch  die  gewdhnlich 
sogenannten  gleichgflltigen  Handlungen,  unter 
denen  der  Mensch  frei  wahlt,  sind  nur  schein- 
bar,   nicht  wirklich  frei;   wir  sind  uns 
nur  cben  des  eigentlichen  Motivs,  das  in 
einem  solchcn  Falle  die  Handlung  bestimmt, 
nicht  deutlich  bewusst.     Wenn   nun  der 
Mensch  zu  alien  seinen  Handlungen  bestimmt 
wird,  so  verlieren  damit  keineswegs  die 
Begriffe  von  Verdienst  und  Schuld,  Belohnun^ 
una  Strafe  ihren  Sinn  und  Zweck,  wenn 
man  sie  nur  richtig  versteht.  Handelte  Jemand 
aus  Kothwendigkeit,  so  wird  dan  mi  seine 
Handlung  nicht  weniger  gut  oder  schlecht, 
rtihmlich  oder  tadelhaft  fur  alle  diejenigen 
sein,  die  deren  Einiluss  empfinden,  wonach 
sie  bei  ihnen  Beifall  oder  Missbilligung  er 
weckt.   Die  Strafen  sind  Motive,  welche  uns 
die  Erfahrung  als  wirksam  kennen  lehrt,  urn 
die  Antriebe  der  Leidenschaften  auf  den 
Willen  der  Menschen  zu  unterdrticken  oder 
zu  8chwachen.    Und  der  Gesetzgeber  ge- 
braucht  die  Strafen  dazu,  um  die  Wirkungen 
der  Leidenschaften  zu  vereiteln  oder  zu 
hemmen.   Auch  das,  was  wir  Seele  nennen, 
handelt  und  bewegt  sich  nach  ilhnlichen  Ge- 
setzen, wie  die  der  andern  Wesen  der  Katur. 
Sie  kann  nicht  vom  KOrper  verschieden  sein; 
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aie  wird  geboren,  wachst  und  verwandelt 
sich  in  dem  nam  lichen  Fortschritte,  wie  der 
KdrpeT ;  sic  hdrt  mit  ihm  auf  zu  sein.  Gleich 
dem  KSrper  geht  auch  die  Seele  durch  einen 
Stand  der  Scliwache  und  der  Kindheit  hin- 
durch ;  dann  wird  sie  durch  eine  Menge  von 
Eindrtlcken  nod  Ideen  bestimnit,  die  sie  von 
den  aussern  Gegenstanden  auf  dem  Weg 
ihrer  Organ©  erhalt;  sie  macht  wahre  una 
falsche  trfahrungen.  Mit  dem  Kfirper  zur 
Kraft  und  Keife  gelangt,  theilt  sie  stets  mit 
demselben  seine  angenebmen  und  unange- 
nehmen  Empfindungen,  seine  Preuden  und 
Leiden ;  in  Folge  dessen  billigt  oder  miss- 
billigt  sie  den  Zustand  desselben;  sie  1st 
selber  gesund  oder  krank,  thatig  oder  lass, 
wacb  oder  traumend.  Im  Alter  erldscht  der 
.Men seh  allmalig  ganz;  seine  Fibern  und 
Nerven  erstarren,  seine  Sinne  werden  stumpf, 
und  die  Seele  nimmt  zngleicb  mit  dem  Kdrper 
ab,  sie  erscblafflt  mit  ihm;  sie  eTfQllt  gleich 
ihm  ihre  Functionen  nur  mit  Mtthe,  und  diese 
Substanz,  die  man  vom  KOrper  unterscheiden 
wollte,  unterliegt  ganz  denselben  Revolutionen, 
wie  dieser.  Trotzdem  wird  die  UnsteTblich- 
keit  der  Seele  behauptet  und  damit  die  Er- 
wartung  eines  Fortlebens  derselben  nach  dem 
Tode  verbunden.  Die  einfachste  Reflexion 
Uber  die  Natur  unserer  Seele  muss  uns  flber- 
zeugen,  dass  die  Idee  ihrer  Unsterblichkeit 
nur  eine  Tfluschung  ist.  Was  ist  denn  unsere 
Seele  anders  als  das  Princip  unsersEmpfindens? 
Was  ist  denken,  geniessen,  leiden  anders  als 
empfinden?  Sobald  aber  der  KOrper  auf  hdrt 
zu  leben,  kann  sich  die  Empfindung  auch 
nicht  mehr  bethatigen,  er  kann  keine  Ideen, 
keine  Gedanken  mehr  haben.  Das  Leben  ist 
die  Summe  der  Bewegnngen  des  ganzen 
Kdrpers;  Empflndung  und  Gedanke  machen 
einen  Theil  dieser  Bewegnngen  aus;  also 
werden  in  dem  gestorbenen  Menschen  diese 
Bewegnngen  anfh6ren.  wie  alle  andern.  Und 
selbst  die  gdttliche  Allmacht,  von  welcher 
Beschaffenheit  man  sich  dieselbe  auch  denken 
mag,  kdnnte  nicht  bewirkcn,  dass  eine  Seele 
ftihle  oder  denke,  ohne  die  nothwendigcn 
Mittel  dazu  zu  haben.  Freilich  war  der 
Tod  fur  diejenigen,  welche  sich  Sterbliche 
nennen,  immer  die  schrecklichste  Aussicht. 
Aber  nur,  weil  sich  der  Mensch  keine  richtige 
Vorstellung  vom  Tode  macht,  fllrchtet  er 
ihn;  die  Befllrchtnngen  vor  dem  Tode  sind 
eitle  Einbildungen,  die  verschwinden  mtissen, 
sobald  man  sich  dieses  nothwendige  Ereigniss 
unter  seinem  wabren  Gesichtspunkte  vorstellt. 
Sterben  heisst  schlafen,  heiast  in  den  Zustand 
der  Empflndungslosigkeit  einkehren ,  worin 
wir  uns  befanden,  ehe  wir  geboren  waren 
und  Sinne  batten.  Die  Lehre  von  einem 
mit  Belohnungen  und  Strafen  begleiteten 
zukllnftigen  Leben  gilt  als  wichtigstes  oder 
selbst  als  einzig  wirksames  Motiv,  nm  die 
Leidenschaften  der  Menschen  im  Zaume  zu 
halten  und  sie  zur  Tugend  zu  verpflichten. 


In  der  That  war  diese  Lehre  vom  grdssten 
Nutzen  fur  diejenigen,  welche  den  Vol  kern 
Religionen  gaben  und  sich  zu  deren  Die- 
in  Tn  machten;  sie  wurde  der  Grand  ihrer 
Macht,  die  Quelle  ihrer  ReichthUmer  und  die 
bleibende  Ursache  der  Blindheit  und  der 
Schrecken,  worin  ihr  Interesse  die  V5lker 
erhalten  wissen  wollte.  Die  We  It  en  der  Zu- 
kunft  haben  dem  Priesterthume  geholfen,  die 
irdische  Welt  zu  erobern;  die  Erwartungen 
einer  himmlischen  Glflckseligkeit  und  die 
Furcht  vor  himmlischen  Strafen  hinderten 
die  Menschen,  an  ihr  irdisches  Glflck  zu 
denken.  Nicht  aus  einer  himmlischen  Welt, 
welche  nur  in  der  Einbildung  existirt  muss 
man  die  Beweggrtlnde  zu  ihren  Handiungen 
in  dieser  Welt  schdpfen;  sondera  in  dieser 
sichtbaren  Welt  werden  wir  die  wahren 
Hebel  finden,  um  sie  vom  Verbrechen  ab- 
zubaltcn  und  zur  Tugend  zu  ermuntern.  In 
der  Natur,  in  der  Erfahrang,  in  der  Wahr- 
heit  muss  man  die  Gegenmittel  gegen  die 
Uebel  aller  Art  und  die  Hebel  suchen,  welche 
geeignet  sind,  dem  menschlichen  Herzen  ge- 
meinfdrderliche  Neigungen  einzufldssen.  Er- 
ziehung,  Moral  und  Gesetze  reichen  ana,  um 
die  Menschen  im  Zaume  zu  halten.  Man 
rege  den  Fleiss  des  Menschen  an.  man  be- 
lohne  seine  Talente,  man  mache  ihn  thatig, 
arbeitsam,  wohlthatig,  tugend  haft  in  dieser 
Welt,  die  er  bewohnt.  Man  be  lehre  ihn, 
dass  der  tugendhafte  Mensch  in  einer  wohl- 

Ssordneten  Gesellschaft  weder  GOtter  noch 
enschen  zu  ftlrchten  hat  Der  Mensch 
gefHllt  sich  aber  in  dem  Gedanken,  dass  er 
noch  Einfluss  haben  und  ftir  Etwas  in  der 
Welt  da  sein  wird,  auch  wenn  er  nicht 
mehr  in  der  Welt  existirt  Kein  Mensch 
kann  sich  darein  linden,  aus  dem  Gedachtniss 
der  Andern  ganzlich  ansgeldscht  zu  sein, 
und  derWunsch  des  Fortlebens  im  Andenken 
der  Menschen  war  der  Hebel  der  Handiungen 
aller  derjenigen,  die  eine  grosse  Rolle  auf 
Erden  gespielt  haben.  Kann  es  ein  reineres 
Streben  geben,  als  das  Streben,  sich  denBeifall 
der  Nacliwelt  zu  verdienen  und  von  den 
kommenden  Geschlechtern  mit  Achtung  ge- 
nannt  zu  werden?  Kann  es  ein  schdneres 
und  uneigennUtzigeres  BemQhen  geben.  als 
das  Bemilhen,  denen  ntltzlich  und  wohlthatig 
zu  sein,  die  nach  uns  leben  werden?  Moge 
also  der  Wunsch,  den  Re  i  fall  der  Nach  welt 
zu  gewinnen,  uns  nur  eine  Aufforderang 
sein,  uns  um  die  Nachwelt  verdient  zu  machen; 
radge  der  Drang  nach  irdischer  Unsterblich- 
keit, den  wir  in  uns  ftlhlen,  uns  nur  eine 
Erinnerung  an  unsere  Pflichten  gegen  unsere 
Aeltern  und  Kinder,  gegen  unsere  verwandte 
und  Freunde,  gegen  den  Staat  and  die  Ge- 
sellschaft sein;  moge  der  Gedanke,  von  der 
Nachwelt  mit  Auszeichnung  genannt  zu 
werden,  uns  nur  ein  Sporn  zu  ndtzlicher 
Thatigkeit  werden,  nur  daza  dienen,  anser 
Selbs^efOhl  zu  erhiJhen!  Sind  wir  von  diesem 
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Geiste  beseelt,  so  werden  wir  unser  Ende 
mit  cben  der  Gleicbgultigkeit  anaehen, 
womit  Andere  uns  vom  Schauplatze  werden 
abtreten  seben;  wir  werden  standhaft  dera 
Tode  entgegen  geben  und  nicbt  vor  jenen 
leeren  Schreckbildern  zurUckbeben,  womit 
man  unsere  Phantasie  vor  dem  Tode  erfiillt 
Die  Welt  kommt  nicbt  in  Unordnnng  fiber 
unsern  Verlust  Der  Nutzen  ist  der  einzig 
ricbtige  Maaasstab  der  Urtbeile  des  Menschen ; 
ntltzlich  sein  beisst,  znm  Wohle,  schadlich 
sein  heisst,  zum  Unglllck  seiner  Mitmenschen 
beitragen.  Man  nennt  denjenigen  Gegen- 
stand  ein  Interesse  oder  legt  ibm  ein  solches 
bei,  an  welchen  der  Menscb  nach  seinem 
Temperamente  und  seiner  Vorstellungaweise 
den  Begriff  seines  Wohlseins  knlipft  Nichts 
bat  fiir  uns  ein  wabres  und  eigentlicbes 
Interesse,  was  wir  nicbt  als  notbwendig  zn 
unserer  Glilckseligkeit  betracbten.  Wie  Nie- 
mand  ganz  ohne  das  Bedilrfnias  der  Gltlck- 
seligkeit  ist,  so  ist  aucb  Niemand  in  der 
Welt  ganz  obne  alles  Interesse.  Wenn  also 
das  Interesse  die  einzige  Triebfeder  der 
menschlichen  Handlungen  ist.  so  beisst  dies 
so  viel,  dasa  Jeder  an  der  Beforderung  seiner 
Glilckseligkeit  auf  seine  eigene  Art  arbeitet 
Ein  wirklicb  tugendliafter  Menscb  ist  nur 
derjenige,  der  bestandig  das  Interesse  vor 
Augen  bat,  die  Zuneigung,  Achtung  und 
Hill IV  Anderer  zu  vcrdienen,  sowie  das  Be- 
dtlrfnisa,  sicb  selbst  zu  lieben  und  zu  schatzen. 
Diese  Principien  sind  die  wabre  Grundlage 
der  Moral ,  und  der  Mensch  wandelt  auf  dem 
sicbern  Pfade  zur  Tugend.  wenn  er  nacb 
ricbtigen  Ideen  seine  Glttckseligkeit  in  ein 
Verbalten  aetzt,  welches  seinen  Mitmenschen 
und  ihm  selbst  wabrhaft  ntltzlich  ist  und 
welches  deswegen  anch  andere  billigen,  so 
dass  es  fur  dicse  selbst  ein  Gegenstand  des 
Interesses  wird.  Horen  wir  diese  auf  die 
Natur  der  Dinge  und  auf  die  Erfabrung  ge- 
grUndete  Moral  und  hOren  wir  nicbt  auf 
jenen  Aberglauben,  der  auf  Traumereien 
und  Betrug  der  Einbildungskraft  gegrtlndet 
ist  Seben  wir  zu,  ob  die  Vernuntt  obne 
Hlllfe  einer  Nebenbuhlerin,  welche  sie  ver- 
schreit,  uns  nicbt  sicherer  zu  dem  Ziele 
filhren  wird,  wobin  alle  unsere  Wtlnsche 
streben!  Wenn  es  kein  Uebel  in  der  Welt 
gabe,  so  wdrde  der  Mensch  niemals  auf  den 
Gedanken  einer  Gottheit  gekoramen  sein.  Der 
Schooaa  der  Unwissenkeit ,  der  Unruhe  und 
des  Unglllcks  ist  es  gewesen,  aus  welchem 
die  Menschen  immcr  ihre  ersten  Begriffe 
liber  die  Gottheit  geschdpft  haben.  Wie  die 
Gutter  der  Volker  im  Schooss  der  Unruhen 
geboren  waren,  so  hat  sich  jeder  Menscb  im 
Schooss  des  Schmcrzes  jene  unbekanute 
Macht  gebildet,  die  er  fur  sich  selber  sich 
schuf.  Seine  liber  die  unvermeidlichen  Uebel 
verzweifelte  Einbildungskraft  schafft  ihm  ein 
Phantom,  vor  welchem  ihn  das  Bewusstecin 
seiner  eigenen  Schwache  zu  zittern  ver- 
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pflichtet  Mit  dem  Worte  „Gottw  haben  die 
Menschen  niemala  etwas  auders  bezciebnet, 
als  die  verborgenste ,  eutfern teste ,  uube- 
kannteste  Ursache  von  Wirkungen,  die  sie 
saben.  Sie  machen  von  diesem  Worte  nur 
Gebrauch,  wenu  das  Spiel  bekannter  und 
natQrlicber  Ursachcn  aufbdrt,  fllr  sie  sicht- 
bar  zu  seifl.  Sobald  sie  den  Faden  dieaer 
Ursachen  verlieren  oder  ihr  Geist  niclit  mehr 
der  Kette  dcraelbcn  folgen  kann,  schneiden 
sie  die  Schwierigkeit  damit  durcb,  dass  sie 
die  letzte  Schwierigkeit  Gott  nennen,  ein 
leerer  Name  filr  eine  unbekannte  Ursache, 
bei  welchem  sie  ihre  Tragheit  oder  die 
Grenzen  ihrer  Erkenntniss  steben  zu  bleiben 
heissen.  Und  solcbe  Menschen,  welche  bierzu 
die  Vorstellung  einea  Gottes  fllr  notbwendig 
balten,  sehen  alle  Uebrigen  fllr  verrtickt  an, 
die  es  nicbt  fur  ndthig  halten,  eine  un- 
bekannte wirkende  Ursache  oder  eine  ge- 
heime  Kraft  anzunebmen,  welcher  man  ausser- 
balb  der  Natur  ibren  Platz  giebt  Dass 
man  aber  Uber  der  Natur  noch  einen  Ur- 
heber  und  Beweger  derselben  annabm,  den 
man  Gott  nannte,  dies  geschah  gema^s  des- 
selben  Irrthums,  durch  welchen  man  den 
Kdrper  des  Menschen  von  seiner  Seele  unter- 
scbieden  hatte.  In  abnlicher  Weise  ver- 
doppelte  man  jetzt  die  Natur  und  liess  sie 
durch  eine  Intelligenz  belebt  werden.  Durch 
die  Hypotbese  eines  Gottes  werden  aber  die 
Naturerscbeinungen  urn  Nichts  besser  erklart, 
als  sie  es  ohne  eine  solche  Annahme  sind, 
die  vielmehr  nur  dazu  dient,  das  Schwierige 
vollends  unlftsbar  zu  machen.  Aber  nicht 
bios  keinen  Nutzen  bat  die  Idee  Gottes,  sie 
ist  aucb  in  sich  selbst  voll  von  Widerainnig- 
keiten,  welchen  gegentlber  den  Theologen 
Nichts  anders  Ubrig  blieb,  als  in  der  Religion 
alien  Vernunftgebrauch  zu  untersagen  und 
die  Gottheit  in  ein  unergrundliches  Gebeim- 
nias  zu  hilllen.  Man  glaubte,  dass  ein  un- 
begreifliches  Wesen  auch  unbegreifliche 
Eigenschaften  haben  mtisse,  und  so  entstand 
jenea  unerklarliche  Phantom,  vor  welchem 
man  die  Menschen  ihre  Knie  beugen  lasst 
Die  Eigenschaften,  die  man  ibm  beilegt,  sind 
Nichts  anders  als  blosse  Verneinungen  von 
Eigenschaften.  die  sich  beim  Menschen  und 
alien  ibm  bekannten  Dingen  linden,  und 
wodurch  das  gottliche  Wesen  vou  Allem  be- 
freit  werden  soli,  was  der  Mensch  an  sich 
selbst  oder  an  den  ihn  umgebenden  Dingen 
Mangel  oder  Schwachen  oder  Unvollkommen- 
beiten  nennt.  Aua  dem  verworrenen  In- 
begrifTe  verueinender  Eigenschaften  entspringt 
der  theologische  Gottesoegriff,  dessen  meta- 
phyaischer  Inhalt  ein  Wesen  ist,  wovon  sich 
der  Mensch  niemals  eine  Vorstellung  zu 
machen  im  Staude  ist  Man  meint  damit 
einen  Gott  zu  denken,  wahrend  man  doch 
nur  eine  Chimare  denkt  Kehre  demnach 
znr  Wahrheit  zurlick,  o  Mensch!  Erkenne 
dcine  wahre  Natur  und  Verhaltniasc ,  dass 
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du  pin  Kind  der  Nothwendigkeit  und  dea 
Schicksals  lust,  wie  es  das  Weltall  ist.  Die 
Natur  ist  kein  erschaffenes  Werk;  sie  hat 
immer  durch  sich  aelbst  existirt  und  nor  in 
ihrem  Schoosse  geschieht  Alles,  was  geschieht. 
8ie  ist  eine  unermessliche  Werkstatte,  mit 
Materialien  versehen,  worin  zugleich  die 
Werkzeuge  znbereitet  werden,  deren  sie  sich 
zu  ihren  Wirkungen  bedient.  Alle  ihre  Pro- 
duce sind  Wirkungen  ihrer  Energie  und 
der  wirkenden  Ursachen,  die  sie  erzeugt, 
in  sich  enthalt  und  in  Thiltigkeit  setzt.  Ewige, 
unerachaffene,  unzerstctrbare  Elementc,  unauf- 
horlich  in  Bewegung,  sich  mannigfach  ver- 
bindend ,  lassen  alle  die  Wesen  und  Er- 
scheinungen  in's  Dasein  treten,  die  wir 
wahrnehmen,  alle  die  Wunder,  die  unser 
Staunen  erregen  und  unser  Nachdenken  be- 
scbaftigen.  Jene  Elemente  bedurfen  hierzu 
Nichts  weiter,  als  die  ihnen  eigenthtlraliehen 
Eigenschaften ,  und  diese  mit  einander  ver- 
einigt  danu  die  ibnen  wesentliche  Bewegung, 
ohne  dass  man  nflthig  hatte,  zu  einem  un- 
bekannten  Schopfer  seine  Zutlucht  zu  nehmen, 
der  sie  ordnete,  formte,  combinirte,  die  Ver- 
bindungen  erbielte  und  wieder  aufloste.  Und 
wohin  wollen  wir  diesen  SchOpfer  setzen? 
Wird  er  innerhalb  oder  ausserhalb  des  Uni- 
versums  sein?  Oder  ist  er  nur  der  Haum, 
das  Nichts,  das  Lcere?  Ist  er  aber  in  der 
Natur  enthalten,  so  kann  man  ilin  fur  Nichts 
anders  erkennen,  als  fiir  die  in  Bewegung 
begriffene  Materie.  Ware  er  aber  aU  thatiges 
una  bewegendes  Princip  ausserhalb  der  Natur, 
bo  verschwindet  die  Vorstellung  von  dem 
Orte,  den  er  einnimmt,  da  man  sich  weder 
ein  immaterielles  Wesen  vorstellen,  noch  sich 
die  Art  denken  kann,  wie  ein  Geist  ohne 
alle  Ausdehnung  auf  die  Materie  wirken 
moge,  von  welcher  er  doch  getrennt  ware. 
Jene  unbekannten  Rflume,  wclche  die  Phan- 
tasie  hinter  der  sichtbaren  Welt  ertraumt, 
existiren  gar  nicht  fUr  ein  Geachopf,  welches 
kanm  sieht,  was  vor  seinen  Fassen  liegt 
Ftihrt  man  alle  Erscheinungen  auf  die  Thatig- 
keit  der  Natur  als  ihre  Ursache  zurUck,  so 
wird  damit  die  Entstehung  des  Weltalls 
keineswegs  aus  einem  blinden  Zufall  her- 

Eeleitet.  Die  Natur  wirkt  niemals  blind,  sie 
andelt  nie  nach  Zufall;  sondern  Alles,  was 
sie  hervorbringt ,  ist  nothwendig  und  stets 
die  Folge  ihrer  unwandelbarenOesetze;  Alles 
ist  in  ihr  durch  uusichtbare  Bande  verknUpft, 
und  die  wahrgenommenen  Wirkungen  fliessen 
nothwendig  aus  ihren  Ursachen,  wir  mogen 
diese  kennen  oder  nicht.  Der  Zufall  ist 
Nichts  als  ein  leeres  Wort,  wie  der  Name 
Gott  es  gleichfalls  ist,  nur  erfunden,  am  die 
Unbekanntschaft  mit  den  wirkenden  Ursachen 
in  einer  Natur  zu  verbergen,  deren  Ver- 
fabren  una  oft  nnerklarlich  ist.  Man  kann 
der  Moral  keine  andere  Grundlage  geben, 
als  die  Natur  und  Nothwendigkeit  der  Dinge. 
Jeder  gesund  orgauisirte  Mensch,  der  die 


Fahigkeit  besitzt,  sich  eine  wahre  Erfahrung 
zu  erwerben,  braucht  nur  sich  selbst  zu  be 
trachten,  um  einzusehen,  was  er  Andern 
schuldig  ist,  und  seine  eigene  Natur  wird 
ihn  besser  fiber  seine  Pflichten  aufklaren, 
als  jene  Gottheiten,  die  er  doch  nicht  anders 
befragen  kdnnte,  als  in  seiner  eignen  Phan- 
tasie,  seinen  eignen  Leidenschaften  oder  in 
den  Leidenschaften  von  Schwarmern  und 
Betrllgern.  Die  naturliche  MoTal  fordert  den 
Menscnen  auf,  sich  selbst  zu  lieben,  sich 
selbst  zu  erhalten  und  stets  auf  die  Erhdhung 
der  Summe  seiner  Gluckseligkeit  bedacbt  zu 
sein ;  die  Natur  rath  dem  sich  selbst  liebenden 
Menschen,  seine  Leidenschaften  zu  massigen, 
ibnen  zu  widerstehen,  sobald  sie  fur  sein 
Wohl  verderblich  sind,  ihnen  durch  wahr- 
hafte.  aus  der  Erfahrung  entlehnte  Motive 
da.s  Gegengewicht  zu  halten;  die  Natur  lehrt 
den  Menschen,  seines  Gleicben  zu  lieben, 
gesellig,  gerecht,  t'riedlich,  nachsichtig,  wohl- 
thatig  zu  sein.    Die  GrundsHtze  des  Systems 
der  Natur  sind  von  der  Beschaffenheit  und 
so  erwiesen,  dass  sie  einen  jeden  vernunf- 
tigen  und  zum  Nachdenken  geneigten  Leser 
wohl  von  Vorurtheilen  zu  befreien  im  Stande 
sind.  Aber  audi  die  deutlichsten  Wahrheiten 
gewinncn  keinen  Eingang,  wenn  ihnen  Fa- 
natismus,  Gewohnheit  und  Furcht  im  Wege 
stehen.  Es  ist  Nichts  schwerer,  als  alte  ver- 
jahrte  IrrthQmer  aus  den  Gemtithern  der 
Menschen  auszurotten,  und  vollends  sind 
diese  unuberwindlich,  wenn  Hie  sich  auf  ali- 
gemeine  I'ebereinstimmung  sttitzen,  durch 
die  Erziehung  fortgepllanzt,  durch  Gewohn- 
heit eingewurzclt,  durch  Beispiel  gestarkt, 
durch  Autoritat  erhalten  und  unaufhdrlich 
durch  Hofinungen  und  Besorgnisse  der  Vfllker 
genfthrt  werden,  welche  oft  ihre  Irrthamer 
solbst  als  Htllfsmittel  gegen  die  ihnen  be- 
gegnenden  UnglUcksftlle  betrachten.  Dies 
sind  die  vereinigten  Kr&fte,  welche  die  Herr- 
schaft  der  Gfltter  in  dieser  Welt  aufrecht 
erhalten  und  ihren  Thron  unerschfitterlich 
machen  zu  mtlssen  scheinen.   Wer  sich  von 
der  gangbaren  Vorstellungsweise  entfernt, 
wird  sofort  fur  einen  anmaassenden,  dtlnkel- 
vollen  oder  gar  unsinnigen  Freigeist  gehalten, 
der  weiser  als  Andere  zu  sein  sich  heraus- 
nimmt   Bei  dem  Zaubernamen  der  Religion 
und  der  Gottheit  bem&chtigt  sich  der  Ge- 
mllther  pldtzlich  ein  panischer  Scbrecken; 
sobald  man  jene  angegriffen  sieht.  ger&th 
die  Gesellschaft  in  Unruhe ;  man  halt  Jeden, 
der  die  Binde  des  Vorurtheils  vor  den  Augen 
wegzieht,  far  einen  gefahrlichen  Bllrger,  der 
fast  einstimmig  verurtheilt  «ird.   Scnon  bei 
dem  blossen  Namen  eines  Atheisten  schaudert 
der  Aberglaubische,  selbst  der  Deist  wird 
betroffen;  der  Priester  wird  wtlthend,  die 
Tyxannei  bereitet  den  Scheiterhaufen ,  der 
Pobel  jauchzt  bei  den  ZUchtigungen,  welche 
durch  unverntlnftige  Gesetze  ttber  einen  sol- 
chen  Menschen  verhangt  werden.  Der  Atheist 
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kennt  die  Gesetze  seiner  eigenen  Natur  and 
der  Natur  der  Dinge  ausser  ihm;  seine  Er- 
fahrung  lehrt  ihn,  dass  ihm  dasLaster  schaden 
kflnne,  dass  seine  geheimsten  schlechten  Ab- 
sichten  einst  an's  Licht  koinmen  mOchten,  dass 
die  geaellschaftlichen  Verbindnngcn  mit  andern 
Menschen  ihm  natzlich  und  wohlthatig  sind, 
dass  es  also  sein  Interesse  fordert,  sich  an 
das  ihn  schlltzende  nnd  ihm  den  sichern 
Genuss  der  Naturgflter  verschaffende  Vater- 
land  anzuschliessen,  dass  er  far  den  Zweck 
seines  eigenen  Giflckes  die  Liebe  Andcrer 
zu  gewinnen  sachen  mflsse;  dass  Gerechtig- 
keit  und  Wohlwollen  zur  Erhaltung  der 
Gesellschaft  schlechterdings  nothwendig  seien. 
Auch  der  entachiedenste  Atheist  also  hat  eine 
Moral  und  sehrtriftigeGrttnde,  sic  zu  befolgcn. 
Ein  Atheist  kann  eine  vortreffliche,  auf  die 
Natur  der  Dinge,  die  Erfahrung  und  die 
Vernuuft  gegrUndete  Theorie  haben,  und 
gleichwohl  sich  Ansschweifungen  tlberlassen, 
die  ihm  selbst  und  der  Gesellschaft  gefahrlich 
sind.  Dann  ist  er  ohne  Zweifel  ein  sehr 
inconsequenter  Mensch,  jedoch  nicht  mehr 
zu  fttrchten,  als  ein  rcligioser  Eiferer,  dar 
an  Gott  glanbt  und  es  nicht  unterlftsst,  im 
Namen  desselben  die  abscheulichsten  Hand- 
lungen  zu  begehen.  Warum  sollte  ein  atheisti- 
scher  Tyrann  furchtbarer  sein,  als  ein  fana- 
tiacher?  Da  aber  der  Atheist  weiss,  dass 
es  nur  ein  Lebcn  giebt,  so  wird  er'so  viel 
als  mdglich  dazu  thun,  hier  sein  Interesse 
zu  befriedigen  und  wird  zu  dicsem  Ende 
auch  sein  Moglichstes  thun,  utn  auch  Andere 
daffir  zu  interessiren,  d.  h.  er  wird  ein  guter 
Mensch  sein.  Preilich  ist  der  Atheismus 
kein  System,  das  fOr  den  grossen  Uaufen 
taugt;  es  gehdrt  ein  hoher,  seltener  Grad 
des  Muthes  dazu,  eine  Denkart  anznnehmen, 
die  nur  von  sehr  Wenigen  gebilligt  wird. 
Man  wird  in  aufgeklarten  und  gebildeten 
Staaten  eine  grosse  Zahl  von  Deisten  oder 
Freidenkern  antreffen,  welche  damit  zu- 
frieden,  die  gr5bsten  Vorurtheile  des  grossen 
Haufens  abgelegt  zu  haben,  doch  nicht  wagen, 
bis  zu  deren  Quelle  zurQckzugehen  und  die 
Gottheit  selbst  vor  den  Richterstuhl  der  Ver- 
nunft  zu  fordern.  Blieben  diese  Denker  nicht 
auf  halbem  Wege  stehen,  so  wtirde  ihnen 
die  weitere  Nachforschung  bald  beweisen, 
dass  der  Gott,  dessen  Dasein  und  Natur  sie 
nicht  den  Muth  haben  genauer  zu  prilfen, 
ein  eben  so  sckftdliches  Wesen  und  mr  die 
Vernuuft  eben  so  empdrend  ist,  als  es  alle 
Dogmen,  Fabeln,  Mysterien  und  aberglau- 
bische  GebrSuche  sind,  deren  Verwerflichkeit 
sie  bereits  anerkannt  haben.  Ein  wenig  Nach- 
denken  wllrdc  ihnen  zeigen,  dass  dieses 
Phantom  die  wahre  Ursache  aller  der  Uebel 
ist,  welche  die  bilrgerliche  Gesellschaft 
drflcken.  Ist  aber  der  Atheismus  wahr,  so 
muss  er  auch  verbreitet  werden.  —  Mit 
seiner  geraden  nnd  ehrlichen  Spracho,  der 
lehrhaften  Ausftlhrlichkeit  und  dem  syste- 


matischen,  fast  deutschcn  Gedankcngange 
nimmt  das  „  System  der  Natur"  in  dor  Ge- 
schichte  der  philosophischen  Gedank -n  -  Knt- 
wickelnng,  als  der  zusammenfasscndc  folge- 
richtige  Ausdruck  dor  dnrch  Condillac, 
Helvetius,  La  Mettrie,  Diderot  eingcleiteten 
franzosischen  Philosophic  des  achtzchnton 
Jahrhunderts ,  eine  so  ehrcnvolle  -Stelle  ein, 
dass  eine  Wiederhervorziehung  des  Werkea 
aus  seiner  Vergcssenheit  (durch  Karl  Hieder- 
mann)  in  einer  deutscheu  Ausgabe  ilSlP/  urn 
so  mehr  an  ihrem  Platze  war,  als  der  Ueber- 
setzer  es  nicht  versilnmt  hat,  in  amfllhrlichen 
Anmerknngcn  und  kritischen  ErUiuterungtn 
auch  auf  die  M.lngel,  Schwichen,  Flaehheiten 
und  Einseitigkeiten  hinzuweisen,  welche  der 
Arbeit  des  Verfassers  anhaften.  Wie  mangel- 
haft  und  ungenflgend  auch,  am  Maassstabe 
hentiger  Wissenschaft  gemessen,  die  Kr- 
fassung  des  naturwissenschaftlichen  und  psy- 
chologischen  Thatbestandcs  und  die  BegrUn- 
dung  der  darauf  gebauten  Welt  -  und  Lcbens- 
anschauung  bei  Holbach  sich  darstcllt;  so 
hat  derselbe  doch  die  nenere,  natur  wissen- 
schaft liche  oder  realistische  Wcltansicht  und 
deren  Polgerungen  ftlr  das  geistig  -  sittliche 
Leben  der  Gesellschaft  znm  ersten  Male  mit 
dem  Muthe  rUcksichtsloser  Polgerichtigkeit 
nnd  in  der  Hauptsache,  nach  dem  wcacntlichen 
Kern  des  Werkes,  auch  unanfechthar  und 
probehaltig  ausgesprochen.  Seine  erustc  und 
reine  Ethik  geht  zwar  fiber  den  Begriff  der 
GlUckseligkeit  nicht  hinaus,  nimmt  aber  einen 
bedeutenden  Anlauf,  den  Standpunkt  des 
Einzelmenschen  zu  tlberwindeu  und  die 
Tugonden  des  Staates  und  der  Gesellschaft 
zu  Degrllnden.  Indem  er  die  religiose  An- 
schanung  als  eine  der  gesuuden  Eutwickelung 
der  Menschheit  durchweg  naohtheilige  be- 
k&mpft,  erstrebte  der  Verfasser  eiueu  ullcb- 
terncn  und  praktischen  Kealismus.  Die  Zu- 
rUckfUhruug  des  gesammten  menschlichen 
Leben s  auf  seine  naturlichc  Grundlage  nnd 
die  Begrtindung  eincr  rein  natilrlichcn,  von 
alien  idealen  und  transscendenten  Elementeu 
durchans  befreiten  Moral  und  Politik,  war 
die  Aufgabe,  welche  sich  derselbe  in  seiuem 
Werke  stellte.  Mit  Kccht  sick  er  die  Tren- 
nung  des  Menschen  in  ein  physisches  und 
ein  moralisches  Wesen,  in  Leib  und  Seele 
als  die  Quelle  allerlei  verhiingnissvoller  Irr- 
thdmer  und  Tftuschungen  au  und  betrachtet 
den  Menschen  in  seiner  ganzen  und  un- 
getheilten  Erscheinung  als  ein  Erzeugniss 
der  Natur,  die  geistig -sittliche  Eutwickelung 
desselben  nur  als  Fortsctzung  seiner  phy- 
sischen  Entwickelung.  Indem  er  jedoch  die 
Dinge  nur  nnter  dem  Einflusse  der  allgemeinen 
Natur  und  nnter  dem  Gesichtspunkt  dep 
Naturnothwendigkeit  betrachtet,  Ubersioht  er, 
dass  der  Mensch  nicht  bei  den  physisehen 
Bedingungen  seines  Scins  stehen  bleibt,  son- 
dern  sich  in  seiner  unendlichen  Ansdehnungs- 
wie  Entwickelnngs-  und  WiderstandsfaMiipkeit 
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liber  jene  Bedingungen  znr  Selbstthatigkeit 
und  Sclbststandigkeit  erhebt,  worin  der  wich- 
tigstc  tnterschied  des  Menschen  vom  Thier 
liegt.  bo  Wesentlichen  aber  sehen  wir  unser 
gegenwartiges  Jahrhuudert  die  Grund  -  Ge- 
danken  des  „  Systems  der  Natur"  verwirk- 
lichen.  Was  unser  Jahrbundert  erstrebt,  ist 
eben  das  Ziel  dieses  Werkes:  die  Ricbtung 
der  Gesellscbaft  auf  die  nattlrlichen  and  prak- 
tischen  Intcressen,  die  Entwickelung  der  Ge- 
werbe,  Ktinste  una  Wissenschaften  zur  Fdrde- 
rung  des  allgemeinen  Woblstandes  und  der 
Gedanke,  dass  der  Mensch  bestimmt  sei,  durch 
seine  Kraft  die  Natur  zu  erkennen  und  zu 
beherrschen  und  dass  er  dazu  keiner  ausser- 
weltlichen  und  (lbennenscblichen  Leitung  und 
Autoritat  bedtlrfe.  Wir  sehen  seit  Jabrzebnten 
der  Katurforschung  und  alle  Ubrigen  Wissen- 
schaften, von  dem  Einflusae  theologischer 
Vorurtbeile  und  metaphysischer  Abstractionen 
erlost,  in  immer  freierer  und  rascherer  Be- 
wegung  auf  dem  Boden  der  Erfahrung  vor- 
warts  scbreiten.  Wir  seben  ferner  die  Idee 
der  individuellen  Freiheit,  der  Selbstregierung 
in  das  politische  Gemeinwesen  mehr  und  mebr 
eingefubrt,  die  llerrschaft  altherkdmmlicher 
Bevorrecbtigungen  gebrochen  und  die  prak- 
tiscben  Interessen  der  Gesellscbaft  als  das 
Princip  des  offentlichen  Lebons  anerkannt  und 
mebr  und  mebr  die  Ulusionen  ausser  Geltung 
gesetzt,  wodurch  sonst  die  Lenker  und 
Fubrer  des  Staatswesens  die  Vfilker  Uber  ibre 
wirklicben,  nattlrlichen  Interessen  tauschten. 
Die  Keime  fUr  den  praktischen  Fortachritt, 
den  die  europaiscbe  Gesellscbaft  seit  drei 
Menschenaltern  unaufbaltsam  gemacbt  bat, 
waren  1770  im  „  System  der  Natur"  gesaet 
warden. 

Holcoth  (aucb  Holcut,  Holkot, 
Holdecotus),  Robert,  war  Lebrer  der 
Tbeologie  in  Oxford  and  als  Generalvikar 
des  Dominikanerordens  1349  an  der  Pest 
gestorben.  Die  meisten  seiner  Scbriften  ent- 
halten  Erklarungen  bibliscber  BUoher;  seine 
pbilosophiscben  Arbeiten  sind  gesammelt  unter 
dem  Titel  gedruckt  worden:  ,JP.  Hole  oil, 
Angli,  ex  ordine  Praedicatorum,  super  qua- 
tuor  Senlentiarwn  libros  quaestiones;  quae- 
dam  conferentiae,  de  impiUabilitate  peccati 
quaestio;  determinationes  quarundam  alia- 
rum  quaestionum"  (1497).  Doch  baben  der 
bier  zuletzt  genannten  Schrift  achon  die 
Herausgeber  die  Bemerkung  vorausgesckickt, 
dass  dieselbe  Mancben  nur  ala  eine  Zu- 
samraenstelluug  der  Ansicbten  Holkot's  darcb 
seine  Scbtiler  oder  als  eine  Bearbeitung  der- 
selben  nach  Dictaten  ihres  Meisters  gelte. 
In  seiner  pbilosophiscben  Geistesrichtung  auf 
der  Seite  der  scbolastischen  Nominausten 
stehend ,  folgt  Holkot  im  Wesentlichen  der 
Lehre  Occam's,  will  aber  zugleich  neben  die 
„logica  tuxturalis"  eine  „logica  fidei"  stcllen, 
wclche  gar  wohl  gegen  das  gemeine  logiscbe 
Identititogesetz  verstoasen  dttrfe,  so  dass  ea 


eine  doppelte  Wahrbeit,  eine  tbcologiscbe 
und  eine  pbilosophische ,  gebe  und  die  ge- 
meine aristoteliscbe  Logik  nicht  fur  das 
katholisch  -  christliche  Bewuastsein  als  sol- 
ches  gelte. 

Ilollnianii,  Samuel  Christian,  war 
1696  zu  Alt- Stettin  geboren,  seit  1725  Pro- 
fessor zu  Wittenberg  und  seit  1737  zu  G5t- 
tingen,  wo  er  1787  starb.  In  seiner  „Com- 
mentatio  de  harmonia  inter  an  imam  et  corpus 
praestabiiila"  (1724)  bestritt  er  die  Leibniz- 
Wolff  'sche  Lehre  von  der  vorher  begrttndeten 
Harmonic  zwischen  Seele  undKdrper,  wortlber 
er  mit  G.  B.  Bilfinger  in  einen  gelehrten 
Briefwechsel  kam,  welcher  unter  dem  Titel : 
yJZpistolac  amoebeae  Bui finger  i  et  11  oil' 
manni  de  harmonia  praestabilita  (1728). 
Doch  nahert  er  sich  in  seinen  spateren 
Schriften,  die  seiner  Zeit  als  LehrbUcher 
beUebt  waren,  wieder  mehr  der  Wolff'schen 
Lehre,  namlich:  Institutiones  philosophiae 
(1728),  Paulo  uberior  in  omnem  philosophiam 
introductio  (1734,  in  drei  Banden),  Insti- 
tutiones pneumalologiae  et  theologiae  natu- 
ralis  (1740)  und  Philosophia  prima,  quae 
Metaphysica  vulgo  dicitur  (1747).  Wie  er 
in  Ietzterer  Schrift  zu  seiner  Zeit  die  beste 
Geschichte  der  Metaphysik  geliefert  hat,  so 
enthielten  seine  Institutiones  philosophiae 
naturalis  (1753)  die  damals  beste  Geschichte 
der  Katurphilosophie,  beide  mit  schatzbaren 
literarischen  Notizen.  Endlich  wird  Hollmann 
auch  als  Yerfaaser  einer  Widerlegung  von 
LaMettrie's  Schrift  „L'homme  machine" 
bezeichnet,  welche  zuerst  in  Form  eines 
Briefs  deutsch  in  den  GiJttinger  Zeitungen 
und  dann  in's  Franzosische  Ubersetzt  unter 
dem  Titel  erschien:  ,,Lettre  d'un  Anonyme 
pour  servir  de  Critique  ou  de  refutation 
au  livre  intihde:  L'homme  machine".  * 

Home,  Henry,  war  1696  zu  Karnes  in 
der  Grafschaft  Berwick  in  Schottland  geboren, 
hatte  in  Edinburg  Rcchtswissenschaft  studirt, 
wurde  1724  Advokat  und  1752  Hofrichter 
mit  dem  Titel  Lord  Karnes,  1768  Ober- 
richter  am  hochsten  schottischen  Criminal- 
gerichtshof  in  Edinburg,  wo  er  mit  seinem 
Brudcr  David  Hume  lebte  und  1782  starb. 
Ausser  mebreren  juristischen  und  asthetisch- 
archaologischen  Schriften  hat  er  1751  Essays 
on  the  principles  of  morality  and  natural 
religion,  in  zwei  Banden  (deutsch  von 
Kautenberg,  1768)  und  1761  eine  Intro- 
duction to  the  art  of  thinking  (eine  Zu- 
sammenstellung  von  Maximen  in  der  Weise 
von  La  Rochefoucauld's  ahnlichem  Werke) 
verOffentlicht.  Am  Bekanntesten  wurde  er 
durch  seine  Elements  of  criticism  (1762,  in 
drei  Banden,  deutsch  von  Meinhard,  1772, 
in  drei  Banden  >,  worin  er  die  Grtlnde 
unserer  asthetischen  Urtheile  untersucht  und 
die  psychologize  ho  Beobachtung  auf  die 
Thatigkeit  des  kUnstlerischen  Hervorbringens 
und  asthetischen  Genieasena  anwendet.  Wah- 
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Tend  er  den  Begriff  des  8chfinen  so  weit 
faaste ,  dass  audi  das  Ntltzliche  und  An- 
genehme  darnnter  fallen,  triffl  seine  Be- 
stimronng  des  Erhabnen  das  Richtige  besser. 
In  seinen  moralischen  Essays  sehliesst  er  sich 
an  Hnteheson's  Moralprincip  an. 

Honein  (vollstflndig:  Abu  Zeid  Honein 
benlshak  ben  Solciman  ben  Eijub  el  Ibadi) 
war  aus  dem  christlich  -  arabischen  Stamme 
'Ibid  in  El-Hira,  wo  sein  Vater  als  Apotheker 
lebte,  nach  gewdhnlicher  Annahme  im  Jabr 
809,  wahrscheinlich  aber  schon  20  Jahre 
frflher  geboren  and  Anfangs  im  Kranken- 
hanse  zu  Bagdad  ein  Schtller  des  berllhmten 
Arztes  Jahja  ben  Maseiweh  (Mesueb).  Nach- 
her  hielt  er  Bich  einige  Jahre  in  grieehischen 
Stadten  auf,  um  die  Werke  der  grieehischen 
Philosophen  zn  studiren,  besuchte  dann  die 
Hochschule  zu  Basra  nnd  hielt  nacbmals  zn 
Bagdad  medicinische  Vorlesungen,  wo  er 
zngleich  Leibarzt  des  Chalifen  El-Motewekkil 
(Motawakkel)  war,  welcher  im  Jalire  861 
starb.  Et  erwarb  sich,  von  seinen  zahlreichen 
medicinischen  Werken  abgesehen,  ein  grosses 
Verdienst  dnrch  seine  Uebersetzungen 
griechischer  Aerzte  nnd  Philosophen,  be- 
sonders  von  Schriften  des  Aristoteles  und  der 
MIsagogew  des  Neuplatonikers  Porphyrios, 
ans  dem  Grieehischen  in  das  Syrische,  worans 
8i'e  sein  Sohn  Ishak  (der  im  Jahr  910  oder 
911  starb)  in's  Arabische  tlbersetzte.  Weil 
er  als  Gegner  der  Bilderverehrer  ein  Bild 
der  Mutter  Gottes  angespuckt  hatte,  wurde 
er  dnrch  den  Patriarchen  der  nestorianischen 
Cihristen  aus  der  Kirchengemeinschaft  aus- 
geschlossen  und  starb  aus  Gram  daruber  oder 
an  genomroenen  Gifte  im  Jabr  873,  nach 
andern  Berichten  auf  der  Flucbt 

Ilonoriusv  .ii  Autun  (Augnstodunum), 
wo  er  als  Priester  lebte,  war  wahrscheinlich 
in  Deutschland  geboren  und  um  das  Jahr 
1130  gestorben.  UnteT  seinen  zahlreichen, 
meisttheologischen  Schriften  haben  nur  wenige 
ein  philosophisches  Interesse.  In  einer  Ab- 
handlnng  „De  imagine  mundi"  erscheint 
er  als  ein  Vorlaufer  von  Bonaventura's 
„Itinerarhon  mentis  in  Deum" ,  indem  er 
die  Seele  in  zwfllf  Stufen  sich  allmalig  zur 
hOchsten  geistlichen  Anschauung  erheben 
lasst,  um  zuletzt  das  reine  Urbild  der  ge- 
schaffenen  Dinge  zu  schauen.  In  der  kleinen 
Schrift  „De  animae  exilio  et  patria",  worin 
das  „Exilu  die  Unwissenheit,  das  „Vaterlandu 
das  Wissen  bedeutet,  schildert.er  die  so- 
genannten  sieben  freien  Kflnstc  als  eben  so 
viele  Wohnsitze  der  Seele,  welche  durch  die 
fllnf  Thore  der  Sinne  in  die  eigentliche  Burg 
der  Dialektik  gelange,  namlich  zu  den  zehn 
Kategorien,  wobei  der  von  Aristoteles  aua- 
gerustete  kategorische  und  hypothetische 
Schluss  sich  als  Streiter  wider  die  Ketzer 
bereit  stellen.  In  seiuem  Hauptwerke  „De 
cognitione  verae  vitae",  welches  ftlr  eine 
Schrift  dea  KirchcoTaters  Augustinus  gait 


und  nnter  dessen  Werke  aufgenommen  wurde, 
bewegt  sich  Honorins  theils  im  Gedanken- 
kreise  Abftlard's,  theils  in  den  platonischen 
Anschaunngen  von  der  Weltseele  und  von 
der  Ewigkeit  deT  Seele  des  Menschen,  indem 
er  auch  die  LehTe  von  dnr  gflttlichen 
Dreieinigkeit  auf  platonische  Weise  sich  zu- 
rechtlegt  und  Gott  ebenso  als  bewegende 
Uraache  (Vater),  wie  als  fonnelle  Ursache 
(gdttliche  Weisheit)  und  zngleich  als  Eud- 
ursache  (hdchste  Gtite)  fasst. 

Hosse,  Friedrich  Wilhelm,  war 
Brandenbnrg^scher  Secretar  und  wurde  als 
Spinozist  seines  Amtes  entsetzt  wegen  der 
Schrift,  die  er  nnter  dem  Titel  „  Concordia 
rationis  et  fidei  sive  harmonia  philosophiae 
moralis  et  religionis  christianae"  (1692)  ver- 
dffentlichte.  Gott  wird  darin  als  inwohnende 
Ursache  der  Welt  und  als  die  eine,  ewige 
und  nothwendige  Substanz  aller  Dinge  ge- 
fasst,  deren  Eigenschaften  allesammt  unter 
der  unendlichen  Ausdehnung  und  dem  un- 
endlichen  Denken  begriffen  sind  nnd  als  deren 
verschiedene  nothwendige  Modificationen  die 
Dinge  erscheinen. 

UrabanuM  Maurus,  siehe  Rabanus 
Maurua. 

Huet,  Pierre  Daniel,  waf  1630  zn 
Cam  in  der  Normandie  geboren  nnd  im 
doTtigen  Jesuitercollegium  gebildet,  zngleich 
aber  schon  frtih  ein  VeTehrer  deT  Philosophie 
des  Cartesius.  Nachdem  er  1652  mit  dem 
berflhmten  morgeulandischen  Alterthums- 
forscher  Samuel  Bochart  eine  Reise  durch 
die  Niederlande  und  das  ndrdliche  Deutsch- 
land liber  Dancmark  zum  Besuche  der  KOni^in 
Christine  nach  Stockholm  gemacht  hatte,  lebte 
er  langere  Zeit  seinen  Studien,  in  welchen 
er  durch  ein  ausaerordentliches  GedMchtniss 
unterstfltzt,  die  verschipdensten  Gebiete 
durchwanderte,  sodass  er  bald  den  Rnf  eines 
Polyhistors  erlangte.  Als  Philolog  und  Ueber- 
setzer  machte  er  sich  durch  eine  Ansgabe 
der  exegetiachen  Werke  des  Origenes  mit 
lateinischer  Ueberaetzung  (1668)  bekannt; 
daneben  war  er  ftlr  die  Beftrderuug  der 
Naturwi88enBchaften  thatig.  Im  Jahr  1670 
wurde  er  neben  Bossuet  zum  Lehrer  des 
Dauphin  ernannt  und  leitete  seit  1673  die 
Ausgaben  der  alten  Classiker,  die  „in  usum 
Delphini"  (fur  den  Gebrauch  des  Dauphin) 
verstUmmelt  wurden.  Nachdem  er  1676 
Priester  geworden  war.  erhielt  er  1678 
die  Cistercienserabtei  d'Aunay,  slldlich  von 
Caen,  als  reizenden  Landsitz,  wo  er,  von 
seiner  Verehrung  ftlr  Cartesius  langst  geheilt, 
1689  seine  „Censura  philosophiae  Carte- 
sianae"  verdffentlichte  und  die  ,,Alnetanae 
quaestiones  de  concordia  rationis  el  fidei"  aus- 
arbeitete,  welche  1690  im  Drnck  erschiencn. 
Das  ihm  1685  vom  Kdnige  zugedachte  Bisthum 
Soissons  vertauschte  er,  ehe  noch  die  ver- 
zfigerte  papstliche  Bestatigung  eingetroffen 
war,  1689  mit  dem  Bisthume  von  Arvanchea, 
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legte  dieses  jedoch  1699  nieder  und  erhielt 
dafilr  die  dicht  bei  Ca£n  gelcgene  Abtei 
Fontenay.  Seit  1701  lebte  er  im  Profess- 
liause  der  Jesuiten  in  Paris,  wo  er  1718  seine 
Autobiographic  nnter  demTitcl:  „P.  D.  Huetii 
commentar'uts  de  rebus  ad  eumpertinentibus" 
veriiflentlichte  und  1721  starb.  Zur  Bc- 
antworhmg  rnebrerer  Gegenschriften,  welche 
auf  seine  Kritik  der  Cartesischen  Philosophic 
von  A.  Petermann  und  P.  S.  Regis  vcroffent- 
licht  worden  waren,  hatte  Iluet  im  Jahr  1692 
anonym  „Nouvennx  memoires  pour  servir 
a  I'histoire  de  Cartesianisme"  herausgegcben, 
worin  er  cine  satyrische  Erzahlung  7.um 
Besten  gab,  wonach  Descartes  die  Schweden 
durch  die  falschc  Nachriclit  von  seinem  Tode 
getauscht  und  sich  nach  Lappland  begeben 
hatte,  urn  dort  eine  philosophische  Schule 
zu  grilnden ,  von  welcher  allerlei  Seltaames 
berichtet  wird.  Erst  nach  seinem  Tode  wurde 
sein  fiir  die  Geschichte  der  Philosophic 
wichtigstes  Werk,  welches  er  gleichzeitig 
mit  seinen  „  Quaestiones  Alnctanae"  auf 
seinem  Landsitz  in  d'Aunay  verfasst  hatte, 
durch  den  Abbe"  d'Olivet  unter  dem  Titel 
herausjregeben:  „Traite  philosophique  de 
la  foiblesse  de  I'esprit  humain  par  feu 
Mr.  Hue  I,  and  en  ev'eque  d"  Avranches" 
(1723).  Dieses  Werk  erschien  in  deutscher 
Ucbersetzung  mit  antiskeptischen  Anraer- 
kungen  (1724)  und  ist  eigentlich  nuT  eine 
erweiterte  I'marbeitnng  des  ersteu  Buchea 
der  „  {tuaesf  tones  Alnetanac".  Huet  wollte 
den  Satz  des  Cartesius,  dasa  die  Philosophie 
init  dem  Zweifel  beginnen  mflsse,  nnr  strenger 
verfolgt  und  auch  auf  die  Vernunft  und  ihr 
Vermogen  zur  Erkenntniss  der  Wahrhcit  ge- 
richtet  wissen,  damit  die  Vernunft  zur  Er- 
kenntniss Hirer  Schwiiche  komme  und  sich 
elnen  zuverlilssigern  Ftlhrer  zur  Walurheit, 
niimlich  Gott  selb.it,  suchc.  Von  dicsem  Ge- 
sicht.spunkt  aus  werden  drei  Weisen  zu 
philosophiren  untcrschieden.  Wahrend  die 
dogmatischen  Pliilosophen  mittelst  des  Lichtea 
der  Vernunft  die  Wahrhcit  klar  erkennen 
zu  kc'innen  meineu,  die  sokratischen  Philo- 
sophen  dagegen,  von  der  Unzuverlassigkeit 
der  Vernunft  ergriffen,  Nichts  zu  wissen  be- 
kenncn,  als  dass  sie  eben  Nichts  wUssten; 
will  die  von  Arkcsilaos,  Karneades  und 
Pyrrhon  unter  den  alten  Griechen  aufgcbrachte 
Philosophic  nicht  einnial  dies  als  ganz  gewiss 
bchaupten,  dass  sie  Nichts  wUssten.  Und  zu 
letztcrer  Ansicht  will  sich  der  Philosoph 
von  d'Aunay  bekennen,  da  dieselbe  am 
Meisten  den  Namen  des  Strebens  nach  Weis- 
heit  verdiene.  Der  Geist  gilt  ihm  als  das- 
jenige  Vernicigen  desMenschen,  welches  durch 
den  Kindruck  der  sinnlichen  Bilder  im  Gc- 
hirn  zur  Bildung  von  Vorstellungen  (Ideen) 
und  Gedanken  gefilhrt  wird.  Die  Ueher- 
einstimmung  des  vom  Verstand  Ubcr  die  Vor- 
stellungen gefallten  Urtheils  mit  dem  aussern 
Gegenstaude  hcisst  Wahrhcit.    Diesc  aber 


sind  wir  mit  unsrer  Fahigkeit,  der  von  den 
Sinnen  unterattltzten  Vernunft,  nicht  im 
Stande,  sicher  zu  erkennen,  da  das  Medium, 
durch  welches  die  Bilder  der  Gegenstande 
unser  Sinneaorgan  erreichen,  aehr  verander- 
lich  ist ,  nnsere  Sinne  aelber  trflglich  und 
unzuverl&ssig  sind  nnd  endlich  die  Art,  wie 
unaere  unktirperliche  Seele  solche  materiellen 
Bilder  empfinden  kann,  una  ganz  und  gar 
unveratandlich  ist.  Da  tlberdies  wir  aelber 
nicht  bios  unaufhdrlich  Veranderungen  unter- 
worfen  sind  und  deshalb  die  Dinge  atets 
andera  anaehen,  aondern  auch  alle  tlbrige 
Meuschen  atets  wiedemm  andere  Auffassungen 
haben,  so  ist  una  daa  eigentliche  Weaen  der 
Dinge  durchaus  unzugftnglich.  Diescn  Mangel 
der  menschlichen  Natur  verbeasert  jedoch  die 
gttttliche  Gnade  dadurch,  daaa  sie  una  auf 
den  Weg  dea  Glaubena  weiast,  welcher  nnsere 
unaichere,  blinde  und  schwache  Vernunft 
aus  der  Unruhe  dea  Zweifels  rettet  nnd  una 
lehrt,  niemals  Etwas  zu  glauben,  weil  ea 
verntinftig  iat,  sondern  lediglich  um  Gottes 
willen. 

Hugo  von  Sanct  Victor  hiesa  so 
von  einem  in  der  Pariaer  Vorstadt  St.  Victor 
gelegenen,  mit  einer  Kapelle  verbundenen 
alten  Kloster,  deaaen  Schutzpatron  der 
Mftrtyrer  Victor  war.  Daa  Kloater  wurde 
von  Benedictinern  aus  Maaailia  (Marseille) 
bewohnt.  Im  Jahre  1109  trat  in  dieae  Ge- 
nossenschaft  Wilhelm  von  Champeaux  (de 
Campellia)  ein  und  erwarb  aich  am  das 
Gedeihen  und  AufblUken  der  rait  dem  Kloster 
verbundenen  Lehranstalt  groase  Verdienate. 
Von  Hugo,  welcher  nach  Einigen  zu  Ypern 
in  Flandem,  nach  Andern  in  Niedersachsen 
aus  dem  Hause  der  Grafen  von  Blankenbnrg 
im  Jahr  1096  geboren  war,  im  Kloater 
Hammersleben  bei  Halberstadt  aeine  erate 
Bildung  erhalten  hatte  und  in  aeinem  acht- 
zehnten  Lebensjahre  in  das  Kloater  zu 
St.  Victor  cingetreten  war,  warden  im  Jahr 
1115  regulare  Kanoniker  aus  der  Abtei  Sanct 
Rufus  dorthin  verpflanzt.  Er  hat  jedoch  der 
dortigen  Kloaterschule,  in  welcher  Richard 
von  St.  Victor  aein  berfihmtester  Schiller  war, 
als  Chorherr  nnd  Abt  des  Klosters  nicht 
lange  vorgestanden ,  da  er  Bchon  1141  im 
45.  Lebensjahre  starb.  Trotzdem  hat  er,  da 
sein  Leben  fast  nur  dem  Studium  der  Wissen- 
schaften,  insbesondere  der  Werke  des  Kirchen- 
vaters  Angustinus  und  des  Boiitius,  sowie  der 
Contemplation  im  Sinne  des  ihm  befrenndeten 
Bernhard  von  Clairvanx  gewidmet  war,  in 
mehreren  kleinen  Schriften  De  area  Noe 
mystica,  de  area  Noe  morali,  de  arrha 
anbni,  de  vanitate  mundi,  besondcrs  aber 
in  seinem  Hauptwerke  De  sacramentis 
christianaefidei,  als  ein  „zweiter  Augustinus", 
wie  ihn  seine  bewundernden  Zeitgenoasen 
nannten,  einen  der  scholastischen  Dialektik 
feindseligen  christlichen  Platonismus  gelehrt, 
dessen  Lehrinhalt  sich  als  Versnch  eines 
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methodischen  Aufbaus  der  (lurch  Bernhard 
von  Clairvaux  angebahnten  Mystik  des  tlber- 
lieferten  Kirchenglaubens  darstellt.  Die 
Werke  Gottes  (so  lehrt  Hugo)  sind  die 
Schdpfung  der  Creator  and  die  Erneuerang 
derselben  aus  ihrer  ZerrUttung.  Im  Anfang 
waren  drei  Dinge:  Kdrper,  Seele  nnd  Gott. 
Die  in  der  Mitte  zwischen  Kdrperwclt  nnd 
Gott  stehende  Seele  hatte  ein  dreifaches 
Ange:  fax  die  Sinnenwelt  das  fleischliche, 
flir  die  8eelenwelt  das  verntlnftige  and  fur 
die  Gotteswelt  das  anschauende.  Durch  die 
Stlnde  ward  das  Aage  der  Vernnnft  verfinstert 
und  das  Auge  der  Anscbanung  ganz  ver- 
dnokelt  nnd  nur  das  Auge  des  Fleisches 
blieb  beil.  Mit  diesem  sucht  der  Menscb  in 
der  sichtbaren  Welt  Gott  zu  linden,  ohne 
dies  ganz  zn  erreicbea;  die  Gnade  hilft  ihm 
dazn.  Je  tiefer  die  Creator  in  den  Zusaminen- 
hang  der  Welt  eindringt,  desto  mebr  kommt 
aie  auf  ein  Hdchstes,  welches  nicht  wiedor 
Wirkong  von  Gleichartigem  ist,  und  selber 
wiederom  seinen  Grand  in  etwas  noch 
Hdherem  haben  moss,  welches  die  hdchste 
gemeinsame  Ursache  ist.  Was  Gott  ist,  das 
ist  fiber  alles  endliche  Sein  und  Leben 
unendlich  erhaben.  Was  er  sei,  lasst  sich 
nicht  denken  und  sagen;  denn  was  gedacht 
werden  kann,  ist  nur  Bild  der  Wahrheit. 
In  unendlicher  Mannigfaltigkeit  bricht  sich 
der  Strahl  des  gdttlichen  Lichts  in  den 
Dingen.  Alles,  was  ist,  hat  in  Gott  sein 
Sein;  alles  was  leht,  hat  in  ihm  sein  Leben. 
Am  Meisten  Gottes  theilhaftig,  weil  zur  Auf 
nahme  des  gdttlichen  Lichtes  am  Meisten 
f&hig,  ist  der  Mensch.  Zuerst  hat  sich  das 
gdttliche  Licht  zur  Natur  der  Engel  herab- 
gelassen,  und  von  bier  ergiesst  sich  dasselbe 
durch  gdttliche  Offenbarungen  und  durch  den 
mystischen  Inhalt  der  heiligen  Schrift  in 
unsern  Geist,  dass  wir  dasselbe  verstehen 
und  an  ihm  Theil  haben.  Durch  Einsicht 
aber  in  die  heilige  Schrift  erhebt  sich  der 
menschliche  Geist  zuerst  zur  Betrachtung  der 
himmlischen  Gehcimnisse  und  der  gdttlichen 
Klarheit  der  Engel  empor,  wodurch  er  all- 
malig  Kraft  gewinnt  zur  Anschaunng  des 
hdchsten  Lichtglanzes  selbst.  Wie  im  ge- 
schaffenen  gottahnlichen  Geiste  Vernunft, 
Weisheit  und  Liebe  beisammen  sind,  so 
schreiben  wir  auch  den)  gdttlichen  Wissen 
selbst  Vernunft.  Weisheit  and  Liebe  zu,  und 
so  erweisst  sich  Gott  als  Dreiheit  in  der  Ein- 
heit,  als  Dreifaltigkeit.  Die  ewige  Intelligent 
des  Vaters  hat  von  Ewigkeit  her  ihre  Weis- 
heit, den  Sohn,  gezeugt  und  diese  ihre  Weis- 
heit, die  sie  bestandig  besass.  auch  bestandig 
geliebt;  der  aber  bestilndig  liebte,  hatte  be- 
standig die  Liebe.  Der  Mensch  ist  Endzwek 
der  Schdpfung.  deren  Grund  die  in  seiner 
Liebe  sich  betMtigende  Freihcit  Gottes  ist, 
welche  dem  Menschen  Antheil  an  der  hSchsten 
Seligkeit  geben  wollte.  Dreifach  sind  die 
Bewegungen  im  Menschen:  Bewegungen  des 


Kdrpera  oder  des  anssern  Werkes,  Bewegung 
der  Seele  oder  des  Willens  and  Bewegung 
der  Seligkeit  oder  deT  Last.  Der  Wille 
bewegt  sich  in  der  Wahlfreiheit  zwischen  dem 
Guten  und  Bdsen;  in  der  Richtung  zum 
Schdpfer  besteht  die  Gerechtigkeit  der  Seele. 
Durch  die  Sflndo  von  der  Anschaunng  Gottes 
au8geschlos8en,  verlor  sich  der  Mensch  am 
so  weiter  in  irdischo  Begierden,  jemehr  er 
das  Himmlische  zu  schmecken  gclernt  hatte. 
Zur  Strafe  ward  ihm  das  gdttliche  Licht  der 
Wahrheit  genommen  und  die  Sterblichkeit 
zugetheilt;  die  dadurch  entstandeneSchwHchc 
ward  mit  der  Sterblichkeit  auch  auf  die 
Nachkommen  des  ersten  Menschen  fort- 
gepflanzt,  so  dass  diese  nicht  zur  irrthnms- 
freien  Erkenntnis*  der  Wahrheit  gelangen 
kdnnen.  Die  gdttliche  Barmherzigkeit  kam 
dem  Menschen  in  der  Erldsung  entgegen : 
Chri8tus  bezahlte  durch  seine  Geburt  die 
Schuld  des  Menschen  an  den  Vater,  damit 
der  Mensch  um  Christi  willen  dem  Tode  ent- 
ging,  dem  er  anheimgefallen  war.  Gott 
selber  nahm  die  Sterblichkeit  an,  um  den 
Menschen  zur  HorTnung  seiner  Unsterblich- 
keit  zurttckzufflhren.  Die  in  Gott  verklftrte 
Menschheit  wurde  ein  Beispiel  und  Vorbild 
der  einstigen  Verklkrung  der  Menschen 
selbst  Gott  hat  die  menschliche  Creatur 
geschaffen,  dass  sie  ihn  erkenne,  in  der  Er- 
kenntniss  liebe,  in  der  Liebe  besitze,  im  Be- 
sitze  geniesse.  Der  innorliche  Weg  zu  Gott 
bewegt  sich  in  drei  Stufen:  durch  das 
Denken,  durch  das  Nach-  und  fortgesetzte 
Denken  (Meditation)  und  durch  die  Anschauung 
oder  Contemplation,  deren  hdchste  Stufe  die 
EntzQckung  oder  Ekstase  ist ,  auf  welcher 
die  himmlisch  erleuchtete  Seele  in  Gottes  Eben- 
bild  verwandelt  wird. 

Hugonls  a  Sancto  Yictore  opera.   Parisiis  1524. 

Venetiis  1588.    Kothrnnaffi  (Kouen)  1648. 
A.  Liebner,  Hupu  von  St.  Victor  nnd  die  theo- 

lopschen  (und  pbilosophischcn]  Kichtnngen 

seiner  Zeit.  1831. 

Humbert  von  Prulli  (Hurabertus  oder 
Hymbcrtus  de  Pruillao)  war  1296  —  98  Abt 
im  Cistercienser-Kloster  zu  Prulli  in  der 
Didcese  Sens  und  hinterliess  einen  „Commen~ 
larins  in  quattior  libros  Scntentiarum" ,  der 
jedoch  nur  handschriftlich  vorhanden  ist,  und 
„Commentaria  in  Aristotelis  Metaphysicam 
et  libros  de  anima",  worin  er  sich  als 
treuen  Anhanger  der  Lehre  des  Thomas  von 
Aquino  zeigt 

flumboldi,  Wilhelm  von,  war  1767 
zu  Potsdam  geboren  und  mit  seinem  Bruder 
Alexander  theils  auf  dem  vfitcrlichen  >. -Mouse 
zu  Tegel,  theils  in  Berlin  in  der  Zeit  der 
Aufkl&rungsmanner  Biester,  Engel,  Gedike, 
Nicolai  gebildet,  hatte  dann  zu  Frank- 
furt a.  0.  und  in  Gdttingen  neben  der  Kechts- 
wissenschaft  auch  Philologie  und  Aesthetik 
studirt  und  mit  der  Kant'schen  Philosnphie 
sich  bekannt  gemacht    In  seiner  Jugend- 
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achrift  „Ideen  zu  einem  Verauche,  die 
Grenzen  der  Wirkaarakeit  dea  Staates  zu 
hestimmen"  (1792)  tritt  er  fur  den  Kant'achen 
Rechtsataat,  ala  einer  blosaen  Sicherheits- 
anatalt  zur  Vertheidigung  der  Preibeit  und 
selb8tandigen  Thatigkeit  der  Burger,  ebcnso 
entschieden  ein,  wie  fUr  daa  Recht  der  In- 
dividual itilt,  welche  spaterhin  ala  barmoniacbe 
Entwickclung  allcr  in  der  menacblichen  Natnr 
angelegten  Triebe  und  Krafte  aein  eigent- 
liches  Lebenaideal  und  die  Grundlage  aeiner 
Weltanschauung  geworden  iat,  in  dcrcn  Ge- 
ataltnug  er  aicb  vorzugaweiae  an  Schiller 
anschlieaat,  mit  welchcm  er  aeit  1794  in  Jena 
personlich  und  nachmala  brieflich  in  engem 
Verkebr  atand.  In  der  Einleitung  zu  dem 
von  ihm  1830  herausgegebncn  „Briefwechael 
zwiachen  Scbiller  und  Wilhelm  vom  Humboldt" 
(2.  Auflage  1876)  spricht  er  aich  Uber  die 
Bedeutung  Kant'a  in  einer  fur  die  Denkart 
W.  von  Humboldt'a  aelbst  cbarakteriatiacben 
Weiae  ana:  „Kant  unternahm  und  vollbracbte 
daa  grdsste  Werk,  daa  vielleicht  je  die 

Jhilosopbirende  Vernunft  einem  einzelnen 
lanne  zu  danken  hat.  Er  prUfte  und  aichtete 
daa  philosophische  Verfahren  auf  einem  Wege, 
auf  welchem  er  nothwendig  den  Pbiloaophieen 
alter  Zeiten  und  allcr  Nationen  begegnen 
muaate.  Er  maaa,  begrenzte  und  ebnete  den 
Boden  deaaelben,  zeratorte  die  darauf  an- 
gelegten Truggebaude  und  Btcllte  nach 
Vollendung  dieaer  Arbeit  Grundlagen  fc^t, 
in  welchen  die  philoaophiacbe  Analy8e  mit 
dem  darch  die  frtlhern  Syateme  oft  irre- 
geleiteten  und  tlbertiiubten  natiirlichen 
Menachenainne  zuaammentraf.  Er  fUbrte  im 
wahrsten  Sinne  dea  Wortes  .die  Philoaophie 
in  die  Tiefen  dea  men8chlicben  Buaena 
zurQck.  Alles,  was  den  groaacn  Denker  be- 
zeichnet,  beaaas  er  in  vollendetem  Maaaae 
und  vereinigte  in  sich,  waa  aich  sonst  zu 
widcrstrcben  scheint,  Tiefe  und  Scharfe,  eine 
vielleicbt  nie  flbertroffene  Dialektik,  an  die 
doch  der  Sinn  nicht  verloren  ging,  auch'die 
Wahrheit  zu  fassen,  die  auf  dieacm  Wege 
nicht  erreichbar  iat,  und  daa  philoaophiacbe 
Genie,  welches  die  F.-iden  einea  weitlaufigen 
Ideengewebea  nach  alien  Ricbtungen  bin  aus- 
apinnt  und  alle  vermittelat  der  Einheit  der 
Idee  zuaammenhalt,  ohne  welchea  kein  philo- 
aophi8ches  Syatem  mftglich  aein  wilrde.  Von 
den  Spuren  aeines  Geftihla  und  Herzens,  die 
man  in  acineu  Schriften  antrifft,  hat  8chon 
Scbiller  richtig  bemerkt,  dasa  der  bohe  philo- 
aophiacbe Bemf  beide  Eigenachaften  des 
Denkens  und  EmpBndena  fordert.  Verlaaat 
man  ihn  aber  auf  der  Bahn,  wo  sich  aein 
Geist  nach  Einer  Richtung  bin  zcigt,  ao 
lernt  man  daa  auaaerordentliche  Genie  Kant'a 
auch  an  aeinem  Umfange  kennen.  Nichta, 
weder  im  Gebiete  der  Natur,  noch  im  Gebiete 
dea  Wiaaena  lftsat  ihn  gleichgUltig,  A  Ilea  zieht 
er  in  aeinen  Kreia;  aber  da  daa  aelb8t- 
thatige  1'rincip  in  aeiner  Individualist  aicht- 


bar  die  Oberhand  bebanptet,  ao  leucbtet 
aeine  Eigenthtlmlichkeit  am  Strahlendaten  da 
hervor,  wo,  wie  in  den  Anaichten  liber  den 
Ban  de8  gestirnten  Ilimmela,  der  Stoff,  in 
aich  erhabner  Natur,  der  EinbildnngakTaft 
unter  der  Leitung  einer  grossen  Idee  ein 
weites  Feld  darbietet.    Denn  Gr5s8e  und 
Macht  der  Phantasie  stehen  in  Kant  der 
Scharfe  und  Tiefe  des  Denkens  unmittelbar 
znr  Seite.   Wie'viel  oder  wie  wenig  sich 
von  der  Kant'schen  Philoaophie  bis  heute 
(1830)  erhalten  hat  und  ktlnftig  erhalten  wird, 
maasse  ich  mir  nicht  an  zu  entscbeiden;  allein 
dreierlei  blcibt,  wenn  man  den  Ruhm,  den 
Kant  seiner  Nation,  den  Nutzen,  den  er  dem 
8peculativen  Denken  verliehen  hat,  beatimmen 
will,  unverkennbar  gewias.    Einigea,  wa8 
er  zertrllmmert  bat,  wird  sich  nie  wieder 
erheben;  Einiges,  was  er  begrflndet  bat, 
wird  nie  wieder  untergehen,  und  waa  das 
Wichtig8te  iat,  so  hat  er  eine  Reform  ge- 
stiftet,  wie  die  geaammte  Geschicbte  der 
Philoaophie  wenig  ahnliche  aufweist.  So 
wurde  die  beim  Erscheinen  seiner  Kritik 
der  rcincn  Vernunft  unter  uns  kaum  noch 
schwache  Kunde  von  sich  gebende  speculative 
Philoaophie  von  ihm  zu  einer  Regsamkeit 
geweckt,  die  den  deutschen  Geist  hoffent- 
Rch  noch  lange  beleben  wird.   Da  er  nicht 
80wohl  Philoaophie   als   zu  philoaopbiren 
lehrte,  weniger  Gefundenes  mittbeilte,  als 
die  Fackel  dea  eignen  Suchena  anzlindete, 
ao  veranlaaate  er  unmittelbar  mebr  oder 
weniger  von  ihm  abweichende  Systeme  und 
Schulen,  und  es  chaTakterieirt  die  bohe  Frei- 
heit  8eines  Gciates,  dass  er  Pbiloaophieen, 
wieder  in  vollkommener  Preibeit  und  auf 
aelbstgeschaffenen  Wegen  fur  aich  fortwirkend, 
zu  wecken  vermochte."   Nachdem  W.  von 
Humboldt  aeit  1797  mit  aeiner  Familie  langere 
Zeit  in  Paris  und  dann  in  Spanien  gelebt 
hatte,  hielt  er  sich  seit  1801  als  Minister- 
resident  und  spater   ala  bevollmacbtigter 
Miniatcr  in  Rom  auf,  wirkte  seit  1808  ala 
gehcimer  Staatsrath  in  Berlin  fUr  die  Lei- 
tung der  geiatlichen  und  Unterrichtsangelegen- 
heiten  nnd  fUr  die  Grtlndung  deT  Berliner 
Universitat,  seit  1811  als  ausserordentlicber 
Gesandter  in  Wien  und  weiterhin  in  diploma- 
tischen  Stcllungen  filr  die  nolitiscbe  Neu- 
geatnltung  Deutsqhlanda,  wurae  1819  Mitglied 
dea  preii88ischen  Staataminiateriums ,  trat 
aber  oald  wieder  zurUck,  da  ihm  das  von 
Hardenberg'scbe   System    nicht  freisinnig 
genug  war,  und  lebte  seit  1820  meist  in 
aathetischer  Musse  und  achriftstellerischer 
Thatigkeit  auf  seinem  Landaitz  in  Tegel,  wo 
er  1835  starb.    Unter  seincn  literariscben 
Verdfientlichungen  haben  seine  linguistiscben 
und  sprachwiaaenachaftlichen  Arbeiten  ftlr 
die  Gescbichte  der  Philosophic  insofern  ein 
bedentsames  Interesse,  ala  er  (lurch  dieselben 
der  Begrtlnder  der  Sprachphilosophie  ge- 
worden iat.   Indem  er  von  der  baakiachen 
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SpTachc  ausging,  dann  den  Einfluas  des  Sans- 
krit erfnhr  undendlich  an  den  roalayischen 
Sprachatamm  sich  anschloas ,  blieb "  er  in 
seinen  pbilosopbischcn  VoranBsetznngen  nnd 
Grnndanscbaiuingen  von  den  fnnnellen  Be- 
stimmungen  der  Kant'schen  Philosophic  ab- 
hftngig  und  mit  dem  Geist  dieser  Philosophic 
in  Uebereinstimmung.  Ausser  den  beiden, 
aus  den  Abbandlnngen  der  historisch-philo- 
sophischen  Klasse  der  Berliner  Akademie 
der  Wiasenschaften  besonders  abgedrnckten 
Arbeiten  „Ueber  das  vergleichende  Sprach- 
stndium"  (1820)  nnd  „Ueber  das  Ent- 
stehen  der  grammatiscben  Formen  und  ihren 
Einfluas  auf  die  Ideenentwickelnng"  (1825), 
ist  in  diesem  Berracbt  nocb  die  ebenfalls 
al8  besondeTer  Abdruck  erschienene  Ein- 
lcitung  zu  dem  dreibandigen  Werk  tlber  die 
Kawisprache,  unter  dem  Titel  „Ueber  die 
Verschiedenbeit  desmenschlicben  Sprachbans, 
und  ihren  Einfluss  anf  die  geistige  Ent- 
wickelung  des  Menschengeschlcchts44  (1836) 
hervorzuneben.  Wird  unter  Sprachphiloso- 
phie  oder  Metapbysik  der  Sprachc  diejenige 
Wissenschaft  verstanden,  welche  den  Begriff 
der  Sprache,  das  Was  oder  Wesen  derselben 
als  einer  bestimmten  Offenbamng  des 
Men8cbengei8tes  erforscbt  und  die  besondern 
erfahmngsraassigen  Principien  ergrflndet, 
wodurch  die  einzelnen  gescnichtlich  hervor- 
tretenden  Erscheinungsformen  der  Sprache 
bestimmt  werden,  so  muss  W.  von  Humboldt 
als  der  eigentliche  Begrflnder  diescT  in  die 
Verhaltnisse  und  in  die  Geschichte  des 
menschlichen  Geistes  so  allseitig  und  tief  ein- 
greifenden  wiasenschaftlichen  Disciplin  gelten, 
tndem  er  die  Frage  fiber  den  Ursprung  und 
das  Wesen  der  Sprache  in  Berrachtnng  nahm, 
die  Analyse  des  Spraehverfahrens  und  der 
constituti'ven  Elemente  der  Sprache,  oder 
der  innern  Sprachform,  sowie  ihres  Processes 
in  ihrer  Wirklichkeit  als  Wort  und  Rede 
zuerst  versuchte,  die  eTscheinende  Sprache 
nach  ihrem  Princip,  ihrem  Organismus, 
ihrer  Form  und  ihrem  Charakter  unterauchte, 
cine  Classification  der  Sprachen  nntemahm, 
das  Verhfiltnisa  der  Sprache  znr  Geschichte 
in's  Auge  fasste  und  das  eigentliche  Ziel 
der  Sprachwiasenschaft  feststcllte.  Diesprach- 
philosophi8che  Gedankenreihe  Humboldt's 
stcllt  sich,  von  Beinem  eignen  Standpunkt 
aus,  in  folgendem  Kusammenhange  fiber- 
sichtlich  dar.  Die  Sprache  ist  kein  fertiges 
ruhcndea  Ding,  sondern  etwaa  in  jedem  Augen- 
blick  Werdenaes,  ein  Entstehendes  und  Ver- 
gehendes;  sie  ist  nicht  sowohl  ein  todtes  Er- 
zeugniss.  als  vielmehr  eine  fortwfthrend 
thatige  Lrzengung,  kein  Werk,  sondern  eine 
Wirksamkeit,  kurz:  Sprache  istnuTSprcchen; 
ea  giebt  keine  8prache,  so  wenig  es  Geist 
giebt;  aber  der  Mensch  spricht  und  der 
Mensch  wirkt  geistig.  Die  Sprache  ist  das 
Organ  des  innern  Seins  des  Menschen  und 
das  bildende  Organ  des  Gedankens;  sie  ist 


die  ewig  sich  wiederholende  Arbeit  des  Geistes, 
den  artikulirten  Lant  zum  Ausdruck  des  Ge- 
dankens fahig  zu  machen.  Der  wirkliche 
Stoff  der  SpTache  ist  anf  der  einen  8eite  der 
Laut  flberhanpt,  auf  dor  andern  Seite  die 
Gesammtheit  aer  sinnlichen  Eindrficke  und 
selbstthatigen  Geistesbewegnngen,  welche  der 
Bildung  des  Begriffs  mit  Hfllie  der  Sprache 
voransgehen.  Die  Sprache  tritt  demnach 
zwischen  den  Menschen  und  die  innerlich 
nnd  ausserlich  auf  ihn  einwirkende  Natnr. 
Er  nmgiebt  sich  mit  einer  Welt  von  Lautcn, 
um  die  Welt  von  GegenBtanden  in  sich  auf- 
znnehmen  und  zu  bearbeiten.  Das  Wort 
theilt  nicht  etwas  schon  Hervorgebrachtesmit, 
enthait  anch  nicht  einen  schon  geschlossenen 
Begriff,  sondern  regt  bios  an,  diesen  mit 
selbstilndigcr  Kraft  und  auf  bestimmte  Weise 
zu  bilden.  Die  Sprache  geht  nothwendig 
ans  dem  Menschen  hervor;  ihre  Hervor- 
bringung  ist  ein  in  ihTer  Natur  liegendes, 
inneres  Bedfirfniss  der  Menschheit;  sie  bricht 
aus  der  innersten  Natur  des  Menschen  her- 
vor. Unmittelbar  und  freiwillig,  ohne  Noth 
nnd  Absieht  entquellen  die  Worte  der  Brust, 
Eb  giebt  aber  Gesprochenes,  abgesehen  von 
dem  jedesmaligen  Sprechen,  und  so  hat  die 
Sprache  ein  eigenthflmliches  Dasein,  da8  zwar 
immer  nur  im  jedesmaligen  Denken  Geltung 
erhalten  kann,  aber  in  seiner  Totalitat  von 
diesem  unabhangig  ist.  Die  Sprache  verlangt, 
an  ein  ansseres,  sie  verstehendes  Wesen  ge- 
richtet  zn  werden;  denn  der  Mensch  ver- 
steht  sich  selbst  nur,  indem  er  die  Versteh- 
baTkeit  der  Worte  an  Andern  versnchend 
geprllft  hat.  Verstehen  und  Sprechen  sind 
nur  verschiedenaftige  Wirkangen  deT  nam- 
lichen  Sprachkraft;  im  Verstehenden  wie  im 
Sprechenden  muss  der  Stoff  ana  der  eignen 
innern  Kraft  entwickelt  werden.  Die  Menschen 
verstehen  einander  dadurch,  dass  sie  gegen- 
seitig  in  einander  dasselbe  Glied  der  Kctte 
ihTer  sinnlichen  Vorstellnngen  und  innern 
Begriffserzengungen  bertthTen.  Alles  Sprechen 
ist  eine  Anknilpfnng  des  einzcln  Empfundenen 
an  die  gemeinsame  Natur  der  Menschheit, 
da  eben  doch  jeder  Einzelne  das  Gesammt- 
wesen  des  Menschen,  nur  anf  einer  einzelnen 
Entwickelnngsbahn  in  sich  tragt.  Das 
Sprechenlernen  der  Kinder  ist  nicht  einZu-' 
mcsscn  von  Wflrtern,  Niederlegen  im  Ge- 
dachtniBB  und  Wiedernachlallen  mit  den 
Lippen,  sondern  ein  Wachsen  des  Spracb- 
vermdgens  dnrch  Alter  und  Uebung,  eine 
Entwickelung  der  Sprachkraft.  Dadurch 
dass  sich  in  der  Sprache  die  Vorstellungs- 
weise  aller  Alter,  Geschlechter ,  Stande, 
ChaTakter-  nnd  Geistesverschiedenheiten 
desselben  Volksstammes ,  sodann  (durch  den 
Uebergang  von  Wfirtern  und  Sprachen)  ver- 
schiedener  Nationen  und  endlich  (bei 
zunehmender  Gemeinschaft)  des  ganzen 
Menschengeachlechts  mischt,  lantert  und  um- 
gestaltet,  wird  die  Sprache  deT  groase  Ueber- 
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enggpunkt  von  der  immer  beschrankten 
iividualitiit  zu  A  lies  in  sich  befassendem 
Dasein.  Obwohl  die  Sprache  in  8elbstthatig- 
keit  aus  sich  entspringend  1st,  sind  doch  die 
Sprachen  gebunden  nnd  von  den  Nationen 
abhangig;  obwohl  Schdpfungen  der  ganzen 
Nationen,  dennoch  Selbstschdpfungen  der 
Individuen.  Die  Sprachverschiedenheit  und 
Vfllkerverthcilung  steht  im  Zusammenhange 
mit  der  Erzeugnng  der  menschlichen  Geistes- 
kraft,  nnd  beide  Erscheinungen  hellen  sich 
gegenseitig  auf;  der  wahreBestimmungsgrund 
der  Sprachverschiedenheit  ist  die  geistige 
Kraft  der  Nationen.  Die  Sprache  ist  gewisser- 
raaassen  die  ausserliche  Erscheinung  des 
Geistes  der  Vfilker;  ihre  Sprache  ist  ihr  Geist 
und  ihr  Geist  ist  ihre  Sprache,  und  der  Bau 
der  Sprache  ist  im  Menschengeschlecht 
darnm  und  insofern  verschieden,  weil  nnd 
als  es  die  Geisteseigenthumlichkeit  der  Volker 
selbst  ist.  Die  Sprachgestaltung  eines  Volkes 
ist  in  Einheit  mit  seiner  Geisteseigenthum- 
lichkeit Die  geistige  Individualist  der 
Veiker  kann  aber  nach  vier  Phasen  bestimmt 
werden,  sofern  roan  namlich  in's  Auge  fasst: 
1)  das  ruhige  Leben  der  Vfilker  nach  den 
natflrlichen  Yerhaltnissen  ihres  Daseins  auf 
dem  Erdboden;  2)  ihre  bald  durch  Absicht 
geleitete,  oder  aus  Leidenschaft  und  innerm 
Drang  entspringende,  bald  ihnen  gewaltsam 
abgenothigte  Thatigkeit  in  Wander  ungen, 
Kriegen  n.  s.  w.  3)  die  Reihe  der  geistigen 
Fortschritte,  welche  sich  gegenseitig  als  Ur- 
sachen  und  Wirkungcn  an  einander  kettcn, 
und  4)  endlich  die  geistigen  Erscheinungen, 
die  nur  aus  der  in  ihnen  sich  offenbarenden 
Kraft  ihre  Erklarung  finden.  Die  wahre 
Classification  der  Sprache  soli  in  die  wesent- 
liche  Beschaffenheit  der  Sprache  und  ihren 
innern  Zusammenhang  mit  der  geistigen 
Individualitiit  der  Nationen  eingehen.  Der  ent- 
schiedene  Gegensatz  zwischen  den  Sprachen 
von  rein  gesetzmassiger  Form  und  solcher 
Sprachen,  welche  von  der  gesetzmassigen 
Form  abweichen  und  einen  weniger  voll- 
kommenen  Sprachbau  haben,  bildet  das  Ein- 
theilungsprincip  fur  die  Classification  der 
Sprachen  in  solche,  welche  sich  aus  reinem 
Princip  in  gesetzmassiger  Freiheit  entwickeln, 
*  <1.  h.  die  am  vollkommensten  entwickelten 
Flexionsspraehen  oder  die  indogermanischen 
Sprachen,  und  in  solche,  die  im  Gegentheil 
willkUrliche  Pfade  einschlagen  mit  innerer 
Unfolgerichtigkeit,  was  sich  besonders  bei 
der  Behandlung  des  Verbum  zeigt,  welches 
die  malayisch-polynesischen  und  die  hinter- 
indischen,  einsilbigen  Sprachen  ohne  jeden 
eharakterisirenden  Ausdruck  lassen,  wahrend 
die  amerikanischen  Sprachen  dasselbe  durch 
angefiJgte  Pronomima  chaTakterisiren.  Die 
Verschiedenheit  deT  Sprachen  lasst  sich  als 
das  Streben  betrachten,  mit  welchem  die  in 
den  Menschen  allgemein  gelegte  Kraft  der 
■  liede  mehr  oder  weniger  glucklich  hervor- 


bricht.  So  wnndervoll  aber  ist  in  der 
Sprache  die  Individualisimng  innerhalb  der 
allgemeinen  Uebereinstimmnng,  dass  man 
eben  so  richtig  sagen  kann,  dag  ganze 
Menschengeschlecht  besitze  nur  eine  Sprache, 
als  jeder  Mensch  besitze  eine  besondere. 
Die  sprachbildende  Kraft  im  Menschen  rnht 
nicht,  bis  sie  im  Einzelnen  oder  im  Ganzen 
durch  stufenartige  Erhebung  zu  immer 
vollkommenerer  Sprachbildung  dasjenige 
hervorgebracht  hat,  was  den  an  die  Sprach- 
vollendnng  zu  stellenden  Forderungen  einer 
fortschreitenden  Annaherung  an  die  Er- 
reichung  des  gelungensten  Sprachbaus 
am  Meisten  und  Vollstandigsten  entspricht 
Die  nahere  Untersuchung  fiber  Natur 
und  BescharTenheit  der  Sprache  tlberhaupt 
hat  auf  drei  Fragen  einzugehen.  Zu- 
nachst,  wie  verhalt  sich  in  der  Sprache 
(lberhaupt  der  8toff  zur  Form,  der  Gedanke 
zum  Laut?  Die  Sprache  ist  das  bildende 
Organ  der  Gedanken,  sie  enthalt  Alles  durch 
sie  in  Laute  Verwandelte.  Die  intellectuelle 
Thatigkeit  wird  durch  den  Laut  in  der  Seele 
ausserlich  wahrnehmbar  fiir  die  Sinne;  sie 
und  die  Sprache  sind  daher  Eins  und  un- 
zertrennlich.  Die  unzertTennliche  Verbindung 
des  Gedankens,  der  Stimmwerkzeuge  una 
des  Geh5rs  zur  Sprache  liegt  unabinderlich 
in  der  ursprdnglichen  Einheit  der  mensch- 
lichen Natur.  Darin  liegt  die  Angemessen- 
heit  des  Lauts  zu  den  Operationen  des  Geistes 
begrundet  Die  zweite  Frage  ist:  Wie  ver- 
halt sich  in  der  besondern  Sprache  der  Stoff 
zur  Form,  die  allgemeine  Sprachform  zur 
besondern  Spracherzeugung?  Der  aussere 
Charakter  der  Sprachen,  welcher  im  ganzen 
grammatischen  und  lexikalischen  Bau  liegt, 
untercheidet  die  Sprachen  nach  der  Reinheit 
ihres  Bildungsprincips.  Der  innere  Charakter 
der  Sprachen  bezieht  sich  auf  den  speci- 
fischen  Grad  der  Sprache  selbst  in  Bezug 
anf  die  Idee  der  Sprachvollendung.  Er  be- 
steht  in  der  Laut-  und  Gedankenform,  d.  h. 
in  der  Art  der  Verbindung  des  Gedankens 
mit  den  Lauten,  wodurch  dieselbe  eine  eigen- 
thfimliche  Farbe  und  Schattirung  erhalt  und 
zugleich  die  Denk  nnd  Sinnesart  eines 
Volkes  bezeichnet.  In  der  Verschiedenartig- 
keit  ihres  Baues  sind  die  Sprachen  noth- 
wendige  Grundlage  der  Fortbildung  des 
menschlichen  Geschlechts.  Die  dritte  Frage 
ist:  Wie  verhalt  sich  im  individuellen  Sprechen 
der  Stoff  zur  Form,  d.  h.  die  besondere 
Sprache  zum  individuellen  Denken?  Von 
dem  jedesmal  Gesprochenen  ist  die  Sprache 
als  die  Masse  seiner  Erzeugnisse  verschieden. 
Neben  den  bereits  fest  geformten  Elementen 
besteht  die  Sprache  ganz  vorzttglich  auch 
aus  Methoden,  die  Arbeit  des  Geistes  weiter 
fortzusetzen.  Die  Masse  der  festgeformten 
Elemente  tTagt  den  lebendigen  Keim  nie 
endender  Bestimmtheit  in  sich,  und  dieses 
theila  feate,  theils  Flttssige  in  der  Sprache 
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bringt  ein  bestimmtes  Verhaltniss  zwischen 
ilir  und  dem  rcdcnden  Geschlecht  hervor. 
Ihre  letzte  Bestimmtheit  erhfilt  die  Sprache 
erst  ira  Individuum;  denn  Keiner  denkt  beim 
Worte  gerade  und  genau  dasselbe,  was  der 
Andere  denkt;  alles  Verstehen  ist  daher  zu- 
gleich  ein  Nichtverstehen ,  alle  Ueberein- 
stimmung  in  Gedanken  und  Gefuhlen  zu- 
gleich  ein  Auseinandergehen.  Was  nun  die 
Elemente  der  eigentlichen  Spracherzengung 
betrifft,  so  beginnt  die  Entstehung  der  Sprache 
keineswegs  mit  der  Bezeicbnung  der  Gejren 
stSnde  durch  Worter;  die  Rede  wird  mcht 
ans  vorangegangenen  Wortern  zuaammen- 
geaetzt,  sondern  die  WOrter  gehen  umgekehrt 
aus  dem  Ganzen  der  Rede  hervor.  Den 
artikulirten  Laut  ndthigt  der  Mcnsch  seinen 
kdrperlichen  Werkzeugen  durch  den  Drang 
seiner  Seele  ab,  und  das  Thier  wllrde  das- 
selbe  zu  thun  vermdgen,  wenn  ea  von  gleichem 
Drange  beseelt  ware.  Die  Lautform  ist  der 
Ausdruck,  welchen  die  Sprache  dem  Ge- 
danken verschafft.  Das  Streben,  dem  Laute 
Bedeutung  zu  verleihen,  schafft  die  Natur 
des  artikulirten  Lautes,  dessen  Wesen  ans- 
schliesslich  in  dieser  Absicht  besteht,  und 
wirkt  folglich  auf  eine  bestimmte  Bedentnng 
hin,  damit  dem  sprachlich-empfanglichenOhr 
im  Laute  nichts  als  seine  Bedeutung  er- 
scheine.  Die  Sylbe  macht  eine  fllr  das  Ohr 
durchaus  nnzertrennliche  Einheit  ans;  es 
liegen  in  ihr  nicht  zwei  o<lor  mehr  Laute, 
sondern  eigentlich  nur  Ein  auf  eine  be- 
stimmte Weise  herausgestossener  Laut,  und 
die  Theilnng  der  einfachen  Sylbe  in  einen 
Consonanten  und  Vokal  ist  nur  eine  ktlnst- 
liche,  durch  das  Ohr  und  die  Abstraction 
voTgenommene  Unterscheidnng.  In  der  Natur 
bestimmen  sich  Consonant  und  Vocal  gegen- 
seitig.  Durch  ein  zwiefaches  Lantverfahren 
wird  dio  Sylbe  gebildot  Der  Umfang  des 
Wortes  ist  die  Grenze,  bis  zu  welcher  die 
Sprache  selbatthiitig  bildend  ist;  das  einfache 
Wort  ist  die  vollendete,  ihr  entknospende 
HI  lit  lie.  Im  Worte  kommt  allemal  eine  dop- 
pelte  Einheit,  des  Lautes  und  Begriffs,  zu- 
sammen.  Es  ist  nattlrlich,  verwandto  Begriffe 
mit  verwandten  Wdrtern  zu  bezeiclinen, 
darum  trifft  Verwandtschaft  der  Begriffe  und 
Laute  zusammen.  Die  Verbindung  dor  vcr- 
schiedenartigen  Natur  des  Begriffs  und  des 
Lautes  fordert  eine  Vermittelung  Beider  dnrch 
ein  Drittes,  in  welchem  sie  zuHammentreffen 
konnen.  Dieses  Vermittelnde  ist  allemal  sinn- 
licher  Natur,  es  gehOrt  der  aussern  oder 
innern  Empfindung  oder  Th&tigkeit  an,  und 
man  kann  es  auf  Extension  oder  Intension 
oder  Ver&ndernng  in  beiden  zuruckfilhren, 
so  dass  man  in  die  allgemeine  Spitfire  des 
Ranms  und  der  Zeit  und  des  Empfindungs- 
grades  gelangt  Die  Entstehung  des  Wortes 
grllndet  sich  auf  eine  dreifache  Bezeichnnngs- 
art  der  Begriffe.  Boi  der  unmittelbar  nach- 
ahmenden  (schallnachahmenden)  Lautbildung 


wird  der  Ton,  den  ein  d  mender  Gegenstand 
hervorbringt ,  in  dem  Worte  so  weit  nach- 
gebildet,  als  artikulirte  Laute  unartikulirte 
TOne  wiederzugeben  im  Stande  sind.  Die 
symbotische  Bezeichnung  oder  Lautbildung 
ist  nicht  eine  unmittolbare,  sondern  in  einer 
dritten,  dem  Laute  und  dem  Gegenstande  ge- 
meinachaftlichen  Beschaffenheit  nachahmende 
Bezeichnung,  d.  h.  sie  wflhlt  fur  die  zu  be- 
zcichnenden  Gegenst&nde  Laute  aus,  welche 
theils  an  sich,  theils  in  Vergleichnng  mit 
andern,  fur  das  Ohr  einen  Eindruck  dem 
fthnlich  heTvorbringen ,'  wie  ihn  der  Gegen- 
stand auf  die  Seele  macht.  Die  analogische 
Bezeichnung  endlich  ist  die  Bezeichnung 
durch  Lautflhnlichkeit  nach  der  Verwandt- 
schaft der  zu  bezeichnenden  Begriffe.  Nfim- 
lich  Worter,  deren  Bedeutungen  einander 
nahe  liegen,  erhalten  gleichfalls  fthnliche 
Laute,  ohne  dass  indessen  auf  den  in  diesen 
Lauten  selbst  liegenden  Charakter  gesehen 
wird.  Die  Sprache  besitzt  eine  Lautfonn 
in  dreifach  sich  erweiternden  Stadien  oder 
Stufen;  sie  schreitet  n^mlich  fort  von  der 
Wurzel  zum  Stamme  (abgeleitete  W5rter  und 
Grnndwdrter)  und  zu  Sprossformen  (den  aus 
Stilmmen  abgeleiteten  SprosswSrtern) ;  sie  ist 
also  Wurzel  -.  Stamm  -  und  Sprossformbildung. 
Die  Lautumformung  nimmt  denselben  Gang, 
wie  die  Bezeichnungsart  der  BegrifTe,  und 
unterliegt  einem  zwiefachen  Gesetze,  einem 
bios  organischen,  das  aus  den  Sprachwerk- 
zeugen  und  ihrem  Zusammenwirken  entsteht, 
und  eiuem  geistigen,  durch  das  geistige 
Princip  der  Sprache  gegebenen,  welches  die 
Organo  hindert,  sich  ihrer  Neigung  zur  Trftg- 
heit  zu  uberlassen.  Die  Bezeichnung  der 
Bogriffe  oder  die  Wortschdpfung  besteht  in 
Worterfindung  und  in  Wortformung.  Die 
Worterfindung  besteht  im  Allgemeinen  nur 
darin,  analogen  Begriffen  analoge  Laute  zu 
wShlen  und  die  letzteren  in  eine  mehr  oder 
weniger  bestimmte  Form  zu  giessen.  Die 
Bezeichnung  des  Begriffs  durch  den  Laut 
ist  eine  Verknupfnng  von  Dingen,  deren 
Natur  sich  niemala  wahrhaft  vereinigen  liLsst, 
da  das  Wort  eine  SchTanke  des  innern,  stets 
mehr  enthaltenden  Empfindens  der  Sprache 
ist.  Die  Wortformung  ist  Ausbildung  des 
Wortes  zum  Redetheil  lurch  Flexion,  die  der 
spraohliche  Ausdruck  des  Angeschauten  und 
Gefuhlten  ist  und  von  innen  heraus  in  den 
Sprachen  entsteht.  Ein  zweites  Mittel  zur 
Bezeichnung  der  Beziehung  des  Begriffs  ist 
fiusserer  Zuwachs  oder  blosse  Anfugnng  des 
Affixes.  Anbildung  macht  das  wahre  Wesen 
des  Suffixes  aus,  das  aus  der  Wurzel  hervor- 
bricht.  Der  Satz  ist  mit  alien  seinen  noth- 
wendigen  Theilen  nicht  als  ein  aus  Worten 
zusammengesetztes  Ganzc,  sondern  wirklich 
als  ein  einzolnes  Wort;  jeder  Satz  muss  als 
Eins,  vor  der  Seele  Schwebendes  genommen 
werden.  In  der  wissenschaftlichen  Form  der 
Sprache  sucht  der  Geist  Wahrheit  und  Ab- 
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sondernng  alles  ausseren  Schemes,  wodurch 
erst  die  Sprache  die  letzte  Scharfe  in  der 
Sondernng  und  Feststcllung  der  Begriffe 
enthalt  —  Von  Humboldt's  sprachwissen- 
schaftlicheT  Leistnng  gilt  das  Wort  Stein- 
thal's:  Gross  ist  Hnmboldt  dnrch  das,  was 
er  gethan,  eben  so  gross  aber  durch  das, 
was  er  seinen  Nachfolgern  als  Aufgabe  hinter- 
lassen  bat. 

M.  Schaslcr,  die  Elemente  der  philosophischen 
SprachwUsenschaft  W.  r.  Humboldt's.  1847. 

H.  SUInthal,  die  SprnchwisBotwchaft  Humboldt's 
und  die  Hegol'schc  Philosophic.  1848.  (Gegen 
Schasler). 

R.  Hayrn,  Wilhelm  von  Humboldt  1866. 

Hume,  David,  war  1711  zn  Nincwclls 
in  der  schottischen  Grafschaft  Berwikshire 
als  der  jtlngsto  Sohn  eines  kleinen  mit  dem 
Geschlechte  der  Grafen  Home  verwandten 
Grenzlords  geboren.  Sein  alterer  Brnder 
wht  der  unter  dem  Namen  Lord  Kamea  und 
nls  Verfa^ser  der  „Elemcnte  des  Kriticismus** 
(1760)  bekannte  Heinrich  Home.  Wahrend 
dieser  und  die  Ubrigen  GUeder  der  Familie 
den  Namen  Home  fllhrten,  reclamirte  der 

i'unge  David  seinen  rechten  Namen  Hnme. 
Sr  studirte  seit  1723  zu  Edinburg  anf  den 
Wunsch  seiner  Mutter,  die  frtlh  Wittwe  ge- 
worden  war  und  in  beschrankten  Verhalt- 
nissen  lebte,  die  Rechtswissenscbaft,  die  ibn 
jedoch  weniger,  als  die  alten  Klassiker  an- 
zog,  welche  er  so  eifrig  studirte,  dass  seine 
Gesundbeit  zu  leiden  begann.  Er  ging  darum 
als  Dreiundzwanzigjahriger  in  ein  Kaufmanns- 
comptoir  nach  Bristol,  wo  er  es  jedoch  nur 
wenige  Monate  aushielt.  Er  begab  sich  1734 
nach  Frankreich,  wo  er  die  Materialien 
seiner  Philosophic  zuerst  in  der  Universitats- 
stadt  Rheims  in  der  Champagne,  dann  in 
dem  mit  cincr  reichen  Bibliothck  versehencn 
Jesuitcnwinkel  La  Flcche  in  der  Provinz 
Anjou  in  zurllckgezogener  Einsamkeit  be- 
arbeitete,  um  sie  literarisch  zu  verwerthen. 
Die  Fmcht  seiner  dreijahrigen  Musse  in 
Frankreich  war  das  Werk  tiber  die  mensch- 
liclie  Natur,  welches  er  in  den  Jahrcn  1738 
nnd  39  unter  dem  Titel:  „The  treatise  of 
hitman  nature,  bebig  an  attempt  to  intro- 
duce the  experimental  method  of  reasoning 
into  moral  subjects"  in  drei  Banden  zu 
London  herausgab.  Er  wollte  die  Wirkung 
dieses  Werkes,  worin  er  in  die  Balm  von 
Francis  Bacon,  John  Locke  und  George 
Berkeley  eintrat,  in  seiner  Heimath  Ninewells 
abwarten,  wo  er  die  nachsten  sechs  Jahre 
•  1739  —  45  verlebte.  Dieses  philosophische 
Jngendwcrk  Hume's,  niches  in  deutscher 
Uebcrsetzung  unter  dem  Titel:  „David  Hume 
tlber  die  menschliche  Natur,  aus  dem  Eng- 
lischen,  nebst  kritischen  Versucben  zur  Be- 
urtheilung  dieses  Werkes  von  L.  H.  Jakob" 
(1790—91)  erschien,  legt  seinen  in  der  land- 
lauGgen  Auffassung  als  Skepticismus  be- 
zeichneten  Standpunkt  nicht  bios  ausfuhr- 


Hcher,  sondern  auch  dentlicher  und  rtlck- 
sichtsloser,  als  die  sputern  Umarbeitnngen  dar, 
wodurch  Hume  seine  Ansichten  theils  seinen 
nicht  philosophischen  Landsleuten  mund- 
gerecht  zu  machen,  theils  einzelne,  besonders 
verfanglicbe  und  den  Angriffen  der  Gegner 
ausgesetzte  Punkte  seiner  Lebre  zu  umgehen 
suchte.  Das  erste  Buch  dieses  Werkes  filhrt 
die  Ueberschrift  „Von  dem  menschlichen  Ver- 
stand14,  wahrend  das  zweite  von  den  Leiden- 
schaften,  das  dritte  von  der  Moral  handelt. 
Wir  erh  alten  darin  seine  Kritik  der  her- 
gebrachten  Metaphysik  nnd  seine  praktische 
Philosophic  Mit  seiner  Kritik  der  Meta- 
physik sucht  er  die  Philosophic  des  Er- 
fabrungswissens  zu  begrtinden,  und  als  der 
beste  Weg,  um  die  Wissenschaft  von  un- 
nlltzen  Fragen  zu  befreien,  erschien  ihm  die 
Untersnchung  der  Natur  des  menschlichen 
Verstandes,  worin  er  die  Grundaufgabe  der 
Philosophie  erblickt..  Wie  kommen  die  Ideen 
(Vorstellungen)  in  unsern  Verstand?  An- 
geborne  Ideen  giebt  es  nicht,  sondern  alle 
unsere  Vorstellungen  haben  stets  Sinnes- 
eindrtlcke  zur  Vorraussetzung;  sie  sind  die 
nrsprtlnglichsten,  starksten,  lebendigsten  nnd 
dentlichsten  Vorstellungen.  Von  ihncn  unter- 
scheiden  sich  die  Ideen  als  weniger  starke  und 
lebendige  Vorstellungen.  Sie  sind  Copien  oder 
Nachbildungen  der  ursprdnglichen  Vor 
stcllungen,  d.  h.  der  Sinneseindrflcke.  Aber  ge- 
dacht  kann  von  uns  Nichts  werden,  was  nicht 
vorher  irgendwie  als  Sinneseindruck  cm- 
pfunden  worden  ist  Sinneseindrflcke  geben 
nothwendig  immer  den  ersten  Stoff  UDd  die 
Grnndlage  zu  allem  Denken ,  und  dieses 
sclbst  ist  theils  ein  Nachbilden  der  ursprflng- 
lichen  Vorstellungen,  theils  ein  Verknllpfeu 
des  in  denselben  gegebnen  Stoffes.  Der  In- 
halt  aller  unserer  Erkenntnisse  besteht  darnm 
znvdrderst  aus  Verhaltnissen  von  Ideen.  Da- 
bin  gehdren  z.  B.  alle  mathematischo  S&tzc, 
die  sich  btos  anf  Grosse  und  Zahl  beziehen 
und  nnmittelbar  gewiss,  d.  h.  von  einem 
Geftthlc  noth  wendiger  WahTheit  begleitet  sind. 
Weiterhin  aber  hat  unsere  Erkenntniss  auch 
Tbatsachen  sum  Inhalt,  die  weniger  gewiss 
sind,  als  jene,  da  ihr  Gegentheil  immer 
mdglich  ist  Wenn  sie  weder  nnmittelbar 
unsern  Sinnen,  noch  unserm  Gedachtniss 
gcgenwartig  sind,  so  (lberzeugen  wir  uns 
von  ihrer  Wahrheit  nur  durch  Schluss- 
folgerungen,  die  sich  auf  das  ursachliche 
Verhaltniss  grflnden.  Dieses  aber  kann  nie- 
mals  anders,  als  durch  Erfahrung  erkannt 
werden.  Wie  Ziehen  wir  nun  aber  aus 
Thatsachen  Schluasfolgemngen  ?  und  anf 
welchem  Grunde  ruhen  die  SchlOsse  ?  Auf 
Gewohnheit,  d.  h.  auf  dem  Satze,  dass  wir 
von  ahnlichen  Ursachen  ahnliche  Wirkungen 
erwarten.  Indem  wir  taglich  und  stilndlich 
Veranderungen  sowohl  an  aussern  Dingen, 
als  auch  in  unsern  Gedanken  bemerken  und 
indem  wir  in  Folge  dieser  stetigen  Be- 
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obachtung  schliessen,  dass  gleiche  Ver- 
anderungen  auch  in  Zukunft  durch  gleich 
wirkende  Umstande  hervorgebracht  werden; 
so  setzen  wir  in  dem  einen  Dinge  die  Fahig- 
keit,  verandert  zu  werden,  im  andern  die 
Fahigkeit  voraus,  diese  Veranderungen  her- 
vorzubringcn,  und  so  kommen  wir  zur  Idee 
vom  Verhaltniss  zwischen  Ursache  und  Wir- 
kung.  Weil  wir  gewobnt  sind.  nicht  sowohl 
ein  Ding  auf  ein  anderes,  als  vielmebr  je 
zwei  Vorstellungen  von  Dingen  der  Zeit 
nach  auf  einander  folgen  zu  sehen.  bilden 
wir  una  die  Vorstellung,  es  musse  nothwendig 
das  andere  auf  das  erstere  folgen.  Zu  diese  m 
Begriffe  des  nothwendigen  Zusammenhangs 
zwiscben  Ursacbe  und  Wirkung  kummen  wir 
weder  durch  Sinneseinpfindung,  nocb  durcb 
Reflexion,  sondern  nur  dadurcb,  daas  wir  in 
unsern  Vorstellungen  gewisse  Uebergange 
vom  Einen  zum  Andern  gewohnt  sind.  Wir 
konnen  una  mit  unsern  SchlUssen  tiber  die 
Sinneswahrnehinungen  zwar  erbeben,  aber 
niemals  von  denselben  unabhangig  werden. 
Jede  unaerer  Schlussfolgerungen  muss  notli- 
wendig  entweder  eine  unmittelbar  gegen- 
wartige  Sinneswahrnebmung  oder  eine  Spur 
derselben  im  Gedachtniss  sein.  Die  einzige 
im  unmittelbaren  GefUbl  begrundete  und 
durch  die  Thatigkeit  der  Einbildungskraft 
vermittelte  nicht  zwar  eigentliche  Gewissheit, 
sondern  blosse  Wahrscheinlichkeit,  die  wir 
dadurch  erhalten,  ist  ein  auf  Erfahrung, 
somit  auf  Gewohnlieit  sich  stfltzcndes  Glau- 
ben  oder  Annehmen,  welches  der  Mensch 
mit  den  Thieren  gemein  hat.  Auf  Asso- 
ciation der  einander  anziehenden  Vor- 
stellungen also,  sei  es  almlicher  und 
gleicher  oder  verschiedener  und  wider- 
atreitender,  sei  es  gleichzeitiger  oder  in  Zeit 
und  liaum  nach  einander  folgender  Vor- 
stellungen, liiuft  bci  unserer  Ueberzeugung 
von  ihrer  Wahrheit  zuletzt  Allcs  hiuaus. 
Haben  wir  nun  aber  blosse  Vorstellungen  von 
Gegenstanden ,  was  bringt  una  denn  dazu, 
den  Dingen  ein  von  unsern  Vorstellungen 
unabh&ngiges  Dasein  auch  dann  nocb  zu- 
zuschreiben,  wcnn  sie  aufgehOrt  haben  Ein- 
drilcke  auf  uns  zu  machen?  Dies  bringt  die 
Einbildungskraft  zu  Stande  vermittelst  der 
unwiderstehlichen  Neigung,  aufeinander- 
folgende  ahnlichc  Vorstellungen,  die  mit  den 
erinnerten  Vorstellungen  fruherer  Eindrtlcke 
verschmelzen,  fUr  dieselben  zu  halten.  Und 
was  dabei  auf  Seiten  der  Eindrticke  mit- 
entscheidet,  ist  die  BesUndigkeit  gewisser  Ein- 
drucke  oder  in  deren  Ermangelung  wenigstens 
ein  gewohnheitsmassiger  Zuammenhang  der 
emplangencn  Veranderungen.  Wir  glauben 
also  daa  unabhangig  von  unserm  Vorstellen 
bestehende  wirkliche  Dasein  der  Aussendinge 
und  gleichermaassen  unsers  eignen  Kdrpers. 
Nun  aber  weiter  vom  Dasein  der  Welt  als 
Wirkung  auf  ein  Dasein  Gottes  als  Ursache 
derselben  zu  schliessen,  ist  eine  lediglich  im 


Kreise  sich  bewegende  leere  Spitzfindigkeit, 
und  die  Aunahme  eines  von  der  Welt  un- 
abhangigen  Urhebers  derselben  eine  ganz 
grundlose  Vermutliung.  Denn  wenn  wir  von 
Wirkungen  auf  eine  Ursache  schliessen,  so 
mUssen  wir  diese  zu  den  Wirkungen  in 
Verhaltniss  setzen  und  diirfen  der  Ursache 
nur  zuschreiben,  was  in  der  Wirkung  ent- 
halten  ist  und  durchaus  Nichts  weiter.  Die  Vor- 
stellung der  Substanz,  als  einer  selbstandigen 
und  filr  sich  bestebenden  Wesenheit,  ist 
Nichts  weiter  als  die  Zusammenfassung 
mehrerer  einfacher  Vorstellungen  als  einzelner 
Eigenschaften  eines  Gegenstandes  unter  einem 
gemeinschaftlichen  Namcn.  Auch  was  wir 
unser  Selbst  oder  Ich  nennen,  ist  ein  solcher 
Begriff,  dem  keine  selbstandige,  fUr  sich  be- 
stehende Wirklichkeit  entspricht.  Denn  es 
liegt  ihm  kein  stetiger,  wirklich  empfundener 
Eindruck  zum  Grunde,  sondern  das  Wort 
Selbst  oder  Ich  ist  nur  die  Zusammenfassung 
vieler  aufeinander  folgender  Vorstellungen, 
und  dicsem  Inbegriffe  leihen  wir  Einheit 
mittelst  des  erdicnteten  Begrifls  von  einem 
unbekannten  Etwas,  welcnes  sich  beim 
Wechsel  der  Vorstellungen  als  eins  und 
dasselbe  behaupte,  und  diescn  Begriff  von 
einem  Etwas  nennen  wir  Ich  und  Seele. 
Was  man  eigentlich  allein  dabei  im  Auge 
hat,  ist  Nichts  anders  als  die  Frage,  ob 
unsere  Vorstellungen  durch  kdrperliche  Ver- 
anderungen und  Bcwegungen  bewirkt  sind. 
Vergleichen  wir  die  Begriffe  Denken  und 
Bewegung  mit  einander,  so  finden  wir  die- 
selben verschieden;  die  Erfahrung  dagegen 
uberzeugt  uns,  dass  dieselben  in  unserm 
Kiirper  bestanaig  vereinigt  sind.  Nun  giebt 
uns  Beides  den  Begriff  des  ursachlichen  Ver- 
haltnisses,  und  darum  konnen  wir  mit  Ge- 
wissheit schliessen,  dass  die  korperlichen 
Bewegungen  die  Ursachen  unserer  Gedanken 
sein  konnen  und  wirklich  sind.  Mit  dem 
Aufkoren  der  Lebensthatigkeiten  unsers 
Leibes  hdrt  aber  auch  der  zusammengefasste 
Inbcgriff  der  mit  demsclben  verknilpften  Vor- 
stellungen auf,  und  was  wir  unser  Selbst 
oder  Ich  oder  unsere  Seele  nennen,  ist  darum 
nicht  unsterblich. 

Dies  sind  die  Grundgedanken  von  Hume's 
Rritik  der  Mctaphysik,  wodurch  er  sich  den 
Kuf  als  SkeptJker  erworbeu  hat  Im  zwciten 
und  dritten  Buch  seiner  „Abhaudluug  ttber 
die  menschliche  NaturM  werden  die  Leiden- 
8chuften  und  die  Moral  abgehandelt,  also 
Beitrage  zur  praktischen  Philosophie  ge- 
gcbcn.  Der  Lehre  von  den  Affecten  (denn 
diese  sind  es,  die  er  unter  ^passions*  ver- 
steht)  legt  Hume  ein  besonderes  Gewicht  bei 
und  breitet  sich  als  achter  Englander  haupt- 
sachlich  ilber  Stolz  und  Demuth  und  daun 
tiber  Licbc  und  Hass  aus,  wozu  sich  Er- 
firterungen  tiber  Achtung  und  Verachtung, 
Wohlwollen  und  Uebelwollen,  Mitleid,  Bosheit 
und  Neid  gesellen,  wobei  Hume  daa  Ver- 
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dienst  hat,  mit  grtlndlicher  Welt-  und 
Menschenbeobachtung  und  Menachenkennt- 
niss  die  Gesetze  und  Bedingungen  der 
psyekologischen  Vorgange  ergrUndet  zu 
haben.  Auch  (iber  die  Modificationen  der 
Affecte  dnrch  Gcwohnhcit,  Einbildungskraft, 
Kaum  und  Zeitund  tlber  die  innern  Mischnngen 
derselben  lasst  er  sich  eingebend  aus.  Vom 
Affect  wird  ailes  Handeln  beseelt,  dessen 
Wurzel,  der  Wille,  darum  auf  eine  Natur- 
nothwendigkeit  gegrfindet  ist.  Darum  weil 
wir  una  frei  ftlhlen,  so  oder  so  zu  handeln, 
sind  wir  noch  nicht  wirklicb  frei.  Ein 
Dritter  kann  unsere  kUnfltigen  Handlungen 
aus  unserm  Cbarakter  bcmessen.  Mit  der 
angeblicben  Ueberlegenbeit  der  Intelligenz 
oder  Vernunft  tlber  die  Leidensehaft  ist  es 
Nichta;  das  abstracte  Raisonneinent  bat 
keinen  Einfluss  auf  unsere  Handlungen, 
ansser  sofern  es  unser  Urtbeil  ttber  Ursachen 
und  Wirkungen  bestimmt.  Mogen  immerhin 
die  Vorstellungen  von  Lust  und  Unlust  bei 
einem  Dinge  in  nns  Vcrlangen  oder  Abscheu 
bervorrufen,  so  ruhrt  doch  der  Impuls  zum 
Wollen  oder  Nichtwollen  nicbt  von  langer 
Erwagung  Uber  die  Dinge,  sondern  von  einer 
unmittelbaren  Erregung  durch  sie  ber.  Die 
Vemunft  hemmt  weder  noch  fordert  sie  eine 
Willensentschliessung;  sie  kann  ihrer  Natur 
nacb  gar  nicht  eine  Leidensehaft  unterdrttcken ; 
nur  eine  andere  Leidensehaft  kann  sich  dein 
Andrang  einer  wirksamen  Leidensehaft  ent- 
gegenstemmen.  Durch  Vernunft  lernt  man 
auch  nicbt  Tugend  und  Laster  kennen,  und 
mit  dem  Versuche,  logisch  zu  demonstriren, 
was  gut  oder  bos,  recht  oder  unrecht  sei, 
bringt  man's  nicht  weit  Tugend  und  Laster 
konnen  mit  Tfinen  und  Farben,  Hitze  und 
Kalte  verglichen  werden,  welche  keine 
Qualitaten  in  den  Dingen,  sondern  blosse 
Vorstellungen  im  Gemtlthe  sind.  Der  Antheil 
des  Affects  an  unserm  Thun  fordert,  dass 
ein  adaquates  Organ  der  Auffassung  vor- 
handen  sei,  und  dieses  ist  das  Geftthl,  welches 
aus  dem  vorliegenden  Handeln  gewisse  He- 
weggrtlnde,  leitende  Principien,  ursprtlng- 
licbe  Agentien  herausfindet.  Die  Anschauung 
fremden  Handelns  bringt  in  uns  Lust  oder 
Unlust  hervor,  und  diese  sind  das  Kennzeichen 
filr  uns,  ob  ein  Handeln  ein  tugendhaftes 
oder  lasterhaftes  ist  Durch  unmittelbaren 
Eindruck  also,  nicht  durch  Begriffe,  wird 
die  Vorstellung  des  Sittlichen  und  (Jnsittlicben 
erzeugt  Das  sittliche  Gefilhl  ist  an  sich  ein 
gemeinsames:  wie  ich  ftihle,  so  ftlhlt  der 
Andere  von  selber  anch,  und  das  Urtheil, 
das  in  Folge  einer  Anregung  des  GefUhls 
gefallt  wird,  macht  auf  allgemeine  Beistimmung 
Anspruch.  Der  Grundtrieb  er  Menschlich- 
keit  nimmt  im  Einen,  wie  im  Andern  Partei 
fttr  das  gemeine  Beste  und  far  die  FOrderin 
desselben,  die  Tugend,  wie  gegen  die  Stflrung 
der  Interessen  der  Gesellschaft  durch  das 
Laster.   Es  kann  daher  auch  nicht  fehlen, 


dass  ein  solches  Gemeingefuhl  sich  still- 
schweigend  fiber  gewisse  allgemeine  Begriffe 
vom  menschlichen  Verhalten  verstandigt 
und  danach  die  einzelnen  Fftlle  pruft  Der 
Tngendtrieb,  der  Trieb  zum  Guten  ist  dem 
Menschen  angeboren:  alle  Menschen,  wenn 
weder  Eigennutz,  noch  Neid,  noch  Rache  ihre 
Gesinnnngen  verderbt,  sind  wegen  ihrer 
nattlrlichen  Menschenliebe  allzeit  geneigt, 
der  Gltlckseligkeit  der  Gesellschaft  und 
folglich  der  Tugend  den  Vorzug  zu  geben. 
Die  bestftndige  Gewohnheit,  uns  selbst  in 
Gedanken  gleichsam  zu  mustern,  erhillt  alle 
Erapfindnngen  von  Recht  und  Unrecht  lebendig 
und  bringt  bei  edeln  Naturen  eine  gewisse 
Achtung  vor  ihnen  selbst  und  vor  Andern 
hervor,  welche  die  sicherste  Beschtitzerin 
jeder  Tngend  ist.  Und  die  Liebe  zum  Ruhm 
hangt  ganz  an  der  Liebe  znr  ldblichen  Hand- 
lung  um  ihrer  selbst  willen.  Ebenso  flbt 
das  Nachftthlen  von  Zttgen  des  Wohlwollens 
und  der  Freundschaft  auf  unsere  Stimmung 
und  Gesinnung  einen  ansteckenden  Einfluss 
aus.  Diese  aus  der  nattlrlichen  Neigung 
entspringende  Tugend  weiss  Nichts  von 
einer  Pflicht,  die  sie  zu  etwas  verbande. 
Es  lasst  sich  aber  anch  ein  Handeln  denken, 
wo  die  natUrliche  Neigung  nicht  thatig  ist 
und  welches  gWohwohl  individuell  und  fflr's 
Allgemeine  nothwendig  ist.  Eine  weitere 
Reine  von  Tugenden  verdanken  ihre  Ent- 
stehung  sogar  einem  Zwange,  den  ich  mtr 
selbst  oder  Andere  mir  aus  Grflnden  des 
eignen  oder  des  fremden  nnd  allgemeinen 
Nutzens  auferlegen.  Zu  diesen  kiln st lichen 
Tugenden  gehoren  Gerechtigkeit ,  Treue, 
Redlichkeit,  Schamhaftigkeit,  Keuschheit 
Mit  der  Aufstellung  der  kunstlicken  Tugenden 
sind  unverrdekbare  Zwecke  der  Gesellschaft 
erreicht,  es  ist  damit  Recht,  Eigenthum, 
Heiligkeit  der  Ehe  festgestellt  Mit  dem 
Aufstellen  eines  Musterbildes  des  vollkommnen 
Mamies  nimmt  Hume  eine  ganz  einzige  und 
eigenthtlmliche  Stellung  unter  den  Moralisten 
seines  Volkes  ein.  Dieses  Musterbild  ergiebt 
sich  ihm  einerseits  von  den  Eigenschaften, 
die  ihrem  Besitzer  bei  der  Geltendmachung 
seiner  Persanlichkeit,  andererseits  von  den- 
jenigen,  die  seiner  Umgebung  im  Gesammt- 
umkreise  des  5ffentlichen  Lebens  nQtzlich 
und  angenehm  sind.  Wo  eine  Person  so  be- 
schaffen  ist,  dass  sich  kein  einziges  Ver- 
hiiltniss  des  Lebens  findet,  in  welchem  ich 
selbst  nicbt  mit  ihr  stehen  mochte,  da  muss 
ihr  Charakter  insoweit  als  vollkommen  an- 
erkannt  werden;  und  wenn  dieser  Person  in 
Beziehung  auf  sich  selbst  ebenso  wenig  fehlt, 
als  in  Beziehung  auf  Andere,  so  ist  ihr 
Charakter  ganz  vollkommen. 

Wah  rend  Hume  in  seiner  Heimath 
Ninewells,  auf  dem  Landgute  seines  Bruders 
die  Wirkung  seines  Werkes  „Abhandiung 
tlber  die  menschliche  Natur",  welche  seinem 
Inhalte  nach  nur  eine  sebr  langsame  sein 
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konnte,  gednldig  abwartetc,  griff  er  zu  einem 
Plane  der  Schriftstellerei,  welcher  raseherc 
Erfolge  versprach,  n&mlich  zur  Verfiffent- 
lichung  kleiner  Assays"  (Versuche)  uber 
vielerlei  aus  den  verschiedenen  Gebieten  des 
WUscna  nnd  Lebens  gcnommene  Gegenstande, 
worin  er  seine  vielseitige  Bildung  und  Be- 
lesenheit  in  alten  und  neuern  Schriftstellern 
in  Verbindung  mit  feinem  Geschmack  und 
Gewandtheit  der  Darstcllung  zeigte.  Er  gab 
im  Jahr  1741  unter  dem  Tit  el  „  Essays  moral, 
political  and  literary"  den  ersten  Band 
dieser  vermischten  Aufs&tze  heraua,  der  von 
einem  so  gtinstigen  Erfolge  begieitet  war, 
dass  schon  1742  mit  einer  neuen  Auflage 
des  ersten  Bandes  zugleich  ein  zweiter  er- 
Bcbicn,  welcher  „A  dissertation  on  the 
passions"  und  „An  inquiry  concerning  the 
principles  of  moral"  enthielt  Im  dritten 
Tbeile  folgte  dann  1748  eine  betr&chtlich 
abgekilrzte,  dabei  aber  mit  einem  Aufsatz 
fiber  die  Wunder  bereicherte,  Umarbeitung 
der  „  Abhandlung  liber  die  menschlicheNatur" 
unter  dem  Titel  „An  inquiry  concerning  the 
human  understanding",  welche  in's  Deutsche 
flbersetzt  (von  Sulzer)  1756,  dann  von 
W.  G.  Tennemann  unter  dem  Titel  „David 
Hume's  Untersuchung  Uber  den  inenschlichen 
Verstand,  nebst  einer  Abhandlung  von 
K.  L.  Reinhold  Uber  den  philosophischen 
Skepticismua*  (1793)  und  endlich  von 
J.  H.  von  Kirchmann,  als  13.  Band  der 
^philosophischen  Bibliothek*  (1869)  erschien. 
Der  vierte  Theil  der  „  Essays"  brachte 
(1766)  die  Abhandlung  n  The  natural  history 
of  religion",  welche  in  deutscher  Ueber- 
setzung  von  Kesewitz  (1768)  erscbien.  Nach- 
dem  Hume's  Bewerbungen  urn  einen  Lehr- 
stuhl  der  Moralphilosophie  in  Glasgow,  trotz 
eifriger  Verwendungen  seiner  Freunde,  an 
den  Vorurtheilen  der  Geistlichkeit  gegen  den 
skeptischen  Kritiker  gescheitert  waren,  hatte 
er  sich  im  Jahr  1745  von  einem  Lord 
Annandale,  einem  Sonderling,  der  aber  ftlr 
den  Essayiscuen  Hume  sehr  eingenommen 
war,  als  Gesellschafter  anwerben  lassen, 
hielt  iedoch  die  Launen  dieses  damals  geistes- 
kranken  Herrn  nicht  linger  als  zwolf  Monate 
aus.  Er  nahm  darauf  eine  Stelle  als  Secret&r 
bei  einem  General  Sinclair  ftlr  eine  Expedition 
nach  Canada  an,  die  sich  jedoch  auf  ein 
milssigea  Hin-  und  Hcrfahren  an  der  eng- 
lischen  Kuste  beschr&nkte,  worauf  eine 
militansche  Sendung  des  Generals  zu  den 
Hflfen  von  Wien  und  Turin  folgte,  die  fast 
zwei  Jahre  dauerte  und  Holland,  Deutsch- 
land  und  den  Norden  Italiens  umfasste.  Der 
Aachener  Pried  t;  fllhrte  den  General  wieder 
von  Turin  weg  und  seinen  Secretiir  nach 
Schottland  zurQck.  Im  Jahr  1751  siedelte 
Hume,  nachdem  seine  Mutter  gestorben  war 
und  sein  Bruder  sich  verheirathet  hatte,  mit 
seiner  Sch wester  nach  Edinburgh  uber,  wo 
er  sich  mit  dieser  einen  hauslichen  Herd 


grtlndete.  Dort  wurde  er,  trotz  des  Larms 
der  Geistlichkeit  gegen  ihn,  im  Jahr  1752 
Bibliothekar  des  Colleginms  der  dortigen 
Advokaten,  welche  Stelle  er  jedoch  nur  bis 
zum  Jahre  1757  bekleidete.  Cm  zu  zeigen, 
dass  es  ihm  nicht  um  den  damit  verbundenen 
Gehalt  zu  thun  sei,  trat  er  dicsen  an  einen 
armen  blinden  Dichter  und  Gelehrten  Black- 
lock  ab.  Diese  ansehniiche  Bibliothek,  die 
ihm  hier  zu  Gebote  stand,  veranlasste  den 
nunmehr  ilber  die  Grenze  des  Schwaben- 
alters  hinausgeschrittenen ,  mit  jugendlichem 
Feuer  auf  die  Geschichte  seines  Vaterlandes 
sich  zu  werfen.  Er  begann  seinen  Versuch  mit 
der  Geschichte  des  nausea  Stuart,  die  1754 
im  Druck  erschien.  Darauf  folgte  1759  die 
Geschichte  des  Hauses  Tudor  und  1763  die 
Geschichte  der  frtlhern  Zeiten  England's. 
In  demselben  Jahre  erschien  das  ganze  Werk 
in  sechs  Ban den  als  ^Geschichte  Englands 
von  C&sar  bis  zur  Revolution  des  Jahres 
1688*.  Indem  sich  Hume  mit  seiner  nilchternen 
Kalte  und  seinem  prttfenden  Zweifel  auch 
als  Geschichtschreiber  unwandelbar  gleich- 
blieb,  hat  er  sich  das  Lob  verdient,  unbe- 
stechliche  Gerechtigkeit  im  Urtheil  und 
ruhigen  Gleichmuth  in  einfach  schlichter 
Darstellung  als  die  huchste  PfHcht  des  Gc- 
schichtschreibers  anerkannt  zu  haben,  eine 
Pflicht,  deren  treue  ErfUllung  ihm  gerade 
durch  die  Anfeindung  aller  Parteien  bezeugt 
wurde.  Und  der  Kuhm  eines  unparteiischen 
menschen-  und  staatskundigen  Geschicht- 
schreibers  wird  ihm  auch  durch  die  An- 
erkennung  nicht  geschm&lert,  dass  er  im  Ge- 
brauche  der  Quellen  oft  tiflchtig  und  in  That- 
sachen  darum  nicht  immer  ganz  zuverlassig 
ist  Mitten  unter  seinen  historischen  Arbeiten 
hatte  er  sich  im  Jahr  1756  um  die  erledigte 
Professur  der  Moralphilosophie  in  Edinburgh 
beworben  nnd  musste  es  erleben,  dass  ihm 
ein  jtlngerer  Mann  von  21  Jahren,  James 
Beattie,  vorgezogen  wurde,  welcher  spftter 
(1770)  in  seinem  „Veranch  tlber  die  Natur 
und  Unver&nderlichkeit  der  Wahrheit*4  seinen 
frtlhern  NebenbuhlermitgemtlthlichenPhrasen 
bekilmpfte.  Gegen  ihn  hegte  Hume  zeit- 
lebens  einen  emptindlichcn  Groll.  Man  hetzte 
in  seiner  Nachbarschaft  die  Armen  gegen 
den  „Atheistenu  auf;  er  blieb  freundlich 
und  wohlwollend  gegen  dieselben.  Aber  mit 
einem  ihn  befreundeten  Geistlichen  zerfiel 
er  ftlr  immer,  da  dieser  im  Scherz  auf  seinen 
philosophischen  Skepticismus  angespielt  hatte, 
und  Uess  sich  in  einer  Gesellschaft  ganzlich 
veratimmen  durch  die  Prage  eines  Knaben, 
ob  er  der  „  Atheist"  Hume  sei.  Als  ihn 
dagegen  einatmals  die  Prau  eines  Lichter- 
ziehers  in  heiligem  Eifer  bekehren  wollte, 
hdrte  er  ihren  Keden  gelasscn  zu  una 
bat  sie  zum  Dank  ftlr  ihren  frommen  Wunsch, 
dass  er  des  innern  Lichtes  theilhaftig  werden 
mdchte,  sie  mdge  ihn  kUuftig  auch  mit  dem 
ftussern  Licht  versorgen,  waa  die  Fran  so 
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wohl  zufriedeu  waT,  dass  sie  in  den  Haus- 
halt  des  ketzerischen  Junggesellen  fernerhin 
den  Bedarf  an  Lichtern  lieferte.  Im  Uebrigen 
aber  (filgt  der  gelebrte  Biograph  Hume's  zu 
dieser  Auekdote  hinzu)  ftihrte  der  philo- 
sophische  Skeptiker  cin  chrbares,  ziichtiges 
und  strengsittliches  Leben.  Nach  der  Voll- 
enduug  seines  Gescbicbtswerkes  (1763)  folgte 
der  ZweiundfUnfzigjahrige  dem  wiederholten 
Antrage  des  Marquis  von  Hertford,  des  eng- 
lischen  Gesandten  in  Versailles,  ibm  als 
Gesandtschafts  -  Secretair  dortbin  zu  folgen. 
Der  Ruf  des  Freideukers  scbmolz  mit  dem 
Kubme  des  Gescbichtscbreibers  zusammen,  urn 
die  feine  Gesellschaft  am  Hofe  Ludwig'a  XV. 
nicbt  minder,  wie  die  literariscben  und  ge- 
lebrteu  Kreise  von  Paris  auf  die  Bekannt- 
scbaft  mit  Hume  begierig  zu  machen,  der  in 
den  Jabren  1763  —  65  mit  Ovationen  form- 
lich  tlberhauft  wurde.  Die  Encyclopfidisten 
und  die  Damen  der  Pariser  Salons  rissen 
sicb  wabrhaft  um  ibn.  Und  mocbte  er  sich 
(wie  Walpole  erzahli)  die  Theilnabme  der 
Frauen  an  seinem  Deismus  und  Skepticismus 
verbitten,  die  Pariser  Damen  liessen  sicb 
durcb  kein  salisches  Gesetz  ausscbliessen. 
Sie  glaubten  an  Hume,  das  Einzige  in  der 
Welt,  worn ii  sie  obne  Weiteres  glaubten, 
wie  sie  das  aucb  mussten,  da  sie  kaum  ein 
Wort,  das  er  sprach,  bei  seiner  scblechten 
franzdsischen  Aussprache  verstanden.  Die 
Nctze  der  Pariser  Damen  waren  von  einem 
solchen  Erfolg  begleitet  dass  sicb  zwiscben 
Hume  und  Frau  von  Boufflers  ein  plato- 
niscbes  Liebesverbaltniss  entspann,  welches 
zu  Zeiten  eine  lacberlich  -  romantische  Wen- 
dung  nabm.  Daneben  wurde  der  grosse 
uud  corpulente  schottische  Pbilosoph  in  Paris 
mit  Mitgliedern  der  Akademie  der  Wissen- 
schaftcnundmitdenbcrUhmte8tenMitarbcitern 
an  der  von  Diderot  und  d'Alembert  heraus- 
gegebenen  Encyclopadie  der  Wissenscbaften 
und  Rilnste  genauer  bekannt ,  mit  Turgot 
und  d'Alembert  sogar  befreundet,  und  mit 
Letzterem  so  enge,  dass  er  demselben  in 
seinem  Testament  200  Pfund  Sterling  ver- 
machte.  Ja  selbst  zwiscben  dem  Schwarmer 
Rousseau  und  dem  nuchternen  skeptischen 
Hume  ergaben  sich  geistigc  BerUhrungs- 
punkte,  welcbe  stark  genug  waren,  um  beide 
sonst  so  grundverschiedene  Natureu  eine  Zeit 
lang  in  engem  Verkehr  mit  einander  zu  er- 
halten.  Far  Hume  war  es  genug,  dass 
Kousseau  trotz  aller  Geftlhlsschwarmerci  auf 
der  Seite  der  Freidenker  stand  und  lUr  Auf- 
klarung  und  Fortschritt  kampfte  und,  was 
ftir  Hume's  woblwollenden  und  menscken- 
freundlicben  Sinn  viel  wog,  daftlr  zu  leiden 
hatte.  Gcrade  kurz  vor  Hume's  Ankunft  in 
Paris  war  Rousseau's  „Neue  Heloiseu  und 
Bein  ,.  Ernil"  mit  dem  Glaubensbekenntniss 
des  Savoyischen  Vikars  erschienen.  Der  Erz- 
bischof  von  Beaumont  hatte  einen  Hirten- 
brief  gegen  das  letztere  erlaasen,  worin  er 


den  Verfasser  als  einen  gottlosen  und  verab- 
scheuungswflrdigen  Menschen  brandmarkte. 
Das  Pariser  Parlament  und  die  Genfer  Re- 
gierung  batten  das  Buch  durch  Henkersband 
verbrennen  lassen,  und  1763  verlor  Rousseau 
scin  Genfer  Btlrgerrecht  Er  schrieb  gegen 
den  Erzbischof  von  Paris  einen  Brief  und 
gegen  die  Genfer  Regierung  die  „Briefe  vom 
Bergeu,  und  beide  Flugschriften  wurden  1765 
zu  Paris  dffcntlich  verbrannt  Als  darum 
in  demselben  Jahre  Graf  Hertford  von  Paris 
als  Vicekdnig  nach  Irland  gegangen  und 
Hume,  nachdem  er  noch  einige  Monate  allein 
die  Gesandtschafts  -  Geschafte  besorgt  hatte, 
zu  Aufang  des  Jabres  1766  nach  England 
zurlickkebrte ,  nabm  er  den  vierundfUnfzig- 
jabrigen  Rousseau  mit  nach  London,  wo  er 
demselben  eine  Pension  vom  Konig  Georg  HI. 
auswirkte.  Das  freundschafthche  Verhaltniss 
zwiscben  beiden  Philosopben  dauerte  jedoch 
nicht  lange;  sie  entfremdeten  und  verfeindeten 
sich  theils  durch  Rficksichtslosigkeiten ,  die 
sicb  Hume  zu  Schulden  kommen  liess,  theils 
durch  das  hypochondriscbe  Miastrauen  und 
die  krankbafte  Empfindlichkeit  liousseau's, 
so  dass  dieser  schon  1767  wieder  nach 
Frankreicb  zurUckkehrte.  In  demselben  Jahre 
nabm  Hume  die  Stelle  abi  Unterstaatssecretair 
bei  dem  Staatssecretair  General  Gornway  an, 
worin  er  ein  angenehmes  Leben  und  wenig 
zu  tbun  und  Musse  hatte,  um  (wie  er  selbst 
sagtc)  seine  parasitiscbcn  Uebungen  fortzu- 
setzen  und  an  alien  grosse  n  Tafeln  Londons 
zu  8peisen.  Nach  zwei  Jabren  gab  jedoch 
Hume  diese  Stelle  wieder  auf,  um  als  ein 
SiebenundfUnfzigjahriger  sein  ,,otium  cum 
diffnitaie"  anzutreten  und  den  Rest  seines 
Lebens  in  dem  Gelehrten  -  Asyle  zu  Edin- 
burgh zu  verbringen.  Er  hatte  jetzt  von 
seiucm  ersparten  Vermogen  eine  jahrliche 
Einnabmc  von  tausend  Pfund  Sterling,  welchc 
dem  alten  Uerrn  erlaubte,  ftir  sicb  und  seine 
Freunde  eine  gute  Ktiche  zu  fuhren,  auf 
wclche  er  sich  nicht  wenig  zu  gut  that. 
Der  sonnenhelle  Lebensabend  Hume's  wurde 
nur  durcb  den  Angriff,  den  Beattie's  Buch 
(1770)  gegen  Hume's  Metaphysik  enthielt, 
vortibergehend  getrtlbt.  Seine  allgemeine 
Leutseligkeit  und  Zug&nglicbkeit  milderten 
die  gegen  den  Freidenker  bestebenden  Vor- 
urtbeile,  und  selbst  Menschen  von  entgegen- 
gesetzter  Lebensansicht  gestanden  zu,  dass 
er  im  Uragang  besser  sei,  als  sein  Ruf.  Der 
als  Prediger  berUhmte  Professor  der  Beredt- 
samkeit  in  Edinburg,  Hugh  Blair,  der  als 
Professor  der  Cbemie  seit  1765  daselbst 
lebende  Nestor  der  chemischen  Revolution, 
Joseph  Black,  und  die  Moralphilosophen 
Adam  Ferguson  und  Adam  Smith  gehorten 
zu  seinen  vertrauten  Freunden.  Im  FrQh- 
jabr  1775  entwickelte  sich  bei  Hume  ein 
Unterleibsleiden,  das  Anfangs  nicht  beachtet, 
bald  gefahrdrohend  wurde.  Nachdem  er  im 
April  1776  einen,  nach  seinem  Tode  ge- 
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druckten,  magern  Abrias  seines  Lebens  auf- 
gesetzt  hatte,  dor  hauptaachlich  nur  den  Faden 
seiner  schriftatelleriachen  Thfttigkeit  bezeich- 
net,  ttber  seine  innere  Bildungsgeachichte 
dagegen  Nichts  enthielt,  reiste  er  gegen  Ende 
April  von  Edinburgh  nach  London,  wo 
seine  Schriften  erschienen  waren.  Dort  schien 
sich  Anfangs  sein  Gesundheitszustand  zu  ver- 
bessern,  aber  der  anhaltende  Durchfall,  woran 
er  litt,  stellte  sich  bald  wieder  ein.  Er  sah 
mit  heiterer  nnd  gleiohmassiger  Rnhe  seinen 
unvermeidlichen  Tod  n&her  rtlcken.  Noch 
wenige  Tage  vor  dem  Eintritte  deaaelben 
veranstaltete  er  seinen  Prennden  ein  Gast- 
mahl  nnd  liess  sich  in  einer  Sfinfte  zu  ihnen 
tragen.  Er  Bcherzte  mit  ihnen  in  der  ihm 
eigenen  trockenen  nnd  heiteren  Laune,  was 
er  beim  Fahrmann  Charon  ftr  Entschul- 
digungen  vorbringen  wolle,  nm  sich  noch 
eine  Frist  zu  erbitten.  Wenn  ich  noch  einige 
Jahre  lebte  (so  wollte  er  zu  jenem  sagen), 
so  kimnte  ich  das  Yergnttgen  haben.  den 
Umsturz  einiger  jetzt  herrschenden  Gebaude 
des  Aberglaubens  zu  sehen.  Allein  (fUgte 
er  hinzu)  der  Menschenkenner  Charon  werae 
ihm  erwiedern ,  diese  Hoflhung  werde  sich 
in  Jahrhunderten  noch  nicht  erf  (111  en!  Der 
sterbende  Hume  —  denn  dieser  ist  es  ja 
doch  selbst,  der  seine  eigene  Ueberzeugung 
dem  Charon  in  den  Mund  legt  —  kannte 
die  Meuschen  und  die  Welt.  Ein  Jahrhnndert 
i«t  seitdem  verflossen,  und  jene  herrschenden 
Gebaude  des  Aberglaubens  sind  noch  im 
besten  Flor.  Der  Aberglaube  ist  ein  Wurm, 
so  zah  und  hartlebig,  dass  er  durch  keine 
Fuaatritte  der  Zweifler  und  Freidenker  stirbt, 
da  ihm  der  Zufluss  an  Lebenssaft  nicht  ab- 
xuschneiden  ist  Das  wusste  Hume;  aber 
er  wusste  auch,  wo  das  Heil  der  Mensch- 
heit  und  der  Schwerpunkt  des  Fortschritts 
fur  sie  liegt.  Er  hatte  das  Geheimnisa  in 
gesunden  Tagen  einem  jtlngern  Landsmanue 
in'a  Ohr  geraunt,  welcher  es  im  Todesjahre 
Hnme's  der  Welt  in  dem  Loaungsworte  „der 
Volkswohlstand44  verkllndigte.  Hume  starb 
am  25.  August  1776  in  seinem  66.  Lebens- 
jahre.  8eine  von  ihm  erzogenen  Neffen  be- 
erbteu  ihn;  sein  Testamentsvollstrecker  Adam 
Smith,  sowie  Ferguson  und  d'Alembert  be- 
kamen  Legate. 

Nach  Hume's  Tode  wurden  durch  A.  Smith 
die  von  Hume  schon  im  Jahre  1751  voll- 
endeten  „  Dialogues  concerning  natural  re- 
ligion" (1778)  herausgegeben,  deren  Grund- 
gedanken  schon  aus  der  Zeit  vor  seinem 
zwanzigsten  Lebensjalire  herrflhren  sollen. 
Diese  „Gesprftche  Uber  die  natflrliche  Reli- 
gion14 erschienen  in  deutscher  Uebersetzung 
(von  Schreiter)  nebst  einem  Gesprftch  von 
E.  Platner  Ober  den  Atheismus  (1781).  Ein 
nacbgela88ener  „Verauch  tlber  den  Selbst- 
mord  und  die  Unsterblichkeit  der  Seele" 
wurde  unter  dem  Titel  „  Essay  on  suicide 
and  the  immortality  of  soul,  ascribed  to  the 


David  Hume"  (1783)  verOffentlicht.  Sein 
Freund  A.  Smith  beschrieb  auch  das  „Leben 
von  David  Hume"  (1778).  Mehr  aber  als 
damit  hat  er  dessen  Andenkcn  dadurch  ge- 
ehrt,  dass  er  mit  dem  geistigen  Pfunde  zu 
wuchern  verstand,  das  er  von  Hume  em- 
pfangen  hatte,  und  dadurch  der  Schopfer 
der  Nationaldkonomie,  der  Theorie  der  Volka- 
wirthschaft  geworden  ist.  Wir  berllhren  hier 
denjenigen  Punkt  im  philosopischen  Streben 
Hume's,  welcher  ihm  von  deutschen  Meta- 
phy8ikern,  die  sich  (um  einen  Ausdruck  der 
Frau  von  Sta6l  zu  gebrauchen)  als  souveraine 
Herren  im  Reiche  der  Luft  geberden  und 
den  featen  Boden  unter  den  Fllasen  verlieren, 
nahezu  fttr  einen  Abfall  von  der  Philosophic 
angerechnet  wird,  wahrend  er  in  Wahrheit 
einer  der  Brennpunkte  in  der  Curve  seiner 
Philosophic  geweaen  ist  und  als  soloher  auch 
von  seinen  praktischen  Landsleuten  anerkannt 
wird.  Naturphiloaophie  auf  der  einen,  Moral 
und  Staatsphilosophie  auf  der  andern  Seite 
galten  dem  nUchternen  Blicke  des  stolzen 
Inaelvolkes  schon  l&ugst  ala  die  beiden Brenn- 
punkte aller  Philosophie,  welche,  statt  an 
Worten  und  Traumen  einen  unfruchtbaren 
Ueberflusa  zu  haben,  ala  Schule  der  Frucht 
und  des  Fortschritts  gelten  wollte,  ehe  noch 
in  Deutschland  Kant  mit  dem  unerhdrten 
Rathachlage  hervortrat,  den  metaphysischeu 
Traumen  den  Laufpaaa  zu  geben  und  das 
Feld  der  Erfahrungsphilosophie  ala  Philo- 
sophie der  Natur  und  des  Menachen  auf  der 
einen,  und  als  Philosophie  der  Sitten  und 
der  Geschichte  auf  der  andern  Seite  in  Pflege 
zu  nehmen.  Hatte  Kant  diese  Einsicht  den 
englischen  Philosophen  Bacon  und  Hume  zu 
verdanken,  so  verdankte  der  Sch5pfer  der 
Volkawirthschaftalehre  die  ersten  Anregungen 
zu  seinem  Werke  den  gesunden  und  keim- 
kr&ftigen  Gedanken,  die  Hume  in  aeinen 
politiachen  Essays  fiber  volkawirthachaftliche 
Gegenatande  ausgeaprochen  hatte.  Hume's 
praktischem  Blicke  galten  die  volkswirth- 
schaftlichen  Gesetze  als  das  Urmaass  aller 
Politik;  aeinem  feinen  politiachen  und  prak- 
tiachen  Verstande  erachien  ea  ala  kein  Raub 
an  der  Wtirde  der  Philosophie,  seine  Auf- 
merksamkeit  den  sogenannten  materiellcn 
Interessen  des  Lebena  zuzuwenden.  Him 
beatand  die  menschliche  GlQckaeligkeit  in 
drei  Dingen:  Thatigkeit,  Lust  und  Ruhc. 
Die8e  drei  Bestandtheile  mtlasen  je  nach  der 
besondern  Beschaffenheit  einer  Person  in 
verschiedenen  Verh&ltnissen  mit  einander  ge- 
mischt  werden.  Fehlt  einea  dieaer  Bestaud- 
stttcku  ganzlich,  so  gebricht  es  an  der  ge- 
hdrigen  Wttrde,  ;und  daa  Glttck  ist  mangel- 
haft.  Ein  Jeder  aber  musa  aein  GlUck  in 
den  Dingen  suchen,  die  er  sich  verachafTeu 
kann.  Alles  in  der  Welt  erwirbt  man  durch 
Arbeit,  und  die  einzigen  Uraachen  der  Arbeit 
Rind  unserc  Leideuscliaften,  unser  Interesae. 
Durch  anhaltenden  Fleisa  und  Thfttigkeit 
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erhalt  dor  raenschliche  Geist  immer  neue 
Kraft,  erweitert  seine  Einsichten,  befriedigt 
seine  nattlrlichen  Begierden  and  entgeht  Aus- 
schweifungen ,  die  gemeiniglich  Folge  von 
Mllssiggang  und  Faulheit  sind.  Man  gebe 
dem  Menschen  Mittcl,  seinen  Geist  and  Kdrper 
ernsthaft  zu  beschanigen,  so  hdrt  der  un- 
massige  Durst  nach  Vergnllgungen  anf,  ihn 
zu  beanrnhigen.  1st  nun  gar  die  Bescbaf- 
tigung,  die  man  ibm  giebt,  bei  jedem  Schritte 
seines  Fleisses  mit  Nutzen  verbunden,  so 
wird  ibm  die  Arbeit  allmfilig  zur  Leiden  - 
scbaft.  Die  Natur  rftumt  uns  nur  eine  sehr 
geringe  Anzabl  von  Gatern  ein;  aber  Kunst, 
Arbeit  nnd  Fleiss  verschaffen  die  Mittel,  sie 
zu  vermebren.  Dann  entstehen  die  Begriffe 
von  Eigenthum  in  jeder  btlrgerlichen  Ge- 
sellschait,  und  hieraus  leitet  die  Gerechtig- 
keit  ihren  Nutzen  fur  das  gemeine  Wohl 
ber.  Jeder  Mensch  muss  wo  moglich  die 
FrUchte  seiner  Arbeit  nebst  dem  vollkom- 
inenen  Besitze  der  Nothwendigkeit  und  He 
quemlicbkeit  des  Lebens  geniessen.  Eine 
geborige  Vertheilung  der  Reichthumer  ent- 

2richt  eben  so  sehr  der  menscblichen  Natur, 
i  dem  Offentlichen  Woble.  Ein  Staat  ist 
niemals  machtiger,  als  wenn  alle  QberBtissige 
Hande  zum  Dienste  des  Offentlichen  Nutzens 
angewandt  werden.  Ein  Staat,  der  viel  ein- 
und  ausftlhrt,  hat  nothwendig  mehr  Ueber- 
fluss an  Arbeit,  als  ein  Volk,  das  sich  mit 
seinen  eigenen  Erzeugnissen  begnllgt.  Die 
Gewerberzeugnisse  einer  Nation  vervoll- 
kommnen  sich  nnr  insofern,  als  ihr  aus- 
wartiger  Handel  sich  ausbreitet,  und  der 
Handel  vermehrt  die  Arbeit  der  Nation.  Er 
bringt  durch  Einfuhr  Stoff  zu  neuer  Gewerb- 
thatigkeit,  und  durch  Ansfubr  entstehen  Ar- 
beiten  aus  Waaren,  die  im  Lande  nicht  ver- 
braucht  werden  konnen.  Die  Grdsse  und 
Hacbt  des  Staates  und  das  GlOck  der  VOlker 
sind  vom  Handel  unzertrennlich ;  die  Kauf- 
leute  erzeugen  Fleiss  und  fllhren  ihn  wie 
durch  Kanale  in  alle  Theile  des  Staates. 
Nationen,  die  den  Handel  befbrdern,  dtirfen 
sich  weit  grossern  Fortgang  versprechen,  als 
solche,  die  bios  die  Wissenschaften  begun - 
stigen.  Denn  die  Lust  am  Gewinn  ist  eine 
Leidenschaft ,  die  zu  alien  Zeiten  und  an 
jedem  Orte  bei  alien  Menschen  wirkt.  Die 
Liebe  zu  den  Wissenschaften  dagegen  hat 
einen  weit  eingeschranktern  Einfluss;  denn 
sie  fordert  Jugend,  Musse,  Talent  und  grosse 
Muster,  urn  zu  wachsen  und  FrUchte  zu  haben. 
Ein  Kflnstler  oder  ein  fleissiger  Kaufmann 
ist  ein  weit  schatzbarerer  und  besserer  Mit- 
burger,  als  von  der  Regierung  besoldete 
MUssiggauger.  Wo  Niemand  den  Ueberfluss 
des  Luxus  sucht,  fallen  die  Menschen  in 
ausscrstc  Achtlosigkeit  und  Gleichgtlltigkeit 
und  verlieren  den  Geschmack  am  Leben. 
Die  Arbeiten  der  UberflUssigen  HSnde,  die 
sich  mit  den  Kunaten  des  Luxus  hesch&ftigen, 
werden  nQtzlich,  weil  ate  einer  grossen  An- 


zahl  von  Menschen  einen  Genuss  verschaffen, 
der  ihnen  sonst  unbekannt  war.  Je  mehr 
Arbeit  liber  das  eigentlicbe  Bedtlrfniss  hinaus, 
desto  machtiger  ist  der  Staat.  Das  Strebeu 
nach  Luxus,  weit  cntfernt,  eine  Quelle  des 
Verderbens  zu  sein,  befdrdert  den  Fleiss, 
die  Feinheit  der  Si t ton  und  die  Kflnste.  Wenn 
die  Arten  des  Luxus  keinen  Pflichten  zu- 
wider  laufen,  keine  nothigeren  Bedurfnisse 
der  Familien  hindern  oder  irgend  eine  andere 
Rtlcksicht  des  Offentlichen  Wohles  stdren,  so 
sind  sie  ganzUch  unschuldig.  Die  Zeiten 
der  Feinheit  der  Sitten  und  des  unschuldigen 
Luxus  sind  die  glUcklichsten  und  tngend- 
haftesten.  Gewerbs  -  Erzeugnisse  und  Be- 
quemlichkeiten  des  Luxus  sind  die  einzig 
schatzbaren  GQter  des  Handels,  urn  deren 
willen  die  Menschen  alio  in  das  Geld  wflnschen. 
Fangen  die  Menschen  an,  ihre  Bedttrfnisse 
wie  ihre  Vergnflgungen  zu  vermehren,  so 
leben  sie  nicht  bios  far  sich  und  begnugen 
sich  nicht  mit  dem,  was  ihre  Nachbarschaft 
hervorbringt  Es  entsteht  mehr  Tausch  in 
alien  Sachen,  und  es  I  mit  t  mehr  Geld  ein. 
Eingeschrankte  Lebensweise,  wo  sie  nicht 
durch  nothwendige  RUcksichten  auferlegt 
wird,  ist  dem  gemeinen  Nutzen  schadlich, 
weil  sie  Gold  und  Silber  in  wenige  Hande 
verschliesst  und  den  allgeroeinen  Umlauf  des 
Geldes  durch  alle  Adorn  des  Staatskorpers 
hindert.  Die  Mttnze  ist  das  Maass  der  Arbeit 
und  der  Waare.  Das  Geld  ist  nur  Maass 
des  Tausches,  ein  Werkzeug,  urn  den  Um- 
tausch  einer  Bequemlichkeit  gegen  die  anderc 
zu  erleichtern ;  es  ist  kein  Had  des  Handels, 
sondern  nnr  das  Oel,  das  die  Bewegung  der 
Rader  erleichtert.  Die  Theurung  der  Sachen, 
die  von  grossern  Ueberfluss  des  Geldes  her- 
rtlhrt,  ist  oft  ein  Nachtheil  fur  den  Handel. 
Wo  sich  das  Geld  in  grdsserm  Ueberfluss  zu 
verb roit on  anfangt,  verandert  sich  Alios; 
Arbeit  nnd  Fleiss  werden  lebhaft  und  die 
Krafte  regen  sich.  Das  Geld  muss  noth- 
wendig die  Thatigkeit  cines  Jeden  erregen, 
bevor  er  den  Werth  seiner  Arbeit  steigert 
Wo  sich  das  Geld  Uber  sein  naturliches  Ver- 
haitniss  zur  Arbeit  und  zu  den  Bequemlich- 
keiten  des  Lebens  vermehrt,  wird  auch  der 
Fleiss  der  Nationen  befdrdert  und  die  Arbeit 
vermehrt,  die  der  wahre  Reichthum  der 
Nationen  ist  —  Diese  keimkraftigen  Gedanken 
Hume's  schlugen  im  Geiste  seines  jQngern 
Landsmannes  und  Freundes  Adam  Smith  die 
Wurzeln  zn  dem  im  Todesiahre  Hume's  er- 
schienenen  unsterblichen  Werke  „Der  Reich- 
thum der  Nationen u  (1776),  welches  in  fast 
alle  lebenden  Sprachen  der  Welt  obersetzt, 
Anfangs  angestaunt.  allmalig  verstanden  und 
zu  Ende  des  Jahrhunderts  durch  AuszUge 
und  Hrl  an  to  run  gen  grOssern  Kreisen  mund- 
gerecht  gemacht  Zu  den  zahlreichen  An- 
hangern  Smith's  gehdrte  auch  Kant's  Frennd, 
der  Professor  Chr.  J.  Kraus  in  Konigsberg, 
welcher  das  nahe  Verhaltniss  des  Grunders 
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der  Volkswirthschaftslehre  zu  Hume  richtig 
erkennend,  die  volkswirthschaftlichen  Ab- 
handlungen  des  auch  von  Kant  hochgestellten 
Skeptikers  und  Freidenkers  tlbersetzte  und 
seinen  vermischten  Schriften  einvcrlcibte. 
Auch  Kant  ist  zu  seinem  unsterblichen  Lebens- 
werke,  znr  Kritik  der  reinen  Vernunft,  durch 
Hnme  angeregt  worden.  Kant  selbst  bekannte, 
dass  die  Erinnening  Hume's  in  dem  durch 
Sulzer  1755  ins  Deutsche  Ubersetzten  Werke 
„Untersuchung  Ober  den  mensch  lichen  Ver- 
stand**  ihn  allererst  aus  dem  dogmatischen 
Schlummer  der  Leibniz  -  WolflPschen  Schnle 
geweckt  und  seinem  Denken  eine  andere 
Richtung  gegeben  habe.    Er  ist  voll  an- 
erkennenden  Lobes  filr  seinen  schottischen 
Vorlaufer,  voll  Bewunderung  fflr  dessen 
Scharfsinn  nnd  gewandte  Darstellung,  obwohl 
er  dessen  Verfahren  nicht  tlberall  genflgend 
nnd  die  ETgebnisse  seiner  Skepsis  nicht  immer 
stichhaltig  fand.    Hume  gilt  ihm  indessen 
als  der  geistreichste  unter  alien  Skeptikern 
nnd  ohne  Widerrede  als  der  vorzllglichste  in 
Ansehuug  des  Einflusses,  den  die  skeptische 
GeistesTichtung  auf  die  Weckung  eines  grtind- 
lichen   Vernunftverfahrens    liaben  kttnne. 
Hume  war  in  seinem  Jugendwerke  rtlck- 
sichteloser  nnd  entschiedener  aufgetreten,  als 
in  der  zehn  Jahre  spiter  in  seinen  ^Essays* 
verOffentlichten  verktlrzten  Umarbeitung  dor 
dreibandigen  Abhandlung  fiber  die  mensch* 
liche  Natur,  worin  er  sich  ausdrUcklich  zum 
Skepticisms  bekannte.    In  den  „  Essays* 
dagegen  moehte  er  gern  einen  Unterschied 
machen  zwischen  den  ansschweifenden  und 
gemftssigten  Skepticismus.    Der  Skeptiker 
(sagt  er)  gilt  tlberall  fltr  don  gefahrlichsten 
Peind  der  Religion,  von  welchem  sich  eben- 
sowohl  alle  glaubige  Menschen,  wie  alle 
tiefen  Philosophen  missbilligend  abwenden 
ratlssen.   Aber  es  ist  noch  die  Frage,  ob  es 
wirklich  jemals  Jemanden  gegeben  hat.  der 
im  Ernste  jede  Gewissheit  im  menschhchen 
Erkennen  bestritten  hfttte.    Man  fragt  also 
ganz  nattlrlich,  was  unter  einem  Skeptiker 
zu  verstehen  sei.   Es  giebt  eine  Art  von 
Skepticismus,  wobei  der  Zweifel  allem  Philo- 
sophiren  vorausgeht  und  ein  Schutzmittel 
gegcn  jedes  tlbereilte  Urtheil,  so  wie  gegen 
daraus  folgende  Irrthtlmer  sein  soil.  Es  wird 
namlich   hierbei  ein   allgemeiner  Zweifel 
empfohlen  und  ein  Misstrauen  nicht  nur 
gegen  unsere  Meinungen  nnd  Grundsfttze, 
sondern  sogar  gegen  unsere  geistigen  Ffthig- 
keiten  gefordert  Ein  Bolcher  Skepticismus  aber 
widerspricht  sich  selbst,  da  es  keine  solche 
Principien  giebt,  und  auch  wenn  aus  solchen 
etwas  gefolgert  wird,  so  kann  dies  nur  durch 
dieselbcn  geistigen  ThJUigkeiten  geschehen, 
gegen  welcne  ein  Misstraucn  angerathen  wird. 
Von  dieser  Art  des  Skepticismus  ist  ein 
anderer  unterschieden ,  wobei  der  Zweifel 
das  Ergebniss  der  Untersuchungen  ist,  indem 
diese  zeigen  sollen,  (lass  weder  die  Thatig- 


keit  des  Verstandes  eine  Sicherheit  gew^hre, 
noch  auch  den  Sinnen  eine  solche  zukoinme. 
Solcher  tlbertriebene  Skeptici.siniiR  ist  durch 
kein  liaisonnement  zu  widerlegen,  iindct  aber 
seine  fortwahrende  Widerlegung  am  Leben, 
welches  ihn  immer  wieder  zu  Schan'den 
macht  Es  giebt  jedoch  cinen  Skepticismus, 
welcher  den  Zweiiel  mit  den  Aussagen  des  ge- 
sunden  Menschenverstandes  und  der  Reflexion 
flber  sich  selbst  in  Einklang  bringt  und 
welcher  nicht  bios  ungefahrlich  ist,  sondern 
sogar  mannigfachen  Kutzen  bringt.  Dieser 
gemassigte  Skepticismus  hat  kein  anderes 
Ziel,  als  dies:  unsere  Untersuchungen  auf 
das  Bereich  dessen  einzuschrftnken,  was  die 
Fassnng8kraft  des  menschlichen  Verstandes 
nicht  Uberschreitet,  und  eben  dadurch  wirkt 
der  Zweifel  vortheilhaft.   Warnm  sollen  wir 
uns  mit  Gegenstanden  abquftlen,  von  denen 
wir  Kichts  wissen  und  Kichts  wissen  kOnnen? 
Wir  leben  in  einer  Welt,  die  voll  Elend  und 
Unwissenbeit  ist,  und  es  ist  eines  Jeden 
ernste  Pflicht  zu  versuchen,  ob  er  nicht  den 
kleinen  Winkel,  auf  den  er  Einfluss  hat,  etwas 
weniger  elend  und  unwissend  machen  konne. 
Um  dies  wahrhaft  zu  bewirken,  ist  es  noth- 
wendig,  allein  zwei  Glaubensartikel  zu  be- 
sitzen:  erstens  den,  dass  sich  die  Ordnung 
der  Natur  mit  nnsern  F&higkeiten  bis  zu 
einer  praktisch  unbegrenzten  Ausdebnung 
erforscnen  laase;  zweitens,  dass  uuser  Wille 
etwas  ist,  was  den  Lauf  der  Ereipisse  zu 
beeinflussen  vermag.   Der  mcnscblicbe  Ver- 
stand  muss  sich  also  (dies  ist  das  Ergebniss 
von  Hume's  Skepticismus)  auf  ein  Glauben 
beschrilnken  und  dieses  Glauben  ist  die  Art 
und  der  Grad  von  Ueberzeugung ,  dessen 
wir  filhig  sind,  ein  Ueberzeugtsein  von  der 
Wahrheit  auf  Grund  der  Erfahrung  mittelst 
Schlussfolgerungen.  Dies  ist  aber  nicht  der 
Glaube,  auf  welchen  die  Religion  gegrilndet 
ist  und  welchen  der  Skeptiker  verwirft  Das 
Rathsel  ldst  sich  aus  dem  Doppelsinne,  der 
sich  im  deutschen  Sprachgeb ranch  in  dem 
Worte  Glauben  versteckt,  eine  Zweideutig- 
keit,  die  im  Englischen  dadurch  vermiedeu 
wird,  dass  dasjenige  Glauben  oder  Ueber- 
zeugtsein, auf  welches  Hume  den  mensch- 
lichen Verstand  eingeschrankt  wissen  will, 
nur  belie/",  dagegen  der  auf  AutoritAt  von 
Personen  und  Ueberlieferung  von  Tbatsachen 
beruhende  religiose  Glaube  nur  faith  heisst. 
Was  Hume  Glauben  (belief)  nennt,  ist  ein 
auf  zureichenden  Grttnden  beruhendes  Ueber- 
zeugtsein von  den  anf  dem  Wege  der  Er- 
fahrung gewonnenen  Tbatsachen  des  Er- 
kennens,  nicht  aber  die  auf  das  Ansehen 
Anderer  gegrtlndete  vertrauensvolle  Annahme 
der  religidsen  Ueberlieferungen,  die  erst  noch 
der  Prtlfung  von  Seiten  der  Vernunft  nnter- 
liegen.   Als  Kritiker  der  Religion  war  Hume 
in  seiner  „NatUrlicken  Geschichte  derReligion4* 
nnd  in  seiner  nachgelassenen  Schrift  .,Ge- 
sprftche  (zwischen  einem  Deisten  Demea, 
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einem  dogmatischen  Philosopben  Kleanthes 
und  einem  Skeptiker  Philon)  (lber  die  nattlr- 
liche  Religion"  (1779)  aufgetreten,  wodurch 
er  als  Freidenker  in  die  groaae  geistige  Be- 
wegung,  welche  seit  lilnger  als  einem  Jahr- 
hundert  auf  dem  Boden  der  Literatur  unter 
dem  Namen  des  englisclien  Deismus  die 
Geister  beherrscht  hatte.   Hume  bezeicbnet 
den  Endpunkt  dieser  deistischen  Geistes- 
ricbtung,  die  er  nicht  bios  schliesst,  sondern 
zugleich  vollendet  bat,  indem  er  dieselbe 
tlber  sicb  binaus  ftlhrte.   Er  weicbt  von  der 
gcwohnlichen  deistischen  Ansicbt  scbon  darin 
wesentlich  ab,  dass  er  von  dem  Phantom 
einer  dem  Menschen  angebornen  Vernunft- 
religion   Nichts    wciaa.    Die  Vielgdtterei 
(PolytheiBmusj   ist  ihm   die  ursprtlnglicbe 
Religion,  welche  in  der  Folge  in  Theismus 
iMonotheismns)  Ubcrging,  obwohl  sich  in  der 
Geschichte  ein  bestandiges  Schwanken,  eine 
ewige  Ebbe  und  Fluth   zwischen  beiden 
zeigt   Der  Polytheismus  aber  entsprang  aus 
den  Hofl'nungen  und  Besorgnissen ,  welche 
das  inenschhche  Qemllth  unaufbtirlich  be- 
wegen  und  aus  den  Eindrflcken,  welche  die 
mannigfachen  und  widcrsprcchenden  Lebens- 
ereignisse  auf  die  Menschen  hervorbringen. 
Die  unbekannten  Tbatsachen   dieser  Er- 
eignisse  werden  die  bestdndigen  Gegenstftnde 
von  Hoffnungen  und  Furcht:  der  Mensch 
stellt  sich  diese  Ursachen  als  ihm  sclber 
ahnliche  Wesen.  mit  Empfiudung  und  Yer- 
atand,  mit  Leidenschaft  und  menschlicben 
Schw&chen  behaftet  vor.    Die  Vielgdtterei 
.    ging  zum  Glauben  an  Einen  Gott  liber,  nicht 
dnrch  eigentliche  Schlussfolgerungen,  die  der 
Pdbel  nicht  macht,  sondern  durch  eine  der 
gewdhnlichen    Fassungakraft  angemessene 
V  orstellungaweise ,  nach  welcher  Einer  der 
vielen  Getter  durch  schmeichelnde  Erhebung 
zum  hfichsten  Gott  und  zum  Weltschopfer 
wird.   So  wurde  der  Gott  Abrahams,  Lsaaks 
und  Jakobs  der  hdcbste  Gott  der  Judeu. 
Aber  der  Zug  geht  auch  wieder  rllckwftrts 
vom  Glauben  an  Eineu  Gott  in  Vielgdtterei; 
der  Gotteaglaube  wird  wieder  zum  Gotzen- 
dienat;  aus  dem  einen  Aberglauben  konnnt's 
zum  andem.   Der  hochste  Gott  bedarf  der 
L'ntersttltzung  durch  untergeorduete  Mittler 
zwischen  ihm  und  dem  Menschen.  Diese 
Mittel  wesen  werden  HauptgegenstiLnde  der 
Andacht  und  bringen  den  Gdtzendienst  zu- 
rtick.  Nach  seincn  Wirkungen  ist  der  Gottes- 
glaube,  laut  dem  Zeugniss  der  Erfahrung. 
der  Vielgdtterei  nicht  vorzuziehen,  obwohl 
er  an  sich  vernunftmassig  ist;  denn  in  seiner 
Ausartung  ist  er  unduldsam,  voll  ungereimter 
Meinungen  und  alberner  Gebrauche.  So 
steht  Aberglaube  gegen  Aberglaube;  die  eine 
Art  steht  mit  der  andern  in  Streit  Das 
Ganze  jeder  positiven  Religion,  d.  h.  des  ge- 
meinen  Abergluubens  iat  ein  unaufhdrliches 
Rathsel.    Wer  die  christliche  Religion  durch 
Griuulaatze  der  Vernunft  vertheidigen  will, 


ist  ein  gefahrlicher  Freund,  ja  in  Wabrheit 
desaen  verkleideter  Feind.    Uns  von  der 
Wabrheit  der  christlichen  Religion  zu  llber- 
zeugen,  dazu  reicht  blosse  Vernunft  nicht 
aua;  sie  ist  auf  Treu'  und  Glauben  {faith) 
gegrdndet.   Sie  war  nicht  bios  von  Wundern 
begleitet,  sondern  kann  selbst  heute  noch 
von  keinem  Verntinftigen  ohne  ein  Wunder 
gcglaubt  werden.    Wer  dnrch  den  Glauben 
bewogen  wird,  der  christlichen  Religion  bei- 
zustimmen,  nimmt  an  seiner  eignen  Person 
ein  fortdauerndes  Wunder  wahr,  welches  alle 
Grunds&tze  seiner  Verstandeaerkenntniss  um- 
Stdsst  und  ihn  bestimmt,  auf  Treu'  nnd 
Glauben  etwas  anzunehmen,  was  der  Er- 
fahrung  nnd  Gewohnheit  ganz  und  gar  zu- 
widerlftuft    Ein  Wunder  ist  eine  Ueber- 
schreitung  des  Naturgesetzes,  und  mag  immer 
daa  Wesen,  dem  das  Wunder  ziigeschrieben 
wird,  allmachtig  sein,  so  wird  darum  doch 
daa  Wunder  nicht  im  Geringsten  wahrschein- 
licher;  denn  die  Eigenschaften  oder  Hand- 
lungen  eines  solchen  Wcsens  kdnnen  wir 
doch  immer  nicht  anders  als  aus  der  Er- 
fabrung crkennen,  die  wir  von  seiner  Wirk- 
samkeit  im  gewdhnlicheu  Laufe  der  Dingc 
haben.   Sind  Wuudererzahlungen  glaublich? 
Ein  versUlndiger  Mensch  wagt  seinen  Glauben 
■  faith  an  eine  flberlieferte  Thatsache  nach 
den  Zeugnissen  ab,  auf  welche  sich  dieselbe 
sttttzt   Wussten  wir  nicht  aus  Erfahrung, 
dass  das  Gedachtniss  der  Menschen  bis  zn 
einem  gewissen  Grade  etwas  behalten  kann, 
dass  die  Menschen  eine  gewisse  Neigung  zur 
Wahrbeit  baben  und  dass  sie  fahig  sind, 
beim  Ertapptwerden  tlber  einer  Unwahrheit 
sich  zu  sch&men;  so  wllrden  wir  uns  auf 
ein  menschliches  Zeugniss  niemals  verlassen 
kdnnen.    Im  einzelnen  Falle  aber  iat  die 
Zuverlassigkeit     menschlichen  Zeugnissea 
wechselnd.  Es  kdnnen  sich  widersprechende 
Zeugnisse  einander  gegenQber  stehen  und 
Charakter  oder  Zahl  der  Zeugen  oder  die 
Art,  wie  sie  ihr  Zeugniss  ablegen,  kann  uns 
zweifelhaft  machen.   Ist  nun  gar  die  durch 
das  Zeugniss  bcatatigte  Thatsache  eine  ausser- 
gewdhnliche,  so   wird   das  Gewicht  des 
Zeugnissea  mebr  oder  weniger  vermindert, 
je  nachdem  das  Erztthltc  mebr  oder  weniger 
ungewdhnlich   ist    Ein  Wunder  ist  nun 
gcradezu   Verletzung  eines  Naturgesetzes, 
welches  durch  eine  feste  und  nnveranderliche 
Erfahrung  best&tigt  ist   Diese  gleichfOrmigc 
Erfahrung  steht  jedem  Ereigniss  entgegen, 
welches  als  ein  Wunder  berichtet  wird. 
Kein  Zeugniss  reicht  aber  bin,  ein  Wunder 
zu  beglaubigen,  es  mtlsste  denn  das  Zeugniss 
der  Art  sein,   dass  seine  Falschheit  ein 
grftsaeres  Wunder  ware,  als  daa  Ergebnias, 
welches  dadurch  beglaubigt   werden  solL 
Nun  findet  sich  aber  in  der  ganzen  Geschichte  . 
kein  Wunder,  daa  durch  eine  gehOrige  An- 
zahl  von  Menschen  bezeugt  ware,  welche 
soviel  unbeatreitbare  Einsicht,  Erzichung  und 
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Bildung  beaitzen,  urn  uns  gegen  jede  Mog- 
lichkcit  einer  ihnen  widerfahrenen  Tauschung 
zu  sichern,  und  welche  von  so  unzweifel- 
h  ufter  Hedticbkcit  waren,  um  alien  Verdacbt 
zu  beseitigen,  dasa  aie  aelbst  Andere  be 
trtlgen  wollten.  Ueberdies  giebt  es  in  der 
Geschichte  so  viele  thatsachlichc  Beispiele 
von  erdichteten  Wundern,  und  zu  alien  Zeiten 
sind  die  Mcnschen  dutch  lacherliche  Ge- 
achichten  so  haufig  hintergangen  woTden, 
dass  schon  dies  nothwendig  einen  Vcrdacht 
gegen  alle  Wundererzahlungen  erzeugt 
Schliesslich  ist  es  in  der  menschlichen  Natur 
begrflndet,  dass  das  Gemtlth  der  Meisten, 
wenn  eine  fiusserst  ungereimte  und  wunder- 
bare  Sache  bebauptet  wird,  gerade  um  dieses 
Umstandcs  willen,  der  alle  Glaubwtirdigkeit 
derselben  aufheben  sollte,  im  Gegentheil  go- 
neigt  ist,  sie  anzunebmen.  Die  BcsttlTzung 
und  Verwunderung,  in  die  wir  durch  Wtinder 
versetzt  werden,  macbt  die  Menscben  nur 
allzu  geneigt,  daran  zu  glauben,  und  vereinigt 
sich  nun  gar  die  Religion  mit  dieser  Wunder- 
sucht,  so  ist  es  mit  aller  gesunden  Vernunft 
a ii3.  Hat  also  nach  allem  dem  kein  mensch- 
liches  Zeugniss  fttr  ein  Wunder  den  noth- 
wendigen  Grad  von  Glaubwtirdigkeit  und 
Wahracheinlichkeit,  geschweige  denn  den 
Grad  eines  wirklicben  Beweises  erreicht,  so 
ist  der  Wunderglaube  das  Ergebniss  einer 
Rechnung,  bei  welcher  nur  Zweifel  tibrig 
bleibl  IJnd  dieser  Zweifel  erstreckt  sich 
auf  die  Religion  tlberhaupt,  auf  die  ganze 
Religion:  das  Ganze  ist  cin  Rathsel,  ein 
unerklarliches  Geheimniss;  Zweifel,  Ungewiaa- 
heit,  Suspension  des  Urtheils  sind  das  einzige 
Resultat  unserer  genanen  Untersuchungen 
fiber  diesen  Gegenstand. 
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John  Hill  Burton,  the  life  and  correspondence 
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In  der  Zeitschrift  „Der  Gedanke,"  hg.  von 
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F.  Jodl,  Leben  nnd  I'hilosophie  Hume's.  1872. 
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Hutcheson.  Francis,  war  1694  im 
ndrdlichen  Irland  als  der  Sohn  eines  Geist- 
lichen  geboren,  hatte  in  Glasgow  Theologie 
studirt,  dann  in  Dnblin  eine  Erziehungs- 
anstalt  gegrttndet  und  wurde  1729  Professor 
der  Moralphilosophie  zu  Glasgow.  Nachdem 
er  1720  anonym  die  kleine  Scbrift  „lnquiry 
into  the  original  of  our  ideas  of  beauty 
and  virtue"  (deutsch  unter  dem  Titel:  „Unter- 
suchung  unseTer  Begriffe  von  SchOnheit  und 
Tugend",  1762)  und  1728  einen  „  Essay  on 
the  nature  and  conduct  of  the  passions 
and  affections,  with  illustration  on  the  moral 
sense"  (deutsch  unter  dem  Titel:  „Abband- 
handlung  tlber  die  Natur  und  Beherrschung 


der  Leidenschaften  und  Neigungen",  1760) 
verdffentlicht  hatte,  weckte  er  durch  seine 
Vorlesungen  den  Geist  der  Erfahrungs- 
forschung  im  Sinne  der  ^schottischen  Schule44 
mit  mildem,  gottesftlrchtigem  Sinne  bis  zu 
seinem  im  Jahre  1747  erfolgten  Tode.  Sein 
zwei  Jahre  vorher  verfiffentlichtes  Compen- 
dium {Philosophiae  moralis  institutio  com- 
pendiaria  lihris  III.  ethices  et  jurispru- 
dent iae  naturalis  principia  contmens,  1745) 
cnthielt  bereits  die  Grundlinien  des  nach 
seinem  Tode  durch  seinen  Sohn  herans- 
gegebenen  Hauptwerkes:  „A  system  of  moral 
philosophy  by  the  late  Fr.  Hutcheson,  pu- 
blished by  Francis  Hutchinson"  (2  vols, 
1755),  welches  in  deutscher  Uebersetzung 
von  G.  E.  Leasing  unter  dem  Titel  „Fr. 
Hutcheson's  Sittenlehre  der  Vernunft 14  (1756, 
in  zwei  Bftnden)  crschien.  In  seinem  philo- 
sophischen  Denken  von  Locke  angeregt,  ver- 
suchte  Hutcheson  die  von  Shaftesbury  vor- 
getragenen  Gedanken  systematischer  auszu-  • 
fllhren  und  die  aus  asthetischen  Urtheilen 
sich  ergebenden  ethischen  Ideen  naher  zu 
be8timmen,  indem  er  nach  Shaftesbury's  Vor- 
gang  den  nmoralischen  Sinn"  mit  dem  SchOn- 
heitssinne  in  Parallele  setzte.  Im  ersten 
Buche  des  methodisch  geordneten  Werkes 
werden  die  Neigungen  und  Affectionen  der 
menschlichen  Natur  und  das  hdchste  Gut, 
im  zweiten  die  besondern  Naturgesetze,  Rechtc 
und  Pflichten  des  Einzelmenschen,  im  dritten 
Buche  die  Rechte  und  Pflichten  in  der  bflrger- 
lichen  Gesellschaft  untersucht.  Er  beginnt 
mit  einer  empiriachen  Psychologie  auf  Locke's 
Grundlage  und  achrcitet  schnell  zur  Be- 
trachtung  des  Willens  fort,  dessen  Acte  er 
in  selbstische  imd  wohlwollende  eintheilt, 
indem  er  diese  Eintheilung  mit  der  andern 
Unterscheidung  in  ruhige  und  unruhige 
Willensbewegungen  in  Verbindung  bringt. 
Es  giebt  hiernach  1)  eine  ruhige  Selbstliebe, 
d.  h.  einen  st&ndigen  Antrieb  zu  eigener 
Glttckseligkeit  und  Vollkommenheit;  2)  ein 
ruhiges  Wohlwollen  oder  einen  uneigen- 
ntltzigen  Trieb,  die  grdsste  Vollkommenheit 
und  GUlckseligkeit  des  uns  bekannteu  um- 
fassendsten  Systems  verntlnftiger  Wesen  zu 
begebren;  3)  eine  unruhige  selbstische  Nei- 
gung,  wie  Hunger,  Durst  u.  dergl.;  4)  eine 
unruhige  wohlwollende  Neigung,  wie  Mit- 
leiden,  eheliche  und  Elternliebe  u.  a.  w. 
Hierauf  werden  die  natUrlichen  feinern  Krafte 
der  Perception  nachgewiesen ,  welche  vom 
Willen  unabhangig  sind,  namlich:  1)  der 
Sinn  for  Scbdnheit  und  Harmonie:  die  un- 
willkUrlicho  Auffassung  der  Proportion  und 
Symmetric,  die  Harmonie  der  T6ne,  der  Zweck- 
maasigkeit,  der  GrQase  gewfihren  unmittel- 
bares  Vergnflgen  ohne  alle  Rtlcksicht  auf 
Natzlichkeit;  2)  der  moraliache  Sinn: 
keinem  Menscben  von  gesundem  Verstande 
erscheinen  alle  Handlungen  als  indifferent; 
auch  ohne  Rtlcksicht  auf  eigenen  Vortheil 
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nnd  Nachtheil  giebt  ea  eine  Freude  der 
Selbstbilligung,  warmes  Gefflhl  fflr  fremde 
Noth;  3)  der  Sinn  fUr  Ehre  nnd  Schande, 
fiir  daa  Geziemende :  fflr  kdrperliche  Schfln- 
licit,  Starke,  Gelenkigkeit,  Ausdauer,  Ge- 
schaftstllchtigkcit  nnd  dergleichen.  Alle  diese 
Kr&fte  nnd  Dispositionen  der  Secle  sind 
naturlich  nnd  den  Menschen  allgemein.  Das 
mcnschliche  Leben  ist  demnach  eine  zu- 
sammenhangende  Mischung  von  vielen  ge- 
selligen ,  liebereichen ,  unschuldigen  nnd 
andrereeits  vielen  eigenntytzigen,  menschen- 
feindlichen,  sinnlichen  Handlungen,  je  nach- 
dem  es  sicli  zutragt,  dass  die  eine  oder  die 
andere  unserer  nattlrlichen  Fahigkeiten  er- 
regt  wird  und  liber  die  andere  den  Sieg 
davon  trftgt.  Es  fragt  sich  also,  welcbe  von 
den  mannigfaltigen  Dispositionen  des  Widens 
nattirlicher  Weisc  znr  Uerrschaft  Uber  die 
andere  fahig  ist.  Diese  Prage  muss  darcb 
den  moraliscben  Sinn  entschieden  werden. 
Die  letzten  Grtinde  der  Billigung  des  mensch- 
lichen  Verhaltens  liegen  weder  in  Erwartung 
von  Lobu  oder  Ehre,  noch  in  der  Ueber- 
einstimmung  mit  gdttlichen  Gesetzen,  noch 
auch  in  der  Uebereinstimmung  der  Neigungen 
und  Handlungen  mit  wahren  Satzen  und  der 
Vernunft  der  Dinge;  sondern,  wie  alle  zum 
Handeln  anregenden  Grtinde  zuletzt  auf  eine 
nrsprflngliche  Affection  oder  einen  Instinct 
des  WiUens  hinauskommen ,  so  laufen  alle 
billigende  oder  recbtfertigende  Grtinde  auf 
einen  ursprtinglicheu  Sinn  oder  ein  Vermogen 
der  Perception  hinaus,  welches  auf  Nichts 
andere  znrtlckgefuhrt  werden  kann.  Dieser 
Sinn  lasst  sich  ebenso,  wie  die  Krftfte  des 
Urtheilens  nnd  Schliessens,  als  ein  best&ndig 
bestehendes  Bestimmtwerden  in  der  Seele 
selbst  anseheo.  Sobald  wir  nns  dieses  mo- 
raliscben Sinnes  bewusst  werden,  wissen  wir 
auch,  dass  er  bestiramt  ist,  all  unser  Ver- 
m5gen  zu  beherrschen.  Unter  den  Willens- 
bestimmungen,  welche  von  diesem  moralischen 
Sinne  gebilligt  werden,  ist  die  erste  und 


hdchste  das  allgemeine  und  besondere  Wohl- 
wollen.  Verachieden  davon,  aber  damit  gleich- 
sam  als  eine  andere  Ordnung  von  Neigungen 
coordinirt.  ist  der  Sinn  fur  die  eigene  mo- 
ralische  Vortreffuchkeit.  Andere  unmittel- 
bare  Gegenstande  des  moralischen  Sinnes 
sind  Tapferkeit,  Rechtschaffenheit,  Walirheits- 
liebe.  Zuletzt  aber  muas  darauf  gexechnet 
werden,  dass  neben  dem  moralisclten  Sinnc 
auch  noch  der  Sinn  oder  Geschmack  fur 
Anstand  und  Wtirde  in  Wirksamkeit  bleibe. 
Diese  Rechenschaft,  welche  von  unserer  mo- 
ralischen Anlage  gegeben  wird ,  bildet  die 
Grnndlage  derSittenlehre.  In  derBethatigung 
dieses  moralischen  VermOgens  besteht  die 
Tugend  und  die  hdchste  Gltickseligkeit  des 
Menschen ,  das  hftchsto  Gut.  Darauf  folgt 
nun  bei  Ilutcheson  die  eigentliche  l'Hichten- 
lehre  in  Gestalt  eines  Naturrechts,  welches 
die  speciellen  Gesetze,  Rechte  und  Pflichten, 
zuerst  ohne  RQcksicht  auf  das  gesellschaft- 
liche  Leben,  und  dann  nach  ihrer  Betha- 
tigung  in  der  bflrgerlichen  Gesellschaft  be 
handelt 

Hypatia  hiess  eine  Tochter  des  Mathe- 
matikere  Theon  in  Alexandrien,  welche  dort 
in  den  Grenzjahren  des  vierten  und  fiQnften 
Jahrhunderts  als  Lehrerin  der  Mathenmtik 
und  neuplatonischen  Philosophie  allgemeine 
Bewunderung  erndtete.  Auch  hat  sie  mehrere 
verlorene  Schriften  mathematischen  Inhalts 
verfasst.  Ueber  ihre  philosophischen  Lehren 
ist  aus  den  dQrftigen  Berichten  der  Alten 
nnr  zu  entnehmen,  dass  sie  den  damaligen 
Neuplatonismus  vortrug.  Wahrend  eines  Anf- 
ruhrs  in  Alexandrien  wurde  die  Jungfrau 
Philosophin  urn  das  Jahr  415  vom  christ- 
lichen  Pobel  in  eine  Kirche  geschleppt,  wo  sie 
in  StUcke  zerrissen  wurde.  Unter  ihren 
SchUlern  wird  ausser  einem  nicbt  weiter 
bekannten  Herculianus  auch  der  griechischc 
Kirchenlehrer  Synesios  genannt,  welcher  den 
Neuplatonismus  mit  den  Grundanschauungeu 
des  Christenthums  vereinigte. 


J. 


Jarobi,  Priedrich  lleinrich,  war 
1743  als  Sohu  eines  Kaufmauns  und  Pabrik- 
besitzers  zu  Dtlsseldorf  geborcn,  durch  einen 
Uauslebrer  gebildet  und  zum  Kaufmann  bc- 
stimmt  Sechzehnjahrig  ging  er  als  Lehr- 
ling  nach  Prankfurt  a.  M.  und  von  dort 
nach  Genf,  wo  er  seine  Preistunden  zum 
Studium  der  Schriften  Bonnet's  und  Rousseau's 
benutzte.  Nach  Ditsseldorf  zurUckgekehrt 
(ibernahm  er  seines  Vatera  Handlung,  da 


dieser  in  dem  benachbarten  Pempelfort  eine 
Zuckcrfabrik  anlegtc.  Nach  seiner  Ver- 
heirathung  gab  er  das  Geschaft  seines  Vaterg 
auf  und  trat  als  Uofkammerrath  in  jUlisch- 
bergische  Dienste.  Seine  Musse  war  wissen- 
schaftlichen  Studien  und  schriftstellerischen 
Arbeiten  gewidmet.  Er  stand  mit  vielen  be- 
deutenden  Zeitgenossen  in  persdnlicher  Be- 
kanntschaft,  machte  ein  Hans  und  versammelte 
namentlich  auf  seincm  Landsitze  zu  Pempel- 
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fort  h&ufig  einen  Kreis  von  Preunden.  Mit 
Wieland,  Lavater,  Moses  Mendelssohn,  Goethe, 
Hamann  und  Herder  stand  er  in  Briefwechsel 
und  nahm  an  den  literarischen  Bewegungen 
lebhaften  Antheil.    Ebenso  grUndlich  mit 
Spinoza's  Schriften  bekannt,  vie  durch  Kant's 
kritische  Werke  angeregt,  trat  er,  nachdem 
er  dnrch  zwei  philosophisch  -  psychologische 
Romane  ..  A 1  [will's  Briefsammlnngu  (1774) 
und  „Woldemartt  (1779)  die  Aufmerksamkeit 
auf  sich  gelenkt  hatte,  ebenso  als  Gegner 
Spinoza's,  wie  Kant's  auf,  indem  er  die 
Lehre  Spinoza's  z  war  als  einzig  consequentes 
System  der  Philosophie  erklarte,  das  aber 
den  Bedflrfnissen  des  menschlichen  Gemilthes 
widerstreite,  und  dem  veratandig-nttchternen 
Kriticismus  Kant's  eine  auf  den  Glauben  ge- 
grtlndete  Philosophie  entgegensetzte.  Jacobi's 
philosophische  Thatigkeit  auf  literarischem 
Gebiete  war  vorzugsweise  polemischer  Natur 
und  fast  alle  seine  VerQffentlichungen  sind, 
wie  er  selbst  sagte,  Gelegenheitsschriften, 
durch  bestimmte  aussere  Veranlassungen  una 
literarische   Erscheinungen  hervorgerufen. 
Nur  am  Gegensatze  gegen  die  Ideen  Anderer 
entwickelten  sich  seine  eignen  Gedanken, 
auf   deTen    Ausgestaltung    die  Schriften 
J.  G.  Hamann's  und  der  briefliche  Verkehr 
mit  demselben  einen  grossen  Einfluss  aua- 
tlbten.   Er  sagt  selbst  in  der  Vorrede  zum 
vierten  Bande  seiner  gesammelten  Werke: 
„Nie  war  es  mein  Zweck,  ein  System  fur 
die  Schule  aufzustelien;   meine  Schriften 
gingen  hervor  aus  meinem  innersten  Leben, 
sie  enthielten  eine  geschichtliche  Folge;  ich 
machte  sie  gewissermaassen  nicht  selbst, 
sondern  fortgezogen  von  einer  hShern,  mir 
unwiderstehhchen  Gewalt4*    Seine  Schrift 
„Ueber  die  Lehre  Spinoza's"  (1785)  war 
ursprdnglich  ein  Briefweehael ,  den  Jacobi 
mit    Muses    Mendelssohn    liber  Lessings 
Spinozi8mus  geflihrt  hatte,  nachdem  durch 
Leasing  zuerst  wieder  die  Aufmerksamkeit 
der  gebildeten  Welt  auf  den  „wie  ein  todter 
Hundu  Begrabenen  und  Vielgelasterten  hin- 
gelenkt  worden  war.  Leasing  aei  aufrichtig, 
sagte  Jacobi,  und  behanpte  gar  nie,  daaa  er 
Christenthum  babe.    Als  jener  darauf  mit 
der  Schrift   „Moaes  Mendelssohn  an  die 
Freunde  Lessings'4  geantwortet  und  den- 
aelben  gegen  den  Spinozismus  zu  vertheidigen 
unternommen  hatte,  verdffentlichte  Jacobi 
eine   Replik:    „  Wider  Mendelssohna  Be- 
schuldigungen",  wodurch  er  sich  die  Feind- 
schaft  des  damaligen  Berliner  Anfklilrungs- 
tribunaU  zuzog,  dessen  Zionswachter  ihn  als 
Vernunftfeind,  Frdmmler,  heimlichen  Katho- 
liken  und  Jesuiten  ausschrieen.  Freilich 
hatte  Jacobi  achon  gegen  Leasing  geaussert, 
daas  die  sinnliche  Welt  die  Grenze  far  die 
Wis8en8chaft  sei.  und  daas  neben  ihr  ein 
ihr  unUberwindlicher  Glaube  an  Gott,  Tugend 
und  Unsterblichkeit  bestehe,  welcher  das 
Kleinod  des  menschlichen  Geschlechtes  sei. 


Und  Leasing  dagegen  hatte  ihm  zugerufen: 
Worte,  lieber  Jacobi,  nichts  als  Worte;  die 
Grenze  die  Sie  setzen  wollen,   lasst  aich 
nicht  bestimmeu,  und  an  der  andern  Seitc 
geben  Sie  der  Trfiumerei,  dem  Unsinn,  der 
Blind  licit  freies,  offenes  Feld!  Daran  hieltcn 
sich  die  Berliner  Aufklarungsmanner,  gegen 
deren  Geistesrichtung  Jacobi  den  Aufaatz 
achrieb  „  Ueber  eine  Vernunft,  die  keine  ist." 
Darauf  folgte  die  Schrift:  „David  Hume 
liber  den  Glauben,  odor  Idealismus  und 
Realismus*  (1786).   Die  durch  die  franzO- 
sische  Revolution  entstandene  politische  Un- 
sicherheit  am  Rhein  verlaaate  im  Jahr  1794 
den  Philosophen  von  Pempeifort  zur  Ueber- 
siedelung  nach  Holstein,  wo  er  an  ver- 
achiedenen  Orten  wohnte  und  im  Ganzen, 
eine  Reiae  an  den  Rhein  und  nach  Paris  im 
Jahr  1801  auagenommen,  zehn  Jahre  blieb. 
In  die8e  Zeit  fellt  Jacobi's  perednliche  Be- 
kanntschaft  mit  K.  L.  Reinhold  in  Kiel,  und 
mit  Franz  Baader  bei  dessen  Aufenthalt  in 
Hamburg  (1796),  mit  welchen  beiden  Philo- 
sophen er  seitdem  eng  verbunden  blieb. 
Im  Jahr  1799  veroffentli elite  Jacobi,  aus  Ver- 
anlassung  des  Ficbte'schen  Atheismusstreites 
seinen  m  Brief  an  Fichte.u   Mit  der  Kanf- 
schen  Philosophie  setzte  er  sich  1801  in  dem 
Aufsatze   „Ueber    das   Unternehmen  des 
Kriticismus,  die  Vernunft  zu  Verstand  zu 
bringenw  auseinander.    Nachdem  er  1805 
als  Mitglied  der  Bayrischen  Akademie  der 
Wiasenschaften  nach  Mttnchen  tlbergesiedelt 
und  1807  PrSsident  der  Akademie  geworden 
war,  setzte  er  sich  1811  in  der  Schrift 
„Von   den   gdttlichen  Dingen  und  ihrer 
0(fenbarungu  mit  der  Philosophie  Schel ling's 
auseinander,  welcher  ebenfalls  als  Mitglied 
der  Akademie  in  Mfinchen  lebte.    Es  war 
eine  seit  Jahren  fragmentarisch  entstandene 
nHerzenserleichterungw  des  bereits  68  jahrigen 
Greises,  den  es  drangte  gegen  die  Verkehrt- 
heiten  der  neuesten  Philosophien  von  den 
Dichern  herab,  zum  Heile  Bayerns,  noch- 
mals  seine  Stimme  zu  erheben.   Denn  (wie 
das  Motto  Johannes  von  Mailer's  besagt, 
welches  er  dem  Schriftchen  vorsetzte)  es 
giebt  unempfangliche  Zeiten,  aber  was  ewig 
ist,  findet  immer  seine  Zeit!   Sein  Tadel  gait 
zunachat  dem  Dualisraus  der  theoretischen 
und  praktischen  Vernunft  bei  Kant,  sodann 
der  Identitatsphilosophie  Schelling's  oder 
(wie  Jacobi  dieaelbe  nannte)  der  zweiten 
Tochter  der  kritiachen  Philosophie.  Im  Jahr 
1812  begann  Jacobi  eine  Sammlung  seiner 
Werke  zu  veranstalten,  legte  1813  die  Pra- 
sidentenstelle  in  der  Akademie  nieder,  urn 
fortan  nur  seinen  Studien  und  seinen  Freunden 
zu  leben.    Unterm  Druck  des  vierten  Bandes 
seiner  aammtlichen  Werke  atarb  Jacobi,  im 
Jahr   1819,   und  sein  Freund  Friedrich 
Kdppen  beendigte   1825  die  Herausgabe 
derselben. 

Was  den  Inhalt  seines  Philosophirens 
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angeht,  so  stimmt  Jacobi  mit  Rant  darin 
tlberein,  dass  der  Verstand  oder  die  VeTnunft 
flbersinnliche  Wahrheiten  nicbt  deraonstriren 
oder  beweisen  kOnne;  trotzdem  abcr,  dags 
die  Vernunftideen  oder  das  Uebersinnliche 
und  seine  objective  Gfiltigkeit  schlechthin 
unerweisbar  ist,  bleibt  dasselbe  dennoch 
unmittelbar  gewiss.  Will  die  Philosophic 
nichts  destoweniger  das  Uebersinnliche,  das 
Unendliche,  das  Gdttliche  mit  dem  Verstande 
crfassen  und  eigentlich  begreifen,  so  setzt  sie 
es  nothwendig  zn  einem  Endlichen  herab. 
Alles  beweisen  wollen,  ist  ein  offenbarer 
Widerspruch,  sinnlos,  unmOglich.  Jeder  Be- 
weis  setzt  nothwendig  schon  Bcwiesenes 
voraus,  und  so  mtissen  wir  auf  ein  Erstes, 
Ursprtlngliches,  Uber  alien  Beweis  Erhabenes 
zurtickgehen.  Dennoch  grtlndet  Jacobi  sein 
ganzes  Philosophiren  auf  die  von  Reinhold 
geforderten  „Thatsachen  des  Bewusstscins" 
als  auf  ein  unmittelbares,  ilber  jeden  Be- 
weis erhabenes,  jeden  Beweis  unndthig 
machendes  Wissen.  Gott  zu  suchen  und  zu 
linden,  gilt  ihm  als  Zweck  und  Absicht  der 
wahren  Wissenschaft ,  wobei  von  Geftihl 
und  Anschauung  ausgegangen  werden  mttsse, 
da  es  keinen  spccnlativen  Weg  zum  Inne- 
wcrden  Gottes,  sondern  nur  ein  unmittel- 
bares Geistes-  und  Gottesbewusstaein  gebe, 
welches  jeder  Philosophic,  die  mehr  als 
blosse  Natur-  und  Verstandeawisaenschaft 
sein  wnlle,  zum  Eckstein  dienen  mtlsse.  Der 
letzte  Zweck  ist  ihm  dasjenigc,  was  sich 
nicht  erklaren  lasst,  das  Einfache,  Unmittel- 
bare,  Unauflftsliche.  Dasein  zu  enthflllen, 
zu  offenbaren  gilt  ihm  als  das  grdsste  Ver- 
dienst  des  Forschers.  Unsere  Sinne,  unser 
Verstand,  unser  Wille  sind  0de  und  leer, 
und  der  Grund  aller  speculativen  Philosophic 
nur  ein  eprosses  Loch,  ein  ungeheurer  finsterer 
Abgrund,  in  den  wir  vergeblich  hineinsehen. 
Seit  Aristoteles  war  ein  zunehmendes  StTeben 
in  den  philosophischen  Schulen  entstanden, 
die  unmittclbare  Erkenntniss  der  mittelbaren, 
daa  ursprflnglich  Alles  begrflndende  Wahr- 
nehmungsvermflgen  dem  blosen  Abstractions- 
vermdgcn,  das  Urbild  dem  Abbilde,  das 
Wesen  dem  Worte,  die  Vernunft  dem  Ver- 
stande unterzuordnen,  ja  in  diesem  jene  ganz 
untergehen  und  verschwinden  zu  lassen,  so 
dass  Nichta  fortan  ftlr  wahr  gelten  solle, 
ala  was  sich  beweisen  liesse.  Die  Vernunft 
kann  indessen  immcr  nur  Bedingnngen  des 
Bedingten,  Natnrgesetze ,  Mcchanismus  zn 
Tage  bringen;  das  Geschaft  des  Verstandes 
ist  progressive  Verkntlpfung  nach  erkannten 
Gesetzen  der  Nothwendigkeit.  Alles,  was 
der  Verstand  durch  Zergliedern,  Verknttpfen, 
Urtheilen,  Schliessen  und  Wiederbegreifen 
herausbringen  kann,  sind  tauter  Dinge  der 
Natur,  und  der  menschliche  Verstand  gehdrt 
als  eingeschranktes  Wesen  mit  zu  diesen 
Dingen.  Die  gesammte  Natur  aber  kann 
dem  forschenden  Verstande  mehr  nicht  offen- 


baren;  als  was  in  ihr  enthalten  ist,  namlich 
mannigfaltiges  Dasein,  Vcranderung,  Formen- 
spiel,  nie  aber  einen  wirklichen  Anfang,  nie 
ein  reelles  Princip  irgend  eines  objectiven 
Daseins.   Der  VeTstand  oder  das  Reflexiona- 
wissen  ist  somit  unfahig,  flbersinnliche  Wahr- 
heiten zu  demon striren.   Da  nun  die  Philo- 
sophic gleichwohl  auf  Erkenntniss  des  Un- 
endlichen,  Gflttlichen  geht,  so  muss  sie  eben 
dieses  zu  einem  Endlichen  herabsetzen,  und 
in  diesem  Argen  liegt  jede  bisherige  Philo- 
sophic Der  Weg  der  Verstandesdemonstration 
geht  nothwendig  im  Fatalismus  aus;  denn 
der  Verstand  isolirt,  ist  materialistisch  und 
unvernflnftig,  er  laugnet  den  Geist  und  Gott; 
die  Vernunft  isolirt,  ist  idealistisch  und  nn- 
verstandig,  sie  lfiugnet  die  Natur  und  macht 
sich  selbst  zum  Gott.    Der  Verstand  in  seiner 
Ursprtinglicbkeit  ist  leer  und  weiss  imGrnndc 
Nichte  von  sich  selbst;  erst  in  Gemcinschaft 
mit  der  Sinnlichkeit  wird  er  sich  gewahr 
und  erfahrt  sich  als  ein  Vermdgen  una  noth- 
wendiges  Beddrfniss.    Ganz  in  derselben 
Weise  verhalt  ea  sich  mit  der  Vernunft,  die 
Nichts  anders  ist,  aln  eine  Erweiterung  dea 
Verstandea  durch  die  Einbildnngskraft.  Der 
ganze  Zweck  der  „kritischen  Philosophic4* 
Kant's  enthalt   eine  Unnrtglichkeit.  Alle 
licalitat  soil,  nach  ihr,  an  eine  mdglichc 
Erfahrung  gebunden  sein,  wahrend  sich  die 
Vernunftideen  von  Gott,  Freiheit  und  Un- 
sterblichkeit  auf  keine  mdgliche  Erfahrung 
beziehen.  Die  Vernunft  spielt  hier  die  sonder- 
bare  Rolle,  dass  sie  als  nothwendig  voraus- 
setzt,  was  der  Verstand  unmdglich  heisst, 
indem  die  praktische  Vernunft  etwas  theo- 
retisch  Unerweislichea  nothwendig  postulirt. 
Alles,  was  Religion  und  Freiheit  betrifft,  ist 
bei  Kant  ein  blosses  Gedankending  von  un- 
erweislicher  Mdglichkeit,   und  gleichwohl 
fordert  das  System  cinen  Vernunftglauben 
an  diese  Vernunftideen;  dennoch  soil  der 
Mensch  auf  dieser  Welt  handeln,  als  gabe 
es  eine  Zukunft,  als  gibe  es  einen  Gott,  der 
das  Gute  belohnt.  Nur  der  Aberglaube  macht 
abcr  einen  Traum  zur  Wahrheit;  ao  gewiss 
die  Vernunft  vernflnftig  ist,  kann  sie  nicht 
undenkbares  Denken  wollen.   Im  Geiste  des 
lebendigen  Menachen  sind  die  Vernunftideen 
kein  Gespenst  und  kein  Problem,  sondern 
das  Wahrhafteste  und  Ursprfinglichste  alles 
Gedankens  und  aller  Empfinaung.  Der  Mensch 
fllhlt  sich  Uber  die  Natur  erhaben;  ihn  zieht 
ein  geheimer  Trieb  zum  Guten  und  Schdnen 
und  er  erblickt  in  den  Urbildern  dcsaclbcn 
eine  OiTcnbamng  des  g5ttlichen  Wesena.  So 
gewiss  es  etwas  Wahrea,  SchQne8,  Gutes 
giebt,  so  gewiss  giebt  es  einen  Gott.  Zu 
ihm  fflhrt  Alles,  was  fiber  die  Natur  erhebt, 
der  Geist  des  Geffihls,  der  Geist  des  Ge- 
dankens, unser  inwendigstes  Bewusstsein. 
Sein  Dasein  bertibrt  uns  nicht  auf  einen 
blossen  Wunsch,  es  ist  vielmehr  das  Ge- 
wiascstc,  aus  dem  unser  eigenes  Dasein 
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hervorging.  Unsterblichkeit  bcruht  nicht  auf 
einem  mfissigen  Postulate,  sondern  wir  ftthlen 
sie  in  unserm  freien  Handeln  und  Wirken. 
Die  Vereinigung  von  Naturnothwendigkeit 
nnd  Freiheit  in  demselben  Wesen  ist  ein 
schlechterdings  nnbegreifliches  Factum,  ein 
der  Schopfung  gleiches  Wunder  und  Geheim- 
niss.  Das  Gebiet  der  Freiheit  ist  ein  ftir 
die  Menschen  nnduTcbdringlicbes;  der  BegriflF 
der  Preiheit  ist  der  Begriff  einer  Vorsehungs- 
und  Wunderkraft,  wie  der  Mensch  b niche 
in  seiner  vernlinftigen  PersOnlichkeit  durch 
sich  selbst  inne  wird  und  wie  solche  flber- 
schwenglich  sein  muss  in  Gott.  Nicht  also 
cine  alle  Wnnder  vertilgende  Wissenschaft, 
sondern  ein  neben  dem  Wissen  bestehender, 
ihm  unilberwindlicher  Glaube  an  ein  Wesen, 
welches  nur  Wnnder  thun  kann  und  auch 
den  Menschen  wunderkraftig  schuf,  der 
Glaube  an  Gott,  Preiheit  und  Unsterblich- 
keit ist  das  Kleinod  unsers  Geschlechts ;  er 
ist  die  Vemunft  selbst  und  eine  Kraft  un- 
mittelbar  aus  Gott,  liber  alle  menschliche 
Wissenschaft  und  Kunst  wesentlich  erhaben. 
Glaube  ist  die  Abschattung  des  gdttlichen 
Wissens  und  Wollens  im  endlichen  Geiste 
des  Menschen.  Dieses  unmittelbare  Wissen 
oder  der  Glaube  als  intellectuelle  Anschanung 
ist  der  einzige  Ueberzeugungsgrund  fUr  das 
Sein  Gottes;  es  lasst  sich  aber  ein  zuver- 
lassigerer  auch  nicht  denken,  als  dass  eben 
geglaubt  wird,  was  die  Vernnnft  nicht  denken 
kann.  Die  Philosophic  muss  dabei  stehen 
hleiben,  dass  Glaube  etwas  von  der  Seele 
Gefilhltes  sei,  welches  die  wirklichen  Vor- 
stellungen  von  den  Erdichtungen  der  Ein- 
bildungskraft  unterscheidet.  Dadurch  erhalten 
jene  Vorstellungen  Gewicht  nnd  Einfluss, 
durchdringen  die  Seele  nnd  werden  zum 
herrschenden  Princip  unsers  Ilandelns.  I'm 
Gott  zu  suchen,  muss  man  ihn  schon  voraus 
im  Herzen  und  im  Geiste  baben;  denn  was 
una  nicht  auf  irgend  eine  Weisc  schon  bc- 
kannt  ist,  kdnnen  wir  nicht  suchen.  Wir 
wissen  aber  von  Gott  und  seinem  Willen, 
weil  wir  aus  ihm  geboren  und  nach  seinem 
Bilde  geschaffen  sind.  Gott  lebt  in  tins,  und 
nnser  Leben  ist  verborgen  in  Gott.  Der 
Glaube  an  Gott  ist  Instinct,  er  ist  dem 
Menschen  nattlrlich,  wie  seine  aufgcrichtete 
Stellung.  Der  Mensch  findct  Gott,  weil  er 
sich  selbst  nur  zugleich  mit  Gott  finden  kann, 
und  darum  verliert  der  Mensch  Gott  selbst, 
sobald  er  widerstrebt,  sich  in  Gott  als  seinem 
Urheber  auf  eine  seinem  Verstande  unbegreif- 
liche  Weise  zu  finden,  sobald  er  sich  in 
sich  allein  begrtlnden  will.  Der  Mensch  hat 
nur  die  einzige  Wahl :  das  Nichts  oder  einen 
Gott.  Dan  Nichts  erwahleud  macht  er  sich 
zu  Gott,  d.  h.  er  macht  ein  Gespenst  zu 
Gott  Gott  ist,  nnd  ist  ausser  mir  ein  leben- 
diges,  fur  sich  bestehendes  Wesen,  oder  Ich 
bin  Gott;  ein  Drittes  giebt  es  nicht.  Die 
Natur  verbirgt  Gott;  deT  Mensch  offenbart 


Gott.  Christenthtim  in  seiner  Reinheit  auf- 
gefasst,  ist  allein  Religion;  ausser  ihm  ist 
nur  Atheismus  oder  Gdtzendienst. 

Dies  sind  die  Gmndgedanken  der  Glaubens- 
philosophic  Jacobi's.  So  viel  Anklang  nnd 
Theilnahme  sie  indessen  bei  mitstrebenden 
Zeitgenossen  auch  fand,  so  konnte  sie  doch 
nicht  einmal  ihren  Urheber  selbst  ganz  be- 
friedigen,  wie  dies  aus  Beiner  eignen 
Aeusserung  hervorgeht:  „Licht  ist  in  meinem 
Herzen;  aber  sowie  ich  es  in  den  Verstand 
bringen  will ,  eTlischt  ea.  Wclche  von  beiden 
Klarheiten  ist  nun  die  wahre?  Die  des  Ver- 
standes,  die  zwar  feste  Gestalten,  aber  hinter 
ihnen  nur  einen  bodenlosen  Abgrund  zeigtV 
Oder  die  desHerzens,  welche  zwarverheissend 
auf  warts  leuchtet,  aber  bestimmtes  Erkennen 
vermissen  lasst?  Kann  der  menschliche 
Geist  Wahrheit  ergreifen,  wenn  nicht  in  ihm 
jene  beiden  Klarheiten  zu  Einem  Lichte  sich 
vereinigen?  Und  ist  diese  Vereinigung  anders, 
als  durch  ein  Wunder  denkbarV*4  Dass  es 
Jacobi  nicht  gelang,  eine  eigentliche  Schule 
zu  grUnden,  lag  in  der  Natur  seines  frag- 
mentarischen  und  aphoristischen  Philo- 
sophirens  bcgrflndet.  Gleichwohl  hat  er  An- 
hanger  nnd  Preunde  gefunden,  welche  seinen 
Standpunkt  zu  dem  ihrigen  machten  und 
durch  ihn  angeregt,  in  seinem  Sinn  und  Geist 
philosophirten.  Unter  diesen  sind  Thomas 
Wizenmann,  Johanu  Neeb,  Priedrich 
KOppen,  Cajetan  von  Wei  Her,  Jacob 
Salat,  A.  H.  Clodius,  Friedrich  Aucillon 
zu  nennen,  wahrend  dagegcn Fries,  Buter- 
wek,  van  Calker  und  Suabedissen 
eine  Vermittelung  zwischen  Kant  und  Jacobi 
versuchten. 

Fr.  H.  JaCObi'S  sHmmtlicho  Wcrke  in  6  B&ndon, 
1812 — 26.  Die  eigentlichcn  philosophischcn 
Wcrko  sind  in  lid.  2,  3  und  4  cnthnltvii. 

Fr.  H.  Jacobi's  auserloscner  RriefwectiHel,  dnrc.li 
Fricdricii  von  Roth  voroffcntlicht,  In  nwei 
BJindon,  1825  und  27. 

Kuhn,  Jacobi  und  die  Philosophic  Beiner  Zoit. 
1834. 

Deycks,  Fr.  H.  Jacobi.  1848. 

Bricfwcchsel    zwischen   J.   O.   llamann  mid 

Fr.  H.  Jacobi,  hg.  durch  0.  H.  Gildemeiater. 

1868  (als  5.  Band  von  Hamann'a  Leben  und 

Schriften.) 

H.  Fricker,  die  Philosophic  des  F.  11.  Jacobi. 
1854. 

W.  Wiegand,  zur  Erinnomnf?  an  den  Denkcr 
F.  11.  Jacobi  und  seine  Weltansicht  (Wormscr 
OvmnasialproKramm)  1836. 

E.  Zirngiebl,  J.  H.  Jacobi's  Leben,  Dichteu  und 
Denken.  1867. 

Jacobus  deViterbo,  auch  Capoccins 
(wahrscheinlich  von  seinem  nicht  weiter  be- 
kannten  Geburtsorte)  genannt,  hat  als 
Augustinereremit  eine  Zeit  lang  an  der 
Sorbonne  in  Paris  gelehrt  nnd  sich  den 
Ehrcnnamen  ^Doctor  specula tivus"  erworben. 
Spater  war  er  Erzbischof  von  Benevent  und 
dann  von  Neapel  und  als  soldier  1308  ge- 
I  storben.   Er  schrieb  Commentarii  in  If 
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libros  Sententiarum  Petri  Lombardi,  Quod- 
libeta  und  eine  Tabula  operum  Thomae 
Aquinatis,  von  (lessen  Lehre  in  Betreff  dcr 
scholastischen  Gmndfrage  fiber  die  Be- 
deutung  der  Allgemeinbegriffe  (Universalien) 
er  jedoch  abwich. 

Jacobus  FabeT  Stapulensis,  siebe 
Lefevre  (Jacques  d'Etables.) 

Jaques,  Arnldee,  war  1813  zu  Paris 
geboren,  in  der  dortigen  Nonnalschule  ge- 
bildet  und  mehrere  Jahre  als  Lehrer  thatig. 
Seit  1847  gab  er  mit  glanzendem  Erfolge 
die  Zeitscbrift  „ Liberie  de  pensee"  heraus, 
die  jedoch  nach  dem  Staatsstreiche  vom 
2.  December  1852  unterdrtlckt  wurde.  Er 
verliess  darum  Frankreich  und  grftndete  auf 
eine  Aufforderung  Alexander  von  Humboldt's 
zu  Montevideo  in  der  Republik  Uruguay  in 
Amerika  eine  Lehranstalt,  deren  Erfolg 
jedoch  nicht  seinen  Erwartungen  entsprach. 
Er  starb  1865  zu  Bnenos  Ajres.  Als  philo- 
sophischer  Schriftstcller  hat  er  sich  durch 
eine  Ausgabe  der  philosophischen  Werke 
von  Leibniz  (1842),  durch  ein  mit  J.  Simon 
und  Saisset  auagearbeitetea  Werk  „  Manuel 
de  philosophic*  (1846)  und  ein  in  den 
Memoires  de  Vacademie  des  sciences  morales 
el  poliliques  verdffentlichtes  „  Memoir e  sur 
le  sens  commun"  (1847)  bekannt  gemacht, 
worin  er  sich  als  einen  Jllnger  der  durch 
Victor  Cousin  gegrundeten  eklektischen 
Schnle  Frankreicbs  zu  erkennen  giebt. 

Jasche,  Gottlieb  Benjamin,  war 
1762  zu  Wartenberg  in  Schlesien  geboren, 
seit  seinem  funfzebnten  Jahre  auf  dem 
Gymnasium  zu  Breslan  gebildet,  hatte 
1783—86  in  Halle  Theologie  studhrt,  war 
dann  einige  Jahre  Hauslehrer  und  setzte  seine 
Studien  seit  1791  in  K5nigsberg  fort,  wo  er 
mit  Kant  und  dessen  Freunden  Johannes 
Schnlze  und  Kraus  verkehrte  und  1799  sich 
als  Privatdocent  fur  Philosophic  habilitirte. 
Im  Jahr  1802  ging  er  als  Professor  der 
theoretischen  und  praktischen  Philosophic 
nach  Dorpat,  wo  er  1842  starb.  Als  stricten 
Anblnger  der  Kant'schen  Philosophic  zeigt 
er  sich  in  seinen  frUheru  Schriften:  Ueber 
reinen  Nataralismus  (1790),  Yersuch  eines 
fasslichen  Grundrisses  der  Rechts-  und 
Pflichtenlehre  (1796),  Stimme  eines  Arktikers 
liber  Fichte  und  sein  Verfahren  gegen  die 
Kantianer  (1799).  Auchgab  er  im  Jahr  1800 
Kant's  Logik  heraua.  Weiterhin  naherte  er 
sich  dem  Standpunkt  von  Fr.  H.  Jacobi  und 
der  Philosophie  von  J.  Fr.  Fries,  deren 
Anschauungen  er  mit  der  Lehre  Kant's  zu 
ver8cbmelzen  suchte.  In  diesem  Sinne  ver- 
dlTentlichte  er:  Grundlinien  der  Moralphilo- 
8ophie(1804),  Einleitungzu  einer  Architektonik 
der  Wissenschaften  (1816),  Grundlinien  der 
Ethik  oder  philosophischen  Sittenlehre  1,1824), 
Kurze  Darstellung  der  philosophischen 
Religionslehre  (1825)  und  das  dreibandige 
Werk:  Pantheismus  nach  seinen  verschiedenen 


Hauptformen;  ein  Beitrag  zur  Kritik  und 
Geschichte  dieser  Lehre  (1826—32),  indem 
er  tlberall  Pantheismus  wittert,  wo  er  in  den 
philosophischen  Lehren  nicht  die  deistische 
Anschauung  findet 

Jahja  (d.  h.  Johannes)  ben  Adi,  voll- 
standig  Abu  Zakerijja  Jahja  ben  Adi  ben 
Hamtd  ben  Zakerijja)  war  zu  Tagrit  (Tekrit) 
in  Mesopotanien  geboren  und  gehdrte  zur 
christlichen  Partei  der  syrischen  Jakobiten. 
Er  lebte  vorzugsweise  in  Bagdad,  wo  er  als 
Arzt  und  Philosoph  in  bedeutendem  Ansehen 
stand  und  sich  durch  Uebersetzungen 
Aristotelischer  Schriften  aus  den  syrischen 
Uebersetzungen  des  Isaak  ben  Honein,  eowie 
von  Schriften  des  Alexander  Aphrodisias, 
des  Platon  und  dea  Themistioa  grosse  Ver- 
dienste  eTwarb.  Er  starb  in  einem  Alter 
von  80  Jahren  (974.) 

Jakob  ben  Machir,  genannt  Profiat 
Tibbon  (ein  Seitenverwandter  der  jddischen 
Familie  Tibbon)  war  zu  Montpellier,  nach 
Andern  in  Cordova  oder  Sevilla,  wahrend 
der  Grenzjahre  des  13.  und  14.  Jahrhunderta 
als  Uebersetzer  von  philosophischen  und 
mathematischen  Schriften  der  alten  Griechen 
aus  dem  Arabischen  in's  Hebraische  thatig, 
die  zum  Theil  nachher  von  Christen  in's 
Lateinische  ubersetzt  wurden. 

Jakob,  Lnd wig  Heinrich,  war  1759 
zu  Wettin  im  Saalkreise  geboren,  in  Merse- 
burg  und  Halle  fur  die  Universitat  vorbeTeitet, 
studirte  seit  1777  in  Halle  Philologie  und 
WolfTsche  Philosophie,  indem  er  sich  durch 
Privatunterricht  die  Subsistenzmittel  erwarb. 
Nachdem  er  dort  1781  Lehrer  am  lutherischen 
Gymnasium  geworden  war,  habilitirte  er  sich 
1785  als  Privatdocent  an  der  Universitat 
und  warf  sich  mit  jugendlichem  Eifer  auf 
die  Kant'sche  Philosophie,  deren  Grnnd- 
gedanken  er  in  VoTlesungen,  Recensionen 
und  Lehrbttchern  mit  oberflachlicher  Ge- 
schwatzigkeit  dem  gesunden  Menschen- 
verstande  mundgerecht  zu  machen  verstand. 
Er  wuTde  1789  ausserordentlicher  und  1791 
ordentlicher  Professor  der  Philosophie  in 
Halle.  Nachdem  er  1786  in  seiner  „Priifung 
der  Mendelssohn 'schen  Morgenstundenu  dessen 
theoretische  Beweise  fur  das  Dasein  Gottes 
vom  Standpunkt  Kant'scher  Anschauungen 
aus  bestritten  hatte,  trug  er  in  den  beiden 
im  Jahr  1791  verOffentlichten  kleinen 
Schriften  „  Ueber  den  moralischen  Beweis  fur 
das  Dasein  Gottes  **  und  „  Beweis  fur  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  aus  dem  Begriffe 
der  Pflicht14  die  sogenannten  moralischen 
Beweise  im  Sinne  Kant's  vor.  Schon  vor- 
her  waren  von  ihm  in  gleichem  Sinne 
Prolegomena  zur  praktischen  Philosophie " 
(1787)  und  ein  „  Grundriss  der  allgemeinen 
Logik4*  (1788),  sowie  ^Kritische  Anfangs- 
grtlnde  zur  allgemeinen  Metaphvsiku  (1788) 
erschienen,  welche  wiederholt  aufgelegt 
wurden.    Daran  schloss  sich  eine  Ueber- 
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setzung  von  „ David  Hume's  Abhandlnng 
liber  die  menschliche  Natur "  (1790  and  91, 
in  zwei  Banden),  ein  „Grundriss  der  Er- 
fahrungsseelenlehre"  (1791,  in  4.  Auflage 
1810),   cine   „Philosophische  Sittenlehreu 

(1794)  nnd   „Philosophisclie  Rechtalehre1* 

(1795)  .  Pie  „Allgemeine  Religionslehre  far 
gebildete  Leaer"  (1797)  schlug  die  nlten, 
sogenannten  physikotheologischen  Anschau- 
ungen  mit  gescbwatziger  Breite  im  Sinne 
der  damaligen  Auiklarungsweisheit  platt, 
ohne  dass  er  selber  recbt  wusste,  ob  er 
Kant's  Meiming  getroffen  babe.  Gleicbzeitig 
gab  er  eine  abgektlrzte  Bearbeitung  der 
philosophisehen  Artikel  aus  Bayles  philo- 
sophisch-kritischem  Worterbnehe  unter  dem 
Titel  mPhilosophisches  HandwOrterbuchu 
(1797)  in  zwei  Banden  heraus.  Als  Er 
fahrnngspsycholog  hielt  sich  Jakob  berufen, 
das  bertlhmte  Lebenswerk  des  franzdsischen 
Arztes  und  Akademikers  Pierre  Jean  George 
Cab  an  is  in  deutscher  Uebersetznng  nnter 
dem  Titel:  „Ueber  die  Verbindnng  des 
Physischen  nnd  Moralischen  im  Menschen" 
(in  zwei  Banden,  1808)  herauszngeben,  dem- 
selben  jedoch  eine  Abhandlnng  „  fiber  die 
Grenzen  der  Physiologie  und  der  philo- 
sophisehen Anthropologic14  voransznschicken. 
Er  ertheilt  zwar  dem  Yerfasser  reichliches 
Lob  flber  die  glilckliche  Verbindnng  physio- 
logiseher  Kenntnisse  mit  psychologischen 
Einsichten  und  liber  die  schOne  und  unter- 
baltende  Art,  wie  er  dieselben  vorgetragen 
habe.  Eine  Menge  nener  Ansichten  des 
geistreichen  und  gewandten  Franzosen,  meint 
deT  deutsche  Uebersetzer,  wflrden  ohne 
Zweifel  bald  allgemeinen  Beifall  erlangen 
und  entweder  in  anthropologische  Schriften 
aufgenommen  oder  durch  sorgfaltig  zer- 
gliedernde  deutsche  Philosophen  zu  grosserer 
Vollkommenheit  gebracht  werden.  Denkende 
Kdpfe,  meint  der  Kant'sche  Philosoph, 
wtlrden  es  an  dem  Verfasser  besonders 
lobenswerth  finden,  dass  er  mit  grOsster 
Sorgfalt  alio  metaphysischen  Spinngewebe 
vermieden  und  sich  streng  in  den  Grenzen 
einer  wirklichen  oder  wenigstens  mSglichen 
Erfahrung  gehalten  habe,  dass  er  demgemass 
seine  Erklaruiigsgrflnde  i miner  nur  aus  der 
Sinnenwelt  nehme  und  das  Uebersinnliche 
als  den  Abgrund  der  erklarenden  Vernnnft 
auf  das  Glucklichste  vermeide.  Dagegen  sei 
der  franzOsische  Psychologe  von  einer  Art 
Materialismus  nicht  freizusprechen.  Der 
Pehler  von  Cabanis  liege  nicht  allein  darin, 
dass  er  alle  Gemtlthszustande  aus  korper- 
lichen  Ursachen  zu  erklaren  bemflht  sei, 
sondern  vorztlglich  darin,  dass  er  die  Ge- 
mtlthszustande selbst  ftlr  kSrperliche  Zu- 
stande balte,  dass  er  zwischen  Vorstellungen 
und  Gehirnveranderungen  keinen  Unterschied 
mache,  Denken  und  Urtheilen  ftlr  Com- 
binationen  der  im  Gehirn  in  Folge  von 
Sinneseindrucken  stattfindenden  Bewegungen, 


und  die  Willensbestimmungen  fllr  die 
React iu n en  erklare,  die  auf  Sinnes-  und  Ge- 
hirDeindrilcke  folgten.  Indcm  der  franzoSische 
Psycholog  habe  vermeiden  wollen,  zur  Er- 
klarung  von  Vorstellungen,  Empfindungen, 
Begierden  eine  besondere,  vom  Kflrper  unter- 
schiedene  Seelensubstanz  anzunehmen,  mache 
er  den  KSrper  selbst  zu  dieser  Substanz 
und  lege  ihm  alio  zu  unserer  Kenntniss 
kommenden  psychischen  Erscheinnngen  bei. 
Der  deutsche  Erfahrungsseelenlehrer  glaubt 
nun  den  Lesern  des  Cabanis'schen  Buchcs 
den  Weg  zeigen  zu  mussen,  der  noch  offen 
bleibe ,  um  nicht  nur  die  Klippen  zu  ver- 
meiden, denen  Cabanis  aus  dem  Wege  habe 
gehen  wollen,  sondern  zugleich  streng  auf 
dem  Boden  der  Erfahrung  zu  bleiben.  Man 
mttsse,  meint  Jakob,  die  kOrperlichen  Ver- 
anderungen  nnd  die  Vorstellungen  ftlr  zwei 
von  einander  ganz  verschiedene  Klaasen 
von  sinnlichen  Erscheinnngen  gelten  lassen, 
die  auf  ursprllnglich  von  einander  ver- 
schiedene Ursachen  weisen,  und  obwohl  die- 
selben in  wechselseitigem  Causalverhaltniss 
mit  einander  stehen,  so  kdnnten  sie  doch 
niemals  in  einander  yerwandelt  werden. 
Um  die  letzten  Unterlagen  oder  Snbstanzen 
beider  Reihen  von  Erscheinnngen  habe  man 
stch  bei  empirischen  Untersuchnngen  gar 
nicht  zu  kummern.  Nichts  sei  zwar  gewisser, 
gestebt  der  deutsche  Erfahrungsseelenlehrer 
zu,  als  dass  alle  Aeussemngen  des  Empfindens 
und  Vorstellens  von  der  leiblichen  Ver- 
fassung  abhangen  und  ursprtlnglich  von 
kdrperlichen  Zustanden  bestimmt  werden. 
Darnra  seien  aber  die  so  entstehenden 
Empfindungen  und  Vorstellungen  nicht 
wiederum  selber  organische  Zustande  und 
Bewegnngen,  sondern  sie  mflssten  als  eigen- 
thilmliche  ursprtlngliche  Phanomene  gefasst 
werden,  welche  ihre  Verandernngen  in  Ge~ 
stalt  anderer  Empfindungen,  Vorstellungen, 
Begriffe,  Urtheile,  Begierden  u.  8.  w.  gerade 
so  hervorbrfichten,  wie  die  Zustande  der 
leiblichen  Organe  solche  Verandernngen  in 
ihrem  Bereiche  bewirkten.  Mdgen  immerhin 
dergleichen  innere  Zustande  von  gewissen 
ihnen  zugehdrigen  Organveranderongen  be- 
gleitet  sein  und  die  organischen  Zustande  die 
Bedingungen  ausmacben,  ohne  welche  jene 
innern  Phanomene  nicht  zu  Stande  kommen 
konnten,  so  dass  also  die  begleitende  Organ- 
veranderung  als  ein  Zeichen  vom  Vorhanden- 
sein  eines  bestimmten  gleichzeitigen  Vor- 
8tellung8znstandes  gelten  mOge;  so  dflrfe  man 
doch  nicht  weiter  gehen  und  mtlsse  dabei  die 
Moglichkeit  zugestehen,  das  auch  gewisse 
Vorstellungszustande  wiederum  andere  Vor- 
stellungen nach  sich  ziehen  kdnnen,  ohne 
dass  die  kdrperlichen  Verandernngen  dazu 
mehr  beitragen,  als  die  blosse  allgemeine 
Moglichkeit  der  Vorstellungen  una  ihrer 
Verandernngen  zu  gewahrleisten.  Und  da 
tibcrdies  die  Organveranderungen ,  welche 
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unit  den  sogenanuten  Veratandes-  und  Willens- 
operationen  verknflpft  sind,  wenigstens  so 
verborgen  und  versteckt  bleiben,  dass  man 
nicbt  einmal  die  Mdglichkeit  ihrcr  Er- 
forschung  einsieht;  so  mflsse  man  sich  darauf 
beschrilnken,  deneigentlichen  psycbologischen 
Ursachen  nachzuspflren,  die  vom  Bewusst- 
sein  deutlich  wahrzunehmen  seien,  und  da 
zwischen  den  innern  Ph&nomenen  una  densinn- 
lich  wahrnelunbaren  begieitenden  organischen 
Vcranderungcn  immer  ein  unvertilgbarer 
reeller  Unterschied  wahrgenommen  wird,  so 
mflsse  man  auch  dabei  bleiben,  die  Trilger 
beider  Erscheinungsreihen  fflr  heterogene 
Dinge  zu  nehmen  und  den  cinen  als  Kdrpcr, 
den  andern  als  Seele  zu  bezeichnen.  — 
Ein  Werk  Uber  die  Grundsatze  der  National- 
okonomie,  welches  Jakob  1807  verOffentlicht 
hatte,  verschaffite  ihm  einen  Ruf  als  Pro- 
fessor der  Staatswissen8chaften  an  die 
russische  Universit&t  Charkow,  von  wo  er 
1809  als  Mitglied  der  Gesetzcommission  nach 
St.  Petersburg  berufen  wurde.  Wegen  seiner 
politischen  Gesinnungen  bei  der  russischen 
Kegierung  verdachtigt,  wurde  er  1812  nach 
Sibirien  verbannt,  jedoch  1816  als  unschnldig 
erkannt  und  zurflckgeriifen  und  in  den 
Adelstand  erhoben.  In  demselben  Jahre 
kehrte  er  jedoch  als  Professor  der  Staats- 
wissenschaften  nach  Halle  zurflck,  wo  er 
1826  Mitdirector  des  Pftdagogiums  wurde. 
Er  starb  1827  w&hrend  eines  Aufenthalts  im 
Bade  Lanchst&dt. 

Jniublichog,  aua  Chalkis  in  Cdlesyrien, 
war  zunfichst  ein  Schiller  des  Anatolios,  eines 
Schfllers  von  Porphyrios,  und  dann  ein 
Schfller  des  letztern  selbst  in  Rom,  wo  er 
sich  cinige  Zeit  aufhielt,  wfthrend  er  den 
Rest  seines  Lebens  in  Syrien  verbrachte, 
wo  er  um  das  Jahr  333  n.  Chr.  starb.  Von 
seincn  bewundernden  Verehrern  wurde  er 
kurzweg  „der  Gftttliche**  oder  „der  Gott- 
lichste  **  genannt  Um  das  Jahr  400  n.  Chr. 
hat  Eunapios  ans  Sardes  in  seinen  „Lebens- 
beschreibungen  von  Philosophen  und  So- 
phisten"  auch  das  Leben  des  Jamblichos 
bescbrieben,  aber  daraus  fast  uichts  Anderes, 
als  abentheuerliche  Beispicle  seiner  angcb- 
lichen  Wunderkraft  mitgetheilt.  So  soil  er 
beim  Gebete  mchr  als  10  Ellen  liber  der 
Erde  frei  in  der  Luft  geschwebt,  sein  Ge- 
wand  soil  in  Gold  geglanzt  und  sein  Gesicht 
in  hflherm  Lichte  gestrahlt  haben.  Aus 
seinem  in  griechischcr  Sprache  geschriebenen 
Werke  „Sammlung  pythagoreischer  Lehren* 
sind  un8  fflnf  Bflcher  unter  besondcrn  Titeln 
erhalten  worden.  Das  erste  Buch  „Uebcr 
das  pythagoreischc  Leben u  {Jamblichi  de 
vita  Pythagorica  liber,  ed.  Th.  Kiessling, 
1815  —  16,  und  ed.  A.  Westermann,  1851) 
ist  ganz  im  Geiste  des  historisch  -  philoso- 
phischcn  Romans  gehalten,  welchen  Flavius 
Philostratus  flber  das  Leben  des  Apollonius 
von  Tyana  geschrieben  hat,  nur  dass  statt 


des  Apollonius  in  Shnlicher  Weise  Pytha- 
goras zu  einer  mythisch-idealen  PersOnlich- 
keit  verklart  und  in's  Fabel  -  und  Wunder- 
hafte  verherrlicht  wird,  um  ihn  als  Wunder- 
mann  und  Vorbild  der  Weisheit  und  FrSmmig- 
keit  znr  Verehrung  hinzustellen.  Das  zweite 
Buch  fflhrt  den  Titel  „  Ermahnungsrede  zur 
Philosophic"  und  ist  gewissermaassen  eine 
Einleitung  in  ihr  Studium,  sachlich  aber  fast 
nur  aus  Schriften  des  Platon  und  Aristoteles 
und  aus  angeblich  pythagoreischen  Schriften 
zusammengetragen.  Das  dritte  Buch  handelt 
„  flber  das  gemeine  mathematische  Wissenw 
(von  V  i  1 1  o  i  s  o  n  in  den  Anecdota  graeca  II., 
p.  183  sqq.,  1781,  herausgegeben).  Das 
vierte  Buch  handelt  „  flber  des  Nikomachos 
arithmetische  Einleitung",  das  siebente  fflhrt 
den  Titel  „die  Theologumena  der  Arithmetik44 
(Jamblichi  theologumena  arithmetical 
Accedunt  Nicomachi  Geraseni  arithmeticae 
libri  lied.  Ft.  Ast,  1817.)  Von  den  Ubrigen, 
verlorenen  Bflchern  der  „Sammlung  pytha- 
goreischer Lehren"  handelte  das  fflnfte  von 
der  physikalischen,  das  aechste  von  der 
ethischen  Bedeutung  der  Zahlen,  das  achte 
von  der  Musik,  das  ncunte  von  der  Geometric, 
das  zehnte  und  letzte  von  der  Sphank  oder 
Astronomie.  Ans  einem  historisch  -  philo- 
sophischen  Werke  des  Jamblichos  „  flber  die 
Seele u  hat  uns  der  Sammler  Stobaios  be- 
deutendc  Bruchstflcke  moist  histomchen 
Inhalts  erhalten.  Ausserdem  werden  Com- 
raentare  des  Jamblichos  flber  platonische 
Dialoge  und  flber  die  aristotelischen  Werke 
von  den  Kategorien  und  die  Analytika  er- 
wiihnt,  von  welchen  jedoch  Nichts  erhalten 
ist,  Endlich  hat  uns  aus  cinem  gressern 
Werke  desselben,  welches  den  Titel  fflhrte 
„Die  vollendetste  chaldftische  Philosophic" 
der  jflngere  Neuplatoniker  Damaskio8  Einiges 
mitgetheilt.  Das  Buch  m  Von  den  agyptischen 
Mysterien",  welches  der  Neuplatoniker  Proklos 
dem  Jamblichos  zugeschneben  haben  soil, 
rflhrt  jedenfalls  nicht  von  diesem  selbst  her, 
sondern  ist  aus  seiner  Schule  hervorgegangen. 
Es  wurde  zuerst  von  Marailius  Ficinus  theil- 
wciso  in's  Lateinische  flbersetzt  und  zu 
Venedig  1483  herausgegeben,  darauf  der 
griechische  Text  mit  besserer  Uebersetzung 
von  Thomas  Gale  (Oxford,  1678)  und  endlich 
„De  mysteriis  liber  ed.  G.  Parthey,  1857. " 
Mittelst  einer  ausfflhrlichen  phantastischen 
Theosophie  im  Geiste  Jamblich's  baut  sich 
dieses  Buch  die  Brflcke  zur  Darstellung  eines 
weitl&ufigcn  Systemes  des  dichtesten  Aber- 
glaubens,  worunter  die  Mittel  einbegriffen 
sind,  um  rait  der  unermesslichen  Welt  von 
GSttern  und  Geistcrn  in  einen  „theurgischen* 
Verkehr  zu  treten.  Gleichwohl  werden  in 
dieser  trflben  Atmosphaxe  sowohl  falsche 
Theophanien  (Gdttererscheinungen)  von  an- 
geblich wahren  und  das  ungOttlichc  Gaukel- 
spiel  gewQhnlicher  Zauberkflnste  von  der 
vermeintlich  wahren  und  gottlichen  Magie 
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unterechieden.    (Harless,  das  Bach  von 
den  agyptischen  Mysterien,  1858).  Von 
den  theurgischen  Lehren  dieses  ans  der 
Schule  Jamblich's  hervorgegangenen  Baches 
abgesehen,   sucht  der  syrische  Neuplato- 
niker    selbst  den  polytheistischen  Aber- 
glauben  in  seiner  abentheuerlichsten  and 
phantastischsten   Gestalt   mit   Hfllfe  neu- 
platonischer  Anschanungen  and  einer  neu- 
p  ytliagoreischen  Zahlenmystik  zn  rechtfertigen 
und  in  einer  weitlaufig  ausgesponnenen  Theo- 
logie  und  Damonologie  alien  Gdttern  der 
Griechen  and  des  Orients,  mit  Aasnahme  des 
christlichen  Gottes,   sowie  den  gdttlichen 
Wesen  des  Systemes  von  Plotinos  einen 
Plate  zu  geben,  am  darauf  die  „Theurgieu 
folgen  zn  lassen,  woronter  er  die  K  unst  ver- 
stent  geheimniasvolle  and  gottwohlgefallige 
Handlungen  za  vollbriagen  and  darch  un- 
aassprechliche  Krafte,  heilige  Gebrauche  and 
symbolische  Worte  die  Gutter  and  Damonen 
zu    den   Menschen    herabzuziehen.  Von 
Philosophie  ala  Wissenchaft  ist  keine  Spur 
in  der  Lehre  des  Jamblichos  zu  finden.  Er 
stellt  den  hdchsten,  nnaussprechlichen  Gott 
als  das  Eine  eigenschaftalose  Urwesen  fiber 
die  urbildliche,  schdpferisch  wirkende  Ein- 
licit,  aus  welcher  die  Vielheit  der  Erscheinungs- 
welt  hervorgeht    Diese  zweite  intelligible 
Einheit  aber  beschreibt  er  zugleich  als  eine 
Dreiheit,  deren  erstes  Glied  er  als  Vater 
oder  Wirklichkeit,  das  zweite  als  Kraft  oder 
Sohn,  das  dritte  als  Verstand  oder  Thatig- 
kcit  bezeichnet  Die  einzelnen  Glieder  dieser 
intelligibehi  Trias  werden  wiederom  in  sich 
selber  zu  Triaden.    Daneben  aber  steht 
wieder  eine  andere  Verstandeswelt  oder 
GOtterordnung,  die  gleichfalls  dreifach  ge- 
gliedert  ist,  und  erst  in  dieser  besondert  sich, 
was  in  jener  intelligibeln  Welt  der  Urbilder 
noch  ungetheilt  war,  in  die  Gattungen  und 
Arten  der  Ideenwelt.   An  diese  schliesst  sich 
dann  die  Seelenwelt  in  ahnlicher  Stufenfolge. 
Aus  der  ausser-  und  uberweltlichen  Seele 
gingen  zwei  andere  innerweltliche  Seelen 
hervor,  die  durch  eine  ihnen  inwohnende 
Vernunft  mit  der  (lber  ihnen  stehcnden  gOtt- 
lichen Vernunft  in  Verbiudung  stehen.  Als 
Uberweltliche  Wesen,   welche   liber  dem 
Menschen  stehen,  werden  die  Seelen  der 
Gdtter,  der  Engel,  der  Damonen  und  der 
Heroen  uuterschieden,  unter  den  Gdttern 
selbst  aber  wieder  drei  Klassen  in  vcr- 
schiedeoen  Ordnungen  bis  auf  die  Schutz- 
geistcr  einzelner  Menschen  und  ganzer  Vdlker. 
JasogardieGdtterbilder,  wie  sie  vonKunstler- 
handcn  gebildet  worden,   sind  gdttlicher 
Kriifte  theilhaftig.    Ueber   Wunder  und 
Weissagungen,  Wirkungen  der  Opfer  und 
des  Gebetes  werden  die  abentheuerlichsten 
Dingo  vorgetragen,  fQr  deren  Moglichkeit 
er  sich  theils  auf  die  Macht  der  Gutter  Ober- 
hau|>t,  theils  auf  den  Zusammenhang  der 
irdischeu  Welt  mit  der  himuilischen  bemft. 


In  den  mathematischen  Formen,  Figuren 
und  Zahlen  werden  die  Sinnbilder  hbnerer 
Walirheiten  und  gdttlicher  Verhaltnisse  ge- 
funden  und  denselben  mystische  Beziehungen 
zu  den  verschiedenen  Gdttern  zugeschriebea. 
Die  mathematischen  Snbstanzen  gclten  als 
unkdrperliche,  fUr  sich  bestehende,  unbewegte 
Wesen,  die  sich  aach  von  den  Seelen  unter- 
scheiden.   Die  in  der  hdhern  Welt  fur  sich 
wirkeaden  Krafte  treten  in  der  Erscheinungs- 
welt  an  das  Kdrperliche  gebunden  hervor 
and  bilden  die  natllrlichen  Ursachen  der  Welt. 
Die  Gesammtheit  dieser  niedern  kosmischen 
Ursachen  ist  die  Natur  und  das  Schicksal, 
welches   darum  eines  fortwlihrenden  ver- 
bessernden  Eingreifens  der  Gdtter  bedarf. 
Da  die  Seele  nicht  ohne  die  vcrnunftlosen 
Krafte  and  einen  atherischen  Leib  gedacht 
werden  kann,  so  mtlsscn  beidc  den  Tod  des 
Menschen    Qberdauern.     Eiozelne  Seelen 
kOnnen  in  silndloser  Weise  aus  Liebe  zu  den 
Menschen  aus  der  iiberirdischen  Welt  herab- 
steigen.   Die  Erhebung  und  Ktlckkehr  der 
irdischen  Seele  zur  hdhern  Welt  wird  er- 
mdglicht  und  vermittelt  zunachst  durch  die 
politischen,   dann  durch  die  reinigenden, 
weiterhin  durch  die  theoretischen ,  sodann 
durch  die  vorbildlichen  und  endlich  durch 
die  priesterlichenTugenden.  —  Von  Jamblich's 
Schfllern  hat  sich  nur  Theodoros  von  Asine 
um  die  Fortbildung  des  Systems  za  einer 
noch  verstiegenern  gOttlichen  Triadenlehre 
bemttht,  walueod  sich  die  ubrigen,  Aidesios, 
Chrysanthios ,  Maximus,  Priscus,  Eusebios, 
Sopater,  Sallustius  und  der  nachmalige  Kaiser 
Julianas  Apostate,  weniger  am  die  philo- 
sophische  Theorie,  als  um  die  theurgisclx; 
Praxis  bemdhten.   Ein  aus  Apamea  in  Cdle- 
syrien  gebdrtiger  jflagerer  Jamblichos,  eiu 
Keffe  des  altera,  ist  nur  aus  einem  an  ihn 
gerichteten  Briefe   des  Redners  Libanios 
bekannt 

Jaquelot,  Jsaac,  war  1647  zu  Vassy 
in  der  Champagne  geboren  und  Bpater 
reformirter  Prediger,  als  welcher  er  in 
Folge  der  Aufhebung  des  Edicts  von  Nantes 
nach  Heidelberg  fluchtete,  von  wo  er  1680 
als  franzdBischer  Prediger  in  den  llaag 
und  1702  nach  Berlin  kam.  wo  er  1708 
starb.  Er  trat,  von  seinen  zahlreichen  theo- 
logischcn  Schriften  abgesehen,  in  scinem 
dreibandigen  Werke  „  Dissertation  sur 
lexistence  de  Dieu  par  la  refutation  du 
systeme  d'Epicure  et  de  Spinoza"  (1697) 
als  Gegner  Spinoza's  auf.  Gegen  Pierre 
Bayle  verdffentlichte  er  die  Schrift:  „Con- 
formite  de  la  foi  avec  la  raison"  (1705), 
worauf  Bayle  erwiderte  und  dann  Jaquelot 
wieder  eine  Gegenantwort  verfasste,  die 
nach  seinem  Tode  herauskam. 

Jasdn,  aus  Nysa  in  Kappadokien  gc- 
btirtig,  war  ein  Enkel  des  Poseidonios  von 
Rhodoa  und  soli  seinem  Grossvater  auf  dem 
dortigen  Lehrstuhle  der  Stoa  gefolgt  sein. 
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Javellus,  Chrysostomus,  mit  dem 
Beinamen  Canapitius  (wohl  von  seiner  Hei- 
math)  war  1488  geboren,  wnrde  Dominikancr- 
mtfuch  und  Anhanger  der  Lebre  des  Thomas 
von  Aquino,  die  er  spater  als  Professor  der 
Philosophic  und  Theologie  in  Bologna  vor- 
trug.  In  einer  Schrift  mDe  immortalitate 
animarum"  tibernahm  er  die  Vertheidigung 
des  Thomisten  Nip  bus  gegen  die  Angriffe 
des  Pomponatius.  Auf  ein  Werk  unter 
dem  Titel  „Dispositio  moralis  philosophiae 
secundum  Aristotelis  philosophiam"  Hess  er 
als  SeitenstUck  auch  eine  „Dispositio  moralis 
phiiosophiae  secundum  Platonis  philo- 
sophiam" folgen,  worin  er  unter  dem  Ein- 
flusse  der  damals  neu  erwachten  Vorliebe 
ftlr  Platon,  dessen  Ethik  unbcdingt  liber  die 
des  Ariatoteles  stellte  und  letzterm  vorwarf, 
Platan's  Ideenlehre  entstellt  zu  haben.  Nach- 
dem  seine  „  Epitomata  in  decern  libros  Poli- 
licorum  Aristotelis"  1536  gedruckt  worden 
waren,  erschien  1538  seine  ^Dispositio 
civilis  philosophiae  ad  mentem  Piatonis", 
wahrend  seine  nCommentarii  in  logicam 
Aristotelis",  seine  „Commentarii  in  libros 
Aristotelis  physicos  et  metaphysicos",  sowie 
„  Quaestiones  in  libros  Aristotelis  de  anima", 
jede  besonders,  im  Jahr  1550  gedruckt 
wurden.  Schliesslich  erschien  sein  n  Com- 
pendium totius  philosophiae"  im  Jahr  1568 
und  seine  sammtliehen  Werke  zu  Lyon  1580 
in  drei  Folianten. 

Ibn  Badsrheh  (vollstandig  Abu  Bekr 
Mohammed  ben  Jahja  Jbn  Badscheh) 
wird  bei  den  Arabern  gewdhnlich  Jbn  el 
Stu'g  (Sohn  des  Goldschmieds)  genannt,  bei 
den  Scholastikern  dagegen  unter  dem  Namen 
Avempace  oder  Aven-Pace  angefuhrt  Er 
war  gegen  das  Ende  des  11.  Jahrhunderbs 
zu  Saragossa  geboren  und  ebenso  als  Arzt, 
wie  als  Dichter  und  Philosoph  bertthmt,  in 
letzterem  Betracht  als  der  Erste.  welcher 
unter  den  Arabern  Spaniens  die  Philosophic 
pflegte.  Nachdem  er  im  Jahr  1118  zu 
Sevilla  einige  logische  Abhandlungen  verfasst 
hatte^  die  noch  handschriftlich  in  der  Bibbothek 
des  Escurial  vorhanden  aind.  lebte  er  einige 
Zeit  zu  Granada,  dann  in  Afrika  (Marocco) 
wo  er  am  Ilofe  der  Admoraviden  in  hohem 
Ansehen  stand  und  1138  in  hohem  Alter  zu 
Fez  starb,  nach  einigen  Nachrichten  von 
seinen  neidischen  Nebenbuhlern  unter  den 
dortigen  Aerzten  durch  Gift  aus  dem  Wege 
geraumi  Von  seinen  medicinjschjsn  Schriften 
abgesehen,  hat  er  neben  Commentaren  fiber 
die  Physik.  Meteorologie  und  andere  natur- 
wi8sen8chaftliche  Schriften  des  Ariatoteles 
eine  Schrift  fiber  die  Seele,  eine  Abhandlung 
fiber  die  Verbindung  des  Intellects  mit  dem 
Menschcn  und  ein  Buch  fiber  „dieLeitung 
des  Einsamen*4  verfasst.  In  letzterm  wird 
von  den  Stufen  der  Erhebung  der  Seele  ge- 
handelt,  welche  von  dem  mit  den  Thieren 
gemeinsamen  Instinct  beginnt   und  durch 


fortschreitende  Befreiung  der  Einbildungs- 
kraft  von  der  Materialist  zum  erworbenen 
Intellect  gelangt,  welcher  eine  Emanation 
des  thatigen  Intellects  (d.  h.  Gottes)  ist 

Ibn  Caspi,  Josef  (genauer  Josef  ben 
Abba  Mari  ben  Josef  ben  Jaqob  ibn  Caspi 
[Caspe]  oder  Kaspi  [Kaspe])  war  urn  das 
Jahr  1280  zu  Barcelona  in  Spanien,  nach 
Andern  zu  ATgentiere  in  Sfidfrankreich 
(Languedoc)  von  jfidischen  Eltern  geboren. 
Nach  letzterer  Meinung  hatte  er  sich 
nach  diesem  franzdsischen  Geburtsorte  den 
hebraischen  Namen  Jbn  Kaspi  (d.  h.  von 
Silber)  beigelegt  Schon  als  Jfingling  ein 
grosser  Yerehrer  des  Moses  ben  Maimon 
(Maimonides,  Maimfini)  und  der  berfibmten 
Schrift  desselben:  mMoreh  nebdchun" 
(Fflhrer  der  Verirrten),  bedauerte  er  oft, 
nicht  gleichzeitig  mit  diesem  gelebt  zu  haben. 
Schon  in  seinem  dreissigsten  Lebensjahre 
hatte  er  in  hebraischer  Sprache  ein  Com- 
pendium der  (aristotelischen)  Logik  verfasst, 
dann  hebraische  Commentare  zur  aristo- 
telischen Ethik  und  zur  platonischen  Politik 
geschrieben,  wodurch  er  bei  seinen  Glaubens- 
genossen  zu  hohem  Ansehen  als  Philosoph 
gelangte.  Nachdem  er  Jahre  lang  ein  un- 
stetes  Wanderleben  gefflhrt  und  sich  an  ver- 
schiedenen  Orten  langere  oder  kurzere  Zeit 
aufgehalten  hatte,  um  eine  grosse  Zahl  von 
bibOsch-exegetischen  SchTitten  abzufassen, 
starb  er  um  das  Jahr  1350,  wie  es  scheint, 
zu  Tarascon  in  der  Provence,  wo  sein  Sohn 
Salomon  wohnte.  Am  Berfihmtesten  wurde 
er  durch  seinen  hebraischen  Commentar  zu 
dem  „heili£en  Bucheu  dea  von  ihm  hoch- 
verehrten  Maimonides,  welcher  1846  durch 
S.  Werbluner  herauagegeben  worden  ist. 
Den  Kern  und  Mittelpunkt  seiner  An- 
schauungen  bildet  der  Gedanke:  Sobald  der 
Mensch  sich  mit  seiner  Erkenntniss  zu  Gott 
erhebt,  zieht  dieser  selbst  in  sein  Haupt  ein, 
denn  Gott  ist  Denken  und  Denken  ist  Gott, 
und  Gott  leitet  dann  den  denkthatigen 
Menschen  auf  alien  seinen  Wegen  als  seine 
Vorsehung. 

Ibn  Falaquera,  siehe  Schem  Tob. 

Ibn  Gabirol,  genauer  Salamon  ben 
Jehuda  ibn  Gabirol  (Gebirol)  d.  h.  soviel 
als  Gabriel,  war  um  das  Jahr  1020  in  Malaga 
geboren,  zu  Saragossa  gebildet  und  spater 
nicht  minder  als  religiaser  Dichter,  wie  als 
Philosoph  thatig,  den  seine  neuern  Verehrer 

Sern  als  ^jfidischen  riatuir*  bezeichnen.  Als 
fingling  genos8  er  einige  Zeit  lang  die  Gunst 
des  am  maurische  Hofe  zu  Saragossa  hoch- 
angesehenen  Jekutiel  ibn  Hassan,  den  er 
jedoch  bald  durch  den  Tod  verlor.  Neben 
seinen  Dichtungen  verfasste  er  1045  in 
Saragossa  ein  moralphilosophisches  Werk  in 
arabischer  Sprache  unter  dem  Titel  t,Islach 
al-achlak",  dessen  Original  in  der  Bod- 
leianischen  Bibliothek  zu  Oxford  hand- 
schriftlich vorhanden  ist  und  welches  in  einer 
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von  Jehnda  ben  Tibbon  1167  unter  dem 
Titel  „ThiqqHn  middth  ha-nefesch"  (d.  h. 
znr  Veredlnng  der  seelischen  Neignngen) 
verfassten  hebraischen  Uebersetzung  1562 
nnd  1802  gedruckt  wurdc.  Eg  werden 
darin  20  Triebe  nnd  Neignngen  der  mensch- 
lichen  Seele  aufgezahlt  und  zugleich  die 
Mittel  bezeichnet,  nm  den  einaeitigen  Hang 
der  Seele  in's  Gleichgewicht  zu  bringen. 
Da  aich  in  diesem  Jugendwerke  Ausfallc 
gegen  angesehene  Personen  in  Saragossa 
befanden,  so  wurde  der  Verfasser  ana  der 
Stadt  verwiesen  und  bielt  aicb  seitdem  in 
verscbiedenen  Stadten  Spaniena  auf,  indem 
er  in  deT  Dichtung  und  in  der  Philosophic 
Trost  gegen  die  Unbiiden  des  Lebens  snchte. 
Nach  langer  Wandernng  brachte  er  seine 
letzten  Lebensjahre  in  Valencia  zu,  wo  er 
kanm  oOJahrig  1069  oder  1070  starb,  indem 
er  als  sein  philosophisches  Vermachtniss  an 
die  Nachwelt  ein  in  arabiscber  Sprache  ge- 
schriebenes  Werk  hinterliess,  welches  den 
Titel  „Quelle  des  Lebens"  fuhrte  und 
welches  etwa  100  Jahre  nach  seinem  Tode, 
gegen  die  Mitte  des  zwdlftcn  Jahrhunderta 
(lurch  dengetanftenJuden  Johannes  Avendeath 
in's  Kajtfilische  und  danach  durch  den  Dia- 
konus  Domingo  (Dominions)  Gundisalvi  aus 
Toledo  in's  Lateinische  tibersetzt  wurde. 
In  dieser  Uebersetzung,  an  deren  Schlusae 
der  Verfasser  als  Avencebrol  bezeichnet 
wurde,  war  das  Werk  mfons  vitae"  den 
Scholastikern  des  drcizehnten  Jahrhunderts, 
Wilhelm  von  Auvergne,  Albertus  Magnus, 
Thomas  Aquinas  una  Duns  Scotus  bekannt 
nnd  wnrde  vielfach  von  ihnen  benutzt  Der 
Verfasser  gait  ihnen  als  ein  arabischer  Philo- 
soph,  dessen  Name  bei  ihnen  bald  Avicebron, 
bald  Avicembron,  bald  Avencebrol  (aus  Ibn 
Gebirol  entstellt)  lautete.  Im  vierzehnten 
Jahrhundert  hat  der  jfldische  Philoaoph 
Schem  Tob  ibn  Falaquera  darans  bedeutende 
Auszuge  unter  dem  Titel  „Mekdr  chaijim" 
(Quelle  des  Lebens)  in's  Hebraische  ubersetzt, 
welche  von  8.  Munk  {Melanges  de  philo- 
sophic juive  et  arabe,  1857)  nebst  franzfl- 
sischeT  Uebersetzung  verfiffentlicht  wurden, 
nachdem  derselbe  franzdsische  Gelehrte  schon 
1843  entdeckt  hatte,  dass  Ibn  Gabirol  mit 
dem  Avioebron  der  Scholastiker  eine  und 
dieselbe  Personlichkeit  sei.  Ein  lateinisches 
Manuscript  des  ganzen  Werkes  hat  ein 
schwabischer  Gelehrter  Dr.  Seyerlen  in  der 
„  Dibliotheque  Mazarm"  zu  Paris  aufgefunden 
und  darllber  in  mehreren  Abhandlungen 
nnteT  dem  Titel  „  Avicebron,  de  materia 
universali  ifons  vitae),  ein  Beitrag  zur  Ge- 
Bchichte  der  Philosophic  des  Mittelalters" 
in  den  Tflbinger  theologischen  Jahrbuchern 
(Bd.  16,  1856,  8.  486  ft  und  Bd.  16,  1857, 
S.  109  ff.  258  ff.  333  ff.)  ausfuhrUche  Mit- 
theilungen  gemacht  So  wem'g  Anklang 
dieses  eigentuche  Lebenswerk  Ibn  Gabirol's 
in  jfldiachen  Kreisen  auch  gefunden  hat,  so 


dass  dasselbe  allmalig  in  Vergessenheit  ver- 
graben  werden  konnte,  w&hrend  B>n  Gabirol's 
religi58e  Dichtungen  in  die  Synagogen- 
ritualien  aufgenommen  wurden;  ao  sind  die 
darin  niedergelegten  neuplatonischen  An- 
schauungen  gleichwohl  fttr  die  spatere  Aus- 
bildung  der  jadischen  Kabbala,  wie  sie  im 
Buche  nSoharw  vorliegt,  von  erkennbarem 
Einflusse  gewesen.  Der  Verfasser  verschmilzt 
in  seinen  philosophischen  Anschauungen 
jfldische  Grnndlehren  mit  aristotelischen  und 
neuplatonischen  Gedanken.  Die  Schrift  ist 
nach  dem  Vorgange  des  Werkes  von 
Johannes  Scotus  Erigena  und  vielleicht  nach 
dem  Muster  desselbcn  durchgfingig  in  dialo- 
gischer  Form  abgefasst:  der  Schaler  fragt 
und  erhebt  Zweifel,  der  Lehrer  antwortct 
und  l^st  die  Schwierigkeiten.  Anf  den  Prolog 
zwiachen  Lehrer  nnd  Schiller  folgt  eine  Ein- 
leitung  fiber  den  Zweck  und  die  Stellung  der 
Abhandlung  mit  vorbereitenden  logischen 
und  paychologiachen  ErOrternngen  und  end- 
lich  die  EintheUung  in  ftlnf  Traktate.  Das 
erate  Buch  handelt  von  der  Materie  und 
Form  liberhaupt,  das  zweite  von  der  Materie 
als  Tr&gerin  der  den  (aristotelischen ) 
Kategorien  unterworfenen  KSrperwelt,  das 
dritte  von  der  Existenz  der  beziehnngsweise 
einfachen  Substanzen,  als  der  Mittelwesen 
zwischen  Gott  und  der  Kiirperwelt,  das  vierte 
von  denselben  Elementen  in  der  intelligibeln 
Welt  und  ihrem  Wesen,  das  funfte  von 
Materie  und  Form  in  ihrer  reinen  Allgemein- 
heit  Aecht  peripatetisch ,  im  Sinne  des 
damaligen  arabischen  Aristotelismus,  wird  in 
all  fin  Bestehenden  die  Materie  und  die  Form 
unterschieden,  und  die  Verbindnng  beider  ge- 
schieht  durch  die  Bewegnng.  Die  Materie 
ist  das  dem  Vermdgen  nach  Seiende  oder 
einfache  Fahigkeit,  zu  sein,  indem  sie  die 
Form  annimmt,  welche.  letztere  die  Fahigkeit 
zu  sein  begrfinzt,  indem  sie  aus  der  Materie 
eine  beatimmt  ausgepragte  Subatanz  macht. 
Ausser  Gott  selbst.  der  als  nothwendiges  und 
absolutes  Wesen  keine  Unterlage  der  Mog- 
lichkeit  zulasst,  ist  jedes  geistige  und  kdrper- 
liche  Wesen  aus  Materie  nnd  Form  zusammen- 
gesetzt  Denke  dir  (sagt  der  Meister  zu 
seinem  Schfller)  die  Ordnungen  der  Welt  in 
Kreisen  flbereinander,  die  Einen  die  Andem 
tragend,  von  zwei  Grenzlinien  umgeben,  dio 
eine  oben,  die  andere  unten.  Was  sich  nun 
an  der  obern  Grenzlinie  befindet,  ist  bios 
tragende  Materie  oder  einfache  Unterlage, 
was  an  der  untern  Grenzlinie  sich  befindet, 
ist  bios  sinnliche  Form.  Von  dem,  was 
mitten  zwischen  beiden  Grenzlinien  aich  be- 
findet, wird  das  Ildhere  nnd  Feinere  snr 
Materie  des  Niedrigern  und  Grdbern,  und 
letzteres  dient  dem  erstern  als  Form.  Daraus 
folgt,  dass  die  Kdrperlichkeit  der  Welt  an 
sich  wiederum  eine  Form  ist,  welche  von  der 
innern  Materie  getragen  wird,  und  so  wird 
diese  wiederum  zur  Form  der  ihr  folgenden 
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Materie,  bis  dies  so  anf  die  Alles  umfassende 
erste  Materie  zuruckgeht  Die  Macbt  der 
Bewegung  aber,  welche  die  Materie  mit  der 
Form  verbindet,  cmpfHugt  die  Materie  nicht 
von- der  Intelligenz  Gottes,  die  sein  Wesen 
ansmacht,  sondern  vom  g5ttlichen  Willcn. 
LInd  zwar  empfftngt  die  Materie  vom  Willen 
nicht  nacb  Macht  des  Widens,  sondern  so 
viel  ibr  EmpfUnglichkeit  zugetheilt  ist;  denn 
was  die  Materie  vom  Lichte  des  Willens 
empfangen  liat,  ist  gering  im  Verh&ltniss 
zu  dem,  was  der  Wille  zu  scbaffen  vermag. 
Die  zwiscben  dem  hdchsten  Gott  nnd  der 
kdrperlichen  Welt  stebenden  Mittelwesen 
sind  also  drei:  der  aus  Gott  bervorgehende 
weltschdpferische  nnd  weltbewegende  Wille 
als  erstes  wirkendes  Wesen,  sodann  die  all- 
gcmeine,  kSrperliche  und  geistige  Materie 
nnd  die  allgemeine  Form  als  die  beiden 
Wurzcln  alles  gescbaffenen  Seins,  welcbe 
znsammeu  das  Wesen  der  Weltseele  aus- 
macben,  die  sicb  als  vegetative,  als  animate 
und  als  rationale  Seele  erweist,  nnd  endlich 
die  Natnr,  aus  welcher  die  der  Intellectual- 
welt  nacbgebildete  Kdrperwelt  entstammt. 
Die  Materie  selbst  aber  stammt  durch 
Emanation  ebenso  aus  dem  Wesen  Gottes 
selbst,  wie  die  Form  aus  dem  Willen  Gottes, 
der  Niebts  gegen  sein  Wesen  vermag.  Beide 
aber,  Wesen  und  Form  sind  fur  einander 
und  gehen  miteinander  in  den  Process  des 
Werdens  ein.  Gott  ist  wesentlich  die  in 
sicb  einige  Ursubstanz,  in  welcber  kein 
L'nterscbied  von  Substanz  und  Accidenzen 
stattfindet  Alles  aussser  Gott  iBt  nur  mdg- 
licb,  er  allein  ist  nothwendig  seiend,  un- 
erkennbar  und  unbegreiflicb,  weil  er  ttber 
Allem  erhaben  nnd  unendlicb  ist  In  der 
Ursubstanz  ist  eine  bewegende  schflpferische 
Kraft  vorbanden,  die  sich  als  Wdle  oder 
als  Wort  Gottes  fiussert  In  diesem  gfltt- 
lichen  Willen,  der  mit  dem  Wesen  Gottes 
eins  ist,  scblummert  eine  unendliche  Ffllle 
vollkommener  Wesenbeiten.  Diesem  gOtt- 
licheu  Willen  entstrdmen  ohne  Mittel,  ohne 
Bewegung,  ohne  Zeitmaass  einfacbe,  unend- 
liche, geistige,  schdpferische  Krane.  Zu- 
nilchst  das  unendliche  Verm5gen,  eine  Fulle 
von  Wesenbeiten  hervorzubringen,  und  das 
unendliche  VermOgen,  sie  zu  tragen  und 
festzuhalten,  der  allgemeine  Wesensgrund  und 
die  allgemeine  Wesensform.  Beide  sind 
durch  den  gftttlichen  Willen  geeint  Die 
dem  gOttlicben  Willen  weiterhin  entstrtimenden 
Wesenbeiten  bilden  eine  abwfirta  ftihrende 
Stufenreihe,  in  welcher  der  Raum  und  die 
Kdrperwelt  die  unterste  Stelle  einnehmen. 
Dazwischen  steben  drei  Mittelstufen,  die  all- 
gemeine Weltvernunft,  die  allgemeine  Welt- 
seele und  die  allgemeine  Natur,  erstere  dem 
gOttlichen  Willen  zuniichst  stehend,  letztere 
mit  der  Kdrperwelt  in  Verbindnng.  Die 
Seele  des  Menscben  entstammt  dem  all- 
gemeinen  Weltgcist,  aber  ibre  hohern  Kriifte 


werden  durch  den  Kflrper  in  ihrer  reinen 
Entfaltung  gehemmt  und  getrflbt.  Urn  sich 
zum  gdttlicben  Licht  emporzuarbeiten ,  ver- 
lieb  ihr  der  SchOpfer  die  Sinneswahrnehmung, 
mit  dereu  Htllfe  sie  sich  zur  Erkenntniss  der 
bdhem  Welt  und  ihres  Zusammenhanges  zn 
erheben  vermag. 

L.  Dukes,  Salomon  ben  Gabirol  aus  Malaga  nnd 
die  etktscben  Werke  desselben.    I.  1860. 

A.  Geiger,  Salomon  Gabirol  nnd  seine  Dich- 
tnngen.  1867. 

Ibn  kaspi.  Josef,  siehe  IbnCaspi. 

Ibn  Roschd  (vullstSndig  Abu  '1-Welid 
Mohammed  ibn  Ahmed  ibn  Moluunmed  ibn 
Roschd  el-Maliki,  bei  den  scholastischen 
Philosophen  gewdhnlich  AverroSs  oder  Aver- 
rhofis  genannt)  war  1126  zu  Cordova  in 
Spanien  als  der  Sohn  eines  Oberrichters  nnd 
Mufti  geboren  und  erzogen.  Nacbdem  er 
durch  vortreffliche  Lehrer  in  der  Rechts- 
wissenschaft,  Mathematik,  Pbilosophie  und 
Medicin  gebildet  worden  war,  wurde  er  unter 
dem  almobadischen  Sultan  Abu  Jaqub  Jussuf 
(1163  —  84)  zuerst  Kadhi  von  Sevilla,  dann 
von  Cordova,  wo  er  mit  dem  Philosophen 
Ibn  Tofail  verkehrte.  Im  Jahre  1182  wurde 
er  Leibarzt  des  genannten  Sultans  and  stand 
auch  bei  dem  Sohne  desselben  Jaqub  al- 
Mansur  ben  Jussuf  in  boher  Gunst.  Als 
dieser  1195  nach  Cordova  kam,  liess  er  Ibn 
Roschd  zu  sich  rufen  und  neben  sich  sitzen 
und  ernannte  ihn  zum  Statthalter  von  Spanien, 
was  er  freilich  nicht  Iange  blieb.  Da  er 
sich  nJUnlich  im  Verkehr  mit  dem  Sultan 
Qber  alle  Etikette  hinwegsetzte  und  dadurch 
den  Neid  der  weniger  begllnstigten  Uof- 
bcamten  erweckte,  wurde  er  von  diesen  beim 
Sultan  wegen  ketzerischer  Ansichten  ver- 
dachtigt  nnd  in  Folge  dessen  nach  Elisana 
(Lucena)  bei  Cordova  verbannt,  wo  nur  Juden 
wohnten.  Bei  dem  Nachfolger  Al-Mansurs 
wurde  er  wieder  zu  Gnaden  aufgenommen 
und  an  den  Hof  nach  Marokko  berufen,  wo 
er  bald  darauf  (1198)  im  73.  Lebensjahre 
starb.  Er  war  der  letzto  arabische  Aristo- 
teliker  und  (Iberhaupt  der  letzte  moslemitische 
Philosoph,  da  bald  nach  sein  em  Tode  die 
Herrschaft  der  Mauren  in  Spanien  zu  Ende 
ging.  Er  gait  bei  den  Arabern  vorzugsweise 
als  „dcr  Auslegeru  (des  Aristoteles)  schlecbt- 
hin,  und  auch  im  nachfolgenden  Zeitalter 
der  christlichen  Scholastik  konnte  es  eine 
Weile  scheinen,  ala  ob  die  Pbilosophie  darin 
bestehe,  die  von  Aristoteles  ausgelegte  Natur 
aus  dem  von  Averroes  erklarten  Aristoteles 
zu  verstehen.  In  den  Augen  des  Averroes 
begann  und  vollendete  Aristoteles  alle  Wissen- 
schaften  und  verdient  kein  ihm  voraus- 
gegangener  Schriftsteller  auch  nur  erw&hnt 
zu  werden,  und  Keiner  nach  Aristoteles  hat 
im  Laufe  von  ftlnfzehn  Jahrhunderten  irgend 
etwas  Erheblicbes  zur  Lei. stung  des  Stagiriten 
hinzngeftlgt  oder  in  dessen  Schrifteu  irgend 
einen  wesentlichen  Lrrthum  eutdeckt.  Aristo- 
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teles  sei  (meint  sein  moslemischer  Verohrer) 
in  seinem  Denken  so  weit  gekommen,  als 
nor  iramcr  ein  Mensch  komtnen  kSnne,  und 
mfU8e  duher  ala  unser  einziger  Wegweiser 
in  wissenschaftlichen  Untersuchungen  an- 
ge8ehen  werden.  Und  so  hat  denn  der  letzte 
arabische  Philosoph  im  Abendlande  sein  Leben 
daran  gesetzt,  nm  dem  in  seinen  Augen 

Srdssten  Philosophen  alter  Zeiten  n  a  c  h  zu- 
enken,  seine  LehTe  sich  dentlich  zn  machen 
und  dieselbe  auch  andern  denkenden  Men- 
schen  annehmbar  zu  macben.  In  dieser  Rtick- 
sicht  ist  er  also  in  der  That  lediglich  „der 
Aualeger4*  des  Aristoteles  und  enthalten  die 
dahin  gehSrenden  Arbeiten  nichts  Eigen- 
thttmliches.  Auch  in  seinem  Commentar  zut 
„Isagogeu  (Einleitung)  des  Porphyrios  zeigt 
er  sich  nur  als  denselben  strehgen  und  reinen 
Aristoteliker.  Abgesehen  namlich  von  den 
medicinischen  Schriften  des  Averroes  und 
seiner  Epitome  (Auszug)  aus  dem  „Almagestu 
des  Ptolemaus,  kommen  hier  nur  seine  Com- 
mentare  oder  Paraphrasen  (umschreibende 
Uebersetzungen  s&mmtlicher  Schriften  des 
Aristoteles  in  Betracht,  welche  Averroes 
weder  in  ihrem  griechischen  Originate,  noch 
aus  den  altesten  syrischen,  sondern  lediglich 
aus  arabischen  Uebersetzungen  kannte,  die 
schon  seit  drei  Jahrhunderten  vor  ihm  vor- 
handen  waren.  Seine  Auslegung  dieser 
arabiach  -  aristotelischen  Schriften  ist  eine 
dreifache.  Wahrend  er  in  den  spater  ver- 
fassten  ausfahrlichern  Gommentaren  za  eiu- 
zelnen  Werken  des  Aristoteles  jeden  Para- 
graphen  des  Textes  anfflhrt,  Satz  ftir  Satz 
erl&utert  und  theoretische  ErCrterungen  an- 
kntlpft,  ganz  in  der  Weise  Avicenna's  (Ibn 
Sina's)  und  der  herkSmmlichen  Koran  -  Er- 
klftrungen,  giebt  er  in  den  frflher  verfassten 
kflrzern  Commentaren  zu  einzelnen  Aristo- 
telischen Werken  nur  die  ersten  Worte  der 
Paragraphen  des  Originals  an  und  verwebt 
dann  Text  und  Auslegung  in  derselben  Weise 
mit  einander,  die  spater  auch  von  dem  christ- 
lichen  Scholastiker  Albert  dem  Grossen  be- 
folgt  wurde.  Daran  schliessen  sich  drittens 
umschreibende  und  analvtische  Paraphrasen 
an,  worin  Averroes  die  Ansichten  des  Aristo- 
teles in  syatematischer  Ordnung  so  erdrtert, 
wie  sie  in  aessen  verschiedenen  Abhandlungen 
(aber  nur  den  sogenannten  Parva  naturalia) 
flberliefert  werden.  Erwagt  man  nun,  dass 
die  lateinischen  Uebersetzungen  <icr  Aristo- 
teles- Gommentare  des  Averrofi3,  wie  sie  den 
Scholastikern  zu  Gebote  standen,  nur  eben 
Uebersetzungen  von  hebrflischen  Uebertra- 
gungen  der  arabisch  geschriebenen  Commcn- 
tare  des  Averroes  tlber  arabische  Ueber- 
tragungen  syrischer  Uebersetzungen  des  grie- 
chischen Textes  der  Aristotelischen  Schriften 
waren,  so  kann  es  uns  nicht  wundern,  wenn 
der  averroistische  Aristoteles  nichts  weniger 
als  der  griechische  Aristoteles  ist,  dessen 
wirkliche  Gestalt  und  reine  Lehre  erst  in 
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sp&teren  Jahrhunderten  aus  seiner  arabisch- 
scholastischen  Verkleiduug  wieder  hergestellt 
worden  ist.  Iu  ihrem  arabischen  Originate 
sind  die  Aristoteles- Auslegungen  des  Averroes 
nur  handschriftlich  in  grOsseren  enropaischen 
Bibliotheken  vorhanden.  Gommentare  zu 
17  aristotelischen  Schriften  in  lateinischen 
Uebersetzungen  erschienen  zusaminengedruckt 
unter  dem  Titel:  „Averrhois  Comment  arius 
in  Aristotelis  libros*  zu  Venedig  im  Jahre 
1500  und  Ofter.  Unter  den  selbststandigen 
philosophischen  Arbeiten  des  Averroes  sind* 
fiir  die  Kcnntniss  seiner  philosophischen  An- 
schauungen  die  wichtigsten  folgende:  1)  seine 
Widerlegung  eines  auf  den  Umsturz  der  Philo- 
sophie  gerichteten  Buches  von  El-Ghazzali 
ist  nur  in  einer  hebr&ischen  Uebersetzung 
unter  dem  Titel  „Thehdfoth  el-thehd/oth" 
(destructio  destructions)  handschriftlich  vor- 
handen, nach  welcher  eine  scblcchte  latei- 
nische  Uebersetzung  1497  und  1527  in  Venedig 
gedruckt  wurde;  2)  die  lateinische  Ueber- 
setzung nDe  substantia  orbis*  ist  wahr- 
acheinlich  die  Uebertragung  der  noch  hand- 
schriftlich vorhandenen  arabischen  Abhand- 
lung  „  tlber  die  Bewegnng  des  Himmelskreisesw ; 
3)  einige  Abhandlungen  tlber  Probleme  der 
aristotelischen  Physik;  4)  eine  Abhandlung 
tlber  die  Vereinigung  des  reinen  (stofflosen) 
Intellects  mit  dem  Menschen  oder  des  thatigen 
mit  dem  leidenden  Veratande,  womit  die  Ab- 
handlung „de  animae  beatitudine*  verbunden 
ist,  wovon  noch  eine  hebraische  Uebersetzung 
des  verlorenen  arabischen  Originals  hand- 
schriftlich vorliegt.  Beide  Abhandlungen  ent- 
halten die  Erkcnntnisslehre  des  Averrot:s; 
5)  Die  im  Jahre  1179  verfasste  Abhandlung 
fiber  den  wahren  Sinn  der  religidsen  Dogmen 
oder  „Wege  der  BeweisfUhrung  fttr  die  reli- 
giflsen  Dogmen"  befindet  sich  im  arabi9chen 
Original  handschriftlich  in  Paris;  6)  eben- 
daselbst  befinden  sich  Ilandschriften  he- 
braischer  Uebersetzungen  von  zwei  andern 
Abhandlungen  iiber  den  potentiellen  oder 
materiellcn  Intellect  und  tlber  den  Einklaug 
der  Religion  mit  der  Philosophic  Unter  dem 
Titel  „AverroeV  Philosophic  und  Theologie44 
wurden  drei  arabische  Abhandlungen  aus 
dem  Escurial  auf  Kosten  der  bayerischen 
Akademie  der  Wissenschaften  in  den  nMo- 
numenta  saecularia"  (1859)  heransgpgeben, 
wovon  nach  des  Herausgebers  Tode  desaen 
deutsche  Uebersetzung  unter  dem  Titel: 
„  Averrogs'  Philosophic  und  Theologie,  aus 
dem  Arabischen  tlbersetzt  von  M.  J.  M  tiller 44 
1875)  erschien.  Die  in  alten  Ausgabeu 
des  Aristoteles  abgedruckten  Untersuchungen 
des  Averroes  tlber  verschiedene  Stellen  des 
aristotelischen  Organons  {Quaesita  in  libros 
logicae  Aristotelis),  sowie  eine  von  den  Scho- 
lastikern fOr  eine  Arbeit  des  Averroes  aus- 
gegebene  „  Epitome*  des  aristotelischen  Or- 
ganons hat  neuerdings  mit  zureicheuden 
Grtlnden  Prantl  (Geschichte  der  Logik  im 
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Abendhwde,  EL,  344  ff.)  fur  unHcht  erklftrt. 
Auf  die  erste  lateinische  Ausgabe  der  Opera 
Averrois,  welche  1072  in  11  Foliob&nden 
zu  Venedig  gedrnekt  wordon  war,  folgte  eine 
grosse  Menge  spftterer  Ausgaben,  unter  denen 
al8  die  begte  die  im  Jahre  1553  zn  Venedig 
gedrnckte  gilt. 

Der  Pinch  der  Ketzerei,  welcher  bei  den 
Muhammedanern  auf  dem  Namen  des  A  verrogs 
lastete,  hat  es  verschnldet,  dass  seine  Werke 
sich  im  arabischen  Original  nnr  in  wenigen 
'grOsseren  enropftischen  Bibliotheken  linden, 
wfthrend  dieselben  niehrere  Jahrhnnderte  lang 
von  den  Jnden  nnd  christlichen  Scholastikern 
fleissig  gelesen  und  in's  Hebraische  nnd 
Lateinische  tlbcrsetzt  wurden.  Wie  frei 
A  verm  is  dachte,  lasst  sich  ans  der  Stelle 
eines  seiner  Commentare  erkennen,  welche 
in  der  lateinischen  UebeTsetzung  unterdrflckt 
wnrde  und  sich  nnr  in  der  hebrfiischen  Ueber- 
setzung  tin det :  „Die  dem  Philosophen  eigene 
Religion  ist  das  Stadium  deasen,  was  ist; 
denn  eine  erhabenere  Verehrung  Gottes  giebt 
es  nicht,  als  die  Erkenntniss  seiner  Werke, 
welche  ztir  Erkenntniss  seines  wahren  Wesens 
fnhrt  Und  diese  ist  in  seinen  Augen  die 
edelste  That;  die  geraeinste  That  aber  ist 
es,  wenn  man  die  AnstTengnngen  derer,  die 
jene  Gottesverehrung  ansdben  nnd  in  der- 
selben  die  reinste  aller  Religionen  besitzon, 
ftlr  Irrthum  und  eitle  Anmaaasnng  eTklark* 
Dazu  kommen  noch  folgende  Aeussernngen, 
die  in  der  lateinischen  Uebersetznng  nicht 
unterdrflckt  wurden:  „Unter  die  gefahrlich- 
sten  Erdichtungen  mflssen  wir  diejenigen 
rechnen,  welche  darauf  ansgehen,  dieTugend 
nnr  als  ein  Mittel  hinznstellen,  nm  zum 
GlUcke  zu  gelangen.  Durch  eine  solche  Auf- 
fassung  wird  die  Tugend  vernichtet,  da 
man  sich  dabei  vom  Laster  nur  darnm  fern 
halt,  weil  man  daftir  mit  Zinsen  belohnt  zn 
werden  hofft.  Der  Gerechte  wtlrde  hiernach 
das  Eigenthum  eines  Andcrn  nur  deshalb 
achten,  nm  dadurch  dcsto  grflssern  Vor- 
theil  zu  erlangen.  Die  Fabeln  von  einer 
andern  Welt  dienen  nnr  dazn,  den  Geist 
<les  Volkes,  insbesondere  der  Jugend  zu  ver- 
falschen,  ohne  eine  wirkliche  Besserung  her- 
vorznbringen.  Ich  kenne  Menschen,  welche 
jene  Fabeln  verwerfen  nnd  dabei  vollkommen 
inoralisch  und  eben  so  tugendhaft  sind,  als 
diejenigen,  welche  an  diesen  Fabeln  fest- 
halten.44  Die  philosophischen  Grand  -  An- 
schauungen  des  Avcrrofis  sind  in  folgenden 
Gedanken  enthalten.  Die  ewige  Materie  ent- 
hfllt  schon  die  Formen  der  Dinge  keim- 
krfiftig  in  sich,  so  dass  dieselben  nur  durch 
die  Einwinknng  hdherer  Formen  nnd  zuhochst 
Gottes,  als  des  ersten  Bewegers,  in  Bewegung 
gesetzt  weTden  d(lrfen;  um  wirklich  hervor- 
zutreten.  Ftlr  die  Philosophic  giebt  es,  im 
Gegensatze  zn  jeder  Schdpfnng  aus  Nichts, 
nnr  ein  ewigcs  und  nothwcndigcs  Uebergehcn 
aus  der  Mdglichkeit  in  die  Wirklichkeit ;  ja 


vom  Standpunkt  des  Ganzen  und  unter  dem 
Gesichtspnnkt  des  Ewigen  betrachtet,  ist 
alles  Mdgliche  eigenth'eh  schon  wirklich,  da 
es  fllr  diesen  Standpunkt  kein  Vorher  untl 
Nachher  giebt.   Von  der  Welt  verschieden 
ist  der  hOchste  Beweger,  welcher  selbst  weder 
ruhend,  noch  beweglich  ist,  weder  in  der 
Welt  noeh  ausser  ihr,  sondern  alles  Seiende 
ist  nur  Er  selbst,  der  in  Allem  nur  sich 
erkennt  als  die  vollkommene  Einheit  Indem 
zwischen  die  Materie  und  den  ersten  Beweger 
die  ganze  Reihe  der  Wesen  gestellt  wird, 
erscheint  der  hdchste  thfttige  Verstand  als 
Eins  mit  dem  Himmel  nnd  letzterer  selbst 
als  Intelligenz,  weshalb  er  mit  Allem,  was 
unter  ihm  befasst  ist,  nach  dem  ersten  Be- 
weger verlangt  und  sich  daram  ewig  in 
kreisforroigeT  Bahn  bewegt    Allen  diesen 
Himmelskreisen  kommt  Wissen  zu,  nnd  jeder 
dieser  Kreise  begreift  die  nnter  ihm  beftnd- 
lichen  und  strebt  nach  den  tlber  ihm  liegenden 
Kreisen.   Die  Welt  unterm  Monde  wird  vom 
allgemeinen  Verstande  beseelt,  an  welchera 
alle  Menschen  Theil  haben.  Indem  sich  dieser 
allgemeine  Verstand  im  einzelnen  Menschen 
mit  dem  an  die  kttrperliehen  Organe  ge- 
bnndenen  passiven  Intellect  verbindet,  er- 
scheint er  als  gewordener  oder  erworbener 
Verstand,  welcher  vom  Gdttlichen  nur  eine 
vermittelte,  keineswegs  eine  intuitive  Erkennt- 
niss erlangt  und  nach  dem  Tode  auch  nicht 
als  besondere  Substanz,  sondern  nur  im 
allgemeinen  Menschengeiste  fortexistirt.  Als 
das  Product  der  Vereinignng  des  thitigen 
gdttlichen  Verstandes  mit  dem  allgemeinen 
menschlichen  Verstande  ist  die  Philoaophie 
selbst .  die  der  hdchste  Zweck  der  mensch- 
lichenSeele  ist,  unsterblich  und  ewig,  wahrend 
die  einzelnen  Philosophen  nur  in  demjenigen, 
was  sic  ftlr  die  Nachwelt  Gdltiges  gefunden 
haben,  unsterblich  fortleben.   Fflr  die  Masse 
der  Menschen,  welche  die  voile  Weisheit  in 
der  Philo8ophie  nicht  erreichen  kdnnen,  ist 
der  religiose  Glaube  nOthig,  welcher  jene 
unter  der  Hlllle  bildlicher  Vorstellungen  ent- 
hiilt.   So  muss  also  theologisch  Manches  bei- 
behalten  werden,  was  philosophisch  nicht 
gilt  (es  giebt  also  eine  „zwiefache  Wahrheitw). 
Ueberdies  muss  Jeder  znerst  glauben,  bevor 
er  znr  Erkenntniss  gelangen  kann,  und  die 
GewOhnung  in  den  Tngenden  des  Gesetzes 
(des  religidsen  Glanbens)  von  Jugend  an  ist 
ndthig  far  die  Erziehnng  des  Menschen;  fur 
die  Menge  aber  bleibt  das  Gesetz  (die  Religion) 
zeitlebens  nnentbehrlich  zn  deijenigen  GlQck- 
seligkeit,  zn  welcher  die  Masse  tiberhaupt 
gelangen  kann. 

Trotz  der  Bekftmpfhng  dnrch  die  Schule 
der  Thomi8ten  (Anhilnger  des  Thomas  von 
Aquino,  welcher  selbst  gegen  die  „Aver- 
roisten*4  gcschrieben  hatte)  und  obwohl  die 
Lehre  des  Averroes  1277  in  Paris  von  der 
KiTche  verartheilt  worden  war,  hat  der 
Averroismus  gleichwohl  in  Padna,  namentlich 
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bet  Medicinern ,  cine  bleibende  Statte  ge- 
fnnden  nnd  noch  im  sechszehnten  Jahrhnndert 
in  den  Schnlen  Italiens  Geltung  gehabt,  bo 
dass  der  averroistische  Naturalismus  den 
scholastiacben  Nominalismus  diesseits  der 
Alpen  nm  ein  voiles  Jahxhundert  flberdauerte, 
indem  die  Padnaner  Averroistenschnle  auch 
nach  Bologna,  Ferrara  nnd  Neapel  ihre  Ab- 
leger  verpflanzte.  Als  Stifter  dieser  Schule 
gilt  der  im  Jahre  1315  gcstorbene  Arzt 
Peter  von  Abano,  welcher  wegen  des  in 
seinem  Werke  ^Conciliator  differ entiarum 
philosophorum  et  tnedicorumu  vorgetragenen 
Fatal innnis  von  der  Inquisition  verfolgt  wnrde. 
Um  dieaelbe  Zeit  trat  der  Florentiner  Tru- 
sianus,  erst  Arzt,  dann  Carmelitermdnch, 
in  mebreren  Schriften  als  Averroist  anf. 
Ala  (Commentator  des  A  vermes  macbte  aich 
der  ServitenmOnch  Urbanas  von  Bologna 
(gest.  1403)  beruhmt  Der  Augustinermtinch 
Paul  von  Venedig  (gest.  1429),  ebenso 
Nicotelli  Verinas  aus  Chieti  (1471  bis 
1499  Lehrer  in  Padua)  bekannten  sich  offen 
zu  der  averroistischen  Lehre  von  der  Ein- 
beit  des  Intellects  in  alien  Menscben.  Augu- 
stinus  Niphus  aus  Sessa  (1473  —  1546) 
gait  bei  den  damaligen  Averroisten  als  der- 
jenige,  welcher  den  Averroea  allein  richtig 
verstanden  babe;  spater  jedoch  suchte  er 
den  Averroismua  mit  der  Kirchenlehre  zu 
vermitteln.  Gleiche  Bertihmtheit  als  Auslegcr 
des  Meiaters  erlangte  Marcus  Anton  iua 
Zimara  (gest.  1532).  Nicht  ganz  im  Sinne 
dea  strengen  Avcrroismus  hielt  sich  Jacob 
Zabarella,  der  in  den  Jahren  1564  bis 
1589  zu  Padua  lehrte:  nnd  als  der  letzte 
Averroist  gait  Zabarella's  Nachfolger  Cae- 
sarCremonini  (gest.  1603),  obwohl  dieser 
theilweise  ebenfalls  eine  eigene  Richtung 
verfolgte. 

E.  Reitan,  Averroes  et  l'Averroisme.  (1853) 
1805. 

Ibn  Sina  (vollatandig:  Abu  Ali  el-Hosein 
ben  Abdallah  ben  el-Hosein  ben  Ali  el-Scheich 
cl-Rels  Ibn  Sina),  bei  den  Abendlandern 
im  Mittelaltcr  gewfthnlich  Avicenna 
genannt,  war  980  zn  Afschena  in  der  per- 
sischen  Provinz  Bokhara  geboren,  in  der 
Stadt  Bokhara  erzogen  und  nnterrichtet  und 
studirte  schon  als  Knabe  Rechtawissenschaft 
und  Thcologie,  dann  Physik  und  Metaphysik 
und  endlich  seit  seinem  sechzehnten  Jahre 
Medicin.  Die  Metaphysik  des  Aristoteles 
hatte  er  in  41  Tagen  auswendig  gelcrnt  und 
wnrde  dann  erst  durch  Al-Farabi'a  Er- 
klarung  derselben,  die  ihm  durch  Zufall  in 
die  Ilande  fiel,  in  daa  Verstandniaa  des 
Werkc8  eingefuhrt  Als  er  bei  dem  aamani- 
diachen  Sultan  (Emir)  Muh'  ben  Manaur 
Leibarzt  gewordcn  war  und  desacn  rciche 
Bibliothek  kennen  gelernt  hatte,  konnte  er 
seinen  Wissensdurst  noch  weiter  befriedigen. 
Nachdem  er  sich  wahrend  einiger  Jahre  an 
venchiedenen  Orten  Persiens  aufgehalten 


und  Biicher  zu  schreiben  begonnen  hatte, 
liess  er  sich  in  Gorgania  (Dschordschan) 
nieder  und  hielt  medicinische  und  philo- 
sophiache  Vorlesungen,  feierte  fleissig  Orgien 
in  Wein  und  Liebe  und  begann  zugleich 
neben  andern  schriftatellerischen  Arbeiten 
seinen  mcdicinischen  nKanonu  auszuarbeiten. 
Dann  trat  er  in  die  Dienste  der  Fiirstin  von 
liaj  und  ihres  Sohnes  Megd  (Medschd)  ed- 
Daula,  wahrend  welcher  Zeit  er  eine  grosse 
Anzahl  Biicher  schrieb.  Aber  die  unruhigen, 
kriegerischen  Zeiten  und  die  Noth  trieb  ihn 
zuerst  nach  Kazwin,  dann  nach  Hemdan, 
wo  er  Leibarzt  und  Wezir  des  Emirs 
Schem8  ed-Daula  wnrde.  Nach  dessen  Tode 
ging  er  nach  einem  unstaten  Wanderleben 
und  zahlreichen  Reisebeschwerden,  wobei  er 
jedoch  immerfort  Btlcher  schrieb,  verkleidet 
nach  Ispahan.  Hier  lebte  er  drei  Jahre  lang 
seiner  Neigung  zum  Wein  -  und  Geschlechts- 
genuss  und  daneben  zugleich  aeinen  schrift- 
8tellerischen  Arbeiten,  bis  er  in  seinem 
57.  Lebensjahre  in  Folge  von  Aufregungen, 
Auaschweifungen  und  Ueberanstrcngung  durch 
Arbeit  in  eine  Krankheit  vernel,  id  welcher 
er  sich  durch  heftigo  Mittel  heilen  wollte, 
seinen  Edrper  aber  immer  mehr  herunter 
brachte  una  im  Jahr  1037  staTb.  Ibn  Sina 
hatte  mehr  als  hundert  BUcher,  zum  Theii 
banderreiche  Werke,  zi\m  Theil  blosse  Ab- 
handlungen  verfasst  nnd  beinabe  aber  alle 
Gegenatande  geschrieben,  die  Aristoteles  be- 
handelt  hatte,  ausserdem  auch  vieles  Me- 
I  dicinische  una  Theologische.  Die  meisten 
seiner  Schriften  sind  verloren,  darunter  auch 
das  arabische  Original  des  Werkes  Uber 
^orientalische  Philosophie",  welches  Averroea 
erwahnt  und  der  englische  Scholastiker 
Roger  Baco  noch  kannte,  wovon  sich  jedoch 
cine  hebraiache  Uebersetzung  in  der  Bod- 
leianischen  Bibliothek  zu  Oxford  handachrift- 
lich  befindct.  Bei  den  christlichen  Scho- 
lastikcrn  des  spatern  Mittelalters  stand 
Avicenna  ebenso  als  Philosoph  wie  als  Lehrer 
der  Medicin  im  hdchsten  Ansehen;  sein 
mediciniacher  „Kanonu  dientc  Jahrhunderte 
lang  als  Grundlage  des  Unterrichts,  obwohl 
darin  die  Wissenschaft  in  keiner  Richtung 
Uber  den  Punkt  hinauagebracht  worden  war, 
den  8ie  bei  Ariatotelea  erreicht  hatte.  Dieses 
Werk  wurde  schon  1593  zu  Rom  im  arabischen 
Original  herausgegeben.  Ausaerdem  hat 
Avicenna  eine  grosae  Encyclopadie  der 
Wissenschaften  in  achtzehn  Banden  unter 
dem  Titel  „Khilab  el-Schefd*  (Buch  der 
1 1  c ilung)  verfasst,  deren  Inhalt  noch  fast  ganz 
in  verschiedenen  Handachriften  einzelncr 
Theile  im  arabischen  Original  auf  der 
Bodleianischen  Bibliothek  zu  Oxford  vor- 
handen  ist.  Er  theilt  darin  die  gesammten 
Wissenschaften  in  drei  Theile:  1)  obere 
Wissenschaften  (Metaphysik),  2)  untere 
Wissenschaften  (Physik)  una  3)  mittlere 
Wissenachaften  (mathematiache).  Einen  Aus- 
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zug  aus  diesem  grossen  Werke  enthalt  das 
„Khitab  el-nagah  (nadsch&h)"  d.  h.  Buch 
der  Befreiung,  dessen  arabiacher  Text  bereits 
1493  ala  Anhang  zum  „Kanon"  im  Druck 
verSffentlicht  wurde.   Ea  enthalt  die  Logik, 
Metaphysik  and  Physik,  meistens  in  Form 
von  Auslegungen  der  betreffenden  Aristote- 
lischen   Schriften.     Oder   genauer,  diese 
Commentare  zu  Aristoteles  sind  nicht  eigent- 
lich  sole  In.-   im   bergebrachten  Sinne  des 
Wortes,   sondern   vielmebr  unter  gleich- 
lautenden  Tit e In    mit   den  aristotelischen 
Werken  eine  gleiche  Anzahl  von  Werken, 
worin  sich  Avicenna  Gedanken  und  Aus- 
drucksweise  des  Stagiriten  aneignete  und 
meist  nur  wenige,  meist  durch  die  Religion 
gebotene  Modificationen  beifflgte.  Nacbdem 
der  auch  im  Original  handschriftlich  vor- 
bandene  Commentar  zur  Metaphysik  unter 
dem  Titel  „Metaphysica  Avicenne"  bereits 
im  Jahr  1493  zu  Venedig  gedruckt  worden 
war,  erschien  eine  Sammlnng  von  einzelnen 
Theilen   der  beiden    umfassenden  Werke 
Avicenna's,  die  schon  vor  dem  Ende  des 
zwdlften  Jahrhunderts  in  lateinischen  Ueber- 
setzungen  verbreitet  warcn,  unter  dem  Titel: 
„Avicennae  peripatetici  philosophi  ac 
medicorum  facile  primi  opera  in  lucem 
redacta"  (Venetiia  1495),  worin  folgende 
Schriften     enthalten    sind:    1)  Logica; 
2)   Sufficientia    (die    Abbandlungen  zur 
Physik);  3)  de  coelo  et  mundo;  4)  de  anima; 
5)   de  animations;   6)  de  intelligent^ ; 
7)  Alpharabius  de  intelligentiis;  8)  philo- 
sophia  prima  (Metaphysik).    Von  Andreas 
Alpetragus  Bellunensis  wurden  1546  in 
Venedig    in    lateinischen  Uebersetzungen 
folgende  Schriften  Avicenna's  herausgegeben : 
Compendium  de  anima;  de  Almahad  (worin 
das  Schicksal  des  Menschen  nach  dem  Tode 
erortert  wird,  indem  El-mabad  im  Arabischen 
den  Ort  und  die  Lage  bedeutet ,  in  welche 
die  Seelen  nach  dem  Tode  veraetzt  werden); 
aphorismi  de  anima;  tractatus  de  definitioni- 
bus  et  quaesitis  et  de divisionibus scientiarum. 
Von  der  Logik  Avicenna's  liegt  in  der  dem 
Juden  Avendeath  zugeschriebenen  Ueber- 
setzung  nur  ein  Theil  vor,  worin  von  den 
fUnf  Universalien  (Gemeinbegrifien)  des  Por- 
phyrios  gehandelt  wird,  wfthrend  ein  Com- 
pendium der  Logik  in  Prosa  nach  dem 
arabischen  Texte   von  Vattier  (1658)  in 
franzoaischer  Uebersetzung  verdffentlicht  und 
eine  ganz  kurze  metrisch  abgefasste  Logik 
im  arabischen  Text  mit  lateiniscber  Ueber- 
setzung von  Schmfilders  (Documenta  philo- 
sophiae  Arabum,  1836,  pag.  26—42  heraus- 
gegeben wurde. 

Von  Alfarabi's  Lehren  ausgehend  ent- 
wickelt  Avicenna  dieselben  weiter  und  modi- 
ficirt  deasen  neuplatonische  Anschanungen 
im  aristotelischen  Sinne.  Der  praktischen 
Philo8ophie  gegenttber,  welche  das  durch 
den  menscblichen  Willen  Bewirkte  um  des 


richtigen  Handelns  willen  betrachtet,  erdrtert 
die  von  praktischen  Zwecken  unabbangige 
theoretische  Philosophic  die  nicht  aus  dem 
menschlichen  Willen  hervorgebenden  Dinge 
(Naturdinge,    Mathematisches    und  Theo- 
logisches)  lediglich  um  des  Wissens  willen. 
In  der  Logik  ncbtet  sich  unsere  Betraehtung 
auf  die  dem  Denken  eigenthUmlichen  Dis- 
positionen,  in  der  Metaphysik  dagegen  auf 
die  denkende  Betraehtung  der  Dinge  selbst. 
Indem  der  denkende  Geist   die  einander 
ahnlichen  Formen   der  Dinge  vergleicht, 
bildet  er  die  Begriffe  vom  Was  der  Dinge 
oder  das  Allgemeine.   Die  Gattungen  sind 
im  Verstande  Gottes  vor  den  Dingen;  in 
den  Dingen  ist  das  Allgemeine  gegenwartig, 
sofern  es  mit  seinen  EigentbUmlichkeiten  in 
der  Materie  verwirklicht  erscheint;  nach 
den  Dingen  ist  das  Allgemeine  insofern, 
als  unser  Verstand  die  Form  abstrahirt,  um 
sie  wiederum  auf  die  vielen  verschiedenen 
Dinge  zu  beziehen.   (Diese  Auffassung  der 
Bedeutung   des  Allgemeinen   ist  far  die 
spatere  Entwickelung  der  realistisch-nomina- 
listischen  Streitfrage  des  scholastischen  Mittei- 
alters  von  erbeblichem  Einflusse  gewesen.) 
An  die  Spitze  seiner  Weltanschauung  stellt 
nun  Avicenna  das  absolut  Einfache,  Noth- 
wendige,  Vollkommene,  Wahre  und  Gate, 
dessen  Existenz  zugleicn  mit  seinem  Wesen 
sicher  steht  und  welches  Denken,  Denkendes 
und  Gedachtes  ist  und  indem  es  denkt,  alle 
Dinge  denkt.    Diesem  gegentiber  ist  das 
Princip  der  Vielheit  der  Individuen  die  un- 
entstandene  und  unzerstdrbare  Materie,  in 
welcher  alle  Moglichkeit  ebenso  keimkraftig 
gegrUndet  ist,  wie  die  Wirklichkeit  im  un- 
veranderlichen  Gott,  dessen  e rater  Auafluas 
der  thatige  Verstand  oder  der  erste  Intellect 
ist,  von  wo  die  Kette  der  Emanation  ala 
cwiger  Hervorgang  des  Niedern  aus  dem 
Hohcrn  bis  auf  unsere  Erde  herabreicht 
Die  Welt  mit  Zeit  und  Bewegung  ist  so 
ewig,  wie  Gott  selbst.   Ist  dieser  als  Ursache 
der  Welt  ewig,  so  muss  auch  die  Welt  ala 
seine  Wirkung  ewig  sein ;  nur  aber  mit  dem 
Unterschiede,  dass  Gott  ewig  ist,  insofern 
er  Uberhaupt  kein  veruraachendes  Princip  zur 
Voraussetznng  hat,  die  Welt  dagegen  insofern, 
als  sie  kein  verursachendea  Princip  in  der 
Zeit  hat,  sondern  von  unendlicher  Zeit  ist. 
Die   aus  dem  ersten  Verursachten,  dem 
thatigen  Verstande,  hervorgegangenen  und 
von  einem  all  umfassenden  Himmelskreise  be- 
wegten  einzelnen  Himmelskreise  besteben  aua 
Materie  und  Form  und  jeder  dieser  Kreise 
ist  durch  eine  Seele  belebt.   In  der  Psycho- 
logic machte  Avicenna  einige  Verbeaserungen 
der  Aristotelischen  Anschauungen  und  stellte 
die  Eintheilung  der  Seelenvermdgen  in  aussere 
(d.  h.  die  fttnf  Sinne)  und  innere  (Gemein- 
sinn)  auf,  worunter  Trieb  und  Verstand  als 
handelndc   und   wissende  Kraft  begriffen 
werden.    Die  mit  dem  Leibe  entstehende 
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vernunftige  Seele  des  Menschen  tlberdanert 
den  Leib.  Unser  Verstand  kam  ausaer  der 
gewdhnlichen  EDtwickelang  darch  Unterricht 
such  noch  darch  besondeTe  gdttliche  Er- 
leuchtung  fortschreiten.  Letztere  1st  unent- 
behrlich,  urn  zar  wirklichen  Erkenntnisa  der 
Formen  zu  gelangen,  und  ihr  hdchater  Grad 
ist  die  Prophetic,  weahalb  ein  Widerspruch 
der  Vernunfterkenntnisa  mit  der  Lehre  dea 
hOchsten  Propheten  unmdglich  ist.  Im  fort- 
schreitenden  Erfassen  der  Welt  und  ihrer 
Grande  besteht  die  atet8  wachaende  Gluck- 
seligkeit  dea  Menachen. 

Ibn  el-Tajjib,  vollatfindig  Abu'  l-Fa- 
radach  'Abdallah.  Ibn  el-Tajjib  el-'Mqi, 
war  ein  chriatlicher  Monch,  spacer  Preabyter 
unter  den  Neatorianern  in  Syrieo,  und  atarb 
'1043  ala  Geheimachreiber  dea  neatorianiaclien 
Patriarchen  Eliaa  I.  Neben  theologiachen 
Werken  hat  er  auch  auafQhrliche  Erklarungen 
von  Schriften  dea  Ariatotelea  und  Galenua 
hinterlaaaen. 

Ibn  el-Tofeil,  vollstandig  Abu  Bekr 
Mohammed  ben  'Abd  el-Malik  lb n  el-Tofeil 
el-Keiai.  beidenabendlandischenScholastikern 

SewOhnfich  Abubacer  genannt,  war  urn's 
ahr  1100  zu  Wadi-Asch  (Guadix)  in 
Andaluaien  geboren,  ein  Schiller  von  Ibn 
Badacha  and  Freand  von  Ibn  Roachd.  Er 
atarb  ala  Arzt  und  Vezir  der  Almohaden  in 
Marokko  im  Jahr  1185.  Weniger  durch 
seine  stTeng  philosophische  „Ahhandlung 
uber  Philosophic u,  die  er  im  Jahr  1174 
zu  Sevilla  verfasste  und  die  aich  in  einer 
vom  Rabbi  Moae  ben  Joaua  aua  Narbonne 
herruhrenden  hebraischen  Ueberaetzung  in 
der  Vatikaniachen  Bibliothek  zu  Rom  be- 
findet,  ala  vielmehr  durch  seincn,  nach  dem 
Vorbilde  von  Ibn  Badacha'a  „Leitung  dea  Ein- 
aamen"  abgefassten  popular-philoaophiachen 
Roman,  welcher  im  arabiachen  Originate  den 
Titel  „Abhandlung  Uber  Haj  Ibn  Joqtan44 
fuhrt,  hat  er  unter  den  aralmchen  Philo- 
aophen  dea  Abendlandea  einen  Platz  erhalten. 
Auch  von  dic8er  Schrift  ist  eine  hebraiache 
Ueberaetzung  mit  Commentar  vom  Rabbi 
Moae  ben  Josua  mehrfach  handachriftlich 
vorhanden.  Der  arabiacheText  mit  lateinischer 
Ueberaetzung  wurde  herauagegeben  unter  dem 
Titel :  „  Philosophus  autodidactus  sive  epistola 
AbiJaafer  Ibn  Tophail  de  ffai  Ibn  Yokdhan 
ed.  db  Ed.  Pocockio"  (Oxoniae,  1671),  in  eng- 
liacher  Ueberaetzung  von  Simon  Ockley 
(London,  1711),  deutsch  nnter  dem  Titel: 
„Der  Naturmensch  oder  Geachichte  dea  Hai 
Ebn  Joktan,  ein  Roman  dea  Abu  Dachafar 
Ebn  Tofail,  (lbersetzt  von  J.  G.  Eichhorn" 
(Berlin,  1781).  Der  Verfa88er  hatte  da8 
Werk  mit  der  erkl&rten  Absicht  verdffent- 
licht,  urn  damit  den  verderblichen  Lehrcn 
der  arabi8chen  Ariatoteliker  entgegenzutreten, 
welche  mit  ihrer  Metaphyaik  den  h^chsten 
Standpunkt  dea  Wisaena,  die  intellectuelle 
Anschauung  Gottes,  nicht  zu  erreichen  im 


Stande  8eien.   Ala  Erzeugniaa  einea  glilck- 
lichen  Zuaammenwirkena  gunstiger  Natur- 
krafte  wacha  der  Naturmenach  auf  einer  von 
Menschen  unbewohnten  Inael  auf.  Lediglich 
von  der  Natur  unterwiesen,  entwickelten  aich 
aeine  geistigen  Fahigkeiten  allmfllig  zur  Reife 
de8  mannlichen  Altera.    Durch  die  Sinne 
wurde  er  zur  Beobachtuug  and  Vergleichung 
der  Naturerscheinungen  und  dadurch  zur  Er- 
kenntniss der  raumlichen  Auadehnung  als  all  - 
gemeiner  und  weaentlicher  Eigen8chaft  der 
K6rper  geleitet.  Weiterea  Nachdenken  ftlhrte 
ihn  zar  Unterscheidang  von  Materie  und  Form, 
der  Wechsel  der  im  Innern  der  Dinge  wirken- 
den  Formen  fflhrte  auf  die  Nothwendigkeit, 
etwas  Geistiges  als  wirkende  Kraft  an- 
znnehmen.   Der  einheitliche  Zaaammenhang 
der  Eracheinungen  leitete  ihn  auf  die  Ein- 
heit  einer  wirkenden  Form,  welche  alle 
Materie  bewegt,  gestaltet  und  zuaammenhiilt. 
Damit  wurde  fttr  das  Nachdenken  des  Natur- 
menachen   die  Betrachtung   der  geiatigen 
Welt  erdflfnet,  und  Ibn  Joqtan  folgert  weiter, 
dasa  alle  lebendige  Weaen  zu  ihrer  Exiatenz 
eines  freien  Urhebera  bedilrfen,  ohne  welchen 
Nichts  entetehen  kdnne.   Darch  weitere  und 
tiefere  Betrachtung   der  Natureinrichtung 
wird  er  zur  Erkenntnisa  der  Eigenachafteu 
diesea  hdchaten  Wesens  geftlhrt.  Darflber 
war  er  35  Jahre  alt  geworden  und  soweit 
gekommen,  dasa  er  fiber  nichts  weiter,  als 
uber  dieaes  geheimniasvolle  Weaen  nach- 
denken mochte.   Er  begreift  jetzt,  dass  die 
in  ihm  wirkende  Dcnkkraft  selbst  ein  un- 
horperlichea  Weaen  aein  mtlaae  und  die  KSrper- 
lichkeit  nicht  aein  wahrea  Weaen  auamachen 
kdnne.   Er  lernt  einaehen,  daa8  die  h5chste 
Vollkommenheit  und  Lust  der  Seele  im  An- 
achauen  Gottes  beatehe,  und  atrebt  nun  da- 
hin,  aich  keinen  Augenblick  von  Gott  zu 
entfernen,  damit  ihn  auch  der  Tod  in  der 
Luat  dieaer  Anschauung  finde.  Nunmehr 
beginnt  B>n  Joqtan  ein  Leben,  welchea  ganz 
nach  dem  Muster  der  my8tiachen  Secte  der 
peraischen  Sufi's  zugeachnitten  ist.   Er  ge- 
wahrt  aeinem  K6rper  nur  daa  Nothwendigate 
zur  Erhaltung  8eine8  Leben8,  und  urn  seine 
Gedanken  nngeatftrt  auf  daa  hdch8te  Weaen 
richten  zu  kdnnen,  saaa  er  zuletzt  bestandig 
in  seiner  HOhle  mit  niedergesenktem  Haunte, 
geachlosaenen  Augen,  abgezogen  von  alien 
ainnlichen  und  kttrperlicnen  Kraft  en,  mit 
Seele  und  Gedanken  nur  allein  auf  daa  gdtt- 
liche Weaen  gerichtet    Noch  aber  wollte 
ihm  der  Gcdankc  an  sein  eignea  Weaen  nicht 
entachwinden,  und  er  ruhte  nicht  eher,  alabia 
er  auch  dahin  gelangte,  aich  selber  zu  ver- 
achwinden  und  nur  Gott  zu  8chauen.  Indem 
er  nun  aber  8ich  aelbst  zugleich  ala  Eins 
mit  dem  Angeschauten  erfaaste,  kam  ihm 
die  gdttliche  Gnade  zu  Htilfe,  um  ihn  von 
dieaem  Irrthame  zu  bcfreien.   Ea  war  ihm 
gelangen,  den  Zustand  der  Gotteaanachauung 
so  oft  und  so  lange  in  sich  hervorzubringen, 
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als  er  wollte  und  darin  zu  beharren  ver- 
mochte.  Ueber  diesen  Bemflhungen  war  der 
Naturmensch  50  Jabre  alt  geworden,  als  un- 
vermuthet  ein  wildfremder  frommer  und  ge- 
lehrter  Mann,  Asal,  anf  Ibn  Joqtan's  einsame 
Insel  kam.  Die  beiden  Manner  trafen  sich 
und  lernten,  sich  verstandlich  zn  machen, 
uud  der  Fremde  sah  aus  den  Mittheilnngen 
Joqt&n's,  dass  Alles  was  ibm  dieser  als  Er- 
gebniss  seines  Nachdenkens  vortrug,  voll- 
standig  mit  der  Lebre  des  Koran's  ttber- 
einstimmtt  ,  nnd  Joqtan  selbst  wnrde  durch 
diese  Uebereinstimmung  znm  Glauben  an  das 
Bucb  der  BUcher  gefuhrt.  Beide  verliessen 
nun  die  einsame  Insel,  und  indem  der  Natur- 
mensch  von  seinem  Freunde  Asal  in  die 
raenschliche  Gesellschaft  eingefUhrt  wurde, 
lernte  cr  auch  die  Ursacben  kennen,  warum 
der  Propbet  (Mohammed)  bios  in  Bildern  ge- 
sprochen  und  ausserh'che  Vorschriften  und 
Gesetze  gegeben  babe,  welche  fflr  die  grosse 
Menge  ebenso  nflthig,  als  ibnen  die  hiJhern 
Einsicbten  unerreicbbar  seien.  Den  Versuch, 
die  Menge  zu  ihren  hdhern  Schauungen  be- 
kebren  zu  wollen.  gaben  jedoch  beide  Freunde 
bald  auf  und  kenrten  auf  ihre  einsame  Insel 
zurtlck,  wo  sie  miteinander  lebten,  bis  der 
Tod  sie  erreichte. 

Ichthyas  wird  als  Schfller  und  nachster 
Nacbfolger  desMegarikers  Eukleides  genannt, 
obne  dass  flber  seine  Ansichten  etwas  Naheres 
bekannt  ware. 

Ida  ios  aus  Himera  (in  Sicilien)  bat  ebenso, 
wie  der  Jonier  Anaximenes  und  etwas  spftter 
(im  ftlnften  vorcbristlichen  Jahrhundert) 
Diogenes  von  Apollonia,  die  Luft  ftlr  den 
Urstoff  aller  Dinge  erklart,  wie  uns  Sextus 
der  Empiriker  meldet 

Idomeneus  aus  Lampsakos  (an  der 
Kttste  von  Kleinasien)  wird  als  Schiller 
Epikur's  genannt;  doch  enthalten  die  uns 
aus  seinen  historischen  Schriften  flberh'eferten 
Bruchstflcke  nichts  Philosophisches. 

Jedaja  ha-l'enini  (d.  h.  der  Perlen- 
reiche),  eigentlich  Jedajah  ben  Abraham 
Badirasi  i  Badreschi,  Bedersi,  Bedarschi),  auch 
provenzalisch  Anbonat  Abraham  genannt, 
stammte  aus  Beziera  (Biterra)  in  Languedoc 
und  bltlhte  in  der  zweiten  Hillfte  des  drei- 
zehnten  Jahrhunderts  in  Barcelona.  Ab- 
gesehen  von  seinen  theologischen  Arbeiten 
und  einer  Uebersetzung  von  A I  iambi's  Ab- 
handlung  „  Ueber  den  Verstand  und  das  Ver- 
standeneu  hat  er  ein  bei  den  Juden  in  hobem 
Ansehen  stehendes,  in  arabischer  Spracbe 
geschriebenes  und  von  Jehuda  ben  Tibbon 
in's  Hebrai8che  Ubersetztes  Werk  mMibchar 
ha  penini"  verfasst,  welches  eine  Perlen- 
schnur  von  moralischen  Sentenzen  griechischer 
und  arabischer  Philosophen  enthllt  und  in 
der  hebriiischen  Uebersetzung  zuerst  1484 
mit  Commentar  und  spater  noch  otter  ge- 
druckt  worden  ist.  Eine  von  Jedajah  ver- 
fasste  Abhandlung  flber  39  philosophische 


Fragen  unter  dem  Titel  „Igereth  ha- 
theschubah"  ist  handschriftlich  im  Vatikan 
und  zwei  Abbandlungen  flber  Verstand  und 
Einbildungskraft  sind  handschriftlich  im 
Oratoire  zu  Paris  vorhanden.  Am  Be- 
kanntesten  ist  er  jedoch  durch  sein  unter 
dem  Titel  „Bechinath  'Olam"  (Prflfung  der 
Welt)  verOffentlichtes  Werk  geworden,  welches 
von  der  Nichtigkeit  des  Irdischen  und  von 
dem  Wege  der  Glflckseligkeit  handelt  und 
zuerst  1485,  dann  after  gedruckt  und  in  viele 
Sprachen  tibersetzt  worden  ist  In  seinen  reli- 
gions-philosophischen  Anschauungen  schlie&st 
er  sicn  an  die  Lehren  des  ^rossen  Meisters 
Moses  ben  Maimon  (Maimonides)  an. 

Jehiidah  hen  Itloseh  (gewdhnlich  Juda 
Romano)  blilhte  in  der  ersten  Halfte  des  vier- 
zehnten  Jahrhunderts  und  hatausser  biblischen  * 
Commentaren,  welche  in  der  vatikanischen 
Bibliotbek  handschriftlich  vorhanden  sind, 
auch  einen  Commentar  flber  Maimonides' 
Grundlage  des  Gesetzes  und  erl&uternde 
Uebersetzungen  von  Abhandlungen  des 
Aristotele8,  BoStius,  Ibn  Roscbd,  Albert  us 
Magnus,  Thomas  Aquinas  und  Aegidius  von 
Colonna  in  hebraischer  Sprache  verfasst, 
welche  jedoch  ebenfalls  nur  handschriftlich 
vorhanden  sind. 

Jehudah  ben  Tihbon  stammte  aus 
Granada  und  war  in  der  letzten  Halfte  des 
zw5lften  Jahrhunderts  als  fleissiger  und  gldck- 
licher  Uebersetzer  arabischer  Bflcher  in's 
Ilebrflische  thatig,  wodurch  er  sich  bei  seinen 
jtldischen  Glaubensgenosseu  den  Ehrennamen 
„derFUrst  der  Interpreten"  erwarb.  So  hat 
er  die  Abhandlung  Ibn  Gabirol's  „  flber  die 
Verbesserung  der  Sitten"  und  das  berflhmte 
Bucb  „Kbozariu  von  Jehudah  ha -Levi  im 
Jahr  1167,  das  Werk  „Emim6th"  des 
Rabbaniten  Saadjah  ben  Josef  a  I  -  Fajjumi 
(flber  die  Religionen  und  Lehrmeinungen)  im 
Jahr  1186  flbersetzt.  Einige  von  ihm  ver- 
fasste  rhetorische,  po€tische,  philosophische 
und  moralische  Abbandlungen  behnden  sich 
handschriftlich  in  der  Bibliotbek  der  Pariser 
Sorbonne. 

Jehuda  ha-Levi,  vollstfindig  Jehudah 
ben  Samuel  ha-Levi,  war  um  das  Jahr  1085 
in  Kastilien  geboren,  in  Luccna  tabnudisch 
gebildet  und  ebenso  in  den  Lehren  der 
Mutakallim  wie  der  Aristoteliker  bewandert, 
die  den  religidsenGrundlagen  seines pofitischen 
Gemflthes  widerstrebten.  Er  lebte  in  Anda- 
lusien  als  Arzt,  indem  er  sich  daneben  durch 
grammatische  Schriften,  namentlich  aber 
aurch  seine  religidsen  Lieder  in  den  Ilerzen 
seiner  Volks-  und  Glaubensgenossen  einen 
Ebrenplatz  erwarb.  In  seinen  fflnfziger 
Jabren,  nicbt  vot  dem  Jahr  1141,  nnternahm 
er,  nachdem  er  seiner  unwiderstehlichen 
Sehnsucht  nach  dem  h.  Lande  in  vielen 
seiner  Lieder  einen  elegtscben  Ausdruck  ge- 
geben hatte,  eine  Keise  flber  Aegypten  nach 
Palastina.   Er  hatte  Tyrua  und  Damaskua 


Digitized  by  Google 


Jehudah  439 


Jerusalem 


bcsucht,  wo  er  sein  Schwanenlied  dichtete, 
und  soil  vor  den  Thoren  von  Jerusalem  durch 
einen  Sarazenen  ttberritten  worden  sein,  noch 
ehe  er  das  Ziel  seiner  Sehnsucht,  die  heilige 
Zionsstadt,  betreten  hatte.  In  der  Geschichte 
der  Philosopbie  hat  er  sich  seinen  Platz  nicht 
sowohl  als  jfldischer  Philosopb,  denn  als  Be- 
kampfer  der  Philosophic  erworben,  durch 
sein  urn's  Jahr  1140  arabisch  geschriebenes 
Werk  „Khitab  el-khuggah  n>'  addalil  fx 
nusrah  din  addsalil" ,  welches  1167  durch 
Jehudah  ben  Tibbon  unter  dem  Titel 
„Khozari"  (Khucari)  in's  Hebraische  Uber- 
setzt  und  1506  zucrst  gedruckt,  spater  durch 
Joh.  Buxdorf  mit  lateinischer  Uebersetzung 
(1660)  verdffentlicht ,  auch  in's  Spanische 
flbersetzt  worden  ist  und  1841 — 53  durch 
D.  Cassel  und  H.  Jolowicz  mit  deutscher 
Uebersetzung  neu  herausgegeben  wurde. 
Dieses  die  Philosophic  bekampfende  Werk 
ist  in  der  Form  eines  Dialogs  mit  dem  etwa 
400  Jahren  vor  den  Zeiten  Jehudah's  zum 
Jndenthume  (lbergetretenen  Khazaren-Kd  nige 
Bulan  abgefasst,  welcber  nach  der  Fiction 
des  Buches  durch  einen  Traum  bennruhigt, 
zuerBt  mit  einem  heidnischen  Philosophen, 
dann  mit  einem  christlichen  und  weiterhin 
mit  einem  moslemischen  Theologen  uber  seine 
religidsen  Zweifel  gesprochen  hatte,  ohne 
durch  diese  in  seinem  Gemtithe  beruhigt 
worden  zu  sein,  bis  dies  dem  Bemuhen  eines 

1'ttdischen  Rabbi  Ishaq  Sangheri,  der  dem 
tonig  auch  die  Geheimlehre  des  Buches 
Jezirah  anpries,  so  vollstandig  gelang ,  dass 
der  Kdnig  sofort  den  jUdischen  Glauben  an- 
nahm.  Diesem  jtidischen  Gelehrten  ist  in 
dem  Dialoge  mit  dem  Kdnige  vom  Yerfasser 
die  Aufgabe  zugewiesen  worden,  die  Irrthumer 
der  Muhammedaner,  der  Aristoteliker  und  der 
jtidischen  Karaer  zu  widerlegen,  um  die 
Wahrheit  der  jtidischen  Religion  und  theo- 
logischen  Weltanschauung  im  Einzelnen  an's 
Licht  zu  stellen.  Auch  in  seinen  Dichtungen 
hat  sich  Jehudah  ha-Levi  entschieden  gegen 
die  griechische  Philosophic  ausgesprochen, 
welche  ihm  nnr  schfine  Blttthen,  keine  FrOchte 
zu  bieten  schien.  Habe  man  (sagt  er  ge- 
legentlich)  den  Schwall  von  hohlen  Worten 
der  Philosophen  gehtfrt,  so  komme  man  mit 
leerem  Herzen  und  den  Mund  voller  Phrasen 
und  eitelem  Geschwatze  zurtlck.  Da  bei 
Jehudah  der  Dichter  den  Denker  ttberwog, 
so  konnte  das  Buch  Khozari  dem  Aufschwunge 
der  philosophischen  Bestrebungen  in  Spanien 
wahrend  des  zwSlften  Jahrhunderts  keinen 
entscheidenden  Schlag  versetzen,  auch  nicht 
einmal  im  Herzen  seiner  Volks-  und  Glaubens- 
genossen;  sehen  wir  doch  kaum  50  Jahre 
nach  Halevi's  Tode  durch  Moseh  ben  Maimon 
den  Aristotelismus  und  durch  den  Verfasser 
des  „Sohar"  den  Neuplatonismns  in  die 
jtidische  Philosophic  neu  eingeftthrt  werden. 

Jehudah,  Leone  Abravanele,  der 
alteste  Sohn  des  bertlhmten  portugiesischen 


Juden  Abravanel,  hat  in  italienischeT  Sprache 
ein  philosophi8ches  Werk  von  platonisirender 
Richtung  unter  dem  Titel  mDialoghi  di 
amoreu  (1502)  verdffentlicht,  welches  wieder- 
holt  aufgelegt  und  viel  ilbereetzt  worden  ist, 
s.  B.  auch  von  J.  K.  Saracenus  (Sarasin) 
in's  Lateinische. 

Jenisch,  Daniel,  war  1762  zu  Heiligen- 
beil  in  Ostpreus3en  geboren,  hatte  zu  Konigs- 
berg  Theologie  und  Philosophie  studirt,  daun 
einige  Jahre  in  Holland  und  als  Hofmeistcr 
in  Braunschweig  zugebracht  und  lebte  seit 
1786  in  Berlin,  wo  er  seit  1789  Prediger, 
nachmala  Professor  der  deutschen  Literatur 
am  franzdsischen  Gymnasitim  und  Professor 
der  Alterthflmer  an  der  Akademie  der  bil- 
denden  Rflnste  war  und  1804  in  einem  An- 
falle  von  Schwermuth  sein  Leben  in  der 
Spree  endigte.  Nach  einer  im  Jahre  1791 
verdffentlichten  Uebersetzung  von  Aristoteles' 
Ethik  hatte  er  1796  eine  Schrift  „Qber  Grund 
und  Werth  der  Entdeckungen  Kant's  in  der 
Metaphysik,  Moral  und  Aesthetik^  und  1804 
eine  „Kritik  des  idealistischen  Religions-  und 
MoraLsystems**  herausgegeben.  In  seinen 
philo8ophischen  Anschauungen  neigt  er  sich 
als  Gegner  Kant's  auf  die  Seite  der  Jacobi'- 
schen  Gef(lhl8philosophie. 

Jepa  nennt  sich  in  einer  Handschrift 
des  Klosters  Saint  Germain  zu  Auxerre  der 
Verfasser  von  commentirenden  Glossen  zur 
„Isagogeu  des  Porphyrios,  nach  der  Ueber- 
setzung des  Boetius,  woraus  Victor  Cousin 
in  den  „Oeuvres  inedits  d'Abelard*  Ausztige 
gegeben  hat   Es  werden  in  diesen  commen 
tirenden  Glossen  ahnliche  Ansichten  liber 
die   Universalion   (Allgemeinbegriffe)  vor- 
getragen,  wie  sie  Heiric  (Eric)  von  Auxerre 
ausgesprochen  hat.  Der  Gattungsbegriff  fallt 
nach  diesem  Yerfasser  lediglich  dem  mensch- 
lichen  Denken  anheim  und  wird  die  Gattnng 
als  die  im  Denken  und  durch  das  Denken 
festgehaltene   Aehnlichkeit    der  einzelnen 
Arten  gefasst,  wobei  zugleich  polemische 
Seitenblicke  auf  platonisch-realistische  Gegner 
geworfen  werden.    Klingt  dies  nun  aller- 
dings  im  Sinne  der  spater  unter  dem  Kamen 
des  Nominalismus  bekannten  scholastischen 
Ansicht,  so  wird  dabei  doch  auch  wieder  im 
Sinne  des  sogenannten  Realismus  der  wirk- 
liche  Bestand  der  allgemeincn  Begriffe  in 
und  mit  den  erscheinenden  Dingen  als  eine 
ausgemachte  Sache  vorausgesetzt.  Hiernach 
ist  es  eigentlich  eine  weitere  Durchfiihrung 
des    Standpunkts    von    Johannes  Scotus 
Erigena,  welcher  wir  bei  diesem  Yerfasser 
begegnen,  von  dessen  Namen  „Jepatt  frei- 
lich  nicht  anzugeben  ist,  was  oder  wer  da- 
hinter  zu  suchen  sein  soil. 

Jerusalem,  Karl  Wilhelm,  war  in 
Braunschweig  geboren  (wann?  wird  nirgends 
angegeben)  und  hatte  in  Gdttingen  Philo- 
sophic und  Jurisprudenz  studirt  und  bekleidete 
in  Wctzlar  in  dersclben  Zeit,  als  der  junge 


* 


Digitized  by  Google 


Inghen 


440  Johannes  Duns  Scotus 


Doctor  Goethe  dort  lebte,  einen  Gesandt- 
schaftsposten ,  wo  ihn  die  Leidenschaft  fur 
die  Gattin  eines  Freundes  in  solche  Schwer- 
muth  und  Gemtlthszerrflttung  stfirzte,  dass 
er  sich  1772  selbst  das  Leben  nahm.  Fttnf 
in  seinem  Nachlasse  vorgefundene  philo- 
sophische Aufsfttze  (Ueber  die  Entstehung 
der  Sprache,  Ueber  die  Natur  und  den  Ur- 
spruug  der  allgemeinen  und  abstracten  Be- 
griffe,  Ueber  die  Freiheit,  Ueber  Moses 
Mendelssohn's  Theorie  vom  sinnlichen  Ver- 
gnfigen  und  Ueber  die  gemischten  Empfin- 
dungen)  wurden  von  G.  E.  Lessing  unter  dem 
Titel  „K.  W.  Jerusalem's  philosophische 
Aufeatze"  (1776)  herausgegeben. 

Inghen,  Marsilius  von,  siehe  Marsilius 
von  Inglien. 

Joannes  von  Damascus  war  gegen 
das  Ende  des  siebeuten  Jahrhunderts  zu 
Damaskos  in  Syrien  geboren  und  war  zuerst 
Schatzmeistcr  des  Almansur  gewesen,  wovon  er 
den  Beinamen  ^Chrysorroas"  (d.  h.  der  Gold- 
strSmcndc)  ftlhrta.    Spater  Christ  geworden, 
bat  er  unter  Leo  dem  Isanrier  kraftig  gegen 
die  Bilderstilrmerei  angekampft,  wodurch  er 
sich  harte  Verfolgungen  zuzog.  Znletzt  lebte 
er  als  Mdnch  in  dem  Kloster  des  heiligen 
Sabas  bei  Jerusalem,  wo  er  um  das  Jahr 
754  starb.   Sein  in  griechischer  Sprache  ab- 
gcfasstes  Hauptwerk  unter  dem  Titel ;  „Q u e  1 1  e 
der  Erkeuntniss"  zerffillt  in  drei  Theile, 
deren  erster  unter  der  Ueberschrift  „philo- 
sopbische  Kapitel"  eineSammlung  von  Bruch- 
stllcken  altercr  Philosophen  giebt  und  die 
Definitionen  der  Philosophen,  besonders  aber 
die  Eintheilungen  der  Peripatetiker  zusammen- 
stellt  Der  zweite  und  Haupttheil  des  Werkes 
nennt  sich  eine  „genaue  Darstellung  des 
orthodoxen  Glaubens"  und  fasut  das  dog- 
matische  Ergebniss   aus   den  kirchlichen 
Streitigkeiten  zusammen,  indem  die  sammt- 
lichen  Dogmen  nach  alien  ihren  einzelnen 
Bestimmungcn  in  eineT  fircilich  nur  ausser- 
lich  geordneten  Folge  ftbersichtlich  dargestellt 
werdcn.    Zuerst  die  Lehren  vom  Dasein 
Gottes,  seiner  Einhcit  und  Dreieinigkeit;  dann 
die  Lehren  von  der  Schopfung  der  Engel, 
der  Welt,  des  Mcnschen,  dem  Aufenthalt 
desselben  im  Paradiese,  dem  Sllndcnfalle; 
daranf  die  Lehren  von  der  Person  Christi 
und  seinen  beiden  Naturen  als  Gott  und 
Mensch,  und  seiner  erlOsenden  Thatigkeit; 
zuletzt  die  Auferstchung  und  Himmclfahrt 
Christi,  Glaube,  Taufe,  Abendmahl,  Keliquien, 
Heiligen verehrung,  Gesetz  Gottes,  Siinde, 
Sabbath,    Beschneidung,   Antichrist,  Auf- 
erstchung des  Fleisches.   Der  dritte  Theil 
des  Werkes  handelt  „  fiber  die  Ketzereien". 
Boweit  dabei  philosophische  Gesichtspunkte 
hervortreten,  in  logischen,  dialektischen  und 
ontolugischen  Bestimmnngen,  zeigt  sich  der 
Verfiisser  als  Peripatetiker.   Hatte  sich  in 
iliesem  Werke  des  Johannes  Damascenus  die 
Dogmatik    der    griechischen   Kirche  ihr 


Monument  gesetzt,  so  geniesst  dasselbe  noch 
heute  im  Morgenlande  ein  grosses  Ansehen, 
und  die  Scholastiker  des  Abendlandes  haben 
bei  der  Darstellung  der  theologischen  Lehren 
vielfach  unter  dem  Einflusse  des  Damas- 
ceners  gestanden. 

Joannis  Damaaceni  opera  quae  extant,  ed.  Le 

Quien,  2  voll,  1712. 
F.  A.  Perrier,  Jean  Damascene,  sa  vie  et  aes 

e'crits.  1862. 

Johannes  Capreolus  (woher  er  diesen 
Beinamen  nRehbocku  hatte,  ist  unbekannt) 
siehe  Capreolus,  Johannes. 

Johannes  Duns  Scotus  war  1266 
oder  (nach  andern  Angaben)  1274  zu  Dun 
im  ndrdlichen  Irland  oder  (nach  Andern)  zu 
Duns  oder  Dunston,  einem  Dorfe  nicht  weit 
von  Alnewick  in  der  norddstlichsten  eng- 
lischen  Landschaft  Northumberland  geboren. 
Seine  beiden  Beinamen  bezeichnen  ncben 
seinem  Geburtaorte  zugleich  den  Schotten 
oder  Irlander  ahnlich  wie  bei  seinem  Lands- 
manne  und  Namens  -  Verwandten  Johannes 
Scotus  Erigena,  Schon  frfih  in  den  Franzte- 
kanerorden  eingetreten,  erhielt  er  in  diesem 
seine  Jngendbildung ,  die  er  im  Marton- 
College  zu  Oxford  weit  mehr  aus  Bflchern, 
als  durch  mtlndlichen  Unterricht  vollendete. 
Nachdem  er  es  zum  Magistcr  in  alien  mittel- 
alterlichen  Schul  -  Wissenschaften  gebracht 
hatte,  wurde  er  im  23.  Lebensjahre  Professor 
der  Theologie  in  Oxford,  die  er  roit  solchem 
Beifalle  lehrte,  dass  aus  alien  Weltgegenden 
ZuhSrer  zu  ihm  dorthin  strQmten.  In  Oxford 
schrieb  er  ausser  seinen  Erlautcrungen  zu 
den  raeistcn  Werken  des  Aristoteles  auch 
einen  vollstandigen  Commentar  zu  den  .,  Sen- 
tenzenu  des  Petrus  Lombardus,  welcher  ge- 
wOhnlich  das  „Oxforder  Werku  genannt 
wird.  Zwischen  den  Jahren  1301 — 4  wurde 
er  von  seinem  Orden  nach  Paris  geschickt, 
wo  er  sich  durch  siegreiche  Yertheidigung 
der  unbeileckten  Empfangniss  der  Jungfrau 
Maria  gegen  die  Dominkaner  den  Ehren- 
namen  dea^Dociorsubtilis^idca  scharfainnigen 
Lehrera)  erwarb  und  als  Lehrer  ebenso 
grosses  Aufsehen  machte,  wie  in  Oxford.  In 
Paris  arbeitete  er  seinen  Commentar  zum 
Lumbarden  in  Form  eines  Auszugs  und  zu- 

fleich  zu  grdsserer  Klarheit  und  Bestimmt- 
eit  urn,  ohne  damit  vollstandig  zu  Ende  zu 
kommen.  Was  sich  davon  nach  seinem  Tode 
vorfand,  wurde  unter  dem  Titel  „  Qitaestiones 
reportatae"  oder  „Reportata  Pttrisiensia" 
zusammcngestellt  und  wird  gewdhnlich  als 
das  „Pariser  Werku  angeffihrt.  Als  er  im 
Jahr  1308  durch  seinen  Ordensgeneral  nach 
Coin  berufen  worden  war,  um  den  Glanz 
derHochschule  zu  erhOhen  und  dieketzerischen 
Bcgharden  zu  bek&mpfen,  war  sein  Einzug 
im  „deutschen  Romw  ein  ffirstlicher  Triumph- 
zug.  Aber  er  wirkte  dort  nicht  lang,  da  er 
schon  am  8.  November  1308  pld'txlich,  nach 
der  einen  Annahme  seines  Geburtsjahres 
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im  43.,  nach  der  andern  im  34.  Lebensjahre 
starb.  Spater  wurde  sogar  erzilhlt,  er  sei 
lebendig  begraben  worden.  Angesichts  des 
jugendlichen  Alters,  in  welchem  Duns  Scotus 
starb,  i  st  die  Menge  der  von  ihm  verfaasten 
Schriften  wahrhaft  staunenswerth.  Denn  in 
den  dreizehn  Folianten,  welche  seine  ge- 
sammelten  philosophischen  nnd  dogmarischen 
Werke  nmfassen,  sind  seine  biblisch- 
exegetischen  Arbeiten  nicbt  einmal  enthalten. 
Riesenhaft  in  deT  That  erscheint  die  Geistes- 
kraft  nnd  der  Fleiss  eines  solchen  Mannes, 
derdasganzegelehrte  aristotelische,  arabische 
nnd  scholastische  Wissen  seiner  Zeit  nmfasste. 
Diese  einzige  vorhandene  Gesammtausgabe 
wnrde  von  den  iriseben  Vatern  des  rdmischen 
Isidor-Collegiums  veranstaltet  und  erschien 
zn  Lyon  1639  unter  dem  Titel  „Joannis 
Dunsii  Scott  opera  omnia  collect  a, 
recognita,  notis  et  scholiis  et  commentariis 
illustrata"  12  Bande  in  13  Theilen,  in  folio. 
Der  Verfasser  der  zur  Einleitnng  voraua- 
geschickten  Biographie,  Lucas  Wadding,  war 
vorzngsweise  bei  der  Herausgabe  betheiligt 
und  Hess  die  „  Vita  Johannis  Dunsii  Scoti, 
Minorum"  1644  in  besondenn  Abdruck  er- 
scheinen.  Der  erste  Band  enthalt  die 
logischen  Schriften,  damnter  die  Schriften: 
„Grammaiica  speculativa"  deren  Aechtheit 
mit  Unrecht  angezweifelt  worden  ist,  dann 
die  erlauternden  „  Quaestiones  in  universalia 
Porphyrii",  sowie  „in  librwn  praedicamen- 
torum"  sodann  zwei  verschiedene  Redactionen 
der  Commentare  „in  librum  perihermeneias* 
(deT  aristotelischen  Schrift  „vbm  Gedanken.. 
ausdruck"),  ferner  „in  libros  elenchorum" 
nnd  „  m  libros  analyticorum  ".  Im  z  w  e  i  t  e  n 
Bande  aind  enthalten:  „Commentarii  in 
Physicorum  Aristotelis"  (unficht,  wie  dies 
schon  Wadding  nacbwies),  dann  die  un- 
vollendeten  „  Quaestiones  supra  libros 
Aristotelis  de  anima" ,  welche  der  Pranzis- 
kaneT  Hugo  Cavellus  im  Sinn  und  Geiste  des 
Duns  Scotus  fortzusetzen  versucht  hat.  Im 
dritten  Bande  sind  enthalten:  mTractatus 
de  rerum  principio*.  dann  die  Abliandlung 
ndeprimoprincipio",  ferner  die  „  Theoremata", 
die  „Collationes  sive  disputationes  sub- 
tilissimae",  woran  sich  „Collationes  quatuor 
nuper  additae"  anschliessen.  Darauf  folgt 
der  unvollendete  „Tractatus  de  cognitione 
Dei",  die  Abliandlung  „de  formalUatibus'1 , 
dann  die  Bflcher  „  Quaestiones  miscellaneae" 
nnd  vier  Bllcher  „Meteorologica".  Im 
vierten  Bande  ist  zunachst  die  nicbt  von 
Dnns  Scotus  selbst,  sondern  von  einem 
SchOler  oder  Anbanger  desselben  verfasste 
„Expositio  in  A  ll  libros  Aristotelis  Meta- 
physicorum"  enthalten,  worauf  die  „Con- 
clusiones  metaphysicae"  und  „  Quaestiones 
in  Metaphysicam"  folgen.  Die  Bande  V  bis 
X  enthalten  das  Hauptwerk  des  Duns  Scotns, 
den  grossen  Oxforder  Commentar  zn  den 
vier  Buchern  der  „Sentenzenu  Peters  des 


Lombarden,  indcm  die  drei  ersten  Bflcher  je 
einen  Band,  das  vierte  Bnch  dagegen  die 
drei  Bande  VI II  bis  X  fallen,  da  dasselbe 
von  den  ausfiihrlichen  Erlauterungen  des 
Lychetus,  Ponzins,  Cavellus,  Hiquaeus  und 
Anderer  begleitet  ist.  Das  sogenannte  Pariser 
Werk,  die  „Reportata  Parisiensia"  flillt  den 
eilftcn  Band,  wahrend  im  zwdlften  die 
ii  Quaestiones  f/uodlibetalesu  enthalten  sind, 
welche  schon  1506  in  Venedig  besonders 
gcdruckt  worden  waren.  Der  grdssere  Theil 
dieser  Arbeiten  des  Duns  Scotus  besteht  aus 
einer  Bckampfung  und  eingehenden  Kritik 
seiner  theologisch  -  scholastischen  Vorganger, 
Alberts  des  Grossen,  des  Thomas  von  Aquino, 
des  Johannes  von  Fidanza  (Bonaventura), 
Aegidins  von  Colonna,  Gottfried  von  Fontaines, 
Heinrich  G5thals,  Richard  von  Middleton, 
Roger  Bacon  und  Anderer,  deren  Lehrsatzc 
von  Gott  und  gftttlicher  Trinitat,  von  Gottes 
Wirken  nach  aussen,  von  den  Engeln,  von 
der  sichtbaren  Schdpfung,  vom  Menschen, 
von  Christns,  von  den  Sakramenten.  von  den 
letzten  Dingen  einer  scbarfen  kritischen 
Sichtung  unterworfen  werden.  Ueber  diesen 
Widerlegungen  ist  der  Leser  oft  in  Gefahr, 
den  Faden  des  Zusammcnhangs  zn  verlieren. 
Sowohl  in  seiner  Polemik,  als  auch  in  seinen 
Erlauterungen  aristotelischer  Schriften  zeigt 
sich  Duns  Scotus  mit  der  Lehre  des  Skigiriten 
grundlich  vertraut  und  versteht  denselben 
nicht  selten  besser,  als  die  Dominikancr 
Albert  und  Thomas,  wiewohl  er  das  Ansehen 
des  Aristoteles  mehr  bescbrankt,  als  bei  diesen 
beiden  scholastischen  Vorgangern  der  Fall 
ist,  indem  Duns  Scotus  in  seinen  philo- 
sophischen Gedankenkreis  nicht  bios  plato- 
nische  und  neuplatonische  Anschauungen 
aufgenommen  hat,  sondern  auch  in  mancben 
Punkten  sich  dem  Gedankenkreise  „Avi- 
cembron's"  d.  h.  Ibn  Gebirol's  in  der  Schrift 
nfons  vUae*  annabert  Durch  die  Masse 
schilrfster  und  feinster  Unterscbeidungen,  die 
Duns  Scotus  in  seinen  specnlativen  und  dog- 
matiscben Schriften  vorfiihrt,  wird  das  Ver- 
standniss  seiner  Lehraufstellungen  nicht  wenig 
erschwert,  so  dass  er  als  der  abstruseste 
aller  mittelalterlichen  Scholastiker  gilt  Audi 
sein  Latein  fliesst  nicht  so  leicbit  und  glatt 
dahin.  wie  bei  seinen  Vorgangern,  seine 
Sprache  ist  oft  nachlassig  und  barbarisch. 
Ueberdies  ist  seine  Methodc  fur  die  Leser 
ausserst  ennfldend,  indem  er  bei  jeder  Frage 
und  jedem  aufgestellten  Satze  zunachst  alle 
m5glichen  Einwendungen  oft  mit  haarstrau- 
bender  Spitzfindigkeit  ausgrtlbelt,  dann  wieder 
die  Gegengrtlnde  wider  diese  Einwendungen 
aufstdbert  nnd  erst  nach  Aufftlhrung  der 
positiven  Grtlnde,  die  sich  daftlr  geltend 
machen  lassen,  die  Aufldsnng  der  Frage 
zum  Vorechein  bringt.  Doch  verschiebt  er 
auch  nicht  selten  seine  Entschcidung  und 
verweist  die  Leser  auf  ihr  eigenes  Nach- 
denken.  Manches  von  ihmNiedergeschriebenr 
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scheint  Ton  ihm  selber  nicht  vollstandig  zur 
Ausarbeitung  gebracht  worden  zu  sein;  sein 
arbeitender  Geist  sieht  —  wie  er  ja  nach 
dem  gewiihnlichen  Laufe  der  Dinge  noch 
fine  lange  arbeitskraftige  Zukunft  vor  sich 
zn  haben  schien  —  das  Ziel  seines  geistigen 
Ringens  noch  in  der  Ferne.  In  A  Hem  aber, 
was  er  der  Nacbwelt  hinterlassen  hat,  zeigt 
er  sich  als  einen  weit  scharfsinnigeren,  grund- 
licheren  und  aelbststandigeren  Denker,  als 
die  gleichbertihmten  Dominikaner  Albert  nnd 
Thomas,  als  einen  Denker  von  begriffs- 
massiger  Genanigkeit,  Bestimmtheit  und  Folge- 
richtigkeit  Indem  er  bezflglich  des  Inhalts 
seineT  dograatisch-philosophischen  Welt-An- 
schaunng  auf  der  von  seinem  LehTer  Alexander 
von  Hales,  dem  Begrtlnder  der  Franziskaner- 
schule,  betretenen  Balm  fortschritt,  hat  er 
sich  in  seinem  Bemuhen,  den  Gegensatz  der 
Geistesrichtung  des  Franziskanerordens  znr 
Thomistenschule  des  Dominikanerordens  mit 
feinster  Unterscheidnngskraft  und  Bpitzfindiger 
Scharfe  hervorzukehren ,  den  in  Paris  er- 
worbenen  Ebrennamen  des  ^Doctor  suhtilis* 
reichlich  verdient,  bei  welchem  sich  das  Be- 
durfniss  wissenschaftlicher  Strenge  und  Ge- 
nauigkeit  mit  kirchlich-glaubiger  Gesinnnng 
noch  gar  wohl  vertrug. 

Ueber  die  Frage,  ob  der  Mensch  ansser 
der  Erkenntniss ,  deren  sein  Verstand  von 
Natur  fahig  ist,  noch  einer  andern,  flber- 
natllrlichen  Erkenntniss  bedurfe,  scheint  (so 
iussert  sich  Duns  Scotus  im  Eingange  zum 
grossen  Oxforder  Werke)  zwischen  Theologen 
und  Philosophen  ein  Zwiespalt  zu  bestehen. 
Erkennen  die  Ersteren  die  Mangelhaftigkeit 
der  Natur,  die  Nothwendigkeit  der  Gnade 
und  die  Vollkommenheit  des  Uebernattlrlicben 
an;  so  verneinen  die  Philosophen  die  letztere 
und  halten  an  der  Vollkommenheit  der  Natur 
feat  und  wurden  also  sagen,  dass  dem  Men- 
schen  keine  ubernatttrliche  Erkenntnjss  noting 
sei,  sondern  dass  er  alle  ihm  nOtkige  Er- 
kenntniss aus  der  Thiitigkeit  naturlicher  Ur- 
sachen  erlangeu  kOnne.  Das  Ziel  der  Philo- 
sophic ist  vorzuglich,  die  Natur  aller  Dinge 
und  was  ihr  Was  ist,  zu  erkennen.  Der 
Verstand  hat  die  Sinne  nicht  zur  Ursache, 
sondern  nur  zur  Veranlassung.  Obwohl  er 
nun  keine  andere  Erkenntniss  der  einfachen 
Verhaltnisse  haben  kann,  als  die  er  von  den 
Sinn  en  hat,  so  kann  er  doch  aus  eigener 
Kraft  jene  empfangenen  einfachen  Verhalt- 
nisse zusammensetzen,  und  wenn  daraus  offcn- 
bar  ein  wahres  Urtheil  entsteht,  so  wird  der 
Verstand  nicht  aus  der  Kraft  der  Sinne, 
sondern  aus  eigener  Kraft  jener  Zusammen- 
fassung  des  erkannten  Verhaltnisses  seine 
Zusthnmung  geben.  Es  ist  also  klar,  dass 
man  nothwendig  im  Verstande  die  erkenn- 
bare  Art  {species)  von  Natur  als  frtiher  vor- 
handen  annehmen  muss,  als  den  Act  des 
Erkennens  sclbst;  denn  wie  mdckte  sonst  der 
Verstand  die  Allgemeinbegrifle  (UniversaUen) 


zu  erkennen?  (Da  ihm  diese  nimlich  nicht 
direct  von  den  Sinnen  zugefuhrt  sind.)  Wie- 
wohl  man  also  niemals  von  allem  Einzelnen 
eine  innere  Erfahrung  haben  kann,  so  er- 
kennt  doch  derjenige,  welcher  die  Erfahrung 
gemacht  hat,  i miner  und  untruglich  dasjenige, 
was  immer  und  in  Allen  so  erfahren  wird. 
Schliesslich  aber  ist  doch  diese  naturliche 
Erkenntniss  selbst  nichts  anders,  als  eine 
Erkenntniss  aus  dem  ewigen  gftttlichen  Lichte, 
und  es  kann  somit  zugegeben  werden,  dass 
die  einfachen  Wahrheiten  in  dem  ewigen 
Lichte  wie  in  einem  entfernten  bekannten  Ob- 
jecte  erkannt  werden,  weil  das  ungeschaffene 
Licht  das  erste  Princip  der  reinen  erkenn- 
baren  Dinge  und  letzter  Zweck  aller  that- 
sachlichen  Dinge  ist  und  deshalb  von  ihm 
die  speculativen  wie  die  praktischen  Prin- 
cipien  hergenommen  werden,  und  auf  diese 
Weise  kommt  die  Erkenntniss  von  Allem 
den  Theologen  zu.  In  seinen  kirchlichen  Ge- 
sinnungen  hRlt  Duns  Scotus  im  Gegensatee 
zu  dem  maassvollen  Thomas  von  Aquino 
schroff  an  der  katholischen  Hicrarchie  fest, 
der  er  sogar  das  Recht  zugesteht,  die  Un- 
glaubigen  duTch  List  und  Zwang  in  die 
Kirche  zu  bringen.  Die  Gegner  der  katho- 
lischen Kirche  behandelt  er  mit  Schimpf- 
worten,  er  spricht  von  den  manichaischen 
Eseln,  von  den  gemeinen  saracenischen 
Schweinen  (den  arabischen  Aristotelikern), 
von  dem  verfluchten  Averroes.  Dabei  folgt 
er  jedoch  dem  Glauben  der  Kirche  nichts 
weniger  als  sklavisch,  sondern  hat  gegen  die 
.t^itherigen  Auffassungen  des  kirchlichen 
Glaubens  viel  einzuwenden  und  will  den 
Glauben  der  Kirche  we  iter  entwickeln  und 
fortbilden.  Dazu  ist  ihm  aber  die  (lbernatur- 
liche  Erleuchtung  nicht  uberfltissig,  wenn 
gleich  auch  nicht  schlechthin  nothwendig. 
Die  Nothwendigkeit  der  Offenbarung  beweist 
er  daraus,  dass  wir  mit  unserer  nattlrlichen 
Erkenntniss  die  Anschauung  Gottes,  welche 
der  hOchste  Endzweck  unsers  Daseins  ist, 
nicht  klar  nnd  deutlich  erkennen.  Durum 
wird  die  naturliche  Wissenschaft,  die  Philo- 
sophic, durch  die  Offenbarung  erganzt.  Aller 
dings  kommt  bei  Duns  Scotus  der  Satz  vor, 
dass  etwas  in  der  Philosophic  wahr  sein 
kdnne,  was  in  der  Theologie  falsch  sei ;  aber 
der  Nothwendigkeit,  sich  nun  entweder  fur 
die  Theologie  oder  far  die  Philosophie  zu 
entscheiden,  entzieht  er  sich  dadurch,  dass 
er  der  Philosophie  den  rein  theoretischen 
oder  speculativen,  der  Theologie  den  vor- 
wiegend  praktischen  Cliarakter  beilegt.  Sie 
hat  es  mit  dem  Heil  der  Seele  zu  thun, 
welches  keine  Wirkung  der  Nothwendigkeit, 
sondern  ein  Werk  der  Freiheit  ist  Nicht 
wir  selbst  sind  Ursache  unserer  Seligkeit, 
sondern  Gott,  von  welchem  una  das  hdchste 
Gut  kommt.  Darum  ist  aber  die  Philosophie 
keineswegs  der  Theologie  nntergeordnet  da 
sie  ihre  eigenen  Principien  hat  und  diese 
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nicht  ana  der  Theologie  entnimmt  In  Bezug 
aof  die  scholaatische  Streitfrage  wegen  der 
Bedeutung  der  Universalien  oder  Allgemein- 
begriffe  denkt  Duns  Scotns  realistisch  urn] 
lasst  sich,  wie  Abalard  und  Gilbert,  als 
Concept uali.st  bezeichnen.  Der  eigentlich 
nominalistisch-realistiflchc  Streit  liegt  hinter 
ihm.  Das  vora  Verstande  aas  den  Dingen 
als  ihr  Oemeinsames  abstrahirte  Allgemeine 
ist  ihm  ebenso  als  Form  oder  Vorbild  der 
Dinge  vor  denselben,  wie  in  denselben  als 
Wahrheitoder  Wesenhett  derselben  existirend. 
Die  gcsammte  Lehre  des  Dans  Scotus  stellt 
sich  flbersichtlich  in  folgenden  Sateen  dar. 

Daa  Seiende  (ens)  ist  derjenige  Begriff, 
welcher  als  das  Alles  Befassende  nicht  in, 
sondern  liber  den  Gegensateen  von  Gattung, 
Substanz  nnd  Accidenzen  stebt  Ding  in 
der  weitesten  Bedentnng  ist  dasjenige,  welchem 
Washeit  (guidditcu)  zakommt  oder  das 
Formhabende,  also  was  in  sich  irgend  einen 
bestimmten  Grad  der  Identitat  und  Qualitat 
hat  und  welchem  reale  Existenz  entweder 
wirklich  zukommt  oder  wenigstens  zukommen 
kann.  Ich  sage  aber  realc  Existenz;  denn 
in  weiterer  Bedentnng  ist  die  Existenz  ein 
innerer  Grad  desjenigen  Seine,  deasen  Existenz 
sie  ist,  und  es  ist  einfach  unmflglich,  dass 
eine  gegenstandliche,  sei  es  intelligible  oder 
reale,  Essen  z  ohne  ihre  innere  Art  nnd 
Weiae  ware,  also  ohne  wasliche  Existenz 
(quidditatio).  In  engerer  Bedentnng  ist 
Ding,  was  in  sich  selbst  existirt,  nicht  aber 
bios  in  einem  Andern  oder  als  Anderes  oder 
in  Beziehnng  anf  Anderes,  wie  Form, 
Qualitat  oder  Verhflltniss.  In  engster  Be- 
deutung endlich  ist  Ding  daa  mit  alien  seinen 
Bestimmnngen  erfiillte  wirkliche  Einzelwescn 
Individ n um).  Nichts  dagegen  heisst  daa- 
jenige,  was  in  Beziehung  auf  sich  nichts  ist, 
und  zwar  entweder  Nichts  wegen  Nicht- 
Dingheit  (nm-entitas),  also  positives  und  aus 
sich  unmogliches  Nichts  (absolutes  Nichts), 
oder  Nichts  aus  den  Begriffen,  aus  denen  es 
zuaammengesetzt  ist,  welch e  verhindern,  dass 
es  Eins  und  ein  Erkennbares  sei  (chimarisches 
Nichts),  oder  es  ist  nur  relatives  Nichts 
(per  accidens),  welchem  nicht  zukommt, 
wirklich  zu  existiren,  was  aber  nicht  mit 
sich  in  Widerspruch  steht  Die  metaphysische 
Substanz  aber  oder  reale  Dingheit  ist  an  sich 
selbst,  da  sie  ja  eben  so  dem  Gflttlichen 
wie  der  Creatur  gemass  sein  soli,  weder  end- 
lich noch  unendlich  im  positiven  Sinne  des 
Wortes,  sondern  muss  unbestimmt  oder 
negativ  unendlich  gefaast  werden,  in  dem 
Sinne  namlich,  dass  sie  die  Uncndlichkeit  als 
solche  nicht  ausdrUcklich  setzt,  sondern  nach 
jeder  Seite  hin  bestimmbar  ist,  um  ebenso 
der  Creatur  wie  dem  Gdttlichen  gemass  zu 
sein.  Gleicherweise  ist  die  reale  Dingheit 
oder  metaphysische  Substanz  weder  einfach 
einzeln,  da  sie  so  nicht  in  mehreren  sein 
konnte,  noeh  einfach  allgemein,  da  sie  sich 


so  nicht  irgendwo  zur  Eiuzelheit  zusammen- 
ziehen  kdnnte.  Denn  die  Natur  des  ding- 
lichen  Begriffs  oder  das  an  sich  Einfache 
ist  frtlher  ala  der  Begriff  der  Einzelnheit 
oder  der  Allgemeinheit  Ferner  ist  die  All- 
gemeinheit  die  Indifferenz,  durch  welche  das, 
was  duTch  sich  oder  eben  durch  seine  Diea- 
heit  wahr  ist,  eben  die  Mdglichkeit  enthalt, 
von  jeder  Unterlage  gesagt  zu  werden.  Da- 
gegen setzt  die  Einzelheit  oder  Individuation 
nur  eine  doppelte  Verneinung,  einmal  nam- 
lich die  Verneinung  des  realen  Andersseins 
(alteriias)  in  sich  und  dann  die  Verneinung 
der  Identitat  in  Bezug  anf  ein  Anderes.  Die 
reale  Einheit  also  iat  diejenige,  welche  die 
eigenthUmliche  Natur  fur  ein  Jedes,  gemass 
seiner  eignen  Dingheit,  ist;  dagegen  ist  die 
Zahl-Einheit,  welche  der  Einzelnheit  zum 
Grunde  liegt,  diejenige  Einheit,  welche  der 
Natur  nicht  gemass  ihrer  eignen  Dingheit  • 
innerlich  ist,  sondern  welche  ihr  nur  aus 
einer  sie  zu  diesem  einzelnen  Einen  zu- 
sammenziehenden  Bestimmung  zukommt  Die 
reale  Einheit  beaagt  also  nicht  etwas  von 
der  Dingheit  und  Substanz  der  Sache  absolut 
Verschiedenes;  aber  sie  bestimmt  gleichwohl 
den  Modus  des  Dings,  wodurch  von  ihm  das 
Zeichen  der  Verschiedenheit  von  sich  selbst 
entfernt  wird,  daaa  ea  namlich  nicht  aelbst 
ein  Anderes  und  die  Substanz  ein  Anderes 
sei.  Dagegen  enthalt  die  Zahl-Einheit  oder 
die  Einheit  der  Einzelnheit  der  Mdglichkeit 
nach  die  Verschiedenheit  eines  Andern  und 
einea  solchen,  waa  in  der  Substanz  daaselbc 
ist.  Nicht  also  aus  der  Einheit  der  Con- 
tinuity welche  der  Quantitat  wesentlich  ist, 
entsteht  die  Zahl,  als  wurde  gleichsam  zu 
dieser  Einheit  eine  andere  und  andere  Ein- 
heit hinzugefugt,  sondern  vielmehr  so,  dass 
jene  erste  Einheit  der  Continuitat  durch  die 
Theilung  des  Gedankens  in  zwei,  drei,  vier 
nnd  so  weiter  flbergeht  und  sich  so  immer 
mehr  von  der  Einheit  aelbst  entfernt  Die 
Zahl  also,  deren  integrirende  Bestandtheile 
in  der  Vorstellung  frtlher  zu  sein  scheinen, 
aU  daa  Ganze,  ist  in  Wahrheit  nach  der  Er- 
kenntnias  und  Mannigfaltigkeit  vielmehr 
spater  als  die  Einheit  der  Continuation,  weil 
die  Vielheit  der  Theile  nur  aus  der  Theilung 
des  Ganzen  iat  und  sein  kann.  Es  iat  also 
in  den  Dingen  tlberhaupt  eine  dreifache  Zahl, 
einmal  die  wesentliche  (essentiale)  Zahl, 
welche  aua  der  Theilung  der  ersten  g5tt- 
lichen  Einheit  durch  verschiedene  Grade  der 
Wesenheiten  hervorgeht  und  einem  jeden 
Dinge  erst  daa  Maass  der  Dingheit  giebt;  so- 
dann  die  natlirliche  oder  formale  Zahl,  nach 
welcher  irgend  welche  Dinge  unter  irgend 
welcher  Einheit  gezahlt  werden,  an  der  sie 
gleichwie  Individuen  an  einer  nnd  derselben 
Art  Theil  haben;  endlich  die  mathematiache 
oder  accidentale  Zahl,  welche  aua  der  Theilung 
quantitativer  Groasen  stammt  und  eigentlich 
diejenige  Zahl  iat,  durch  welche  gezahlt  wird. 
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wihrend  die  physische  oder  natflrliche  Zahl 
diejenige  ist,  welche  selber  gezahlt  wird.  Wie 
also  die  Zahl  in  keiner  Weise  etwas  von 
der  gezfthlten  Sache  absolnt  Verschiedenes 
ist;  so  ist  anch  die  Zeit  nicht  etwas  von  der 
Bewegung  durch  die  Sache  Verschiedenes, 
sondern  sie  besagen  beide  dieselbe  Sache, 
nur  in  verschiedenem  Bezng.  Die  Zahl,  dnrch 
welche  wir  zahlen,  und  die  Zeit,  durch  welche 
wir  die  Bewegung  messen,  sind  in  Bezng 
anf  ihren  formalen  Begriff  m  der  Seele  nnd 
kommen  ans  ihr.  Der  Materie  oder  Essenz 
nach  ist  die  Zeit  selbst  nichts  Anderes,  als 
das  Continuum  der  Dauer  oder  der  Auf- 
einanderfolge  der  Bewegung  selbst;  nach 
ihrer  formalen  Seite  aber  ist  die  Zeit  selbst 
die  Verschiedenheit  eines  FrOhern  oder 
Spatern  in  dem  Continnum  selbst,  sowie  sie 
von  der  Seele  dnrch  den  Gedanken  untcr- 
•  schieden  werden.  Polglich  ist  die  Zeit  nach 
dem  Begriffe  ihrer  Dingheit  ein  Continuum 
oder  eine  stetige  Quantit&t,  und  aind  nach 
dem  Begriffe  der  Zahl  natflrlicher  Weise 
unterschiedene  Theile  in  jenem  Continnum. 
Innerhalb  des  Seienden  nimmt  die  Materie 
die  unterste  Stelle  ein;  auch  ohne  Form  ist 
sie  etwas  Wirkliches  und  als  Empfanglich- 
keit  fur  jede  Form  die  MOglichkeit  neuer 
Verwirklichungen,  das  rein  Bestimmbare. 
Ohne  Materie,  als  die  alien  Dingen  gemein- 
same  Unterlage,  sind  auch  die  Engel  und  die 
Seelen  nicht,  und  darin  liegt  die  MSglichkeit, 
dass  die  Seele  auch  getrennt  von  ihrem 
Kdrper  existiren  kann.  Wie  die  Materie  die 
unterste,  so  nimmt  Gott  die  oberste  Stelle 
iunerhalb  des  Seienden  ein  und  reicht  als 
vollkommenstes  Wcsen  ttber  Alles  hinaus, 
was  nicht  er  selbst  ist.  Er  hat  keine  Ursache 
und  kann  darum  auch  aus  keiner  solchen 
abgeleitet,  sondern  nur  aus  seinen  Wirkungen 
bewiesen  werden  als  hochste  Ursache  und 
als  hdchster  Zweck.  Gott  selbst  ist  ein  Ding, 
weil  er  das  Sein  selbst  ist  und  nicht  etwa 
nur  Etwas,  dem  das  Sein  bios  nebenher  zn- 
kommt;  denn  sonst  kSnnte  er  nicht  das  ab- 
solut erste  Princip  der  Dinge  sein.  Er  ist 
ein  unendliches  Ding  und  das  absolnt  erste 
Ding,  welches  aller  andern  Dinge  Princip 
ist.  Seine  Erstheit  wird  daraus  bewiesen, 
dass  nothwendig  und  wirklich  Eins  unter  den 
Dingen  ist,  welches  schlechthin  das  Erste 
hinsichtlich  der  Wirksamkeit  nnd  nach  dem 
Begriffe  des  Zwecks,  wie  in  Bezng  auf  Er- 
habenheit  ist,  und  dass  diese  dreifache  Erst- 
heit nur  Einer  Natur  allein  zukomraen  kann. 
Ferner  ist  die  erhabenste  Einheit  des  schlecht- 
hin nnd  absolut  ersten  Princips  wiederum 
dreifach,  namlich  als  Einheit  der  Snbstanz 
selbst,  als  Einheit  der  Gleichheit  aller  in  der 
Substanz  befindlichen  Bestimmungen  nnd  als 
Einheit  der  Einfachheit,  welche  aller  Ver- 
schiedenheit und  Zusammensetznng  ledig  ist 
Als  freie  Ursache  wirkt  oder  verursacht  Gott 
•lurch  sein  Sein  oder  Wisaen  nur  was  und 


soviet  ihm  nach  seinem  freien  Belieben  ge- 
fallt  Der  absolute  Wille  Gottes  ist  das 
hachste  Gesetz,  und  was  Gott  vermSge  seiner 
absolut en  Macht  thut,  ist  auch  recht  gethan. 
Die  SchOpfung  der  Dinge  geht  also  von  Gott 
nicht  durch  irgend  eine  Nothwendigkeit  des 
gOttlichen  Seins  oder  Wissens  oder  Willens 
aus,  sondern  aus  reiner  Freiheit,  welche  nicht 
von  irgend  Etwas  ausser  ihr  zum  Verursachen 
bewegt  oder  bestimmt  wird.  Die  Creaturen 
werden  von  Gott  unmittelbar  hervorgebracht 
einmal  durch  den  Modus  freien  Wi lions,  dann 
durch  den  Modus  unermesslicher  Macht,  ohne 
alien  ausserlichen  Beistand  oder  ein  Werk- 
zeng,  und  durch  den  Modus  bewirkender 
und  ausdrflckender  Kunst,  somit  durch  ewige 
und  unendliche  Ideen.  Darum  muss  die 
Washeit  (qxiidditas)  oder  Dingheit  einer 
jeden  Creatur  schlechterdings  als  in  den 
Ideen  der  gOttlichen  Vernunft  existirend  ge- 
dacht  werden.  Obwohl  die  gdttliche  Vernunft 
mit  einem  einzigen  einfachen  Blicke  ohne 
Veranderung  und  Zeitfolge  Allee,  auch  das 
Entgegengesetzte  zngleich  sieht  so  sieht  sie 
doch  keineswegs  diese  Entgegengesetzten  und 
Widersprechenden  als  ttbereinstimmende 
Identische  oder  Aehnliche.  Und  obwohl  der 
gdttliche  Wille  durch  einen  einzigen,  nicht 
ver&nderten  oder  getheilten,  nicht  successiven, 
sondern  gleichzeitigen  Act  des  Wollens  das 
Entgegengesetzte  zugleich  will,  so  will  er 
doch  nicht  dass  jene  zugleich  und  miteinander, 
sondern  dass  sie  getrennt  seien  oder  werden. 
In  der  Beziehung  und  realen  Ordnung  der 
Theile  gegen  einander  und  gegen  das  Ganze 
besteht  die  Einheit  des  Universums,  zumeist 
aber  in  der  Harmonie  und  Uebereinstimmung 
aller  KOrper  tlberhaupt,  ebensowohl  unter 
Bich,  als  in  Beziehung  auf  das  Ganze.  Wie 
aber  die  Natur  immer  nach  dem  Vollkommenen, 
also  nach  dem  Individuum  und  nach  dem 
Einzelnen  strebt,  so  ist  unter  alien  himm- 
lischen  und  irdischen  Materien  die  organische 
Materie  des  menschlichcn  Kdrpers  die  edelste, 
indem  ihr  nicht  nur  die  fur  die  sinnliche 
Gestaltung  empfftngliche  Seele,  sondern  auch 
die  verstandige  und  vernUnftige  Seele  abj 
Form  sich  anschliessen  kann.  Denn  obwohl 
in  jedem  Menschen  die  Seele  eins  ist  als 
Wesenhcit,  so  ist  doch  dasjenige,  wodurch 
er  lebt,  nicht  ohne  Weiteres  dasselbe  mit 
demjenigen,  wodurch  er  empfindet  und  wo- 
durch er  denkt  Ihrem  wesenhaften  Sein 
nach  sind  alle  Sinne  Eine  Essenz,  Ein  Leben 
und  Eine  Vernunft.  So  lange  die  Seele  im 
Kttrper  ist,  empfindet  sie  immer  innerhalb 
des  Kdrpers,  mag  auch  dasjenige,  was  sie 
wahrnimmt,  bisweilen  weit  auascrhalb  des 
K6rper8  sein,  wie  z.  B.  die  Sterne  am  Himmel; 
wiewohl  sie  selber  anch  begehrt,  mehr  dort 
gegen wartig  zn  sein,  wo  das  ist,  was  sie 
liebt,  als  wo  sie  selber  ist  Vielleicht 
empfindet  jedoch  die  vom  KSrper  getrennte 
Seele  auf  eine  noch  grdssere  Eutferaung 
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hinaus,  aU  da  sie  aoch  im  Kftrper  war  and 
nor  durch  Unterweisung  der  Sinne  empfand. 
Da  der  Mensch  das  Mitt  el  ist,  welches  die 
niedrigere  oder  thieriache  Stnfe  mit  der  hdhern 
8tufe  der  himmlischen  Geister  verbindet, 
so  ist  in  ihm  die  Thatigkeit  des  Verstandes 
so  innig  alien  Sinnen  gegenwartig,  dass  er 
in  dem  Einzelnen,  was  der  Sinn  wahrnimmt, 
sofort  das  Allgemeine  erkennt,  was  sein 
eigenthttmlicher  Gegenstaod  ist,  wie  das  Ein- 
zelne  der  Gegenstand  des  Sinnea.  Da  indessen 
die  aussern  Sinne  nicht  ihre  eignen  Thatig- 
keiten  erkennen,  so  tritt  ein  innerer,  vom 
Herzen  ansgehender  nnd  sich  im  Gehirn 
vollendender  Gemeinsinn  hinza,  durch  den 
wir  empfinden,  was  wir  sehen,  horen,  riechen, 
schmecken  nnd  fuhlen.   Die  Seele  aber  er- 
kennt  sich  selbst,  indem  sie  ihre  eigne  Ge- 
stalt  und  Art  in  sich  selbst  ausgedrtlckt 
findet  und  betrachtet.   Denken  und  Wollen 
8ind  in  der  Seele  thatsachlich  verbunden, 
aber  gleichwohl  von  einander  und  von  der 
Seele  bestimmt  unterschieden.    Der  Wille 
hat  die  Macht,  sich  ganz  all  ein  selbst  zu 
bestimmen  und  unter  L'mstanden  sogar  gegen 
die  Vernunft  zu  entscheiden.   Der  Intellect 
folgt  der  Nothwendigkeit  und  schafft  nur 
den  Stoff  fur  den  Willen  herbei,  welcher 
die  Mdglichkeit  ist,  sich  fttr  Entgegengesetztes 
zu  entscheiden  und  dem  Ein  en  oder  dem 
Andern  zuzustimmen.   Dem  Willen,  insofern 
er  frei  ist,  kommt  wesentlich  dreierlei  zu, 
namlich  erstens  dass  er,   wenn  er  zum 
Wollen  kommt,  nicht  bebindert  ist,  auch  das 
Gegentheil  zu  wollen;  sodann,  dass  irgend 
eine  bekannte  Gttte  des  Gegenstandes  die 
Bestimmung  des  Willens  nicht  nothwendig 
verursacht,  da  der  Wille  frei  sowohl  dem 
groasern,  als  auch  dem  geringern  Guten  bei- 
stimniL  und  dass  endlich  drittens  die  Ursache 
des  Willens  der  Wille  selbst  ist   Der  ge- 
Bchafiene  Wille  ist  vollkommen  gut,  wenn 
er  dem  gottiichen  Willen  nicht  bios  im 
Gegenstande,  sondern  auch  im  Motive  und 
womoglich  auch  in  der  innern  Machtigkeit 
conform  ist   Schleoht  dagegen  ist  der  freie 
Wille,  wenn  er  durch  irgend  eine  Differenz 
zu    einer    bestimmten  Willensbestimmung 
motivirt,  dem  gottiichen  Willen  nicht  conform 
ist,  sei  es  nun,  dass  er  aus  sinnlicher  Leiden- 
schaft  oder  aus  Irrthum  des  Verstandes  oder 
aus  directer  Verkehrtheit  das  erkannte  Bose 
dem  Guten  vorzieht,  wenn  auch  nicht  gerade 
darum-  weil  es  bose  ist.   Es  beherrscht  aber 
der  Wille  zwar  nicht  das  erste  oder  noth- 
wendige  Denken,  welches  dem  Wollen  vor- 
ausgeht,  wohl  aber  jeglichea  zweite  Denken, 
welches  dem  Willen  untergeben  ist 

Duns  Scotus  hinterliess  eine  grosse  Anzahl 
von  Schtilern  unter  den  Franziskanern  oder 
Minoriten,  bei  welchen  die  Lehre  des 
„  Doctor  subtilis"  auf  Jahrhunderte  hinaus 
ebenso  die  eigenthumliche  Philosophie  des 
Ordens  go  worden  ist,  wie  die  Lehre  des  Thomas 


Aquino  die  Philosophie  der  Dominikaner- 
schule  oder  des  Predigerordens.  Unter  den 
SchUlern  des  Duns  Scotus  sind  mehrere 
selbst  wiederum  zn  grosser  Beruhmtheit  ge- 
langt,  wie  namentlich  Franz  von  Mayrone 
(in  der  Provence),  gewShnlich  Franciscus  de 
Mayronis  genannt  cgest  1325j  und  Antonio 
Andrea  aus  Arragonien  (gest.  1320),  welcher 
entweder  der  Verfasser  oder  der  Bearbeiter 
des  gewdhnlich  dem  Duns  Scotus  selbst  zu- 
geschriebenen  „  ComrnerUarius  textualis  in 
iibros  metaphysicos"  (Aristotelisi  war. 
Ausserdem  werden  als  Scotisten  noch  Johannes 
Dumbleton  aus  Oxford,  Gerard  Odo  (der  acht- 
zehnte  General  des  Franziskanerordens  i, 
Johannes  Bassolius  oder  Bussolis,  Nicolaus 
von  Lyra,  Peter  von  Aquila,  Walter  Burleigh 
(Burlaeus)  aus  Oxford  und  andere  weniger 
bedeutende  jungere  Scholastiker  genannt. 
Der  Streit  der  „Thomistenw  und  n  Scotisten  *' 
wurde  durch  die  Eifersucht  dieser  beiden 
Mdnchsorden  fortwahrend  genahrt  Uebrigeus 
waren  weder  Thomisten  noch  Scotisten  unter 
sich  einig;  sowohl  Thomas,  als  Duns  Scotus 
wurde  sogar  von  den  eignen  Schulnachfolgeru 
sehr  verschieden  aufgefasst  und  verstanden, 
und  es  gab  in  jeder  dieser  beiden  Schulen 
wieder  besondere  Kichtungen  und  Lehr- 
spaltungen,  deren  Vertreter  sich  gegenseitig 
auf  das  Leidenschafthchste  bekampften. 

Johannes  Fidanza  war  zu  Bagnarea 
(Balneoregium)  im  Gebiete  von  Toscana  1221 
geboren  und  in  Folge  einer  Wunderheilung, 
welche  der  heilige  Franz  von  Assisi,  der 
Stifter  des  Franziskaner  -  Ordens,  an  dem 
kranklichen  und  schwachlichen  Knaben  ver- 
richtete,  von  seine  u  El  tern  Bonaventura 
zubenannt  worden,  unter  welchem  Namen 
er  auch  spater  als  Schriftsteller  gewdhnlich 
genannt  wird.  Nachdem  er  1243  in  den 
Orden  des  heiligen  Franciscus  getreten  war, 
machte  er  seine  Studien  in  Paris  noch  kurze 
Zeit  unter  Alexander  von  Hales,  dann  unter 
Johannis  de  Rupellis  (de  la  Rochelle)  und 
wurde  1253  des  Letzteren  Nachfolger  als 
Lelirer  der  Philosophie  und  Theologie. 
Alexander  von  Hales  soli  fiber  die  asketische 
Sittenatrenge  des  jungen  MinoritenmOnchs 
den  Ausspruch  gethan  haben,  dass  im  Bruder 
Bonaventura  Adam  nicht  gesilndigt  zu  haben 
scheine.  Er  wurde  1256  General  seines 
Ordens,  1273  Bischof  von  Albano  und  1274 
Cardinallegat  des  Papstes,  als  welcher  er 
dem  Concil  von  Lyon  beiwohnte,  wo  er  in 
demselbeu  Jahre  (1274)  an  Erschopfung  starb. 
Als  gefeiertster  Lehrer  des  Franziskaner- 
Ordens,  dessen  schwarmerische  Verehrung 
fllr  die  heilige  Jungfrau  er  theilte,  hatte  er 
wegen  seiner  mystischen  Entziickungen  den 
Ehrennamen  des  seraphischen  Lehrers(/>oc/or 
seraphicus)  erhalten.  Er  war  ein  Freund 
des  nur  drei  Jahre  jungeren  Dominikaners 
Thomas  von  Aquino,  welcher  in  demselbeu 
Jahre,  wie  Bonaventura,  auf  der  Reiae  zur 
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Kirchenversammlung  nach  Lyon  starb.  Doch  I 
steht  Bonaventura  als  Scholastiker  an  philo- 
sophischem  Geist  and  dialektischem  Scharf- 
sinn  weit  hinter  Thomas  zurtlck,  wahrend 
ihm  als  Vertreter  der  theologischen  Mystik, 
bei  aller  phantasievollen  Innigkeit  seiner 
religi6sen  Gedanken,  die  methodische  Selbst- 
standigkeit  der  Schule  von  St  VictoT  fehli. 
Von  Bonaventnra's  scholastisch-dialektischen 
Schriften  ist  die  *Perlu$tratio  in  quatuor 
libros  Sententiarum  {Petri  Lombard?)*  1495 
nnd  der  grosse  Oommentar  zu  den  8entenzen 
dee  Lom  harden  (in  zwei  Folianten)  1615 
znerst  gedrnckt  worden.    In  der  Dialektik 
zwar  vom  Einflusse  des  Aristotelismus  nicht 
unberuhrt  geblieben,  halt  er  sich  dooh  in 
den  moisten  philosophischen  Fragen  an  den 
Augustinischen  Platonismus  und  fasst  Gott 
nicht  bios  als  Anfang  nnd  Ziel  aller  Hinge, 
sondern  anch  als  deren  nrbildliehen  Grand 
und  die  platonischen  Ideen  als  Gedanken 
des  gOttlichen  Geistes.    Er  nahm  die  von 
Albert  dem  Grossen  erstrebte  Vermittelnng 
zwischen  Form  und  Materie  auf  und  fQhrte 
diese  Untersuchung  einen  Schritt  weiter,  indem 
er  sie  als  Frage  nach  dem  Grunde  der  Indi- 
viduation auffasate,  d.  h.  wie  es  komme,  dass 
das  Allgemeine  in  vielen  Einzelnen  zu  be- 
stimmter  Mrscheinung  komme.    Beide  An- 
nahmen  namlich,  eiumal  dass  die  Materie 
nnd  dann  dass  die  Form  der  Grand  der 
Vielheit  der  Einzelheiten  sei,  erscheinen  ihm 
als  nnhaltbar.  Daher  empfehle  sich  die  dritte 
Annahme,  dass  die  Individuation  aus  der 
thatsach lichen  Vereinigung  der  Materie  mit 
der  Form  hervorgehe,  wobei  sich  das  Eine 
das  Andere  in  der  Weise  aneigne,  wie  es 
beim  Abdruck  vieler  Siegel  in  Wachs  ge- 
sc hit' lit.   Fragt  man  aber,  woher  die  Indi- 
viduation ursprflnglich  komme ,  so  ist  die 
Antwort:  weil  das  Individuum  eben  dieses 
Etwas  ist.  Dass  es  dieses  ist  und  als  dieses 
ein  Sein  bat,  das  hat  das  Individuum  ur- 
sprilnglich von  der  Materie:  dass  es  Etwas 
ist  und  w  irk  lie  lies  Dasein  hat,  das  hat  cs 
von  der  Form,  welche  durch  die  Materie  in 
Grt  und  Zeit  gesetzt  ist.   Denn  die  Materie 
ist  dem  Wesen  nach  formlos  dnrch  die  all- 
artige  Moglichkeit,  jede  Form  anznnehmen. 
Dagegen  in  Bezug  auf  ihr  Sein  in  der  Natur 
ist  die  Materie  niemals  ausser  Ort  und  Zeit 
oder  ausser  Ruhe  nnd  Bewegung.  Nach 
der  Ordnnng  der  Natur  ist  die  Materie  auf 
alle  Weise  rrtiher  in  der  Moglichkeit,  ehe 
sie  in  irgend  einer  Form  ist.  und  so  anf 
alle  Weise  formlos  frtlher,  als  auf  irgend 
eine  Weise  bestimmt  und  formirt  Daher 
hat  sie  die  Formation  anders  woher,  denn 
die  Formlosigkeit  und  Moglichkeit  hat  sie 
aus  eigener  Natur.   Doch  ist  dieses  Frtlher 
nicht  der  Zeit  nach;  denn  niemals  ist  sie 
Formlosigkeit.  ausser  durch  irgend  eine  Form, 
noch  Moglichkeit,  ausser  durch  eine  Wirk- 
lichkeit;  denn  die  Materie  hlngt  nothwendig 


von  der  Form  ab  und  hat  zu  ihr  ein  noth- 
wendiges  Verhaltniss,  und  wiewohl  sie  frtlher 
ist,  der  Hervorbringung  nach.  so  ist  sie  doch 
spater  in  der  Erfullung.  Wichtiger,  als  seine 
Erlauterangen  der  „8entenzenu  des  Lom- 
barden,  ist  jedoch  seine  Schrift  mDe  re- 
ductione  arthtm  ad  theologiam'\  welche  das 
scholaBtische  Wissen  auf  die  Theologie  zn- 
rflckfflhrt  und  den  UebeTgang  zn  den  my- 
stischen  Schriften  vermittelt,  denen  vorzugs- 
weise  Bonaventura  seinen  Ruhm  verdankt. 
Ein  ausseres  Licht  erzcugt,  nach  Bonaventura, 
die  sogenannten  sieben  freien  Ktlnste  (siehe 
den  Artikel  „Cassiodorus»,  8.  189),  das 
niedere  sinnliche  Llcht  ist  auf  die  Formen 
der  Natur.  das  inneTe  Licht  auf  die  intelli- 
gibeln  Wahrheiten  gcrichtet  das  obere  Licht 
der  heiligen  Schrift  ist  die  Quelle  der  eigent- 
lichen  Heilswahrheit.  So  dient  die  wahre 
Theologie  als  „ affective  Wissenschaft*  zut 
Erleuchtung  des  Verstandes  und  zur  Belebung 
des  GemUths.  Im  Vergleich  mit  der  mystischen 
Erleuchtung  erscheint  ihm  alle  WeiBheit  des 
Platon  und  Aristoteles  als  eitel  Thorheit 
Und  fiber  der  Moral  des  gewOhnlichen  Lebens, 
die  sich  mit  Aristoteles  in  der  richtigen  Mitte 
zwischen  dem  Zuviel  und  dem  Zuwenig  halt, 
steht  in  der  Meinung  Bonaventnra's  ein  im 
Sinne  der  vollen  Nachahmung  Ohristi  ge- 
ordnetes  Leben,  zu  welchem  er  jedoch  nur 
den  vollkommenen  Menschen  fttr  verpflichtet 
halt.  Unter  Bonaventnra's  mystisohen  Schrif- 
ten enthalt  das  ^Cenliloqitium*  eine  mit  der 
Tugendlehre  verbundene  biindig  -  populare 
Darstellung  der  theologischen  Lehren,  worin 
er  die  Seele  sich  orientiren  lasst  Sich  er- 
innernd  besinnt  sie  sich  auf  sich  selbst,  wie 
sie  von  Natur  gestellt,  durch  die  8flnde 
verstellt  und  durch  die  Guade  wieder 
hergestellt  ist  Dann  sich  nach  aussen 
wendend,  beobachtet  sie,  was  von  der  Welt 
und  ihrer  Herrlichkeit  ist  und  wie  sie  hin- 
fallt  Nur  unter  sie  und  zugleich  sich  selbst 
vertieft,  gedenkt  sie  des  Todes,  Gerichts  und 
der  Holle,  und  endlich  erhebt  sie  sich  durch 
die  Betrachtung  (Contemplation)  hinauf  in 
die  Ewigkeit  des  Himmels.  Eine  mehr  wissen- 
schaftlich  gehaltene  Demonstration  des  dogma- 
tischen  Inbegriffs  der  Kirchenlehre  fiber  gfttt- 
liche  Dreieinigkeit,  WeitschSpfung,  Sflnden- 
verderbniss,  Menschwerdung  Gottes,  Gnade 
des  heiligen  Geistes,  Heilmittel  der  Sakra- 
mente  und  Stand  des  jtlngsten  Gerichts  ent- 
halt das  „Breviloquiumu.  In  der  Schrift 
„De  septem  gradibtu  contemplations"  werden 
die  Stnfen  der  Contemplation  bo  bezeichnet, 
dass  die  Seele  erst  in  Flammen  gerath,  dann 
zur  Salbung  gelangt  und  nun  fiber  sich  selbst 
hinauskommt,  worauf  erst  die  Contemplation 
eintritt,  die  Seele  ihre  Seligkeit  schmeckt 
und  endlich  deren  Ruhe  geniesst,  urn  in  der 
ewigen  Heimath  zu  verharren.  Im  ...Wj- 
loquium*,  einem  GespTache  zwischen  dem 
Menschen  und  der  Seele,  das  sich  an  die 
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Schrift  des  Hugo  von  St  Victor  mde  arrha 
animae*  anschliesst,  aoll  sich  die  Seele  vom 
Bewusstsein  der  Schuld  dnrch  Innewerden  der 
Goade  allmahlich  zum  Genusse  der  himm- 
lischen  Freude  erheben.  In  der  Schrift  mDe 
septan  itineribus  aelernitatis**  werden  als 
Tagexeisen  anf  dem  Wege  znr  Lebensgemein- 
schaft  mit  Christus  folgende  Stufen  be- 
zeichnet:  die  richtige  Hinwendung  zum 
Ewigen,  das  eigentliche  Nachdenken  (Medi- 
tation), die  belle  Anschauung  (Intuition)  dee 
Ewigen,  die  Liebe  des  Ewigen,  die  ge- 
heime  Offenbarung  des  Ewigen  und  dessen 
verdienstliches  Thun.  Die  Steigeruug  des 
Liebes  -  Affectes  bis  zur  hdchsten  „sera- 
phischen  Entztickung"  wird  in  den  Ab- 
handlungen  „ Stimulus  amoris",  „Incendium 
amoris"  und  „Amatorium"  entwickelt  Im 
„Ilinerarium  mentis  in  deum"  wird  der 
Gang  der  Erhebung  der  Seele  nach  der  von 
Richard  von  St.  Victor  gegebenen  Anleitung 
geschiluVrt.  Urn  zum  Genusse  des  hdchsten 
Gutes  oder  zur  Seligkeit  zn  gelangen,  mussen 
wir  una  uber  uns  selbst  erneben.  was  wir 
nur  mit  Httlfe  der  gCttlichen  Gnade  ver- 
m6gen.  Gebet,  heiliges  Leben,  Speculation 
ftthren  dahin.  Durch  letztere  Bteigen  wir 
in  sechs  Stufen  zu  Gott  auf:  durch  Sinnes- 
anschauung,  Einbildungskraft,  Verstand,  Ein- 
sicht,  Intelligenz  und  Gewissen,  bis  endlich 
als  siebente  (dem  Bonaventura  eigenthtlmliche) 
Stufe  durch  das  Ceber-sich-Hinausgehen  des 
Geistes  der  Sabbathgipfel  der  sechsfachen 
Gei8tesarbeit  erreicbt  wird.  In  den  beiden 
ersten  Stufen  haben  wir  nur  die  Fusstapfen 
Gottes,  in  der  dritten  und  vierten  das  Bild 
Gottes,  in  den  beiden  letzten  Stufen  ihn  selbst 
vor  uns.  Den  durch  die  Sundenschuld  ver- 
lornen  Glanz  erhalt  das  Auge  der  Con- 
templation nur  durch  die  gottliche  Gnade 
wieder?  durch  den  Glauben  und  das  Ver- 
stAndmsh  der  heiligen  Schrift  Im  Glauben 
erhebt  sich  die  Seele  dazu,  den  gdttlichen 
Wahrheiten  beistimmen;  die  Wissenschaft 
fuhrt  sie  zum  Verstandnisse  des  Glaubens. 
Obwohl  die  Wahrheiten  des  Glaubens  Gegen- 
stand  des  Erkennens  sind,  so  unterscheiden 
sie  sich  doch  dadurcb,  dass  sie  ihrer  Natur 
nach  auf  Gemtlth  und  Wille  wirken  und  die 
Seele  zu  Liebe  und  Andacht  stimmen.  Das 
Bild  Gottes  im  Menschen  besteht  in  der  er- 
kennenden  Kraft;  die  Aehnlichkeit  Gottes 
dagegen  besteht  in  der  „affectiven"  oder 
Liebeakraft  Die  vernQuftige  Creator  ist  fur 
eine  unmittelbare  Beziehung  zn  Gott  ge- 
schaifcn  und  dazu  bestinunt,  sich  ftlr  den 
Gebrauch  des  gottergebenen  VVillens  andere 
Dinge  anzneignen.  Weil  die  vernUnftige 
Creatur  in  gewisser  Weisc  Alles  ist  nnd  da- 
zu geschaffen  ist,  die  Bilder  von  Allem  in 
sich  zu  faasen,  so  kann  man  sagen,  dass 
ebenso  wie  das  Universum  Gott  in  sinnlioher 
Totalitat,  die  vernOnftige  Creator  ihn  hi 
geistiger  Totalitat  darsteUt   Wie  die  Gnade 


einerseits  eine  durch  den  Natttrzusammeu- 
hang  vermittelte  Einwirkung  Gottes  nnd 
andrerseits  eine  flberoaturliche  ist,  durch 
welche  die  Natur  mit  neuen  Kraften  aus- 
gerustet  wird ;  so  ist  auch  die  Liebe  zu  Gott 
eine  doppelte,  einmal  ein  solche,  welche  im 
naturgemassen  Verhaltniss  des  GeschSpfs  zu 
Gott  als  dem  hdchsten  Gut  und  dem  Ziele 
der  Schdpfung  gegrllndet  ist,  und  dann  die 
Ubernaturliche,  durch  die  Gnade  gewirkte, 
znr  Erldsung  und  Erneuerung  des  Menschen 
erforderliohe  Liebe.  —  Nachdem  die  Werke 
des  gefeierten  Mseraphischen  Lehrers"  zuerst 
1495  zu  Strassburg  in  vier  Folianten  ge- 
druckt  worden  waren,  wurden  dieselben  auf 
Befehl  des  Papstes  Sixtus  V.  unter  Aufsicht 
romischer  Kardinftle  vollstandig  gesammelt 
und  zu  Rom  1588  —  96  (in  acht  Folianten) 
herausgegeben.  Eine  Ausgabe  in  dreizehn 
Quartbanden  erschien  zu  Venedig  1751. 

Margerlc,   essai  snr  la  philosophie  do  saint 

Uonaventure.    Paris,  1855. 
W.  A.  Hollenberg,  Studien  zn  BonaTentnra.  1862. 
J.  Richard,  &nde  ear  lo  mysticisms  Bp&mlutif 

de  8t  Bonaventnre.  1869. 
K.  Werner,  uber  die  Psychologic  and  Efkennt- 

nisslehre    des    h.   Bonaventara.     (In  den 

Wiener  Siteungsberichten  d.  kais.  Ak.  d. 

Wiasenscbaften,     philosopbisch  -  bistorische 

Klasse,  1876.) 

Johannes  von  Galles  (Gaules  oder 
Gaula),  bei  den  Scholastikern  Johannes 
Gualensis  oder  Vallensis  oder  de  Valleis 
genannt.  war  ein  Franziskaner  aus  dem 
Kloster  Wigborn  bei  Worchester  in  England, 
welcher  seine  Bildung  erst  zu  Oxford  und 
dann  in  Paris,  als  Schuier  Bonaventura's 
erhalten  hatte  und  in  den  letzten  Jahrzehnten 
des  dreizehnten  Jahrhunderts  zu  Paris  lehrte. 
Es  sind  von  ihm  zwei  Schriften  vorhanden, 
deren  eine  zu  Ende  des  15.  Jahrhunderts 
(ohne  Angabe  des  Jahres)  unter  dem  Titel 
„  Liber  didus  Summa  col  I  at  ion  urn  ad  omne 
genus  hominum  ad  libros  IV  magistri  sen- 
tentiarum"  in  Paris  gedruckt  wurde  nnd 
dann  wieder  zu  Venedig  unter  dem  Titel 
„  Summa  de  regimine  vitae  humanae  teu 
margarita  doctorum  ad  omne propositorum" 
(1496)  erschien.  Eine  andere  kleine  Schrift 
von  ihm  wurde  1656  unter  dem  Titel  „LifreUus 
de  oculo  morali"  gedruckt 

Johannes,  mit  dem  Beinamen  Italus 
(wegen  seiner  Uerkunft  aus  Italien),  lebte 
gegen  das  Ende  des  eilften  Jahrhunderts  als 
Nachfolger  des  Aristotelikers  Michael  Pseiloa 
in  Konstantinopel  und  verursachte  duroh 
seine  Seelenwanderungslehre  und  platoiische 
Anschauungen  in  der  ortentalischen  ELirche 
eine  solche  Aufregung,  dasser  in  denBann  ge- 
t turn  wurde.  Von  seinen Schriften liegen Oom- 
mentare  zu  dem  aristotelischen  Buche  „  Vom 
Ausdruck"  (de  interpretation*)  und  zu  den 
vier  era  ten  Bile  hern  der  „Topicau  handsehrift- 
lich  in  der  kaiserUchen  Bibliothek  zu  Wien. 
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Johannes  von  Mericnria  (Jean  de 
Mericour)  wareinCisterciensermdnch,  welcher 
als  Anhanger  Wilhelm's  von  Occam  urn  die 
Mitte  des  vierzebnten  Jahrhunderts  lebte 
nnd  in  ethischen  Fragen  einem  Determinis- 
mus  huldigte,  der  sich  in  den  Behauptungen 
zuspitzte,  dass  auch  die  Sunde  von  Gott  ge- 
woUt,  foiglich  mehr  gut.  als  bdse  sei,  dass 
es  unmdglich  sei  zu  begreifen,  wie  ein 
Menscb  ohne  Htllfe  der  gottlichen  Gnade 
einer  Leidenschaft  widerstehen  kflnne  nnd 
dass  ein  Mensch,  der  einer  Versuchung  nach- 
gebe,  der  er  nicht  widerstehen  k<5nne,  nicbt 
sundige.  Diese  Lehrs&tze  wnrden  im  Jahr 
1347  dnrch  die  Pariser  Universitat  ver- 
urtheilt 

Johannes  von  Neap  el,  ein  Domini- 
kaner,  der  im  Jahr  1330  starb,  bestritt  als 
Gegner  des  Duns  Scotua  in  seiner  Schrift 
„{Juae$tiones  variae  quadraginta  duae 
/'an si  is  disputatae"  (1618  in  Neapel  ge- 
druckt)  die  von  Hervaeus  Natalis  vorgetragene 
Auffassung  der  Wahrheit  nnd  erklarte  die 
Wahrheit,  im  Sinne  des  Thomas  von  Aquino, 
als  die  blosse  Beziehung  der  Idee  zum  vor- 
gestellten  Gegenstande,  also  far  etwas  bios 
in  unserm  Verstande  Liegendes. 

Johaunes  Philoponos  hatte  diesen 
Beinamen  (d.  h.  der  Arbeitrreund)  wegen 
seines  Fleisses  von  der  Mitwelt,  wfthrend  er 
selber  sich  Grammaticus  nannte.  Aus 
Alexandrien  gebtirtig  und  ein  SchUler  des 
Neuplatonikers  AmmOnios.  des  Sohnes  von 
Hermeias,  hat  er  ein  hones  Alter  erreicht, 
da  sein  Leben  aus  der  Mitte  des  sechsten  Jahr- 
hunderta  in's  siebente  soweit  herttberreichte, 
dass  er  als  Greis  noch  die  Einnahme 
Alexandriens  dufch  den  Khali  fen  Omar  (640) 
erlebte.  Er  gehOrte  als  Christ  zur  Partei 
der  Monophysiten.  In  seinen  Commentaren 
zu  ver8chiedenen  Schriften  des  Aristoteles, 
welche  sowohl  griechisch,  als  auch  in  latei- 
nischen  Uebersetzungen  schon  im  sechzehnten 
Jahrhundert  einzeln  gedruckt  wnrden,  hat  er 
vorzugsweise  die  DifFerenz  zwischen  der 
platonischen  und  aristotelischen  Lehre  an's 
Licht  zu  stellen  gesucht  Ausserdem  ist  von 
ihm  eine  Schrift  unter  dem  Titel  „Adversus 
Prodi  Diadochi  pro  aeternitate  mundi 
argumenta  XV 111  soiutiones"  griechisch 
(1535)  und  in  lateinischeT  Uebersetzung  (1557) 
im  Druck  herausgegeben  worden.  Er  wandte 
die  aristotelische  Lehre,  dass  den  Individuen 
substantielle  Existenz  im  vollsten  Sinne  zu- 
komme,  auf  die  christliche  Trinitatslehre  an 
nnd  zog  sich  dadurch  bei  den  Kechtglaubigen 
den  Vorwurf  des  Tritheismus  (Dreigdtterei) 
zu.  Ueberdies  fasste  er  die  platonischen 
Ideen  als  schdpferische  Gedanken  Gottes, 
welche  als  Urbilder  vor  ihren  zeitlichen 
Abbildern  existiren.  Einer  andern  Ketzerei 
machte  er  sich  in  der  Lehre  von  der  Auf- 
erstehung  dadurch  schuldig,  dass  er  be- 
Iwuptete,  da  mit  der  Form  unsers  Leibes 


auch  die  Materie  in  Verwesung  aufgeldst 
werde,  so  wtlrden  auch  die  Seelen  dnrch 
eine  neue  Schdpfung  neue  unverwesliche 
Leiber  erhalten  und  die  Wiederbringung  der 
Dinge  sei  uberhaupt  als  eine  ganz  neue 
Schdpfung  zu  betrachten. 

Johannes  von  Rochelle  (seinem  Ge- 
burtsort  in  Frankreich),  bei  den  Scholastikern 
Johannes  de  Rupella  genannt,  war  im 
Anfang  des  dreizehnten  Jahrhnnaerta  ge- 
boren  und  frtlh  in  den  Franziskanerorden 
getrcten.  Nachdem  er  in  Paris  der  Lieblings- 
schtiler  des  Alexander  von  Hales  gewesen 
war,  betrante  ihn  dieser  im  Jahr  1238  mit 
der  Fortsetzung  seiner  Vorlesungen.  Er 
starb  1271  in  Paris.  Unter  seinen  nur  hand- 
schriftlich  vorhandenen  Werken,  die  uber- 
wiegend  theologischen  Inhalts  und  aus  der 
Bibliothek  des  Klosters  von  den  St.  Victor 
in  die  Pariser  Nationalbibliothek  Qbergegangen 
hind,  befindet  sich  anch  eine  Abhandlung 
mde  <mima*y  welche  eine  vollst&ndige 
Psychologie  enthalt,  die  aber  nur  die  Lehren 
seines  Meisters  Alexander  entwickelt.  Nach 
dem  Vorgang  des  Kirchenvaters  Augnstinus 
nnd  der  Victoriner  unterscheidet  er  in  der 
menschlichen  Erkenntniss  fflnf  Sonderkr&fte: 
Sinn  nnd  Einbildungskraft,  (welche  beide  sich 
auf  die  kSrperlichen  Formen  beziehen),  Ver- 
nunft,  (welche  die  Natur  der  kdrperlichen 
Dinge,  ihre  Gattungen,  Arten  und  Unter- 
schiede  erkennt),  Verstand,  (welcher  die  ge- 
schaffenen  geistigen  Wesen  begreift)  und 
Intelligenz,  (welche  sich  zu  Gott  als  der 
ewigen  Wahrheit  erhebt)  Auch  einen 
Commentar  zu  den  „8entenzenw  des  Petrus 
Lombardus  (Peter's  von  Novara)  soil  Johann 
von  Rochelle  geschrieben  haben. 

Johannes  von  Salisbury  (in  Sfld- 
england,  frliher  Saresberia)  geburtig,  bei  den 
Scholastikern  Johannes  Saresberiensis  ge- 
nannt, hatte  als  Jflngling  1136  England  ver- 
lassen  nnd  sich  nach  Paris  begeben,  wo  er 
hauptsachlich  durch  Abftlard's  Ruf  angezogen, 
seine  Studien  begann,  die  er  dann  in  Chartres 
fortsetzte.  Nachdem  er  1148  mit  dem  Era- 
bischof  Theobald  von  Canterbury  nach  Eng- 
land zurflckgekehrt  war,  lebte  er  bis  zum 
Jahre  1163  als  Secret&r  des  Erzbischofs  in 
verschiedenen  kirchlichen  Thittigkeiten,  die 
er  sp&ter  als  SecreUr  des  nachfolgenden  Erz- 
bischofs Thomas  Becket  fortsetzte.  Wahrend 
er  von  1163—1170  in  der  Abtei  St.  Remy 
bei  Rheims  zubrachte,  war  er  hauptsachlich 
mit  schriftstellerischen  Arbeiten  besch&ftigt. 
Darauf  lebte  et  wiederum  einige  Jahre  in 
England  und  wnrde  1176  zum  Bischof  von 
Chartres  gewfthlt,  wo  er  1180  starb.  Von 
seinen  beiden  Lebensbeschreibungen  der 
beiden  Erzbischd'fe  Anselm  und  Thomas  von 
Canterbury  abgesehen.  haben  hauptsachlich 
zwei  Arbeiten  des  Johannes  von  Salisbury 
far  die  Philosophic  Interesse,  sein  aus  acht 
Buchern  bestehendes  Hauptwcrk  „  Policraticus 
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sive  de  nugis  curialium  et  vestigiis  philo- 
sophorvtm"  und  die  Schrift  „Metalogicus". 
Der  „  Policraticus* ,  welcher  zuerst  1476 
(wahra  cheinlich  in  Brtlssel)  gedruckt  wurde, 
enthalt  in  den  ersten  sechs  Bttchern  in  frei- 
mtith'.gen  kritischen  Zeitbetrachtungen  werth- 
volie  Beitriige   zur  Cultur  -  und  Geistes- 
geschichte  damaliger  Zeit,  wfthrend  es  die 
letzten  beiden  Bttcher  auf  ein  System  kirch- 
lich -politischer  Ethik  abgesehen  haben  und 
eine  Anleitung  zur  Tugend   und  wahren 
Glllckseligkeit  enthalten.   Er  vergleicht  in 
diesem  Werke  die  Philosophie  der  Griechen 
mit  dem  Thurm  zn  Babel,  da  sie  im  Ver- 
trauen  auf  die  Htllfe  der  von  Gottes  Offen- 
barnng  nichterleuchteten  Vernunft  dasGrdsste 
unternommen  nnd  auch  Herrliches  zu  Stande 
gebracht,  aber  Tom  Stolze  verieitet  doch 
achliesslicb    in    den    wichtigsten  Fragen 
jammer  lich  geirrt  babe.   In  den  Streit  der 
Parteien  des  Stoicismus  und  Epikureismus 
a  us lan  femi ,  babe  sie  die  Wahrheit  so  sehr 
eingebtlast,  dass  nor  die  Bescheidenheit  und 
Zurtlckhaltung  des  Standpunkts  der  Aka- 
demiker  tlbrig  bleibe,  welcher  durch  die 
Autoritat  des  Herakleides  ana  Pontes,  Cicero 
nnd   Anderer   empfohlen    werde.  Dieser 
Zweifel  darf  jedoch  auch  nicht  zu  weit  gehen ; 
far  den  Weisen  sei  nur  dasjenige  ungewiss, 
was  una  weder  der  Glaube,  noch  die  Sinne, 
noch  die  Vernunft  zur  Ueberzeugung  bringen 
und  wordber  man  mit  Grflnden  filr  und 
wider  streiten  kann.  Die  demuthsvolle  Gottes- 
crgebung  des  Christen  gilt  ihm  als  ein 
bessererWeg  zur  Philosophie,  als  die  stoische 
Ataraxie  (Unerschfltterlichkeit  des  Gemtlths). 
Nachdem  dann  der  Verfasser  einen  kurzen 
Ucberblick   der  antiken  Philosophie  von 
Pythagoras  bis  Apulejus  gegeben,  stellt  er 
eine  mit  der  Wahrscheinlichkeit  sick  be- 
gutigeude  Erkenntnisalelire  auf  und  erkl&rt 
als  den  letzten  Zweck  alles  Philosophirens 
den  Zweck  des  Daseins,  die  Glflckaeligkeit, 
zu  welcher  nur  die  Tugend  ftlhrt,  zu  deren 
Erreichung  man  die  verschiedenen  Wege  der 
Philoaophenschulen  vercinigen  mOsse,  damit 
der  Mensch  durch  die  Bande  der  Wahrheit 
und  Liebe  mit  Gott  vereinigt  werde.  Dem 
gegentlber  ist  das  Gebahren  der  meisten 
Philosophirenden  ebenso  verfehlt,  als  Qber- 
haupt  das  Bestreben  der  Zeit  verkehrt  ist, 
in  welcher  Habsucht,  Sinnenlust,  Herrsch- 
sucht  und  Ehrgeiz  vorherrschen.   An  den 
,,Policraticus"  schliesst  sich  als  eine  Streit- 
und  Schutzschrift  fur  die  Lugik  der  zuerst 
im  Jahre  1610  zu  Paris  gedruckte  „Meta- 
logicus*  an,  worin  er  eine  fur  das  zwdlfte 
Jahrhundert  soltene  Bekanntsckaft  mit  den 
logiachen  Schriften   des  Aristoteles  zeigt, 
desaen  nOrganon*  er  eigcntlich  zuerst  in 
das   wissenschaftliche   Bewusstsein  seiner 
Zeit  eingeftlhrt  hat,  obwohl  er  dem  Stagiriten, 
neben    aller   Auerkennung    seiner  philo- 
Bophischen  GrOase,   Spitzfindigkeiten  vor- 


wirft  und  ihn  tiberzeugender  in  der  Zerstorung 
fremder  Meinungen,  als  in  der  Begrtlndung 
eigner  Ansichten  findet    Eine  Gesammt- 
ausgabe  der  *  Opera  Johannis Sarisberiensis" 
von  J.  A.  Giles  erschien  1848  zu  Oxford  in 
fflnf  Bftnden.    Was  seine  Weltansicht  im 
Ganzen  betriflft,  so  wird  dieselbe  durchaus 
vom  prakti8chen  Gesichtspunkte  beherrscht 
Wahrneit  und  Liebe  sind  der  Zweck.  worauf 
sich  unser  Denken  und  Thun  zu  beziehen 
haben;  die  Liebe  zu  Gott  ist  das  Ziel  der 
Philosophie  und  die  Wahrheit  der  Weg  dazu. 
Grundlage  aller  Erkenntniss  ist  die  Sinnlich- 
keit  als  orate  Thatigkeit  der  Seele;  aua  der 
Sinneswahrnehmung  bildet  sich  Gedachtniss 
und  Phantasie  heraus,  welche  letztere  zu- 
gleich  die  Quelle  der  Affecte  und  Leideu- 
schaften  ist   Die  Erhebung  unsers  Denkens 
vom  sinnlich  Gegebnen  zum  Abstracten  bringt 
das  eigentliche  Wissen  hervor,  in  welchem 
der  abstrahirende  Verstand  die  substantiellen 
Formen   der  Dinge  anschaut    Aber  die 
durch  Stlnde  verdunkelte  Vernunft  bedarf 
der  durch  den  Glauben  vermittelten  gott  lichen 
Gnade,  um  sich  von  der  Sinnlichkeit  zur 
Weisheit  zu  erheben.   In  Betreff  der  scho- 
lastischen  Streitfrage  uber  die  Bedeutung 
der  Universalien  oder  Allgemeinbegriffe  bat 
Johannes  seinem  kritischen  Bericht  aber  die 
„nominalistischenu  und  ^realistischen"  Partei- 
meinungen  und  Schlagworte  des  zwOlften 
Jahrhunderts  seine  eigne  Ansicht  beizufagen 
nicht  unterlassen,  welche  dahin  geht,  daas 
erkeineselbstandigen  Formen  oderplatonische 
Ideen  zulasst,  die  von  Gott  unabhangig 
wftren,  sondern  die  Allgemeinbegriffe  als  die 
den  Dingen  wesenhaft  mwohnenden  Formen 
oder  Qualitaten  auffasst,  welche  our  vom 
ab8trahirenden  Verstande  getrennt  werden. 

H .  Reutt  r,  Johannes  von  S&lLilmry ;  zur  Geacbichtc 

der  chrietlicheu  Wisaeuachaft   des  zwotfton 

Jahrhunderts.  1842. 
C.  Schaarschmidt,  Johannes  Sareaberensis  nach 

Leben  und  Studien,  Schriften  und  Philosophie. 

1862. 

Johannes  Scotus  Erigena  war  wahr- 
scheinlich  um  das  Jahr  815  in  Irland,  als 
der  damals  sogenannten  nInsel  der  Heiligenu 

Seboren,  woher  er  die  Beinamen  nErigenau 
rlflnder)  und  ^Scotus"  (Scottigena)  d.  h. 
Schottlander  fUhrt,  da  der  Name  „ Scotia" 
damals  fur  Schottland  und  Irland  zugleich 
gelaufig  war.  Von  irlftndischen  Mdnchen  ge- 
bildet,  erwarb  er  sich  ausscr  einer  gelaufigen 
Kenntniss  des  Lateinischen  zugleich  ein  da- 
mals seltenes  VeratAndniaa  des  Griechischen 
und  gewann  bei  eingehender  Beschaftiguug 
mit  den  sieben  freien  Kllnsten  oder  dem 
in  den  damaligen  Klosterschulen  gelehrten 
vTrivium*  (Grammatik,  Dialektik  und  Rhe- 
torik)  und  „Qwdrivium*  (Geometrie,  Astro* 
logic,  Arithmetik  und  Musik)  eine  reiche 
Belesenheit  in  den  Schriften  der  griechischen 
nnd  lateinischen  Rirchenv&ter.  Wabrend  der 
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angelsachaischen  Kampfe  in  Britannien  kam 
mit  andern  gelehrten  und  ungelehrten  Schotten 
aucb  der  ktfrperlich  unscheinbare,  aber  geiat- 
volie  und  beredte  Mdnch  Johannes  nach  einem 
unsteten  Leben  zwischen  den  Jahren  840 
und  847  an  den  Hof  Karl's  des  Kahlen  nach 
Frankreich,  wo  er  als  ein  „Wunder  des 
Wissens44  vom  Kftnige  zum  Hausgenossen 
und  Berather,  sowie  zum  Lehrer  und  Vor- 
steher  der  Hofschule  gemacht  wurde  und 
zugleich  mit  andern  am  dortigen  Hofe  lebcnden 
Gelehrten  in  freundschaftlichem  Verkehre 
stand.  Aus  Veranlassung  der  durch  den 
Miinch  Gottschalk  zu  Orbais,  in  der  DiScese 
Soissons,  hervorgerufenen  Streitigkeiten  liber 
die  gflttliche  Vorherbestimmung  verdffent- 
lichte  der  „8chottc  im  kQniglichen  Palast44, 
vom  Erzbischof  Hincmar  von  Kheims  auf- 
gefordert,  im  Jahre  851  eiue  kleine  Schrift 
„de praedestinatione  Dei"  gegen  den  „grilu- 
licben  Wahnwitz44  Gottschalks,  indem  er  unter 
Anderem  behauptete,  derselbe  hatte  eigentlich 
„in  Oel  und  Pech  brennen44  sollen,  wofilr 
sich  nun  aber  der  Schotte  gefallen  lassen 
musste,  von  seinem  bisherigen  Freunde,  dem 
Bischof  Prudentius  von  Troyes  und  dem 
Diaconus  Floras  zu  Lyon  als  hohler  und 
anmaasslicherSchwatzer  und  verabacheuungs- 
wtlrdiger  Gotteslasterer  hingestellt  zu  werden, 
der  sich  ala  vcrlorener  Sohn  mit  der  Eichel- 
mast  weltlicher  Wisscnschaft  genahrt  habe. 
In  Folge  dessen  wurde  Erigena's  Lehre  von 
der  gdttlichen  Vorherbestimmung  als  Irrlehre 
auf  zwei  franzdsischen  Synoden  verurtheilt 
und  die  auf  das  unbedingte  Vorherwissen 
Gottes  gegrUndete  doppelte  Vorherbestimmung 
zur  Seligkeit  und  zur  Verdammniss  als  die 
wahre  Lehre  der  rechtglaubigen  Kirche  gel- 
tend  gemacht.  Auf  Betreiben  des  Papstes 
musste  Erigena  (859)  seinen  Lehrstuhl  an 
der  kdniglichen  Hofschule  zu  Paris  aufgeben, 
ohne  dass  er  jedoch  die  Gunst  des  Konigs 
verloren  hatte.  Auf  Anregung  des  Letzteren 
unternahm  der  gelehrte  Schotte  eine  neue 
lateinische  Uebersetzung  der  Schriften  des 
angeblicben  Areopagiten  Dionysius  (s.  dieaen 
Artikel),  welcher  in  den  Augen  Erigena's 
als  „der  grosse  und  gtfttliche  Offenbarer44 
gait,  sowie  der  Erklarungs  -  Schriften  des 
Abtes  Maximus  Confessor  (Bekenner)  zu  den 
angeblich  DiouysischenWerken.  Vonletzterer 
IVbersetzung  sind  nur  wenige  BrachstUcke 
erhalten;  uberhaupt  aber  haben  diese  Ueber- 
setzungen  des  Pseudo-Dionysius  wegen  ihrer 
Ungelenkheit  fUr  das  Verstandniss  dieser 
Schriften  keinen  Werth.  Nach  dem  im  Jahre 
877  erfolgtcn  Todo  Karl's  des  Kahlen  folgte 
Scotus,  dessen  Gelehrsamkeit  durch  sein  in 
den  sechziger  Jahren  des  neunten  Jahrhunderts 
vollendetes  Hauptwerk  „  liber  die  Eintheilung 
der  Natur-  auch  in  England  in  hohem  An- 
sehn  stand,  wahrscheinlich  im  Jahr  883  einem 
Rufe  Alfred's  des  Grosscn  auf  einem  Lehr- 
stuhl  an  der  Hochschule  zu  Oxford.  In  Folge 


von  Streitigkeiten  jedoch,  die  in  Oxford 
zwischen  den  altera  und  neu  eingetretenen 
Lehrern  entstanden  waren,  wurde  Scotus 
bald  darauf  zum  Abte  von  Malmesbury 
ernannt,  wo  er  urn  das  Jahr  889  von  den 
ihm  untergebnen  Mdnchen  ermordet  wurde. 
Das  erwfthnte  Haupt-  und  eigentliche  Lebens- 
werk  des  Scotus  „de  divisione  naturae in 
ftlnf  BOchera,  bewegt  sich  in  der  damals  be- 
liebten  Form  eines  Gesprftchs  zwischen 
Lehrer  und  Schuler,  und  ist  der  Dialog  ziem- 
lich  lebendig  und  nicht  ohne  Geschick  be- 
handelt,  indem  der  Schuler  dem  Meister 
gegentlber  keineswegs  eine  nichtssagende 
Kolle  spielt,  beide  vielmehr  in  Frage  und 
Antwort  gleich  sehr  die  Entwickelnng  der 
Gedanken  fdrdern.  Erigena  zeigt  sich  darin 
ebenso  genau  bekannt  mit  der  heiligen  Schrift, 
wie  mit  Platon,  Aristoteles.  BoStius  und  den 
Kirchenvatern,  unter  welchen  er  namentlich 
den  Augu8tinus  und  den  Areopagiten  Dionysius 
haufig  erwahnt.  Platon  gilt  ihm  als  der 
grosste  unter  denen,  die  Qber  die  Welt 
philo8opbirt  haben,  und  Aristoteles  als  der 
scharfsinnigste  Ergrtlnder  des  Unterschieds 
der  Dinge.  Die  (lberlieferten  aristotelischen 
Kategorien  und  logischen  Kunstwdrter  sind 
die  Mittel,  an  denen  sich  Erigena's 
philosophisches  Denken  zurechtfindet.  Er 
befolgt  dabei  die  Methode,  welche  er  bereits 
in  seiner  Abhandlung  ..Von  der  g5ttlichen 
Vorherbestimmung44  als  die  bei  der  Behand- 
lung  aller  wissenschaftlichen  Probleme  ein- 
zuschhigende  erdrtert  hatte,  indem  er  dabei 
vier  Wege  unterschied:  zuerst  die  Ein- 
theilung des  Einen  in  ein  Vielfaches,  sodann 
die  Hervorhebung  des  Einen  aus  dem  Vielen 
durch  Abgrenzungund  Bestimmung,  weiterhin 
Beweisftlhrung  durch  Aufhellung  desDunkeln 
aus  dem  OSenbaren,  und  endlich  Anfldsung 
des  Zusammengesetzten  in  dessen  einfacbe 
Beatandtheile.  Die  aristotelische  Form  des 
Schlusses  (Syllogismus)  wird  von  Erigena  fast 
immer  angewandt.  Dabei  ist  jedoch  die  Dar- 
stellung  oft  abgerissen  und  unzusammen- 
hangcnd,  so  dass  die  Erdrterangen  liber 
verwandte  Gegenstande  in  alien  fQnt  Btlchern 
des  Werkes  zerstrent  sind.  Obwohl  sich 
dasselbe  durch  Form  und  Inhalt  Qber  die 
im  frttheren  Mittelalter  Ublichen  encyclopa- 
dischen  Sammelwerke  des  damahgen  Wissens 
weit  erhebt,  so  hat  der  Lehrinhalt  des 
Werkes  doch  eigentlich  nur  den  Werth  einer 
geistvollen  Wiederholung  des  Gberlieferten 
NVissensinhaltes,  und  beschrankt  sich  seine 
Originalitat  eigentlich  nur  auf  die  Eintheilung 
der  gesammten  Natur  in  vier  Formen.  welche 
zusammen  den  Lebensprocess  der  Welt  dar- 
stellen  sollen.  Im  Uebrigen  hat  Erigena  in 
der  Widmung  seiner  Uebersetzung  der  Aus- 
lcgungsschriften  des  Maximus  an  seinen  kdnig- 
lichen  Gonner  Karl  dem  Kahlen  ansdruck- 
lich  erklart,  dass  er  von  seinem  grossen 
Lehrer  Dionysius  alle  Hauptsatze  seines 
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Systems  gelernt  habe,  bei  deren  Verstandniss 
ilim  Maximus  zu  Hfllfe  gekommen  sci.  Von 
dorther  sci  die  Unterscheidung  einer  ver- 
neinenden  und  bejahendcn  Tlieologie  ebenso 
entnommen,  wie  die  Lchre,  da&s  die  Ur- 
aache  von  AUem  (Gott)  nur  Eine,  aber  in 
ihrer  Einheit  zugleich  vielfache  sei,  dass 
A  lies,  was  ist,  vom  IlOchsten  bis  zum  Niedrig- 
sten,  vom  All  geraeinen  bis  zum  Besonderen, 
aus  der  Gllte  Gottes  stamme,  zu  welchem 
als  zur  hochsten  Einheit  hinaufgestiegen 
werden  mttsse.  Wir  sehen  also  beim  Ueber- 
gange  des  Alterthums  in  das  Mittelalter  das 
Ergebniss  der  griechisch-chriatlichen  Wissen- 
schaft  sich  bei  Erigena  noch  einmal  energisch 
zusammenfassen ,  urn  sich  in  dieser  Gestalt 
mit  der  abendlandischen  Bildung  zu  ver- 
scbmelzen.  Mit  grosser  Gewandtheit  versteht 
er  es,  dieLehren  der  Kirchenvater  als  Belege 
fflr  seine  Lehraufstellungen  herbeizuziehen; 
gleichwohl  steht  er  ihnen  in  seinem  Urtheil 
frei  gegentlber,  und  wo  er  von  unbedingter 
Autoritat  spricht,  hat  er  vorzugsweise  die 
heilige  Schrift  im  Augc,  dercn  Ansehen  ihm 
feat  stcht  und  die,  er  eben  nur  richtig  zu 
verstehen  trachtet  Mit  ihr  hat,  seiner  An- 
sicht  nach  jede  Erforschung  der  Wahrheit 
zu  beginnen,  da  in  ihr  die  untrtigliche  g5tt- 
liche  Autoritat  spricht  Vernunft  und  Auto- 
ritat  fliessn  aus  einer  und  dersclben  Quelle 

Sottlicher  Weisheit,  nur  daas  die  Vernunft 
er  Natur  nach,  die  Autoritat  der  Zeit  nach 
frilher  ist.  Durch  sich  selbst  unwandelbar 
gestfltzt,  bedarf  die  wahre  Vernunft,  die  in 
Allem  die  Wahrheit  sucht  und  findet,  nicht 
erst  der  Beistimmung  der  Autoritat.  Darum 
muss  man  zuerst  die  Vernunft  und  danach 
die  Autoritat  gebrauchen,  aber  freilich  nicht 
die  durch  die  Stlnde  getrfibte,  sondern  die 
durch  die  Gnade  des  eingescnkten  gdttlicken 
Wortes  erleuchtete  und  mit  diesem  gdttlichen 
Licht  erfflllte  Vernunft.  Und  so  angesehen 
ist  es  eigentlich  nicht  die  Veniunft  selbst, 
welche  zur  Wahrheit  fdhrt,  sondern  das 
gdttliche  Licht  erkennt  in  der  Vernunft  sich 
sclber.  Nicht  der  Mensch  ist  es  eigentlich, 
welcher  Gott  erkennt,  sondern  Gott  erkennt 
sich  selbst  im  Menschen.  Auf  dieser  Grund- 
lage  baut  sich  nun  in  folgenden  Grundztlgeu 
die  Weltanschauung  des  Erigena  auf. 

Umfasst  man  in  dem  Worte  „  Natur1* 
Alles,  was  ist  und  was  nicht  ist,  so  zerfallt 
sie  nach  ihren  Hauptunterschieden  in  vier 
besondere  Formen:  zunachst  als  Natur,  welche 
schaiTt  und  nicht  geschaflfen  wird,  sodann 
als  schaffende  und  geschaffene  Natur,  drittens 
als  Natur,  welche  schafit  und  geschaflfen 
wird  und  endlich  als  nicht  schaffende  und 
nicht  geschaffene  Natur.  Wie  nun  die  erste 
und  vierte  Betrachtungsweise  in  Gott,  so 
wird  die  zweite  und  dritte  in  der  Schdpfung 
erkannt  Die  erste  und  vierte  Naturform 
sind  eins,  weil  sie  nur  von  Gott  verstanden 
werden,  welcher  nicht  bios  der  Anfang  von 


Allem  ist,  was  von  ihm  geschaffen  ist,  sondern 
auch  das  Ende  von  Allem,  was  nach  ihm 
hinstrebl,  um  in  ihm  ewig  und  unverander- 
lich  zu  ruhen.  Die  zweite  und  dritte  Natur- 
form werden  in  der  Natur  der  geschaffenen 
Dinge  gefunden ,  und  zwar  wird  die  zweite 
in  den  ersten  Ursachen  der  bestehcnden 
Dinge  und  die  dritte  in  den  Wirkungen 
dieser  ersten  Ursachen  gefunden.  Der  ersten 
Naturform  entspricht  die  eigentliche  Theo- 
logie,  der  zweiten  die  Idealwelt,  der  dritten 
die  Kosmologie  mit  der  Anthropologic,  der 
vierten  die  Soteriologie  und  Eschatologie  des 
dogmatischen  Lehrsystems  der  Kirche,  dessen 
gesammter  Inbegriff  somit  in  den  Rahmen 
dieser  vier  Natuxformen  von  Erigena  ein- 
gespannt  wird,  Zuletzt  lost  sich  der  Unter- 
schied  dieser  vier  Naturformen  in  die  Ein- 
heit des  Geschdpfs  mit  dem  Schbpfer  als 
Wesenseinheit  der  gesammten  Natur  auf,  und 
der  Sinn  der  Unterscheidungen  ist  im  Grande 
kein  anderer,  als  dass  eben  in  alien  Dingen 
Gott  nur  sich  sclber  schaflft  und  nur  sich 
selber  zur  Erscheinung  kommt  oder,  mit 
andern  Worten,  dass  Gott  selber  Alles  und 
in  Allem  selber  oder  dass  er  die  allgemeine 
Wcsenheit  und  Form  ist,  welche  Alles  um- 
fasst Was  nicht  aus  Gott  ist,  kann  tlber- 
haupt  nicht  begriffen  werden.  Gott  ist  An- 
fang, Mitte  una  Ende  der  geschaffenen  Welt, 
und  der  Ausdruck:  Gott  macht  Alles,  be- 
dcutet  so  viel  als:  er  ist  in  Allem  und  be- 
stcht  als  die  Wesenheit  von  Allem,  denn  er 
allein  ist  wahrhaft  durch  sich  selbst  und 
ist  allein  Alles,  was  im  Seienden  als  das 
wahre  Sein  gelten  muss.  Was  aber  in  ihm 
wahrhaft  erkannt  wird,  ist  durch  Theilnahme 
an  ihm.  In  alien  Einzelexistenzen  aber,  die 
an  ihm  Theil  nehmen,  ist  er  ebenso  ganz 
und  vollstandig  als  in  sich  sclber.  Auf  mannig- 
fache  Weise  in  Alles  sich  ergiessend,  damit 
es  Bei,  verbindet  er  Alles  in  sich  zur  Einheit 
und  bleibt  doch  einfach  in  sich  selbst  und 
fiber  Allem.  Darin  liegt  auch  der  Grund, 
warum  die  allgemeinen  Grundbegriffe  alles 
Seienden,  die  von  Aristoteles  tlberkommenen 
Kategorien,  auf  Gott  selbst  nicht  im  eigent- 
lichen  Sinne,  sondern  nur  durch  Ueber- 
tragungcn  angewandt  werden  kdnnen.  Als 
ohne  Anfang  und  Ende  seiend  kann  die 
schaffende  und  ungescbaffene  Natur  keine 
Bewegung  haben,  und  als  ewig  tbatig  kann 
Gott  nicht  ruhen;  seine  Bewegung  ist  sein 
Wille,  wodurch  er  Alles  werden  will,  und 
sein  Wille  ist  eben  so  sehr  sein  Sein  wie 
sein  Schaffen.  Er  ist  als  bewegliches  Stehen 
und  als  stehende  Bewegung.  Er  kann  nicht 
Sein  genannt  werden,  da  er  tiber  dem  Sein 
ist,  wie  er  fiber  der  Liebe,  Ueberwesen, 
Uberunendlich,  flbereinfach,  uberewig  ist  Ja, 
eigentlich  weiss  Gott  nicht  einmal,  was  er 
ist,  weil  er  uberhaupt  nicht  Etwas,  sondern 
das  unendliche  Wesen  schlechthin  ist  nnd 
nur  in  seiner  schaffenden  Thatigkeit  sich 
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selbst  erkennt  Naherhin  weiss  Gott  nichts 
vom  Bosen,  weil  dieses  sonst  etwas  Wesent- 
liches  und  Nothwendiges  wire;  er  weiss  ferner 
dasjenige  nicht,  dcasen  GrUnde  and  Ursachen 
nicht  von  Ewigkeit  her  in  ihm  liegen ;  ebenso 
weiss  er  dasjenige  nicht,  was  noch  nicht 
durch  sichtbare  Gestaltung  in  seinen  Wir- 
kungen  zur  Erscheinung  gekommen  ist;  end- 
lich  weiss  sich  Gott  nicht  einbegriffen  in 
der  Zahl  der  von  ihm  geschaffenen  Dinge, 
da  er  erkennt,  dass  er  Nichts  von  allem 
ErkennbaTen  und  Nennbaren  ist  Damm 
iat  aber  das  Nichtwissen  im  Grande  nichts 
Anderes,  als  unanssprechliche  Einsicht  und 
Weisheit.  Aus  dem  Sein  dessen,  was  ist, 
erkennt  man,  dass  die  gflttliche  Natnr  ist; 
aus  der  wnnderbaren  Ordnung  der  Dinge, 
dass  sie  weise  ist;  aus  der  Bewegung, 
dass  sie  Lebeu  ist.  Sie  ist  also  erste, 
EchOpferische  Ursache  von  Allem,  ist  weise 
und  lebt,  und  darum  haben  die  Forscher  der 
Wahrheit  uberliefert,  dnrch  das  Wesen  werde 
der  Vater,  durch  die  Weisheit  werde  der 
Sohn  und  durch  das  Leben  werde  der  heilige 
Geist  begriffen.  Ingleichen  haben  sie  drei 
Substanzen  der  gdtttichen  Einheit  begriffen: 
eine  ungezcugte,  eine  gezeugte  una  eine 
hervorgehende,  und  das  Verhiiltniss  der  un- 
gezeugten  Substanz  zur  gezengten  haben  sie 
Vater,  das  Verhiiltniss  der  gezengten  zur 
ungezeugten  Substanz  haben  sie  Sohn,  das 
Verhiiltniss  der  hervorgehenden  Substanz  zur 
ungezeugten  und  zur  gezengten  Substanz 
haben  sie  heiligen  Geist  genannt.  Alles, 
was  der  Vater  in  dem  Sohne  macht,  vertheilt 
der  heilige  Geist,  welcher  einem  Jeglichen 
das  ihm  Eigenthumliche  giebt,  wie  er  will. 
Der  Vater  ist  grosser,  als  der  Sohn,  der 
Ursache  nach,  nicht  der  Natur  nach.  der 
Vater  ist  die  Ursache  des  Sohnes  una  des 
heiligen  Geistes;  der  Sohn  aber  ist  die  Ur- 
sache der  Begrtlndung  der  ersten  Ursachen, 
wie  der  .heilige  Geist  die  Ursache  von  deren 
Vertheilung  ist.  Im  Sohne  hat  Gott  die  Grand  - 
lagen  und  Anfange  allerNaturen  von  Ewigkeit 
her  gemacht  Indem  Gott  seinen  Sohn  zeugt, 
denkt  er  in  ihm  und  ist  er  in  ihm  die  Ursache 
von  Allem  dadurch,  dass  die  uranfanglichen 
Ursachen  im  Sohne  gedacht  werden.  Die  ersten 
Ursachen  aber  schafft  Gott  nicht  aus  einem 
Stoffe;  denn  was  in  ihm  ist,  das  ist  er  selbst; 
aber  auch  ausser  ihm  hfitte  er  keinen  Stoff 
nehmen  kftnnen,  da  ausser  ihm  Nichts  ist 
Aus  Nichts  hat  er  vielmehr  Alles  geschaffen 
oder  aus  ihm  selbst.  Gott  selbst  also  wird 
in  den  uranfanglichen  Ursachen  oder  Ur- 
grflnden ;  indem  er  ans  den  geheimsten  Tiefen 
seiner  Natur,  worin  er  sich  selbst  unbekannt 
ist  in  die  I'rgrtlnde  der  Dinge  herabsteigt, 
schafft  er  in  ihnen  sich  selbst  Diese 
uranfanglichen  Ursachen  sind  das,  was  die 
Griechen  Ideen  nennen,  d.  h.  die  Gattungen, 
ewigen  Formen  und  unveranderlichen  Yer- 
nunftgrUnde,   in  welchen  die  nnsichtbare 


Welt  besteht  und  die  sichtbare  Welt  zur  Er- 
scheinung kommt-  Es  giebt  keine  Creatur, 
welcher  nicht  ihr  eigner,  im  gdttlichen  Worte 
gesetzter  Grand  vorausginge,  nach  welchem 
sie  eben  gesetzt  ist,  dass  sie  ist,  und  von 
welchem  sie  bewahrt  wird,  dass  sie  ewig  ist 
Denn  anf  natflrliche  Weise  enteteht  in  der 
sichtbaren  und  unsichtbaren  Creatur  Nichts, 
was  nicht  in  diesen  ursprtlnglichen  Ursvchen 
vor  alien  Zeiten  und  Raumen  vorherbestimmt 
und  vorhergeordnet  ist  Solche  uranf&ng- 
liche  Ursachen  oder  GrUnde  sind  namlich: 
die  Gate  an  sich,  die  Wesenheit  an  sich,  das 
Leben  an  sich,  die  Weisheit  an  sich,  die 
Einsicht  an  sich,  die  Vernunft  an  sich,  das 
Heil  an  sich,  die  Tugend  an  sich,  die  Grdsse 
an  sich,  die  Allmacht  an  sich,  die  Ewigkeit 
an  sich,  der  Frieden  an  sich  und  alle  Krafte 
und  GrUnde,  welche  auf  einmal  und  zugleich 
der  Vater  im  Sohne  hervorbrachte  uud  wonach 
die  Ordnung  aller  Dinge  vom  Hdchsten  bis 
zum  Niedrigsten  festgesetzt  wird.  Und  es 
wird  keine  Kraft  und  Substanz  in  der  Natnr 
der  Dinge  gefunden.  welche  nicht  durch 
Theilnahme  an  den  Urgrttnden  hervorginge. 
Jede  Creatur  ist  Wesenheit,  sofern  sie  in 
ihren  ewigen  Grtlnden  existirt,  Natnr  dagegen, 
sofern  sie  in  einem  Stoffe  r&umlich  und  zeit- 
lich  zur  Erscheinnng  kommt  Indem  die 
Materie  aller  Form  und  Far  he  entbehrt,  ist 
sie  durchaua  unsichtbar  und  nnkdrperlich 
und  deshalb  nnr  Air  die  Vernunft  fassbar; 
sie  ist  aber  fahig,  die  Formen,  die  sie  sich 
nicht  selbst  zu  geben  vermag,  in  sich  auf 
zunehmen.  Als  Abwesenheit  aller  Formen 
ist  sie  nahezu  Nichts,  gleichwohl  aber  nicht 
ausgeschlossen  aus  dem  Kreis  der  uranfang- 
lichen Ursachen  und  eingeschlossen  in  der 
gcJttlichen  Weisheit  und  vom  SchSpfer  ans 
Nichts  geschaffen  worden.  Das  Kdrperliche 
muss  als  aus  UnkOrperlichem  entstanden  ge- 
dacht werden.  Was  dem  KOrper  als  wesent- 
lichc  Form  zu  Grande  liegt,  ist  die  allgemeine 
Wesenheit,  die  sich  mit  gewissen  an  sich 
unkOrperlichen  Eigenschaftcn  umkleidet, 
welche  dann  in  die  sichtbare  Korpcrlichkeit 
hervortreten.  Da  nun  die  KOrper  nur  Ver- 
knOpfungen  aus  unkflrperlichen  Factoren 
sind,  so  k5nnen  sie  anch  wieder  in  diese  auf- 
gelost  werden  und  als  Kdrper  in  das  Nichts 
zurllcksinken.  Gleichsam  die  Brtlcke  zwischen 
dem  rein  Intelligibeln  und  dem  sinnlich 
Sichtbaren  bilden  die  vier  einfachsten  und 
reinsten  Elemente:  Feuer,  Luft^  Wasser  und 
Erde,  welche  Qberallhin  verbreitet  sind  und 
durch  unsichtbaren  Znsammentritt  zu  ein- 
ander  wechselseitig  alle  sinnlich  erscheinenden 
Kdrper  bilden,  die  ganze  himmlische  Sphftre 
mit  Allem,  was  in  und  ausser  ihr  vom 
Hdchsten  bis  zum  Niedrigsten  enthalten  ist 
Alles,  was  nattirlicher  Weise  bewegt  wird, 
nimmt  aus  irgend  einem  Leben  den  Anfang 
seiner  Bewegung;  jede  Lebensfonn,  die  uns 
in  der  Mannigfaltigkeit  der  Korper  begegnet, 
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geht  aaf  ein  allgemeinstes  Leben  zarflck, 
woran  Theil  nehmend  das  Einzelleben  be- 
sonders  gestaltet  wird.  Das  allgemeine  Leben, 
welcbes  die  Alten  allgemeine  Seele  nannten, 
tbeilt  sich  in  das  Leben  der  verntlnftigen 
und  der  unvernflnftigen  Creatur.  Ersteres 
kommt  den  Engeln  und  den  Henschen  zu; 
das    unvernumtige   Leben    ist  entweder 
Pflanzen  -  oder  Thierleben.  Gipfelpunkt  und 
Schluss  der  Schdpfung  ist  der  Mensch,  am 
dessen  willen  die  ganze  sinnliche  Welt  ge- 
scbaffen  ist,  damit  er  ihr  durch  die  WUrde 
seiner  verntlnftigen  Natur  vorstehe,  wie  er 
ja  zngleich  auch  als  eine  wunderbare  Zu- 
sammensetzung  aller  geschaffenen  Substanzen 
erscheint,  die  in  ihm  znr  Einheit  zusammen- 
gehen.   Der  Mensch  erkennt  wie  ein  Engel, 
urtheilt   und   schliesst   wie   ein  Mensch, 
empfindet  wie  das  vernunftlose  Thier.  leibt 
una  lebt  wie  die  Pflanze  und  hat  nacn  Leib 
und  Seele  die  Kraft  des  Seins;  dies  Alles 
aber  ist  sein  einiges  und  ungetheiltes  Leben. 
Ursprtlnglich  aber  zngleich  und  auf  ein- 
mal  nach  Leib  und  Seele  von  Gott  er- 
schaffen,  enthielt  der  Mensch  (Adam)  die 
Grande  aller  Menschen  nach  Leib  und  Seele 
und  zugleich  Bild  und  Aehnlichkeit  Gottes 
in  sich,  indem  seine  Seele  zugleich  Wesen- 
heit,  Vermogen  und  Thfitigkeit  ist,  sein  Leib 
aber  als  himmlischer  und  geistiger  zugleich 
unzerstorbar  und  unsterblich  war.   Die  nach 
dem  Bilde  Gottes  gegrundete  und  noch  nicht 
nach  Geschlechtern  unterschiedene  Menschen- 
natur  in  ihrer  urspranglichen  Reinheit  ist 
das  Paradies  des  Menschen.  Indem  sich  aber 
der  freigeschaffene  Mensch  nicht  demflthig 
zu  Gott  wandte,  sondern  stolz  sich  selber 
und  den  veranderlichen  Gtltern  zukehrte, 
sank  er  aus  seinem  hflhern  Zustand  herab 
und  ward  znr  Strafe  fur  die  Sflnde  mit  dem 
sinnenftllligen  Korper  bekleidet.  in  welchem 
er  jetzt  auf  Erden  lebt,  und  ernielt  nun  die 
Werkzeuge  der  fleischlichen  Fortpflanzung. 
Aber  auch  nach  dem  Sundenfalle  ist  dem 
Menschen  mit  der  Vernunft  auch  die  Frei- 
heit  vcrblieben,  ja  selbst  die  ursprtingliche 
hflhere,  geistige  Leiblichkeit  ist  unter  der 
HOlle  des  sterblichen  Kdrpers  noch  ver- 
borgen  far  das  Auge  des  Geistes  bemerkbar. 
Die  Verrichtungen  des  Leibes  sind  Thatig- 
keiten  der  Seele  als  des  innern  Menschen, 
als  der  Bewegerin  des  Leibes.   Die  Seele  ist 
ganz  Leben,  ganz  Verstand,  ganz  Vernunft, 
ganz  Sinn,  ganz  Gedacbtniss,  und  ganz  ausser 
und  fiber  aller  Creatur  bewegt  sie  sich  in 
einer  ewigen  geistigen  Bewegung  um  ihren 
Schdpfer.    Die  Erkenntniaskraft  der  Seele 
ist  eine  dreifache,  indem  sie  als  Verstand  die 
erste  Naturform  oder  die  flberwesentliche 
Gottheit,  ala  Vernunft  die  zweite  Naturfonn 
oder  die  uranfanglichen  Uraachen  und  ewigen 
Grllnde  aller  Dinge,  als  innerer  Sinn  aber 
die  dritte  Naturform  oder  die  Welt  der 
Wirkungen  erkennt   Die  Erkenntniss  dea 


Menschen  nimmt  zuerst  den  aufsteigenden 
Weg.  Aus  der  sinnlichen  Wahrnehmung 
abstrahirt  der  innere  Sinn  die  allgemeinen 
Begriffe  der  Gattungen  und  Arten  und  ge- 
langt  bis  zum  Begriffe  der  allgemeinsten 
Wesenheiten.  Die  so  gewonnenen  Begriffe 
nimmt  dann  die  Vernunft  aus  dem  innern 
Sinn  auf  und  erfaast  sie  in  ihrer  innern  Ein- 
heit, wie  sie  im  Worte  Gottes  gegrdndet 
aind.  Endlich  bezieht  der  Verstand  Alles, 
was  auf  diesen  niedern  Stufen  der  Erkennt- 
niss erkannt  worden  ist,  auf  Gott  als  den 
schdpferischen  Gmnd  zurttck,  zu  welchem 
Alles  auch  wieder  zuruckkehrt.  Umgekehrt 
beginnt  der  Weg  der  absteigenden  Erkennt- 
niss mit  der  „gnoatischenw  Anschauung  Gottes 
im  Verstande,  welcher  damit  zugleich  die 
uranfanglichen  Ursachen  im  gdttlichen  Worte 
erfaast  nnd  sie  der  Vernunft  einpragt  Was 
die  Vernunft  als  vom  Verstand  ihr  Ein- 

Seprigtes  noch  einheitlich  befasst,  gliedert 
ann  der  innere  Sinn  zur  Vielheit  heraus, 
indem  er  die  Gattungs  -  und  Artbegriffe  von 
den  hdchsten  bis  zu  den  niedrigsten  herab 
entwickelt  und  an  einander  reiht.   In  diesen 
drei  hdhern  Erkenntnisskriiften  ist  die  Seele 
des  Menschen  ein  Abbild  der  gdttlichen 
Dreieinigkeit:  der  Verstand  entspricht  dem 
Vater,  die  Vernunft  dem  Sohne  und  der 
innere  Sinn  dem  heiligen  Geiste.   Die  ganze 
Natur  der  Seele  ist  weaentlich  Wille,  welcher 
keiner  Nothwendigkeit  und  keinem  Zwange 
unterworfen,  sondern  frei  ist  und  darum  die 
freie  Bewegung  zum  Guten,  wie  zum  Bdsen 
hat.   Letzteres  ist  nicht  in  die  menschliche 
Natur  eingepflanzt,  sondern  liegt  in  dem 
verkehrten  und  unvernUnftigen  Trieb  des 
freien  Willens  begrflndet  und  ist  ein  Mangel 
an  Bethatigung  der  ursprtlnglichen  Krilfte 
der  Seele,  die  zu  Gott  hinstreben.   Da  die. 
Natur  bios  Tragerin  des  Bdsen  ist,  so  kann 
sie  von  demselben  auch  wieder  gereinigt 
werden.  Das  in  Polge  der  Stlude  schlummernde 
und  verhinderte,  aber  dem  VermOgen  nach 
als  natQrlicher  Zug  der  Seele  zu  Gott  noch 
vorhandene  Gute  wird  durch  die  Gnade  ge- 
weckt  und  kommt  zur  Wirksamkeit.  Dies 
zu  vermitteln,  stieg  das  gOttliche  Wort  in 
die  sichtbare  Welt  herab,  um  in  menschlicher 
Gestalt  die  in's  Irdische  verlorenen  ewigen 
Ursachen  zu  Gott  zuruckzurufen.  Seine  Auf- 
erstehung  vom  Tode  war  die  Ruckkehr  der 
menschlichen  Natur  in  ihm  zu  ihrem  ursprtlng- 
lichen Zustande.    Was  er  aber  in  sich  selber 
besonders  vollendete,  wird  er  zur  Zeit  der 
allgemeinen  Auferstehung  in  der  ganzen 
Natur  vollenden,  d.  h.  er  wird  Alles  in  Geist 
verwandeln  und  zur  Gleichheit  mit  der  himm- 
lischen  Herrlichkeit,  welche  die  Engel  be- 
sitzen,  zuruckftlhren.    Die  Rackkehr  der 
Dinge  in  Gott  findet  in  drei  oder  (nach 
andern  Aeusserungen  Erigena's)  in  funf  Stufen 
start.   Die  erste  Stufe  tritt  ein ,  weun  der 
KOrper  in  die  vier  Elemente,  aus  denen  er 
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zusammengesetzt  ist,  wieder  aufgeltfst  wird; 
die  zweite  Stufe  vollzieht  sich  in  der  Auf- 
erstehung  der  Leiber;  die  dritte  Stufe  tritt 
ein,  wenn  der  irdische  Leib  in  Geist  ver- 
wandelt  wird;  die  vierte  Stufe  findet  statt, 
wenn  die  ganze  Menschennatur  in  die  ewigen 
Urgrtlnde  zurtickkehrt;  die  ftlnftc  Stufe  der 
Rflckkehr  wird  erreicht,  wenn  sich  die  mensch- 
liche  Natur  mit  ihren  Grunden  zu  Gott  be- 
wegt  und  Nichts  mehr  sein  wird,  als  Gott 
allein.  Bei  der  allgemeinen  Wiedergeburt 
der  Welt  werden  Sonde  und  BtSses  ver- 
schwinden  und  die  gereinigte  SchOpfung  wird 
in  Gott,  zu  welchem  sie  zurtlckgekehrt  ist, 
zur  ewigen  und  seligen  Ruhe  kommen. 

In  diesen  Grundanschauungen  bewegt  sich 
die  Lehre  ETigena's,  mit  welcl  ler  er  in  seiner 
Zeit  so  ziemiich  allein  stand,  indem  nur  ein 
einziger  Schtller  Humbald  als  ein  solcher 
genannt  wird,  der  wenigstens  eine  Zeit  lang 
ein  Anhanger  dieser  Lehre  gewesen  ware. 
Da  auf  der  Lehre  Erigena'B  von  der  g6tt- 
lichen  Vorherbestimmung,  welche  von  ihm 
als  zusammenfallend  mit  dem  nur  auf  das 
Gute  sich  beziehenden  Vorherwissen  und 
Vorherwollen  Gottes  gefasst  wurde,  der  Bann 
der  Kirche  ruhte,  so  wurde  von  den  grossen 
Scholastikern  und  Mystikern  des  Mittelalters, 
einem  Anselm  von  Canterbury,  Abalard, 
Albert  dem  Grossen,  Duns  Scotns,  Bona- 
ventura  und  Thomas  von  Aquino  der  Name 
des  Erigena  nicht  einmal  genannt,  wfthrend 
allerdings  bei  Wilhelm  von  Malmesbury  im 
zwOlften  Jahrhundert  und  auch  bei  den 
Victorinern  Hugo  und  Richard  das  Werk 
„de  divisione  naturae'*  in  Ehren  stand.  Als 
aber  zu  Anfang  des  dreizehnten  Jahrhunderts 
die  auf  dem  Werke  Erigena's  fussenden 
Lehren  Amalrich's  von  Bena  und  David's 
von  Dinant  vom  Urtheil  der  Kirche  getroffen 
worden  waren,  wurde  auch  das  Werk  des 
Erigena  vom  Papst  Honorius  III.  (1225)  ver- 
dammt  und  die  Aufsuchung  und  Yerbrennung 
der  vorhandenen  Abschriften  befohlen.  Die 
trotzdcm  auf  unsere  Zeit  gelangten  Hand- 
schriften  gehoren  in's  elfte  bis  dreizehnte 
Jahrhundert  Das  Werk  wurde  erst  zu  Ende 
des  siebenzehnten  Jahrhunderts  durch  Thomas 
Gale  in  Oxford  (1681)  durch  den  Druck  ver- 
dflentlicht,  aber  diese  erste  Ausgabe  zugleich 
durch  den  Papst  Gregor  XIII  (1685)  auf  den 
Index  der  kirchlich  verbotenen  Btlcher  ge- 
setzt.  Nachdem  dasselbe  durch  C.  B.  Schluter 
in  Mttnster  (1838)  wiederum  verSffentlicht 
worden  war,  wurde  eine  Gesammtausgabo 
s&mmtlicher  noch  handschriftlich  vorhandenen 
Schriften  Erigena's,  mit  Feststellung  des 
richtigen  Textes.  im  122.  Bande  der  von 
Migne  in  Paris  herausgegebenen  Patrologie 
durch  H.  L.  Floss  (1853)  hergestellt.  Nach 
dieser  Ausgabe  wnrde  das  Hauptwerk  „Von 
der  Eintheilung  der  Natur"  in  der  „philo- 
sophischen  Bibliothek*  von  L.  Noack  (1870) 
in  deutscher  Uebersetzung  verdffentlicht 


St.  Rene  Taillandier,  Scot  Erigeno  et  la  philo- 

aophie  scolastique.  1843. 
Th.  Christlieb,  Leben  und  Lehre  dee  Johannes 

Scot  us  Erigena.  1860. 
J.  Huber,  Johannes  Scotns  Erigena;  ein  Bei- 

trag  zur  Geschichte  der  Philosophic  im  Mitt-- 1  - 

alter.  1861. 
L.   Noack,   Johannes  Scotns  Erigena.  Sein 

Leben  und  seine  Schriften,  die  Wissenschaft 

und  Bildung  seiner  Zeit,  die  VorauaseUungen 

seines  Denkens  und  Wiasens  und  der  Gehalt 

seiner  Weltanschauung.  1876. 

Johannes,  ans  Stoboi  in  Makedonia  ge- 
btirtig  und  darum  gewflhnlich  Johannes 
Stobaeus,  oft  auch  nur  kurzweg  Stobaios 
oder  8tobaeus  genannt,  war  ein  Neu- 
platoniker  aus  dem  funften  oder  sechsten 
christlichen  Jahrhundert,  welcher  als  ein 
fleissiger  Sammler  aus  zum  Theil  verlorenen 
Schriften  griechischer  Philosophen  eine 
wichtige  Quelle  for  die  Geschichte  der 
griechischen  Philosophic  geworden  ist  Seine 
Auszuge  bilden  in  den  Handschriften  swei 
verechiedene  Werke,  von  welchen  das. eine 
den  Titel  Mphystsche  und  moraliache 
Eklogen44,  das  andere  den  Titel  „  Florilegium 
oder  Sermonen14  fuhrt.  Er  hat  in  den 
„  Eklogen 14  eine  gemeinsame  Quelle  mit  den 
Verfassern  der  falschlich  dem  Plutarchos  ans 
Charonea  beigelegten  Schrift  „<fe  placitis 
philosophorwn*  und  der  dem  Galenoe  bei- 
gelegten Schrift  „de  philosophiae  historia*, 
nur  dass  Stobaeus  stellenweise  vollstandigere 
Ausztlge  hat.  Ausgaben  des  n  Florileoium" 
sind  von  Th.  Gaisford  (Oxford,  1822  und 
Leipzig,  1823 — 24)  und  von  A.  Meineke 
(Leipzig,  1855 — 57),  Ausgaben  der  ^Eclogae 
physicae  'et  ethicae*  von  A.  H.  L.  Heeren 
(GOttingen,  1792  —  1801),  von  Th.  Gaisford 
(Oxford,  1850)  und  von  A.  Meineke  (Leipsig, 
1860  und  64,  in  zwei  Banden)  vorhanden. 

Johannes  a  Sancto  Thoma,  ein 
portugiesischer  Dominikaner,  welcher  Lehrer 
zu  Alcala  und  Salamanca  war  und  1644 
starb.  Er  hat  sich  als  Theolog  durch  acht 
Foliobftnde  „Commentarii  theologici  in 
Thomam  Aquinatem"  einen  Namen  erworben, 
in  der  Geschichte  der  Philosophic  aber  durch 
seinen  „Curstu  philosophic***  ad  exact  am, 
veram  et  genuinam  Aristotelis  et  Doctoris 
angelici  [Thomae  Aquinatis]  mentem"  sich 
als  Erkl&rer  der  peripatetischen  Philosophic 
bekannt  gemacht 

Johannes  deWerdea  (manchmal  auch 
Hieronymus  de  Werdea  genannt)  war  zn  An- 
fang des  fttnfzehnten  Jahrhunderts  zu  Donau- 
wdrth  geboren,  machte  seine  Studien  zu  Wien, 
wo  er  Magister  wnrde  und  einige  Zeit  lang 
mit  Beifall  lehrte.  Im  Jahr  1452  wurde  er 
Benedictinermdnch  zu  Mannsee  in  Ober- 
oaterreich  und  nahm  den  Klosternamen 
Hieronymus  an,  wurde  1463  Prior  seines 
Klosters  und  starb  1475.  Von  seinen  zahl- 
reichen  Schriften  ist  nur  Weniges  gedruckt. 
In   seiner  ethisch  -  philosophischen  Welt- 


Digitized  by  Google 


Jonische  Schule  455  Jouffroy 


ansehauung  zeigt  er  sich  als  ein  Myatiker, 
wahrend  er  sich  in  seinem  Commentar  zu 
den  „  Sianmulae u  des  Petrus  Hispanus  als 
Vertreter  der  nominalistischen  Logik  Occam's 
erweiat.  Dieses  Werk  wurde  unter  dem 
Titel  „Exercitata  parvorum  logicalium 
secundum  viam  modemorum"  1487  zu  Rent- 
lingen  gedrackt. 

Jonische  Schule  oder  j  o  n  i  s  c  h  e 
Naturphilosophie  bezeichnet  die  erste 
8tufe  in  der  weltgeschichtlichen  ErSffnung 
der  Philosophic  durch  die  Griechen,  wie  sie 
sich  im  Biebenten  und  sechsten  vorchrist- 
lichen  Jahrhundert  w&hrend  vier  Menschen- 
altern  anf  dem  Boden  Joniens  an  die  Namen 
der  Milesier  Thales,  Anaximander, 
Anaximenes  und  des  Ephesiers  Heraklei- 
to s  knllpft.  Die  phUosophische  Entwickelung 
unter  den  jonischen  Griechen  Kleinasiens 
begann  mit  der  Frage,  wie  man  sich  den 
ursprtlnglichen  Zustand  der  Natur  zu  denken 
habe.  Die  altesten  Naturdenker  beantworteten 
diese  Frage  mit  einer  Vorstellung  vom  Grund 
oder  Anfang,  vom  Stoff  oder  Urseienden, 
woraus  A  lies  entstanden  sei.  Bei  Thales 
•war  dieser  Grundstoff  das  Waaser,  bei 
Anaximander  ein  unbestimmter  und  un- 
begrenzter  Stoff  (vielleicht  als  kosmischer 
Urnebel  gedacht),  bei  Anaximenes  (wie  bei 
zwei  jflngern  Denkern  Diogenes  von  Apollonia 
und  Idaios  von  Himera)  die  Luft,  bei 
Herakleitos  das  Feuer.  Indem  Letzterer 
neben  dieser  Bestimmung  des  Feuers  als 
allgemeiner  Naturmacht  zugleich  die  Form 
des  Naturschaffens  und  den  Wechsel  des 
Entstehens  und  Vergehens  in's  Auge  fasste, 
hat  er  in  seiner  Weltansicht  den  Standpunkt 
und  Inhalt  der  jonischen  Naturphilosophie 
zu  ihrer  vollendetsten  Gestalt  erhoben. 

Joscellinus  (oder  Gauslenus) 
Suessionensis  (von  seinem  spa  tern  Biscbofs- 
sitze  Soissons  benannt)  stammte  aus  einer 
angesehenen  Familie  des  sfidlichen  Frank- 
reichs  und  hatte  sich  durch  ileissiges  Studium 
schon  frtih  zum  Lehrer  befahigt  Im  An- 
fange  des  zwdlften  Jahrhunderts  Bcbeint  er 
zu  Paris  neben  Abalard,  als  dessen  Gegner 
er  auf  dem  Concil  zu  Sens  auftrat,  gelehrt 
zu  haben.  Er  war  mit  Bernhara  von 
Clairvaux  befreundet  und  wurde  1122  Bischof 
von  Soissons,  als  welcher  er  1151  starb. 
Abgeschen  von  seinen  durchaus  rechtglanbigen 
theologischen  Schriften,  wird  er  von 
H.  Ritter,  dem  Geschichtschreiber  der  Philo- 
sophic, fur  den  Verfas.se r  einer  anonymen 
Abhandlung  „de  generibus  et  speciebus" 
(Von  den  Gattungen  und  Arten)  gehalten, 
welche  von  Victor  Cousin  mit  Unrecht  den 
Schriften  Abalard's  beigezahlt  wurde.  Diese 
Abhandlung  greift  in  die  Geschichte  der 
Bcbolasti8chen  Streitfragc  in  Betreff  der  Be- 
deutung  der  Allgemeinbegriffe  insofern  ein, 
als  darin  eine  Vermittelung  zwischen  den 
beiden  entgegengesetzten  Parteistandpunkten 


des  Kealismus  und  Nominalismus  versucht 
wird. 

Josef  ibn  Caspi  oder  Kaspi  siehe 
Ibn  Caspi. 

Jouftroy,  Theodore  Simon,  war 
1796  zu  Pontets,  unweit  Mouthe  im  De- 
part em  out  Doubs,  geboren  und  nach  dem 
fruhen  Tode  seiner  Eltern  zucrst  im  Hause 
seines  Oheims,  der  eine  Lehrstelle  am  College 
zu  Pontarlier  bekleidete,  sp^ter  im  College 
zu  Dijon  gebildet  und  1814  in  die  Pariser 
Normalschule  aufgenommen ,  wo  er  durch 
Victor  Cousin  in  die  Philosophic  eingefUhrt 
wurde.  Nachdem  er  1816  mit  einer  Abhand- 
lung flber  das  Schdne  und  Erhabne  zum 
Doctor  der  Philosophie  promovirt  worden 
war,  wurde  der  Einundzwanzigj&hrige  1817 
als  Repetent  fur  Philosophie  bei  der  Normal- 
schule angestellt  und  erdffnete  zugleich  einen 
Cours  de  philosophie  am  College  Bourbon. 
Nachdem  die  Normalschule  1822  von  der 
Regierung  geschlossen  worden  war,  hielt  er 
Privatvorlesungen  in  seiner  Wohnung  und 
lieferte  Beitrage  in  verschiedene  ZeitBchriften. 
Seit  1828  trug  er  bei  der  philosophischen 
Facult&t  (faculte  des  lettres)  in  Paris,  als 
Vertreter  Mi  Ion's,  Geschicbte  der  alten 
Philosophie  vor,  trat  nach  der  Julirevolution 
wieder  als  Lehrer  der  neu  erdffneten  Normal- 
schule ein  und  war  daneben  bei  der  philo- 
sophischen Facultat  als  Adjunct  von  Royer- 
Collard  fur  Geschichte  der  neuern  Philosophie 
thatig  und  seit  1831  zugleich  Deputirter  fttr 
den  Bezirk  von  Pontarlier  in  der  Kammer 
der  Abgeordneten.  Er  erdffnete  1832  einen 
Lehrgang  von  Vorlesungen  tlber  das  Natur- 
recht,  welche  von  seinen  Zuhdrern  steno- 
graphirt  und  spater  als  „  Cours  de  droit 
nature!  *  im  Druck  verdffentlicht  wurden. 
Im  Jahr  1833  wurde  er  Mitglied  der  Akademie 
ftlr  die  Classe  der  moralischen  und  politischen 
Wissenschaften.  Ein  schwerer  Krankheits- 
anfall  in  Folge  von  geistiger  Ueberanstrengung 
ndthigte  ihn,  den  Winter  1835  —  36  in  Pisa 
zuzubringen,  wo  er  seine  Uebersetzung  der 
Werke  des  schottischen  Philosophen  Thomas 
Reid  vollendete.  Nach  Paris  zurtickgekehrt, 
vertauschte  er  1838  seine  Stelle  an  der 
Normalschule  mit  der  durch  den  Tod 
Laromiguiere's  erledigten  Stelle  eines  Uni- 
versitfttsbibliothekars  und  musste  sich  bald 
auch,  aus  Gesundheitsrtlcksichten,  auf  seinem 
Lehrstuhle  fur  Geschichte  der  neuern  Philo- 
sophie bei  der  Univewitiit  durch  seinen  frlthern 
Schiller  Adolphe  Garnier  vertreten  lassen.  Er 
starb  nach  kaum  zurflckgelegten  46.  Lebens- 
jahre  1842.  Unter  seinen  philosophischen 
Arbeiten  ist  zunilchst  die  Uebersetzung  von 
Dugald  Stewart's  Horalphilosophie  zu  er- 
wahnen,  welche  unter  dem  Titel  „Esquisses 
de  philosophie  morale  de  Dugald  Stewart" 
1826  mit  einer  ausfUhrlicheu  Vorrede 
Jouffroy's  erschien,  die  durch  ihre  psycho- 
logischen  Untersuchungen  den  Werth  eines 
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aelbstiindigen  Baches  hat,  indem  er  aich  darin 
tlber  die  psychischen  Phlnomene  and  die 
Moglichkeit,  ihre  Gesetze  festzustellen,  sowie 
Uber  den  Begriff  and  die  Erscheinungen  des 
Bewusatseins  ausspricht.  An  seiner  mit 
UnterstQtznng  seiner  Schiller  veranstaiteten 
Uebersetznng  der  „Oeuvres  completes  de 
Thomas  Reid"  (in  aechs  Binden)  arbeitete 
Jouffroy  acht  Jahre  (1828—35)  una  begleitete 
den  znletzt  erschienenen  ersten  Theil  mit 
einer  Vorrede  tlber  den  Werth  nnd  die  Be- 
deutung  der  schottiscben  Philosophie  uber- 
haupt  and  deren  Auffaasung  des  mensch- 
licben  Wissens  nnd  seiner  Bedingungen  und 
Grenzen.  Eine  Sammlnng  der  von  Jouffroy 
in  Zeitschriften  veroffentlichten  Abhandlnngen 
aus  dem  Gebiete  der  Philosophie  nnd  ihrer 
Geachichte,  der  Moral  nnd  Lebenswissen- 
sclia  f  t ,  vennehrt  mit  eini^en  noch  un- 
gedrackten  Aufsfttzen,  erschien  nnter  dem 
Titel  „  Melanges  phiiosophiques"  (1833), 
wozn  die  nach  seinem  Tode  durcb  Damiron 
heraasgegebnen  „  Nouveaux  melanges  philo- 
sophiques" (1842)  als  zweiter  Theil  kamen. 
Ebenso  wurde  der  im  Jahr  1835  von  Jonffroy 
in  zwei  Bilnden  nnvollendet  verdffentlichte 
„Cours  de  droit  naturel"  im  Jahr  1842 
durch  Damiron,  nach  den  vom  Verfasaer 
hinterlassenen  Aufzeichnungen,  mit  einem 
dritten  Bande  vermehrt  una  das  Ganze  in 
zweiter  Auflage  1843,  in  dritter  1857  heraus- 
gegeben.  Eben  falls  durch  Damiron  wurde, 
nach  der  Nachschrift  einea  Zuhdrers  von 
Jouffroy  aus  den  Jahren  1822—26,  der 
„Cours  d'  esthetique"  (1843)  herausgegeben. 
Schlieaalich  hat  Jouffroy  selbat  noch  eine 
freie.  abgektirzte  Bearbeitung  von  Kant'a 
Rritik  der  rcinen  Vernunft  unter  dem  Titel 
„Philosophie  de  Kant  exposie  en  26  lecons, 
ouvrage  traduite  de  VAllemand  par  Th.  Jouff- 
roy" (1842)  verOffentlicht.  Von  aeinen  Lands- 
leuten  wird  Jouffroy  mit  Cousin.  Maine  de 
Biran  und  Rover  Collard  zur  „  psycnologiachen 
8chuleu  in  Frankreich  gereennet,  welche  in 
der  Psychologic  die  Grundlagen  aller  Philo- 
8ophie  sucht.  in  den  eigentlich  philosophischen 
Fragen  die  idealistische  Richtung  des  Cartesius 
erneuert  und  nnter  eklektischer  Aneignung 
von  Gedanken  der  deutschen  Philoaophie 
aeit  Kant  die  psychologiach  -  empirische 
Richtung  der  ^chottischen  Schule"  fortaetzt. 
Jouffroy  8ieht  in  der  Paychologie  die  Grund- 
lage  der  Philosophie  nnd  stellt  als  deren 
Methode  die  Beobachtung  der  innern  That- 
sachen  des  Bewusstseina  anf.  Ala  das 
Kriterinm  der  Wahrbeit  gilt  ihm  der  Satz, 
dasa  nur  daa  durch  Beobachtung  der  innern 
und  ausaern  Thataachen  Gewonnene  oder 
aua  beobachteten  Thatsachen  mit  logiacher 
Nothwendigkeit  Gefolgerte  als  wirklich  ge- 
wflhrleiatet  anzusehen  ist  Die  Psychologie 
als  Erfahrungswiascnschaft  ist  ihm  Wiaaen- 
schaft  vom  Ich  im  Unterschiede  vom  Nicht- 
Ich.   Dabei  wird  die  Dualittt  oder  Doppel- 


aeitigkeit  des  menschlichen  Wcaens  ebenao 
streng  featgehalten  wie  die  Allgegenwart  der 
Seele  im  Leibe,  nnd  das  physiologische  Lebeu 
des  menachlichen  Leibea  durchweg  vom  eigent- 
lich paychologiachen  Leben  geschieden.  Ala 
besondere  SeelenvermSgen  werden  folgende 
beatimmt:  1)  die  persdnliche  Selbstmacht  des 
Ich,  was  man  sonst  Freiheit  des  Willens 
nennt;  2)  die  nraprtinglichen  Neigungen  der 
menachlichen  Natnr;  3)  das  Vermdgen  der 
freiwilligen  Bewegung ;  4)  das  VermOgen  des 
Ausdrucka  oder  der  Sprache;  5)  die  Sen- 
sibilitat  ala  Ffthigkeit  zur  Empfindung  von 
Lust  und  Unlust;  6)  die  intellectuellen  Ver- 
mOgen, namlich  sinnliche  Wahrnehmnng, 
Begreifen  und  Abstraction. 

Tissot,  Theodore  Jonffroy,  sa  Tie  et  sea  Merits. 

(In  den  M^moires  de  l'acade'mie  de  Dijon. 

Serie  ni,  tome  3,  187&— 76,  p.  1—190). 

Jourdahi,  Amable  Lonis  Marie 
Michel,  war  1788  in  Paria  geboren  und 
ftlhrte  8ein  Vater  genauer  den  Namen  Jour- 
dain-Br6chillet  Uraprtlnglich zum Studium 
der  Rechtawiasenachaft  beatimmt,  wurde  er 
durch  die  Orientaliaten  Silvestre  de  Sacy 
nnd  Langles  fttr  daa  Studium  der  orientalischen 
Sprachen  gewonnen  und  warf  sich  mit  Eifer 
auf  das  Arabische  und  Persische.  Er  be- 
kleidete  die  von  der  Regierung  eigena  fflr 
ihn  gestiftete  Stelle  eine*  Secretaire -adjoiut 
an  der  Specialachule  ftlrorientaliache  Sprachen 
zu  Paris  bis  zu  seinem  Tode,  der  in  seinem 
kaum  vollendeten  dreissigsten  Jahre  (1818) 
erfolgte.  Ansser  mehreren  hiatorischen  Ar- 
beiten,  unter  denen  auch  eine  Uebersetznng 
dea  persiachen  Werke8  von  Rhondemir  Qber 
daa  Leben  Avjcenna'a  zu  nennen  ist,  hat  er 
sich  durch  eine  von  der  Pariser  Akademie  im 
Jahr  1817  gekrOnte  Preisschri ft  unter  dem  Titel 
„Recherches  critiques  sur  Idge  et  Torigrne 
des  andetmes  traductions  laiines  d'Aristote" 
um  die  Geachichte  der  mittelalterlichen  Philo- 
sophie verdient  gemacht  Das  Werk  erschien 
nach  seinem  Tode  zu  Paris  (1819)  und  in 
dentscher  Bearbeitung  von  Adolf  Stahr  unter 
dem  Titel  „Forachungen  tlber  das  Alter  und 
den  Uraprung  der  lateiniachen  UeberBetzungen 
des  Ariatotelea  nnd  Qber  griechische  und 
lateinische,  von  den  Scholaatikern  benutzte 
Commentary  (auch  unter  dem  Nebentitel 
„Geschichte  der  ariatoteliachen  Schrtften  im 
Mittelalter"  (1831). 

Irwing  Rarl  Franz  von,  war  1728 
zu  Berlin  geboren  und  atarb  daselbst  als 
Ober  -  Consistorial  -  und  Oberachulrath  im 
Jahr  1801.  In  aeinen  die  Philoaophie  be- 
rtlhrenden  Schriften  bewegt  er  sich  in  den 
Anschauungen  der  Leibniz- Wolffschen  Philo- 
aophie. Ausser  seinem  Hauptwerke  „Er- 
fanrungen  nnd  Untersuchungen  fiber  den 
Menschen"  (1772—85,  in  vier  Binden)  hat 
er  noch  verdffentlicht:  Ueber  die  Lehr- 
methoden  in  der  Philosophie  (1773),  Ueber 
den  Ursprung  der  Erkenntniss  der  Wahr- 
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mit  and  der  Wissenschaft  (1781)  nnd  Frag- 
hente  der  Naturmoral  (1782).    Der  Mensch 

Silt  ihm  als  der  haupts&chlichste  Oegenstand 
er  Philosophie,  nnd  die  den  Grundstoff 
aller  menschlichen  Erkenntnisa  ansmachenden 
einfachen  Begriffe  erwachsen  lediglich  ans  der 
iussern  Sinneswahrnehmung  nnd  ans  der 
innern  Empfindung  dnrch  die  absondernde, 
verknflpfende  nnd  folgernde  Thfttigkeit  der 
Seele,  welche  stets  aus  gewissen  Gefuhlen 
dnrch  Anregung  der  Aufmerkaamkeit  die 
Antriebe  und  Veranlassungen  znr  Selbst- 
thatigkoit  empftngt,  wobei  sich  als  wich- 
tigstes  HMfsmittel  fur  die  Bearbeitung  der 
Ideen  die  Bezeichnung  deraelben  durch  die 
Sprache  erweist,  dnrch  deren  Vermittelung 
aich  eigentlich  erst  der  Verstand  entwickelt. 

Isaak  von  Stella,  einem  Cistercienser- 
kloster  im  Sprengel  von  Poitiers,  wo  er 
1147  —  1169  Abt  war,  Isaac  Stellensis 
genannt,  hat  anaser  einigen  Schriften  mystisch- 
erbanlichen  Inhalte  einen  an  den  Cistercienser- 
mOnch  Alcher  in  Clairvanx  gerichteten  Brief 
„uber  die  Natnr  nnd  Kr&fte  der  mensch- 
bchen  Seeleu  verfasst,  worin  er  «hnliche 
psychologische  Anschauungen,  wie  die  Schule 
von  St.  Victor  in  Paris  (siehe  den  Artikel 
Hugo  von  St.  Victor)  vortrfigt  Er  theilt 
die  Welt  der  Dinge  in  KOrper,  Seelen  und 
Gott.  Unter  den  Dingen  ist  Gott  am  Klarsten 
zu  erkennen,  die  KSrper  am  Dnnkelsten  und 
zwischen  beiden  in  der  Mitte  steht  die  vom 
KOrper  verdunkelte  Seele.  Das  Niedrigste 
in  der  Natnr  der  Seele  ist  der  Affect  oder 
die  Begehrlichkeit,  das  Hfichste  die  Ver- 
nunftigkeit  und  das  Mittlere  zwischen  beiden 
ist  die  Erregbarkeit  der  Seele  durch  Schmerz 
nnd  Furcbt.  Die  Vernllnftigke.it  entfaltet 
sich  dnrch  die  Stufen  des  Sinnes,  der  Ein- 
bildungskraft,  der  Vernunft,  des  Verstandes 
und  der  Intelligenz.  Der  Sinn  nimmt  die 
KOrper  wahr;  die  Einbildnngskraft  (das 
„phantasticum  animae")  behfilt  nnd  repro- 
ducirt  die  sinnlichen  Bilder  anch  in  Ab- 
wesenheit  der  Kfirper,  auf  welche  sich  die- 
selben  beziehen;  die  Vernunft  erfasst  die 
nnkdrperlichen  Formen  deT  kdrperlichen 
Dinge,  indem  sie  von  den  Dingen  dasjenige 
abstrahirt,  was  in  der  Wirklichkeit  nicht 
ausser  den  Dingen  existirt,  nftmlich  die 
Wesenhciten  der  Dinge;  der  Verstand  ist 
die  Erkenntnissquelle  fur  die  rein  unkSrper- 
lichen  Wesen  geschaffener  Natnr,  wfthrend 
endlich  die  Intelligenz  das  Organ  der  Seele 
ftlr  die  Erkenntniss  dee  nngeschaffenen  Geistes 
(Gottes)  ist  Wie  aber  das  Ange  die  Sonne 
nnr  im  Lichte  der  Sonne  schaut;  so  kann 
anch  die  Intelligenz  das  gdttliche  Licht  nnr 
in  diesem  Lichte  selber  sehen.  Von  Gott 
8trdmt  das  Licht  der  Erleuchtung  in  die 
Intelligenz  ein.  Gleichwie  von  unten  herauf 
in  die  Imagination  die  sinnlichen  Bilder 
kamen ,  so  strdmen  von  oben  herab  in  die 
Intelligenz  die  Theophanien  ein,  durch  welche 


die  Intelligenz  zu  Gott  hingefuhrt  wird.  AUe 
Wahrheit  ist  in  Gott,  und  nur  allein  in  ihm 
kdnnen  wir  sie  erblicken;  in  der  Seele  ist 
nnr  ihr  Abbild.  Nnr  Gott  ist  schlechthin 
einfach;  die  Seele  ist  wenigstens  beziehungs- 
weise  einfach,  sofern  sie  keine  Qualitat  und 
quantitative  Theile  hat  und  in  alien  ihren 
Kr&ften  eine  und  dieselbe  ist.  Ihre  angeborne 
Kraft  besitzt  die  Seele  von  Natur,  ihre  zu- 
failigen  Eigenschaften  oder  Tugenden  ge- 
winnt  sie  erst  dadnrch,  dass  sie  die  Gaben 
Gottes  in  sich  aufnimmt,  sich  aneignet  und 
als  bleibenden  Besitz  in  sich  bewahrt  An 
Gott  haben  alle  Dinge  Theil,  sofern  sie  sind, 
weil  er  das  hftchste  Sein  und  allgemeinea 
Princip  aller  Dinge  ist  Durch  den  8ohn 
Gottes  empningtjedes  GeschSpf  die  bestimmte 
und  besondere  Weise  des  Tneilnehmens  an 
Gott;  nur  dnrch  den  heiligen  Geist  endlich 
gelingt  den  vernllnftigen  Wesen  derGebranch, 
den  sie  von  ihren  Gaben  machen.  Durch  die 
Gaben  des  una  erleuchtenden  heiligen  Geistes 
mit  Gott  zusammenhftngend,  steigen  wir  vom 
heiligen  Geiste  zum  Sohne  und  vom  Sohne 
zum  Vater  auf. 

Isi<l«\ros  biess  ein  Sohn  des  Gnostikers 
Basileides,  (lessen  Lehre  im  Wesentlichen 
auch  die  seinige  war.  Aus  a  ein  en  Schriften, 
insbesondere  setnen  n  Auslegungen"  eines  nicht 
weiter  bekannten  orientalischen  Propheten 
Parchdr  und  einem  Werke  „Ueber  die  an- 
gewachsene  Seele"  hat  uns  der  Kirchenvater 
Eusebins  von  C&sarea  einige  Bruchstflcke 
llberliefert  Die  letztgenannte  Schrift  handelt 
von  den  Auswdchsen  oder  Anhftngseln,  welche 
die  vernflnftige  8eele  durch  die  Befleckung 
mit  den  Mftchten  der  Finsterniss  annahm. 
Es  wird  darin  zugleich  behauptet,  dass  die 
attischen  Philosophen  nnd  Aristoteles  ihre 
Lehre  von  den  Schntzgeistern  jedes  einzelnen 
Mensch  i mi  aus  den  Propheten  und  insbesondere 
aus  der  Prophetie  des  Ham  geschSpft  hfttten. 
Unter  dem  Bilde  einer  geflugelten  Eiehe, 
liber  welche  das  bunte  Gewand  des  Zens 
(der  Sternenmantel)  ausgebreitet  sei,  stellte 
er  sich  die  Welt  vor.  Als  sittliche  Aufgabe 
des  Menschen  gilt  ihm  die  Tilgnng  der  uns 
anhaftenden  Spuren  des  niedern  Sinnenlebens. 

IsldAros  ans  Gaza  (in  Syrien)  war  ein 
Schiller  des  Neuplatonikers  Proklos  und  lelirto 
in  dessen  Sinne  zu  Athen  und  Alexandrien, 
wanderte  aber  im  Jahr  531,  nach  dem  Schlusse 
der  Philosophenschulen  durch  den  ICaiser 
Justinian,  zugleich  mit  den  Neuplatonikern 
Damaskios  und  Simplikios  und  andern  nach 
Persien  aus.  Von  Damaskios  wird  Isidore* 
als  ein  tiefainniger  Theosophgerlihmt,  welcher 
weniger  von  methodischer  Porschung  und 
menschlichem  Scharfainn?  als  von  gflttlicher 
Erlenchtung  nnd  enthusiastischer  Erhebnne 
das  Heil  far  die  Philosophie  erwartet  una 
Bioh  von  den  Gdtterbildern  in  unaussprech- 
licher  Liebe  den  Gottern  selbst  zugewandt 
habe. 
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Isidor  von  Sevilla,  wo  er  seit  600 
bis  zu  seinem  Tode  (636)  Bischof  war  und 
daher  gewfihnlich  Isidorus  Hispalensis 
genannt  wird,  stammte  aus  Karthagena  in 
Numidien  and  hat  als  theologischer  Schrift- 
steller,  ansser  einem  liturgischen  Werke  *de 
ecclesiasticis  officiis",  seine  aus  Gregor  dem 
Grossen  und  Augustin  gezogenen  dogmatischen 
und  moralischen  Gedanken  in  drei  BUchern 
^Sententiae*  zusammengestellt  nnd  auch  ein 
hi8torische8  Werk  fiber  die  KSnige  der  Gothen, 
Vandalen  nnd  8ueven  verfasst.  Das  philo- 
sophische  Gebiet  berflhrt  eine  von  ihm  ver- 
fasste  Schrift  fiber  die  Unterschiede  der 
Worte  und  Sachen,  sowie  ein  Werk  „rfe 
natura  rerum",  welches  jedoch  nnr  ein 
encyclopftdisches  Sammelwerk  im  Geschmacke 
der  damaligen  Zeit  ist,  worin  er  mit  grosser 
Belesenheit,  aber  oberflflchliclu  r  Kenntniss 
nnd  ohne  philosophischen  Geist  aus  altera 
Schriftstellera  alles  ffir  seine  Zeit  Wissens- 
wflrdige  zusammengetragen  und  dabei  durch 
Vertiefung  in  den  allegorischen  Sinn  und 
die  mysti8che  Bedeutung  der  Zahlen  seiner 
Phantasie  den  freiesten  Spielraum  gelassen 
hat  Ueber  der  Vollendung  seines  aus 
zwanzig  Bflchern  bestehenden  Werkes  nOri- 
gines  seu  Etymologiae*  ereilte  ihn  (636)  der 
Tod.  Seine  Schriften  standen  wfthrend  der 
nachstenbarbarischenJahrhnnderte  imAbend- 
lande  in  grossem  Ansehen;  von  eigentlicher 
Philosophie  aber  lindet  sich  in  seinen  Ar- 
beiten  kaura  eine  Spur. 

Italisrhe  und  italienische  Philo- 
sophie, im  weitesten  Sinne,  bezeichnet  die- 
jenigen  philosophischen  Bestrebungen,  welche 
auf  dem  Boden  Italiens  seit  dem  sechsten 
vorchristlichen  Jahrhundert  erwachsen  sind. 
In  den  griechischen  Pflanzst&dtcn  Unter- 
italiens  wurde  fast  gleichzeitig  mit  der 
altesten  joniscben  Naturphilosophie  durch  den 
nach  Krotdn  eingewanderten  Jonier  Pytha- 
goras, unter  dem  Einflnss  dorischer  Lebens- 
entwickelung,  eine  Philosophie  begrflndet,  die 
von  Sp&tern  als  „italische  Philosophenschule1* 
bezeichnet  wurde  nnd  ihrem  Gehalte  nach 
auf  die  ethisch-politische  Seite  der  Geistes- 
bildnng  das  Hauptgewicht  legte.  Der  Stifter 
der  sogenannten  cleatischen  Schnle  (siehe 
den  Artikel  „Eleatenu),  der  Jonier  Xeno- 
phanes  (im  sechsten  Jahrhundert)  lebte  in 
seinen  spate™  Jahren  zu  Messina  nnd  Ca- 
tana,  wiihrend  sein  NachfolgeT  Parmenides 
aus  Elea  (Velia,  in  Unteritalien)  dieser  Schulc 
den  Namen  gab,  die  durch  Zen  An  aus 
Elea  im  ffinften  Jahrhundert  ihre  vollendete 
Ausbildung  erhielt,  wahrend  in  der  zweiten 
Halfte  des  ffinften  Jahrhunderts  in  einer  den 
Eleaten  verwandten  Geistesrichtung  der 
Agrigentiner  (Sicilier)  Empedokles  die 
Weltentwickelnng  unter  dem  Gesichtspnnkt 
des  Kampfes  zwischen  Liebe  und  Hass 
recht  eigentlich  als  einen  Kampf  nm's  Dasein 
fasste.  Als  im  Zeitalter  Cicero's  (107-44 


v.  Chr.)  die  ROmer  mit  der  griechischen 
Philosophie  nlher  bekannt  geworden  waren, 
gestaltete  sich  dieselbe  im  Geiste  der  Romer 
zu  einem  flberwiegend  unter  akademischen 
und  stoischen  Einflfissen  stehenden  Eklek- 
ticismus,  und  nur  Cicero's  Zeitgenosse 
Lucretius  hat  in  seinem  Lehrgedichte 
„Ueber  die  Nat a r  der  Dinge"  die  atomistische 
Weltanschauung  Epikur's  mit  Geist  und  Ge - 
schick  reproducirt  Im  ersten  und  zweiten 
Jahrhundert  fand  die  dem  praktischen  Sinne 
der  Rflmer  vorzugsweise  entsprechende  Lehre 
der  Stoa  bei  den  Romero  besondere  Pflege 
und  bis  auf  den  Stoiker  auf  dem  Kaiser- 
throne,  Marcus  Aurelius  oder  Antoninus 
Philosophus  namhafte  Vertreter.  Eine 
kurze  Pflege  erhielt  im  dritten  Jahrhundert 
der  Neuplatonismus  in  Rom  durch  den 
AegypteT  Plotinos  und  dessen  Schfiler,  den 
Syrer  Porphyrios.  Nachdem  urn  die  Mitte 
des  vierten  Jahrhunderts  der  rfimischc  Rhetor 
und  Grammatiker  Marius  Victorinus  die 
^Isagoge*  des  Porphyrios  in's  Lateinische 
Uber  set  7\  und  Cicero's  Schrift  ,.De  invention?* 
commentirt,  sowie  ein  eigenes  Buch  „De 
syllogismis  hypotheticis"  verfasst  hatte,  ging 
auch  wahrend  der  Zeit  der  Premdherrschaft 
germanischer  Vfllker  fiber  Italien  die  Er- 
innerung  an  die  antike  Cultur  und  die 
Ueberlieferung  griechisch-rfimischer  Wissen- 
schaft  nicht  ganz  verloren.  In  den  Schriften 
der  Rdmer  Boetius  und  Cassiodorus  fand 
die  Philosophie  des  Alterthums  im  ffinften 
Jahrhundert  eine  wenigstens  reproducirende 
Vertretung,  die  durch  den  Einfluss  beider 
auf  das  spatere  Mittelalter  bedeutsam  wurde. 
Nachdem  im  elften  Jahrhundert  der  vom 
Schweinhirtenjungen  zum  Cardinal  empor- 
gestiegene  Lobredner  m5nchiBcher  Askese, 
Peter  Damiani  (1006—1072)  der  anmaass- 
lichen  Dialektik  ihren  Platz  als  „Ancilla'4 
(Magd)  der  Theologie  angewieasen  hatte, 
liessen  die  aus  Italien  stammenden  Scholastiker 
Lanfranc  (ausPavia,  1006 — 1089),  Anselra 
(aus  Aosta  in  Piemont,  1033  —  1109)  und 
Peter  (ana  Novara,  daher  Peter  Lombardua 
genannt,  1164  gestorben)  ihr  Licht  in  Eng- 
land nnd  Frankreich  leucbten,  wo  „die  Stadt 
der  Philosophen"  mehr  nnd  mehr  der  eigent- 
liche  Herd  der  mittelalterlichen  Scholastik 
wurde.  Im  zwdlften  Jahrhundert  lehrte 
Johannes  Italus  (d.  h.  der  Italier)  in 
Konstantinopel ,  wfthrend  Gerard  von  Cre- 
mona (1114  —  1187)  wenigstens  einen  Theil 
seiner  Mannesjahre  in  Toledo  verlebte.  War 
Petrus  Lombardns,  als  mMagister  senten- 
tiarum",  durch  sein  Lehrbuch  der  Theologie 
mehrere  Menschenalter  hindurch  die  Grund- 
lage  des  theologischen  Untem'chts  und  der 
dialektischen  Krflrterung  ffir  die  Scholastiker 
geworden,  so  haben  die  beiden  Italiener 
Thomas  von  Aquino  (1225  —  1274)  und 
Johannes  Fidanza  (Bonaventura,  1221 
bis  1274)  im  Dominikaner-  und  Francis- 
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kanerorden  s!oh  als  Leitsterne  und  Vorbilder 
in  der  oachfolgenden  scholastisch  -  dialek- 
tischen  und  mystischen  Geistesrichtung  des 
Mittelaltera  erwiesen.  Als  nach  der  Erobernng 
Konstantinopels  (lurch  die  TUrken  yiele  ge- 
lehrte  Grieohen  in  Italien  eine  Znflncht 
such  ten,  wnrde  dnrch  die  Nenbelebnng  der 
Studien  des  griechischen  Alterthums  von 
Italien  aus  die  Bekanntschaft  des  Abend- 
landes  mit  den  Schriften  des  Platon  und 
Aristoteles  in  der  Ursprache  vermittelt  nnd 
Italien  die  Wiege  der  neuern  Philosophic, 
die  sich  in  dem  Kampf  gegen  die  Scholastik 
von  den  Fesseln  der  Kirche  losrang  und  auf 
eigne  Fosse  stellte.  Zunachst  entbrannte 
nut  der  Ansiedlnng  griechischer  Gelehrten 
in  Italien  der  Kampf  urn  die  beiden  Haupter 
der  antiken  Philosophic,  der  Streit  flber  den 
Vorzug  dea  Platon  oder  des  Aristoteles.  Die 
Ernenemng  des  Platonismus,  vorwaltend  im 
Sinne  des  orientalischen  Neuplatonismus, 
knflpft  sich  an  die  Namen  des  Georgius 
Gemi8tns(Plethon),  desKardinals  Bessarion, 
Theodoras  Gaza,  Harsilius  Ficinua,  Fran- 
ciscos  Pat r if i us  und  verband  sich  bei  dem 
altera  (Johannes)  und  dem  jflngern  (Franz) 
Grafen  Pico  von  Mirandola  und  Franciscus 
Venetus  (Franzesco  Zorzi)  mit  den  theo- 
sophischen  Triumereien  der  Kabbalisten. 
Unter  den  neuen  Aristotelikera  oder  Peri- 
patetikern  standen  auf  Seiten  der  Alexan- 
dria ten ,  die  es  mit  dem  alten  Aristoteles- 
Ausleger  Alexander  aus  Aphrodisias  hielten, 
Georgios  aus  Trapezunt,  Pietro  Pompo- 
nazzo,  Simon  Porta,  Andrea  Cesalpino 
und  Jacob  Zabarella,  wahrend  die  ita- 
lienischen  Neuaristoteliker  im  averroistischen 
Sinne  ihren  Mittelpunkt  an  der  durch  Peter 
von  Abano  (gest  1315)  gegrflndeten  Padaaner 
Averroistenschule  hatten ,  zu  welcher  sich 
noch  im  fllnfzebnten  Jahrhnndert  Alexander 
Aehillinus  und  Nicoletti  Vernias,  im 
sechszehnten  Marcus  Antonius  Zimara  und 
Augustinua  Niphus,  sowie  Zabarella  und 
Cremonini  bekannten.  Neben  der  Repro- 
duction der  platonischen  und  aristotelischen 
Philosophie  hat  jedoch  im  Zeitalter  der  Re- 
formation und  der  Renaissance  Italien  und 
zwar  vorengsweise  der  SQden  der  Halbinsel,  * 
eine  Reihe  von  Mannern  hervorgebracht, 
welche  den  durch  die  neuerwachten  natur- 
wissenschaftlichen  Studien  hervorgerafenen 
Sturm  und  Drang  des  Geistes  der  Neuzeit 
nach  einer  einheitlichen  Weltanschauung  in 
selbststandigen  und  eigenthflmlichen  philo- 
sophischen  Systemen  reprasentiren.  Wahrend 
eich  Girolamo  Cardano  (1501—1576)  noch 
mehr  in  der  bunten  Mannigfaltigkeit  der 
Erscheinungen  verlor,  fflhrte  dieaelben  Ber- 
nardino Tele  si  o  (1506  —  1580)  in  seiner 
naturwissenschaftlichen  Speculation  auf  einige 
allgemeine  Principien  zurflck.  Was  Beide 
angedeutet  und  vorgearbeitet  hatten,  erscheint 
bei  Giordano  Bruno  (1550  —  1600),  dem 


eigentlichen  philnsophischen  Genius  Italiens 
im  Reformationszeitalter ,  zu  einer  pan- 
theistischen  Weltanschauung  vereinigt,  mit 
welcher  sich  znletzt  auch  der  monadologische 
Standpunkt  verband,  wahrend  Giulio  Cesare 
Vanini  (1585  — 1619)  vom  pantheistischen 
Standpunkt  zu  einem  frivolen  Naturaliamus 
fortscnritt  und  Tommaso  Cam  pan  ell  a  (1568 
bis  1639)  nach  einer  methodiBchen  Reform 
der Wissenschaften  und  einer  eklektisch-ency- 
clopadischen  Universalphilosophie  strebte. 
Im  siebenzehnten  Jahrhundert  fand  der 
Cartesianismns  trotz  der  papst  lichen  Censur, 
welcher  die  Lehre  des  Cartesius  unterworfen 
war,  besonders  an  Tommaso  Cornelio 
und  Michel  Angelo  Fardel  la  (1620—1711) 
in  Neapel  eifrige  Vertreter.  Im  achtzehnten 
Jahrhundert  erflffnete  ebendaselbst  Giam- 
battista  Vico  (1668— 1744)  mit  seiner  „Scienza 
mtova'1  nicht  bloB  die  neue  Wissenschaft  der 
Geschichtsphilosophie,  sondera  wurde  auch 
der  Begrtlnder  einer  neuen  Metaphysik  und 
Kritik  des  menschlichen  Geistes.  Wahrend 
sich  Genovesi  und  Gioja  um  die  Be- 
arbeitung  der  Nationaldkonomie  nach  philo- 
sophischen  Priujiipien  verdient  machten, 
fanden  Descartes  und  Malebranche  an  dem 
aavoyischen  Cardinal  Gerdil  (1718  —  1802) 
einen  spaten  Anhanger.  Seit  dem  Ende  des 
achtzehnten  Jahrhunderts  haben  sich  in 
Italien  neben  der  von  der  Kirche  begunstigten 
neuacholastisch-thomistischen  Strdmung  auch 
die  Nachwirkungen  der  in  England  und 
Frankreich  ausgebildeten  empirisch  -  psy- 
chologischen  Geistesrichtung  gezeigt,  welche 
sich  unter  den  Einflflasen  der  Kant'schen 
und  nachkant'schen  Philosophie  zu  mehr 
oder  minder  eklektischen  Bestrebungen  ver- 
banden.  Fur  die  Ausbildung  der  Rechts- 
philosophie  war  besonders  Romagnosi 
(1761  —  1835)  thatig,  wahrend  Galuppi 
(1774 — 1846)  mit  Leibniz'schen  Anschauungen 
die  Erkenntnisslehre  zngleich  mit  kritiscner 
Rtlcksicht  auf  Kant,  wic  auf  die  schottische 
Philosophie  und  dem  franzdsischen  Sensualis- 
mus  bearbeitete.  Auf  Grundlage  eines  ab- 
soluten  Ontologismus  der  platonischen  Ideen- 
lehre  eratrebte  Gioberti  (1801—1852)  eine 
auf  die  frcie  Allianz  zwischen  dem  kirch- 
lichen  Glauben  und  der  gottschauenden  Ver- 
nunft  abzielende  Religionsphilosophic  nnd 
Ethik,  wahrend  Rosmini - Serbati  (1797 
bis  1855)  auf  der  Lehre  von  den  eingebornen 
Ideen  fussend  einen  den  empirisch  -  philo- 
sophischen  und  skeptisch  -  kntischen  Rich- 
tungen  der  Neuzeit  feindseligen  religiOs- 
philosophischen  Idealismus  ausgearbeitet  hat 
Unter  den  noch  lebenden  Philosophen  Italiens 
hat  auch  die  Hegel'sche  Philosophie  ihrr 
Vertreter  gefunden. 

JOdisohe  Philosophie  im  Sinne 
einer  Verknllpfung  jtldischer  Religions- 
vorstellung  mit  philoaophischen  Lehren  und 
Anschauuneen .   die   nicht   auf  iUdischem 
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Bndcn  erwachsen  sind,  begegnet  uns  bereita 
itn  Anfange  des  ersten  chriatlichen  Jahr- 
hunderts  in  den  Schriften  des  alexandrinischen 
Juden  Philon,  welcher  die  jfidische  Theo- 
logie  nnd  Glaubenslehre  mit  griecbischen 
Pbilosophemen ,  hanpsftchlich  Platon's  und 
der  8toa,  zu  einem  auf  allegorische  Schrift- 
auslegung  gebanten  theosophischen  Systeme 
einer  im  gtittlichen  „ Logos'*  gegrttndeten 
Welt-  nnd  Lebensanschauung  entwickelte 
und  dadurcb  der  Vorlftufer  der  von  den 
alexandrinischen  Kirchenvatorn  Clcmena  und 
Origenea  ausgebildeten  kircblichen  Religions- 
philosophie  wurde.  Was  sich  spater  im 
Mittelalter  von  judischer  Philosophic  ent- 
wickelte, hat  zu  seiner  historischen  Voraus- 
setzung  die  Lehr-  und  Gesetzcrfentwickeluug 
der  pal&atinensischen  und  babylonischen 
Rabbinen.  Die  seit  dem  rntorgange  des 
jfldischen  Tempels  mtlndlich  fort^epllanzten 
Schrifterklftrungen ,  dogmatischen  Ueber- 
lieferungen  und  Geaetzesbcstimmungen  waren 
von  Jehudah  ha-qaddOsch  (Juda  dem  Hei- 
ligen)  im  dritten  Jahrhundert  nach  Chr.  G. 
gesammelt  und  unter  dem  Namen  „Mischnahu 
verbreitet  worden.  Aus  den,  wfthrend 
weiterer  drei  Jahrhunderten  anfgesetzten, 
rabbinischen  Erlauterungen  und  Erwei- 
terungen  der  Mischnah  -  Lebre  entstand  der 
„Talmudu,  welcher  allmftlig  bei  den  in  der 
„Zerstrenungu  lebenden  Juden  die  Bedeutung 
und  das  Ansehen  eines  Gesetzbucha  erhielt. 
Eine  durch  mehrere  Menschenalter  hindnrch 
vorbereitete  und  fortentwickelte  Opposition 
gegen  die  starre  Autoritilt  des  Talmud  wurde 
um  die  Mitte  des  achten  christlichen  Jahr- 
hunderg  in  Bagdad  unter  der  Ilerrschaft  dea 
Khalifen  Al-Mansur's  durch  den  Juden 
Anan  ben  David  zum  Standpunkt  einer 
jfldischen  Lehrpartei  entwickelt,  welche  im 
Gegensatze  zu  den  Rabbaniten  oder  Anhftngern 
dea  Talmud  die  Rechte  der  Vernunft  und 
den  Grundsatz  freier  Forschung,  gegentlber 
den  bindenden  Ansehen  der  dogmatischen 
Ueberlieferungen ,  vertrat  und  sich  den 
Namen  „Karaitenu  oder„Karfieru  gab.  Indem 
sich  die  Karaiten  in  ihren  Beweisfllhrungen 
mit  Vorliebe  den  mohammedanischen  Muta- 
kallimin  anschlossen  und  auch  selbst  diesen 
arabischen  Namen  annahmen,  traten  sie  zu- 
gleich  unter  den  Einfluss  der  arabisch- 
aristotelischen  Lehren.  Durch  sein  Streben 
nach  einem  durch  philosophische  Speculation 
nnterattltzten  rationalen  Systemeder  Theologie 
gewann  der  Karaismus  bedeutanden  Einfluss 
anf  die  philosophischen  Bestrebungen  der 
Juden  wahrend  dea  Mittelalters.  Neben 
dieaer  rabbanitischen  und  karaitischen  Spal- 
tong  unter  den  jtidiachen  Theologen  trat  aber 
noch  eine  myatisch  -  philosophische  Geiatea- 
richtung  im  Schoosse  dea  Judenthums  her- 
vor,  welche  es  unter  dem  Namen  der 
„Kabbalahu  auf  eine  gnostiscbe  Religions- 
philosophie  oder  Geheimlehxe  abgeaehen 


hatte.  Die  Anhftnger  der  Kabbalah  (Kabba- 
listen)  gingen  von  der  Unterscheidung  eines 
im  nachsten  Wortainne  der  heiligen  Schriften 
verborgenen  tiefern  und  geheimen  Sinnea  ana, 
welcher  erst  die  voile  religiose  Wahrheit  in 
sich  8chlie8ae.  Dieser  Gedanke  einea  tiefern 
Schriftainnea  findet  sich  schon  in  den  allego- 
rischen  Schriftanslegungen  des  alexandri- 
nischen Jnden  Philon  und  bei  den  Gnostikern 
der  eraten  christlichen  Jahrhunderte.  Nur 
aber  bildete  aich  bei  den  Kabbalisten  daa 
theosophische  Element,  unter  dem  Einflusae 
neuplatonischer  Lehren,  entschieden  zu  einer 
Emanationalehre  aus,  durch  welche  die  Kluft 
zwischen  Gott  und  der  Welt  ausgeftlllt  werden 
sollte.  Doch  trat  daa  erate  Buch,  welche8 
diese  kabbalistiache  Lehre  vortrug,  erst  gegen 
Ende  des  neunten  Jahrhunderts  als  „Buch 
der  Schapfung4*  (Jezirah  oder  Jecfrah)  her- 
vor.  Auf  der  Grundlage  dieaer  Voraus- 
aetzungen  entwickelte  sich  gleichzeitig  mit  deT 
arabischen  Philosophic  nnd  unter  dem  Ein- 
flusse  derselben  unter  den  Juden  des  Morgen- 
landes,  vorzugsweise  aber  des  Abendlandea 
die  eigenthilmlich  jfldiache  Philoaophie  dea 
Mittelalters.  Als  rabbanitischer  Gegner  dea 
Karaismus  trat  im  zehnten  Jahrhundert 
Saadjah  ben  Josef  al-Fajjumi  (892—942), 
gewdhnlich  Saadias  genannt  hervor.  In 
der  zweiten  Hftlfte  des  elften  Jahrhunderta 
begegnet  una  der  jtldiache  Philosoph 
Salomon  ben  Gabirol  (Ibn  Gebirol)  in 
Spanien,  welcher  durch  aein  Werk  „f<ms 
vitae*  unter  den  Namen  Avicebron  auf  die 
Entwickelung  der  christlichen  Scholaatik  Ein- 
fluss gewann.  Um  dieaelbe  Zeit  gab  Bah  jab 
ben  Josef  in  seinem  Bnche  „die  Pflichten 
dea  Herzen8u  eine  Daratellung  der  Moral 
dea  Judenthnm8.  Gegen  die  Mitte  dea 
zwdlften  Jahrhnnderta  machte  Jehu dab 
ha- Levi  mit  Beinem  Bucbe  „Khozariu  einen 
Feldzug  gegen  alle  Philosophic^  indem  er 
sich  zugleich  dem  Myaticismus  der  Kabbalah 
zuneigte,  wahrend  gleichzeitig  Abraham 
ben  David  von  Toledo  eine  Vermittelung 
zwischen  jfldischer  Theologie  und  aTabisch- 
aristotelischer  Scholastik  erstrebte.  Halevi'a 
Anlauf,  die  Philoaophie  aus  den  Herzen  eeiner 
Zeit-  und  Glaubensgenoasen  zu  verdrftngen, 
blieb  jedoch  erfolglos.  Denn  kaum  ein  halbes 
Jahrhundert  nach  seinem  Tode  aehen  wbr 
durch  Rabbi  Moses  ben  Maim6n  (Maimuni, 
Maimontdes,  Rambam  gewOhnlich  genannt) 
in  seinem  „Ftlhrer  der  Zweifelnden 14  den 
Aristotele8  wenig8tens  fur  die  Erkenntnisa 
der  irdischen  Welt  als  gflltige  Autoritat  vor- 
gefilhrt,  neben  welcher  fQr  die  himmlische 
Weltdie  OfTenbarungslehren  eintreten  musaten. 
Wfthrend  im  dreizehnten  Jahrhundert  die 
Kabbalah  in  dem  Buche  Zdhar  (Sohar)  zu 
ihrer  vollen  BlOthe  gelangte,  wnrden  im 
dreizehnten  und  vierzehnten  Jahrhundert,  be- 
sonders  von  Juden  in  der  Provence,  die 
Schriften  der  arabischen  Ariatoteliker  fleiasig 
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in's  Hebraische  flbersetzt  und  theilweise 
commentirt.  Als  Erlauterer  der  aristotelischen 
Arbeiten  des  Averroea  machte  sich  besonders 
der  jtldische  Peripatetiker  Levi  ben  Gerson 
bekannt,  welcber  seine  Lehre  in  dem  Buche 
„  Milchamuth  Adondi"  (Krie^e  des  Heim) 
entwickelte.  Ein  anderer  Peripatetiker  war 
Moses  ben  Josua  an 3  Narbonne,  der  sich 
als  Commentator  von  Schriften  der  arabischen 
Philosophen  Al-Ghazzali,  lbn  Roschd,  To  fail, 
sowie  des  Maimonides  Knf  erwarb.  Unter 
dem  Einflusse  des  Letztern  stand  der  Karaer 
Ah  Ton  ben  Elia  aus  Nikomedien  im  vier- 
zehnten  Jahrhundert,  welcher  in  seinem 
religionsphilosophischen  Werke  „Baum  des 
Lebens u  eine  Darstellung  der  jttdiscben 
Dogmatik  gab,  die  als  ein  Gegenstttck  zum 
„Ftlbrer  der  Verirrten"  erscheint.  M it  dem 
Yerfalle  der  mittelalterlichen  Scholastik  er- 
losch  ancb  die  „  jtldische  Philosophic "  im 
eigentlichen  Sinne  des  Wortes.  Was  von 
der  spatern  jtldischen  Literatnr  etwa  nnter 
diesen  Gesichtspunkt  fallen  k8nnte,  bewegt 
sich  nnter  dem  nachhaltig  wirkenden  Ein- 
finsse  des  Maimonides.  Der  aus  deT  jtldischen 
Gemeinde  aasgestossene  Benedict  von  Spinoza 
(1632—1677)  steht  mit  seiner  pantheistischen 
AU-Einheitslehre  nicht  mehr  auf  dem  Boden 
der  jtldischen  Weltanschauung,  und  der  dem 
Aufklarungszeitalter  angehdrende  deistische 
Popuiarphilosoph  nnd  moralische  Gltlckselig- 
keitalehrer MosesMendelssohn  (1729 bis 
1786)  hatte  das  specifisch  Jadische  ebenso 
abgestreift,  wie  der  eifrige  Kant  inner  Salomon 
Maimon  (1-753—1800),  derseinen  Scharfsinn 
als  talmndi8cber  Ideenspalter  im  Dienst 
der  kritischen  Philosophie  der  Neuzeit  ver- 
wandte. 

8.  Hunk,  esquisse  historique  de  la  philosophie 
chez  les  J uifs.  1849.  Deutsch  unter  dem 
Titel  „Philosophie  und  philosophische  Schrift- 
steller  der  Juden,  mit  erliluternden  und  er- 
ganzenden  Anmerkungen  Ton  B.  Beer, 
1862.  Mit  Benutzung  dieser  letztern  erschien 
Munk's  Abhandlung  in  neuer  Gestalt  in 
dessen  „  Melanges  de  philosophie  juiire  et 
arabe  (lbo»)  pag.  461—511. 

L.  Dukes,  Philosophisches  aus  dem  zehnten 
Jahrhundert.  1868. 

M.  Eisler,  Yorlesungen  Uber  die  jiidischen 
Philosophen  des  Mittelalters.  I.  U.  1870 
und  76. 

M.  Joel,  Beitrage  zur  Oeschichto  der  Philosophie, 
in  zwei  Banden,  1876. 

Julianus,  Flavins  Claudius,  war  331 
n.  Chr.  geboren  und  durch  die  NcuplatonikeT 
Maximus  aus  Ephesos,  Chrysanthios  aus 
Sardes,  Eusebios  aus  Myndos  u.  A.  weniger 
in  philosophische  Speculation  als  in  den  Ver- 
kehr  mit  Gdttern  (Theurgie)  eingefflhrt 
worden.  Wahrend  der  zwanzig  Monato  seiner 
Regierung  als  rdmischer  Kaiser  (361  —  363) 
sucnte  er  dem  bereits  durch  Konstantin  zur 
Staatsreligion  erhobenen  Christenthume  gegen- 
uber  ein  im  Sinne  des  Neuplatonismus  reines 


und  ursprlingliches  Heidenthum  wieder  her- 
zustellen  (daher  sein  Beiname  Apostata 
d.  h.  der  Abtrtinnige),  aber  sein  grosses 
Restaurationswerk  zerfiel  alsbald  wieder.  In 
den  von  ihm  hinterlassenen ,  griechisch  ge- 
schriebenen  Schriften,  unter  denen  sich 
namentlich  „Redenu  und  „Briefeu  befinden 
(sie  wurden  von  Petavius  1630,  von  Span- 
heim  1696  und  neuerdings  von  Hertlein, 
1875,  herausgegeben)  zeigt  er  sich  eigent- 
lich  nur  als  einen  philosophised  n  Dilettanten. 
Auch  eine  vertoren  gegangene  Schrift 
„ Wider  die  Christen"  hat  er  verfasst,  deren 
wesentlicher  Inhalt  uns  durch  die  Wider- 
legungsschrift  des  Kirchenvaters  Ryrillos 
von  Alexandrien  bekannt  geworden  ist.  Er 
hob  darin  hauptsachlich  die  Herrlichkeit  und 
Grdsse  der  heidnischen  Religion  und  Bildung, 
gegentlber  dem  „armseligen  Christenthume'4 
hervor.  Die  dem  Kaiser  Julian  unter  dessen 
„Briefenu  (zuletzt  von  Heyler,  1828,  heraus- 
gegeben) beigelegten  sechs  Briefe  an  den 
Neuplatoniker  Jamblichos,  worin  dieser  dem 
Homer,  Sokrates  und  Platon  an  die  8eite 
gesetzt  und  als  das  Gemeingut  aller  Hellenen, 
sowie  als  Better  des  griechischen  Lebena 
gepriesen  wird,  sind  jedenfalls  unacht  In 
einer  Rede  tiber  den  Helios  wird  dieser  Gott 
als  Vermittler  zwischen  der  hOchsten  gfltt- 
lichen  Einheit  und  der  WTelt  und  als  Abbild 
der  hftchsten  Gtlte,  als  Herrscher  tiber  die 
intellectuellen  Gfltter  bezeichnet,  Apollon  und 
Athena  als  seine  Emanationen  und  Aphrodite 
als  seine  Gehtllfin  ansgedeutct. 

D.  Fr.  Strauss,  Julian  der  Abtrunnige,  der 
Komantiker  auf  dem  Throne  dor  Casaren. 
1847. 

Julien,  oeuvres  completes,  traduction  nourelle, 
accompagne'e  de  sommaircs,  notes  et  ecclair- 
cissements  par  Eugene  Talbot  1863. 

J.  F.  A.  Mil  eke.  Flaviua  Claudius  Julianus 
nach  den  Quellen.    1.  II.    1866  nnd  68. 

Julianus,  von  Tralles  (in  der 

jonischen  Landschaft  Lydien)  wird  bci  dem 
Peripatetiker  Alexander  von  Aphrodisias 
(urn's  Jahr  200)  wegen  seiner  Ansicht  von 
der  Bewegung  des  Himmels  durch  die 
platonische  Weltseele  erwahnt,  doch  geht 
aus  dieser  vom  Neuplatoniker  Simplikios 
tlberlieferten  Stelle  nicht  hervor,  ob  dieser 
sonst  nicht  bekannte  Julianos  ein  Platoniker 
oder  Peripatetiker  gewesen  ist 

Junius  Rusticus  war  der  Name  zweier 
Stoiker,  von  welchen  der  Aeltere  als  ein 
politisch  verdachtiger  Stoiker  vom  Kaiser 
Domitian  zum  Tode  verurtheilt  wnrde,  wah- 
rend der  Jtlngere  als  Lehrer  des  kaiserlichen 
Stoikers  Marcus  Antonius  (Antoninus  philo- 
sophus)  bei  diesem  grosses  Vertrauen  genoss. 

Justinus,  Flavins,  war  zu  Flavia 

Neapolis  (dem  heutigen  Nablus)  in  Palastina 
von  griechischen  Eltern  geboren  und  hatte 
sich  schon  frtlh  mit  den  platonischen,  peri- 
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patetiscben  nnd  stoischen  Philosophen  be- 
kannt  gemacht  nnd  nach  einer  leichtfertig 
durchlebten  Jugend,  aus  Veranlassung  fines 
Gesprachs  mit  einem  christlichen  Greis  den 
christlichen  Glaaben  angenomraen,  ohne  darnm 
doch  den  Philosophenmantel  abzulegen.  Als 
Philosoph  sich  vorzugsweise,  wie  der  alexan- 
drinisch-jadische  Philosoph  Phildn,  an  pla- 
tonische  Anschauungen  haltend,  starb  er  in 
Polge  einer  Anklage  durch  den  Kyniker 
Crescens  unter  dem  stoiscben  Kaiser  Marcus 
Aurelius  in  den  sechziger  Jahren  des 
zweiten  Jahrhunderts,  wahrscheinlich  163 
n.  Chr.,  zu  Rom  den  Martyrertod.  Unter 
den  ihm  zugeschriebenen ,  in  gricchischer 
Sprache  verfassten  Schriften  sind  unbezweifelt 
ilcht  ein  zu  Ephesos  oder  Korinth  gehaltener 
„Dialog  mit  dem  Juden  Tryphon" 
(wahrscheinlich  dem  unter  dem  Naraen  Rabbi 
Tarphon  bekannten  galilaischen  Lehrer)  und 
cine  grfiasere  (im  Jahre  139  oder  140  ver- 
fasste)  und  eine  kleinere  (im  Jahre  162  ver- 
fasstej  „Apologieu  (zu  Gunsten  der  Christen). 
Abgesehen  von  manchen  Materialien  zur  Ge- 
schichte  der  griechischen  Philosophic,  die 
sich  in  diesen  Schriften  des  „Justinus  Philo- 
sophy et  Martyr*  finden,  bildet  den  Mittel- 
punkt  seiner  eigenen  philosophischen  An- 
schauungen  der  philonische  Grundgedanke 
von  dem  dnrch  die  ganze  Schdpfung  ver- 
breiteten  Walten  des  „keimkraftigen  Logos" 
(der  gCtttichen  Vcrnunft).  An  diesem  gott- 
lichen  Logos,  als  dem  Erstgebornen  Gottes, 
durch  den  Gott  Alles  geschaffen  und  ge- 
ordnet  hat  und  welcher  Eins  ist  mit  Christus, 
hat  das  ganze  menschliche  Geschlecht  Ad 
tbeil,  und  alio  diejenigen  Menschen,  welche 


diesem  Logos  gemJlss  leben,  aind  Christen, 
auch  wenn  sie  fur  Gottlose  gehalten  worden 
sind,  wie  bei  den  Hellenen  Sokratea  und 
Herakleitos  und  Andere.  Alles  sngleich,  was 
Philosophen  und  Gesetzgeber  Gutea  gelehrt 
und  Wahres  gefunden  haben,  ist  eine  Fracht 
ibres  Suchens  und  Anschauens  nach  dem 
Antheil  an  diesem  gdttlichen  Logos.  Da  sie 
diesen  jedoch  nicht  vollstandig  erkannt  haben, 
so  haben  sich  die  alten  Philosophen  auch  oft 
widersnrochen.  Erst  der  in  Christus  ileisch- 
geworaene  Logos  offenbart  die  ganze  und 
voile  Wahrbeit  der  Gotteserkenntnias  und 
des  giittlichen  Gesetzes.  Aehnlich  wie  Pbilon 
und  seine  judisch-alerandrinischen  Vorganger, 
behauptet  auch  Justin  einen  aossern  Zu- 
sammenhang  der  griechischen  Philoaophie  mit 
der  durch  Christus  an's  Licht  gebrachten 
wahren  Qotteserkenntniss  durch  die  Ver- 
mittelung  der  Schriften  des  Alten  Testaments, 
welche  in  den  Augen  des  christlichen  Philo- 
sophen als  eine  gross e  Weissagung  auf  Christus 
erscbeinen.  Aus  den  BUchern  Mosis  und  der 
Propheten  hatten.  nach  seiner  Meinung,  die 
griechischen  Dichter  und  Philosophen  die 
Samenkoruer  alles  dessen  entnommen,  was 
sie  Wahres  Ubcr  die  sittliche  Wahlfreiheit, 
aber  Unsterblichkeit  der  Seele,  Uber  Strafen 
nach  dem  Tode  und  Uber  die  Betrachtung 
der  himmlischen  Dinge  vorgebracht  haben. 
Mit  diesen  philosopnischen  Anschauungen 
verbindet  Justin  eine  Menge  judenchristlicher 
Vorstellungen,  insbesondere  die  jUdische 
Engel-  und  Damonenlehre  und  die  Lei  ire 
von  dem  auf  die  erste  Auferstehung  folgenden 
tausendjahrigen  Reiche  unter  der  Herrscbaft 
Christi. 


Kabbalah  (nach  der  heutzutage  (Iblichen 
Umsohreibung  der  semitischen  Bnchstaben 
richtiger  Qabbalah  geschrieben)  bedeutet 
eigentlich  soviet  als  Ueberlieferung,  und  zwar 
sowohl  im  Sinne  einer  im  Verlauf  der  Ge- 
schichte  mflndlich  fortgnprlanzten  Lehre,  als 
auch  im  Sinne  einer  durch  gdttliche  Ein- 
gebung  kundgewordenen  Weisheit  In  der 
Geschichte  der  Philosophic  ist  von  der 
Kabbalah  nur  im  Sinne  einer  bestimmten 
geistesgeschichtlichen  Erscheinnng  die  Rede, 
wonach  darunter  eine  im  Scl  looaae  des 
Judenthums  hervorgetretene  gnostische  oder 
mystisch-theosophische  Emanationslehre  ver- 
standen  wird,  welche  sich  als  das  Geheim- 
niss  weniger  Eingeweihten  angeblich  aus 
uralten  Zeiten  fortgepflanzt  hatte,  ohne  in 


das  allgemeine  Volksbewusstsein  zu  dringen, 
und  welche  sich  als  Geheimlehre  zugleich 
frUhzeitig  das  Ansehen  des  Alterthums  durch 
absichtliche  Pseudepigraphen  (unter  dem 
Namen  alter  Personen  in  spatern  Zeiten 
verfasste  Schriften)  beizulegen  suchte.  Denn 
cine  beglaubigte  Kenntniss  von  dieser  unter 
dem  Namen  der  Kabbalah  verstandenen 
judisch-mystischen  oder  theosophischen  Schul- 
tradition  haben  wir  erst  in  den  spatern  Zeiten 
des  Mittelalters.  Und  mdgen  sich  immerhin 
die  Keime  dieser  Anschauungen  unter  neu- 

Slatonischen  und  neupythagoraiscben  Ein- 
lissen  schon  seit  den  ersten  christlichen 
Jahrbunderten  entwickelt  haben,  so  haben 
dieselben  doch  erst  im  Mittelalter .  seit  die 
in  der  Zerstreuung  lebenden  Juden  durch 
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die  Araber  mit  dem  Neuplatonismus  bekannt 
wurden,  ihre  in  Schriften  tlberlieferte  Aus- 
bildung  erhalten.  Diese  Schriften  entwickeln 
abcr  in  ahnlicher  Weise,  wie  dies  schon  bei 
dem  judisch-alexandrinischen  Religionsphilo- 
sopben  Philon  der  Fall  war.   ihre  An- 
Bchauungen  and  Lehren  nach  ihrer  ganzen 
Breite  and  Tiefe  wesentlich  am  Inhalte  der 
biblischen  Bflcher.    Daraus  erklart  ea  sich 
auch,  dasa  viele  Kabbalisten  mit  dem  ver- 
kliirten  Propheten  Elias  oder  sonst  einem 
hdhern  Geist  in  Verbindung  geatanden  zu 
haben  vorgaben.  Die  Kabbalah  schaute  aich 
eben  nur  Belbst  in  diesem  Propheten  an,  der 
in  Feuergespann  gen  Himmel  fuhr  and  8einen 
Mantel,  daa  Bild  seiner  si n u lie  1 1  en  Erscheinuag, 
ala  uberflassigen  Ballast  zartlckliess.  Denn 
die  Kabbalah  hat  ebea  die  Jenaeitigkeit  des 
Himmela  aufgehoben,  den  Eingeweihten  deaaen 
Pforten  zu  jeder  Zeit  geOflhet  duroh  den 
Aufflng  der  religiosen  Pbantasie  vermittelst 
des  Feuergespannea   der   nnmittelbar  an- 
schauenden  Dicbtang.   Und  wie  Elias  den 
Jaden  als  der  Vorlaufer  dea  Mea8ias  gilt,  so 
so  lite  aach  die  Kabbalah  dem  measi  anise  lien 
Reiche  vorarbeiten  und  vor  dem  Eintritte 
desselben  Allen  erscheinen,  d.  h.  ihr  Wesen 
als  Geheimlehre  anfgeben  und  ala  Wissen- 
schaft  sich  offenbaren.  1m  Allgemeinen  geht 
die  Lehre  der  Kabbalah  daraaf  aas,  das 
Reich  der  Sianenwelt  aus  dem  „  Elisor* 
(d.  h.  dem  Unendlichen  oder  Gott)  zu  er- 
klaren,  die  Vermittelung  des  Unendlichen 
mit  dem  Endlichen  deutlich  zu  macben.  Die 
Erscheinangswelt  ist  den  Kabbaliaten  nicht 
das  Product  eines  willkurlichen  Schdpfungs- 
actes.  sondern  Offenbarung  und  zwar  Selbst- 
offenbarang  des  Unendlichen.   Es  ist  in  der 
Erscheinangswelt  aufgeschlossen^  was  im 
nEnsdP*  verhtlllt  ist.   Wie  aas  diesem  AUes 
hervorgegangen  ist  in  verschiedenen  Aus- 
strahlungen  oder  Ausstrdmungen ,  als  den 
Stufen  der  gdttlichen  Selbstofl'enbarung,  80 
muas  aach  wiederum  Alles  in  aufsteigendem 
Lauterungsprocesse  in  das  „En8ofu  zuruck- 
kehren.  urn  ala  reines  Licht  wiederum  mit 
dem  Urlichte  Eins  zu  werden.  Vom  „Ens6f" 
wird  ansgegangen  und  znr  sinnlichen  Welt 
fortgeachritten  durch  das  Reich  der  Geister, 
welches  eine  fruhere  Stufe  der  aich  offen- 
barenden  Gottheit  ist,  als  die  Sinnenwelt, 
und  alles  Einzelne  in  der  Erscheinungswelt 
muss,  nach  kabbalistischer  Anachauung,  auf 
einer  frllhern  Stufe  dea  Daseina  in  hdherer, 
geistiger  Form,  d.  h.  ala  Engel  exiatiren. 
Die  zehn  „Sephir6th"  oder  die  Ausstrahlungen 
(Lichtstrome)  des  gOttlichen  Urbildes  bilden, 
als  Stufen  der  gOttlichen  Offenbarung?  die 
yier  Welten.  nam  licit  Aziluth  (Agilflth) 
oder  die  vorbildliche ,  vollkommenste  Welt, 
in  welcher  keine  Yeranderlichkeit  ist,  sodann 
Beriah  oder  die  veranderliche  Welt,  danach 
Jeztrah  (Jecirah)  oder  die  geformte  Welt 
und  endlich  'A  si  ah  oder  die  lebende  und  | 


empfindende  Welt.  Die  weitere  Entwickelung 
dieser  Grundlehren  ist  zunachst  in  dem 
kabbalistischen  Bache  ,,J ezlrah"  (Jefirah) 
niedergelegt ,  welches  wahrscheinlich  im 
neunten  christlichen  Jahrhundert  abgefasst 
wurde,  aber  schon  im  zehnten  Jahrhundert 
fur  ein  uraltes  Buch  gait  und  von  Einigen 
auf  den  Rabbi  'Aqibah  (im  zweiten  Jahr- 
hundert), von  Andern  sogar  auf  den  Erz- 
vater  Abraham  zuruckgefunrt  und  schon  im 
zehnten  Jahrhundert  von  Saadjah  and  andern 
judischen  Philosophen  commentirt  wurde.  Es 
erschien  im  hebraischen  Original  zuerst  zu 
Mantua  (1562)  gedruckt,  dann  in's  Lateinische 
Uberaetzt  und  erlautert  von  Rittangelus  (1642). 
Es  werden  darin  die  Grundztlge  der  Lebre 
von  Gott,  von  den  Mittelwesen  und  von  den 
Welten,  verwebt  mit  pvthagoraischer  Zahlen- 
mystik  und  rabbinischer  Buchstabenmystik 
naher  entwickelt.  In  32  geheimnissvollen 
Bahnen  der  Weisheit  hat  der  lebendige  Gott 
und  KOnig  der  Welt  sich  offenbart  und  seine 
Welt  mit  drei  Zahlenverhaltnissen  geschaffen, 
mit  dem  Zahlenden,  dem  Gezahlten  and  dem 
Zahlen  selbst.  Es  giebt  10  reine  Sephirdth 
oder  Lichtausstr3mungen  und  22  Buchataben, 
3  Hauptbnchstaben,  7  doppelte  und  12  ein- 
fache.  Es  giebt  10  geheimnissvolle  Sephirdth, 
zehn  und  nicht  neun,  zehn  und  nicht  elf: 
zehn  nach  der  Zahl  der  10  Finger,  ftlnf 
gegen  fUnf.  Ihr  Maass  ist  das  unergrtlndliche 
Vor  und  Nach,  das  anergrundliche  Gate  und 
Bdse,  das  unergrundlicne  Iloch  und  Tief. 
das  anergrundliche  Ost  und  West,  Sad  una 
Nord.  Der  einige  Herr  und  Gott,  der  treue 
Kdnig,  regiert  sic  alle  von  seiner  heiligen 
Wohnnng  aus,  in  alle  Ewigkeit.  Die  Gott- 
heit ist  hiernach  zunachst  die  abstracte  Ein- 
heit,  in  welcher  Nichta  zu  unterscheiden  ist, 
welche  dem  Eins  vorangeht  und  die  Zahlen 
als  die  Grundformen  des  Daseins  erst  offen- 
bart; darum  ist  auch  die  gdttliche  Unreiuheit 
dem  Gedanken  wie  dem  Worte  ganz  ent- 
zogen,  weshalb  auch  gefordert  wird,  sich 
nicht  dabei  aufzuhalten.  sondern  nur  blitz- 
artig  darUber  hinznfahren,  weil  sie  ja 
selber  dem  Blitze  gleiche,  der  sich  nicht  fest- 
halten  liisst. 

Auf  einer  weitern  Entwickelungsstufe 
erscheint  die  Lehre  von  den  Sephiroth  im 
Buche  Sdhar  (nach  der  heutigen  Umschrei- 
bung  der  scmitischen  Buchstaben  richtiger 
Zdhar  d.  h.  Glanz  .  welches  angeblich  von 
einem  SchUler  des  liabbi  'Aqfbah,  dem  Rabbi 
Simeon  ben  Jochai  verfasat  ware,  aber  ohne 
Frage  erst  nach  dem  Bekanntwerden  des 
Buches  Jeztrah  aaf  der  Grundlage  von  An- 
schauungen,  die  seit  dem  zehnten  Jahrhundert 
durch  die  Gegner  MaimOni's  aasgebildet 
worden,  wahrscheinlich  um  das  Jahr  1300 
durch  den  Bpanischen  Juden  Moseh  ben 
Schem  Tob  aus  Leon  niedergeschrieben, 
spater  aber  durch  Zusfttze  erweitert  und  mit 
einem  Commentar  versehen  worden  ist.  Es 
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erschien  znerst  in  Montua  (1558)  ira  Druck, 
vollstandiger  1560  in  Cremona  nnd  1623  in 
Lublin,  dann  mit  lateinischer  Uebersetzung 
im  zweiten  Bande  der  j/abbaia  denudata* 
von  Knorr  von  Rosenroth  (1684).  Zngleich 
mit  dem  Commentar  des  Isaac  Luria  erschien 
der  hebraische  Text  1724  in  Konstantinopel. 
Da  der  Verborgenste  von  Allem  (so  wird 
darin  gelehrt)  sich  offenbaren  wollte,  machte 
or  znerst  einen  Punkt,  welcher  der  Gedanke 
wurde,  nnd  bildete  alle  Formen  nnd  gab 
alle  Schriften  hinein,  grub  auch  in  das 
heilige  verborgene  Licht  eine  verborgene 
allerheiligste  Gestalt,  einen  tiefen  Ban,  der 
vom  Gedanken  ausgeht  und  „Weru  genannt 
wird.   Aid  er  sich  nun  offenbaren  und  mit 
Namen  genannt  sein  wollte,  da  halite  er  sich 
in  ein  kdstliches  leuchtendes  Gewand  und 
schuf  dann  das  „  Dieses",  welches  sich  mit 
dem  „WerM  vereinigte,  und  so  ward  der  voile 
g5ttliche  Name  (durch  mystisch-etymologische 
Deutungdes  Gottesnamens  „ElohimM)  „Dieses- 
Weru.  In  diesem  Geheimnisse  des  gdttlichen 
Namens  ist  die  Existenz  der  Welt  gegrUndet. 
Der  heilige  Alte,  der  Verborgenste  von 
Allem,  gestaltet.  sich  und  gestaltet  sich  auch 
wiederum  nicht;  er  gestaltet  sich,  urn  Alles 
zu  erhalten.  und  gestaltet  sich  nicht,  da  er 
nicht  (gestaltet)  da  ist.  Als  er  sich  gestaltete, 
brachte  er  neun  Lichtschimmer  (Sephirdth) 
hervor,  die  von  seiner  Gestalt  ausstrahlen. 
Diese  Lichtschimmer  strahlen  aus  und  ver- 
breiten  sich  nach  alien  Richtungen  immer 
mehr.  Betrachten  wir  dieselben  immer  naher, 
so  sind  sie  nicht  da,  sondern  das  Eine  Licht 
allein.    So  ist  es  auch  mit  dem  heiligen 
Alten;  er  ist  das  hdhere  Licht  und  nicht 
ausser  den  Lichtschimmern  da,  welche  aus- 
strahlen, sich  offenbaren  und  sich  wieder 
verbergen.   Sie  sind  Er  und  Er  ist  sie,  wie 
die  Flamme  an  der  Kerze,  ohne  dass  irgend 
eine  Trennung  da  ware.   Damit  man  aber 
die  erste  in  der  Ausstrahlung  nicht  von  den 
tlbrigen  trenne,  sind  die  Sephirdth  zehn  nnd 
nicht  neun  genannt  Die  Sephirdth  sind  zehn 
und  nicht  elf,  damit  man  das  Hdchste,  das 
„  Ensdf1*  nicht  ebenfails  als  Lichtschimmer 
rechne.  Jede  dieser  Sephirdth  aber  hat  ihren 
besondern  Namen,  mit  welchemEngeleenannt 
werden.   Der  Herr  der  Welten,  der  Urgrund 
nnd  die  Thatsache  hat  keinen  gekannten 
Namen,  denn  er  erfallet  alle  Namen.   Er  ist 
die  Einheit  von  Allem,  und  wenn  er  sich 
ihnen  entzieht,  bleiben  die  Namen  seelenlose 
Utlllen.  Da  die  Ausstrahlung  der  Sephirdth 
die  Gottheit  selbst  ist,  die  sich  nicht  ver- 
andern  kann,  so  besteht  das  Wesen  der  Aus- 
strahlung darin,  dass  das  verborgene  und 
geheime  Vermdgen  in  die  Wirklichkeit  llber- 
gehe.  Dem  Vermdgen  nach  sind  die  Sephirdth 
in  dem  Ausstrahlenden,  bis  es  der  gdttliche 
Wille  ist.  sich  zu  offenbaren  und  so  dieselben 
in  die  Wirklichkeit  hervortreten  zu  lassen, 
damit  sie  die  Grundlage  fur  jedes  kuuftigc 


Werk  werden,  welches  aus  ihm  in  der  un tern 
Welt  geradeBO,  wie  es  im  gdttlichen  Ge- 
danken war,  hervorgeht.  Indem  der  Mensch 
seiner  Natur  nach  zu  drei  verschiedenen 
Welten  oder  Ausstrdmungen  gehdrt,  tragt  er 
von  alien  dreien  die  Krafte  in  sich,  namlich 
von  der  vierten  die  Seele  (nefesch)  oder  den 
Lebenshauch,  von  der  dritten  den  Geist 
(ruach)  und  von  der  zweiten  Ausstrdmung 
die  verntlnftige  Seele  (neschamah).  Schon 
in  ihrer  vorweltlichen  Existenz  sind  die 
Seclen  mannliche  und  weibliche,  und  zwar 
(ahnlich  wie  die  Aionen-Paare  in  den 
gnostischen  Systemen)  paarweise  verbunden ; 
sie  steigen  aber  vereinzelt  in's  Leben  herab, 
um  sich  in  der  Ehe  wieder  zusammenzufinden 
und  sich  zu  Einem  Wesen  verschmelzend 
und  gemeinschaftlich  zur  Vollendungstrehend, 
von  Gott  im  Tode  mit  einem  Kusse  wieder 
zu  sich  aufgenommen  zu  werden. 

Seitder  Mitte  des  dreizehnten  Jahrhunderts 
war  das  Studium  der  Kabbalah  hauptsach- 
lich  als  Gegengewicht  gegen  den  dam  als 
herrschenden  arabischen  Aristotelismus,  unter 
den  iddischen  Gelehrten  besonders  gepflegt 
worden.  Unter  den  christlichen  Lehreni 
zeigte  schon  im  dreizehnten  Jahrhundert 
der  Spanier  Raymundus  Lullus  Bekanntschaft 
mit  kabbalistischen  Ideen,  spater  die  beiden 
Grafen  Pico  von  Mirandola  in  Italien  und 
der  Deutsche  Johannes  Reuchlin.  Auch 
Agrippa  von  Nettesheim  und  Theophrastus 
Paracelsus  betrachteten  die  Kabbalah  als  Ur- 
quelle  aller  Weisheit,  wie  noch  im  sieben- 
zehnten  Jahrhundert  der  Englander  Henry 
More.  Eine  eigenthflmliche  Weiterent- 
wickelung  eThielt  das  kabbalistische  System 
durch  den  in  Jerusalem  gebornen  und  zu 
Safed  (in  Obergalilaa)  gestorbnen  Rabbi 
Isaak  Luria  (1534  —  1572)  und  dessen 
Schule  durch  die  Ausbildung  der  Lehre  von 
den  Gefassen,  worunter  die  endlichen  Dinge 
verstanden  werden.  Das  unendlich  erhabene 
Licht  (so  lehrte  Luria)  oder  das  Ensdf,  welches 
durch  kein  Denken  und  koine  Anschauung- 
gefasst  werden  kann,  ist  vor  allem  Aw- 
gestrahlten,  Geschaffenen,  Gebildeten  und  Ge- 
machten.  Von  diesem  Ensdf  strahlte  zunachst 
das  grosse  Licht  aus,  welches  Adam-Kadmon 
{qadmon)  genannt  wird,  sodann  die  Lichter. 
die  am  Gehirn,  Schadel,  Ohren,  Nase,  Muna 
und  Stirne  Adam-Kadmon's  hangen.  Endlich 
gingen  aus  demselben  die  vier  Welten  A^iluth, 
Beriah,  Jeyfrah  und  'Asiah  hervor.  Alle 
diese  Ausstrahlungen  habenAnfang  undEnde, 
nicht  so  das  Ensdf.  Mit  der  Zeit  nun,  da 
diese  Lichter  und  Welten  zu  emaniren  und 
kettcnartig  sich  zu  entwickcln  anfingen,  be- 
gann  auch  die  allmalige  Schdpfung  derjenigen 
Beziehungen,  welche  ^Gefasse**  heissen,  bia 
zur  gegenwartigen  Existenz  hin.  Es  konnte 
darum  diese  Welt  weder  frflher,  noch  spater 
geschaffen  werden,  da  eine  jede  Welt  immer 
nach  der  frtlhern,  der  sie  uutergeordnet  ist, 
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geschaffen  wurde.  Vor  der  Auastrahlung 
und  Schdpfung  hat  das  einfache  erhabene 
Licht  des  Ensdf  Atles  erfttllt,  sodass  keine 
Stelle  die  Beziehung  der  Leere  hatte  und  es 
da  noch  keine  Beziehung  von  Anfang  and 
Ende  gab.  Als  nun  der  einfache  Wilie  be- 
schloss,  die  Welten  zu  schaffen  und  aus- 
zustrahlen,  damit  die  Vollkommenheit  seiner 
Thatigkeiten  und  seiner  Namen  offenbar 
werde,  da  beschrankte  sich  das  Ensdf  im 
Mittelpunkte,  sodass  sich  das  Licht  aus  dem 
Mittelpunkte  mehr  nach  der  Peripherie  hin- 
zog  und  im  Mirtelpunkt  eine  leere  Stelle 
entstand,  die  einen  vollstandigen  Kreis  bildete, 
weil  die  Zuruckziehung  eine  gleichmasaige 
war.  Nach  dieser  Selbstbeschrankung  des 
Ensdf  war  somit  eine  Stelle  da,  innerhalb 
welcher  sich  Welten  befinden  konnten.  Es 
zog  sich  alsdann  vom  Lichte  des  Ensuf  eine 
gerade  Linie  herab  in  die  Leere  hinein, 
welche  Linie  jedoch  nnten  das  Licht  des 
Ensdf  nicht  wieder  berdhrte.  In  diese  leere 
Stelle  strahlte  nun  das  Ensdf  aus  und  schuf, 
bildete  und  machte  alle  Welten  hinein,  wahrend 
jene  Linie  den  Kanal  bildete,  durch  welchon 
aus  dem  Meere  des  Ensof  das  Licht  in  die 
Welten  geleitet  wird.  Das  vom  Ensof  aus- 
gehende  Licht  stieg  aber  nur  langaam  herab, 
so  dass  es  sich  bald  wiederum  peripherisch 
ausbreitete  und  einen  Kreis  bildete,  welcher 
zwar  der  innern  Peripherie  des  Ensdf  nahe 
ist,  dieselbe  aber  nicht  berllhrt,  sondern  mit 
ihr  nur  durch  die  erwahnte  Linie  zusammen- 
hangt.  Auf  diese  Weise  ging  es  nun  itnmer 
weiter,  so  dass  von  diesem  ersten  Kreise  aus 
wiederum  eine  Linie  herabstieg,  welche  aber- 
mals  eine  Peripherie  bildete,  bis  die  zehn 
Kreise  der  Sephirdth  vollendet  waren.  Da 
unzahlige  Welten  in  diesen  leeren  Raam  hin- 
eingeschaffen  sind,  so  enthalt  eine  jede  Welt 
wiederum  zehn  Sephirdth,  so  dass  sie  alle 
zusammcn  zahllose  concentrische  Kreise 
bilden.  Diese  in  kreisfdrmiger  Reihenfolge 
auagestrahlten  Sephirdth  haben  alle  diese 
obigen  Beziehungen  an  sich.  welche  sich  als 
Lichter  und  Gefasse  darstellen.  Das  Licht 
theilt  sich  in  inneres  und  ausseres  Licht,  cben- 
ao  das  Gefass  in  sein  Inneres  und  Aemseres. 
Auch  die  linienfdrmigen,  menschenartig  ge- 
stalteten  Sephirdth  haben  diese  Beziehungen, 
nur  mit  dem  Unterschiede,  dass  jene  das  der 
Seele  entsprechende  Licht  haben  und  zwar 
inneres  und  ausseres,  wahrend  das  Licht  der 
Sephirdth  dem  Gcist  entspricht,  der  eine 
Stufe  hflher  steht,  als  die  Seele.  Nur  durch 
die  Selbstbeschrankung  und  Verringerung  des 
Lichts  konnten  also  die  Gefasse  entstehen 
und  offenbar  werden,  und  in  dem  Maasse, 
als  das  Licht  sich  vermehrt,  muss  das  Licht 
i miner  mehr  zerstdrt  werden,  da  es  nicht  im 
Stande  ist,  diese  Lichtfttlle  zu  fassen.  Damit 
die  „  Gefasse"  entstehen  konnten,  musste 
durch  die  Selbstbeschrankung  des  Ensdf 
alles  Licht  zurtlckgezogen  werden,  und  erst 


nachdem  sie  geworden  waren,  wurde  ihnen 
so  viel  Licht  zugefUhrt,  als  zu  ihrer  Be- 
leuchtung  und  Nahrung  ndthig  war  und  sie 
gerade  ertragen  konnten.  Das  Ensdf  ist  auch 
die  Seele  der  Seele.  Der  vom  Ensdf  aus- 
gestrahlte Adam-Qadmdn  hat  an  der  Welt 
der  Ausstrahlung  (Acjluth  seinen  Kdrper, 
wahrend  die  drei  Ubrigen  Welteu  (Beriah, 
Jecirah  und  Asiah)  seine  Gewander  sind,  in 
welchcm  das  wesentliche  Liclit  nicht  offen- 
bar wird. 

Einen  weitern  Fortschritt  in  der  Auf- 
fassung  des  Wesens  der  Sephirdth  und  ihres 
Verhaltnisses  zum  Ensdf  enthalt  das  Buch 
„Schefa-Talu  von  Horwitz  (eigentlich 
Jesajah  ben  Abraham  ha-Levi),  welcher  im 
Anfang  des  siebenzehnten  Jahrhnnderts 
Rabbiner  in  Frankfurt,  Posen,  Krakau  und 
Prag  war,  im  Jahr  1G22  nach  Jerusalem  reiste 
und  bald  darauf  in  Tabarfjah  (Tiberias) 
starb,  wo  er  jenes  kabbalistische  Werk  ver- 
fasste.  Wozu  i^so  fragt  Horwitz)  ist  die  Aus- 
strahlung  der  zehn  Sephirdth  nothwendig,  da 
doch  alle  Krafte,  Wirkungen  und  Welten 
schon  im  Ensdf  sein  mttssen  und  durch  die 
Ausstrahlung  demnach  Nichts  Neues  hinzu- 
kommen  kann?  Das  Unendliche  wollte  end- 
liche  Welten  hervorrufen,  damit  seine  Liebe 
nach  aussen  gerichtet  werde.  Dies  ist  aber 
unmoglich,  da  aus  der  Einheit  keine  Vielheit, 
aus  dem  Unendlichen  nichts  Endliches  ab- 
geleitet  werden  kann.  Nur  durch  die  Aus- 
strahluug  ist  dies  mdglich;  denn  wenn  auch 
das  Ausgestrahlte  wiederum  nur  ein  Ein- 
faches  und  Unendliches  sein  kann,  so  ist  es 
doch  schon  nm  eine  Stufe  niedriger,  als  das 
Ausstrahleude  und  steht  zu  diesem  im  Ver- 
haltniss  des  Kindes  zum  Vater,  ist  demnach 
an  sich  zwar  unendlich,  im  Vergleich  mit 
dem  Ausstrahlenden  aber  endlich.  Dadurch 
also,  dass  zunachst  zehn  allmalige  Aus- 
strahlungen  stattfinden,  von  welchen  die  eine 
immer  im  Verhaltniss  zur  vorhergehenden  eine 
ausgestrahlte,  im  Verhaltniss  zur  nach- 
folgenden  aber  eine  ausstrahleude  war,  kounte 
zulctzt  eine  eudliche  Welt  hervorgehen. 
Damit  die  sich  selbst  offenbarende  Gottheit 
sich  auch  Andern  offenbaren  konnte,  war  es 
ndthig,  dass  sie  sich  selbst  beschrankte,  da 
sonst  f(lr  ein  Anderes  kein  Iiaum  gewesen 
ware.  Vor  der  Schdpfung  der  Welt  also 
beschrankte  sich  Gott  selbst  in  seiner  eignen 
Wesenheit,  raumte  eine  Stelle  in  sich  selbst, 
damit  er  in  dieselbe  die  Ausstrahlung,  welche 
die  aus  ihm  emanirenden  Krafte  umfasst, 
sowie  auch  die  drei  derselben  untergeordnetcn 
Welten  einlassen  kdnnte.  Diese  Stelle  nun, 
welche  Gott  in  seiner  Wesenheit  raumte, 
wird  Zeichen  oder  Glanz  genannt,  und  der 
Mittelpunkt  in  diesem  Glanze  heisst  die  Ur- 
lust  Leer  kann  man  diese  Stelle  nicht 
nennen,  weil  sie  nicht  leer  vom  Heiligen  ist 
und  wirklich  ein  Zeichen  vom  Lichte  de» 
Ensdf  noch  in  ihi  verblieb.   Obgleich  also 
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Gott  sich  aus  sich  selber,  zn  sicb  and  in 
sich  beschrankte  and  eine  Ieerc  Stelle  in 
seiner  Wesenheit  bildete,  so  blieb  dennocb 
das  Licht  des  Ensdf  noch  in  diesem  Zeicben 
gleicbsam  als  die  Seele.    Das  Licht  des 
Ensof  bait  dieses  Zeichen  oder  diesen  Gianz 
fest,  denn  sonst  wtlrde  derselbe  zum  Unend- 
lichen  wieder  zurtlckkehren.   Da  die  ganze 
Existenz  in  ewiger  Sfrdmung  aus  dem  Ensof 
und  wieder  zurtlck  in  dasselbe  begriffen  ist, 
so  fiudct  sich  kein  Tbeil  and  kein  Punkt  in 
dem  bis  in  das  Centrum  vcrlaufenden  Kreise, 
welcher  nicht  zugleicb  alie  drei  Beziehnngen 
in  sich  enthielte,  n&mlich  die  vorltergehende 
Beziehung,   die  Beziehung   seiner  eignen 
Wesr  ulieit  und  die  Beziehuogzu  dem  folgenden 
Punkte.   In  jeder  der  vier  Welten  aber  sind 
die  Sephiroth  dieselben.  nur  dass  sie  in  jeder 
niedern  Stufenwelt  dichter  und  getrttbter 
sind  und  immer  weniger  im  Stande,  das  Licht 
zu  fassen.   In  dem  ganzlichen  Baarsein  des 
gdttlichen  Lichtes  besteht  das  Bdse,  welches 
unter  dem  Bilde  von  Schalen  bezeichnet  wird. 
Wie  freilich  in  diese  aus  Gott  geflossene 
Welt  das  Bdse  hereinkommt,  bleibt  unerklfirt. 
Knorr  von  Rosenroth,  Cabbala  denudata  sive 
dwctrina  Ebraeorum  transaconden talis  et  meta- 
physica  atque  theologica.  I  (1677)  II  (1684: 
Liber  Sobar  restitutus). 
Ad.  Franck,  Systeme  de  la  Kabbale.  Paris, 
1844.  Deutseb:  ttDie  Kabbalah  oder  Religions- 
philosophie  der  Hebriler,  vou  Ad.  Jellinek" 
(1844). 

Ad.  Jellinek,    Beitriige   zur    Geschichte  der 

Kabbalab.  1851. 
A.  Adler,  die  Kabbalah  oder  Religionsphilosophie 

der  Hebraer.     (In  den  „Jahrbiichern  fur 

speculative  Philosophic,  hg.  Ton  L.  Noack. 

184H  und  1847.) 

Kaliet6s  hiess  ein  bei  Porphyrios  er- 
wiihnter  Stoiker,  der  um  260  n.  Chr.  in 
Athen  lebte. 

Rallias  hiess  ein  Sophist  znr  Zeit  des 
Sokrates,  in  dessen  gastlichem  Hause  sich, 
nach  Platon's  Darstellung  im  Dialoge  Prota- 
goras gebildetc  Athener  versammelten,  um 
ihre  Gedanken  auszutauschen.  In  seinen 
Anschauungen  schloss  sich  Kallias  an  die 
Lehren  und  Grundsatze  des  Protagoras  an. 

kn lli kit's  heisst  einer  der Mitunterredner 
im  platouischen  Dialoge  Gorgias,  wo  er  als 
ein  Schiller  des  Gorgias  eracheint  und  in  der 
Unterredung  mit  Gurgias  der  Aufhebung  des 
Rcchts-  und  Sittengesetzes  das  Wort  redet 

Rallikratiilag  wird  bei  Stobaios  als 
angeblicher  Altpythagoraer  mit  einer  Schrift 
„  fiber  die  Gitlckseligkeit  der  Hausgenossen" 
erwahnt. 

kalliphon  hiess  ein  sonst  unbekannter 

PhiloHoph,  dessen  Ansicht  vom  hdchsten 
Gute  bei  Cicero  durch  Karneades  vertheidigt 
wird.  Hiernach  soli  das  hdchste  Gat  zwar 
zunftchst  in  der  Last  gesucht  werden.  hinter- 
her  jedoch  wird  die  Tugend  fur  gleich  werth- 
voll  und  unerlasalich  erklirt 


KallipoH  aus  Korinth  wird  als  Schiller 

des  Stoikers  Zenon  genannt. 

Kant,  Immannel,  war  am  24.  April 
1724  zu  Kdnigsberg  als  der  Sohn  eines  in 
beschrankten  Verh&ltnissen  lebenden  Sattler- 
meisters  geboren,  dessen  Voreltern  aus 
Schottland  stammten  und  sich  ursprQnglich 
Cant  schrieben,  wofllr  Kant  erst  m  seinen 
spatern  Lebensjahren  die  jetzige  Schreibung 
des  Namens  w&hlte.  Er  hatte  von  seinen 
Eltern  einc  streng-sittliche  und  besonders 
von  der  Mutter  eine  christlich  -  fromme  Er- 
ziehung  erhalten.  Der  grossmUthigen  Unter- 
stdtzung  eines  seiner  frtlhesten  Lehrer,  des 
frommen  Predigers  and  Gymnasialdirectors 
Schulz  in  Kdnigsberg,  hatte  es  der  begabte 
Knabe  zn  danken,  dass  ihn  seine  Eltern 
studiren  lassen  konnten  und  ihn  zum  Studium 
der  Theologie  bestimmten.  Nachdem  er  von 
seinem  zehnten  bis  fUnfzehnten  Jahre  die 
damals  sogenannte  Pietisten-Uerberge,  das 
Friedrichscollegium  seiner  Vaterstadt,  besucht 
hatte,  bezog  er  1740  die  dortige  Universitat 
Seines  Vaters  Tod  nSthigte  ihn  im  Jahr  1746. 
zur  Sicbernng  seines  Lebensunterbaltes  una 
zur  UnterstUtzung  seiner  Geschwister,  eine 
Ilauslehrerstelle  auf  dem  Lande  anzuneutnen. 
Neun  Jahre  lang  brachte  er  als  Lehrer  in 
verschiedenen  Familien,  zuletzt  im  Ilause  des 
Grafen  Kayserling  zu,  welcher  sich  die  meiste 
Zeit  des  Jahres  mit  seiner  Familie  in  Kdnigs- 
berg aufhielt,  wo  seine  geistvolle  Gemahlin 
als  Tonangeberin  fur  die  hohern  geselligen 
Kreise  der  Stadt  gait.  Obgleich  der  „Candidat 
Cantu  einigemal  in  Landkirchen  gepredigt 
hatte,  verzichtete  er  doch  bald  auf  die  Kanzel 
und  auf  jede  geistliche  Wirksamkeit  und 
wandte  sich  der  akademischen  Wirksamkeit 
zu.  Durch  Unterstflzung  eines  mtltterliehen 
Oheims,  der  ein  wohlhabender  Schuhmacher- 
meister  in  Kdnigsberg  war,  konnte  der  Can- 
didat  die  Kosten  bestreiten,  um  die  WQrde 
eines  Magisters  der  Philosophic  zu  erlangen 
und  sich  als  Einunddreissigjahriger  (1755)  an 
der  philosophise! n  ii  Facultat  seiner  Vaterstadt 
als  Privatdocent  zn  habilitiren.  Er  begann 
mit  Vorlesungen  fiber  Mathcmatik  und  Physik 
und  ging  spater  zur  Logik,  Metaphysik  und 
Moralphilosophie  tlber,  hielt  auch  Vorlesungen 
fiber  nattlrliche  Theologie  and  physische 
Geographic  Da  er  es  verstand,  den  streng 
wissenschaftlichen  Zusammenhang  seiner  Vor- 
trage  mit  Beispielen  aus  der  Lebenserfahrong, 
der  Tagesgeschichte.  der  Menschen-  and 
Vdlkerknoae  za  beleben,  so  fanden  die  Vor- 
lesungen des  kleinen,  kaum  ftlnf  Fuss  grossen 
Magisters  sehr  bald  grosse  Theilnabme,  ob- 
wohl  Kant  bei  seiner  llachen  und  engen 
Brust  keine  starke  Stimme  hatte.  Eine  Zeit 
lang  hielt  er  sogar  vor  russischen  Offizieren, 
welche  wfthrend  fllnf Jahren  des  siebenjahrigen 
Krieges  ihre  Quartiere  in  Kdnigsberg  batten, 
Vortrftge  Uber  einzelne  Gegenstande  aus  der 
Physik  und  physischen  Geographic  Uebex 
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letztere  hielt  er  scit  1765  regelmftssig  Vor- 
lcsungen  vor  einem  gemiachten  Pnblikura. 
Eine  im  Jahr  1758  in  Kfinigsberg  erledigte 
Profesaur  der  Logik  nnd  Metaphysik,  um 
die  sich  Kant  beworben  hatte,  wurde  einem 
altera  Privatdocenten  zn  Theil,  und  eine  ibm 
1762  von  Berlin  aus  angetragene  erledigte 
Profesaur  der  Dichtkunst  lehnte  er  als  eine 
ihm  nicbt  angemesaene  Stellung  ab.  Er 
hatte  in  der  That  fUr  scbdne  Knnst  als  eolche 
wenig  Sinn,  scbenkte  weder  Gemalden  und 
Kupferstichen  Aufmerkaamkeit ,  nocb  liebte 
er  die  Musik,  die  er  fur  uberflussigen  Zeit- 
vertreib  hielt.  Der  Englflnder  Pope  und 
Haller,  der  Dichter  der  Alpen,  waren  seine 
Lieblingsdichter,  und  obschon  sich  Kant 
schon  damals  mit  philosophischen  Begriffa- 
beatimmungen  des  Scb5nen  und  Erhabnen  be- 
fasste,  so  findet  sich  doch  spater  bei  ihm 
nirgends  eine  Spur,  dass  die  gewaltige  Be- 
wegung,  die  durch  Schiller's  und  Goethe's 
erstea  Auftreten  in  der  deutscben  Poesie 
hervorgerufen  wurde,  ihn  beruhrt  oder  gar 
ernstlich  bcschaftigt  hatte.  In  seinem 
zweiundvierzigaten  Lebensjahrc  (1765)  erhielt 
Kant  die  Stelle  einea  Unterbibliothekara 
bei  der  KOnigsberger  Schlosabibliothek  mit 
einem  jahrlichen  Gebalt  von  zweiundsechzig 
Thalern,  und  der  Buchhandler  Kanter,  in 
desseu  Hauae  Kant  damals  einige  Jahre  wohnte 
und  in  dessen  Verlag  einige  kleine  Schriften 
von  ihm  erschienen  waren,  liesa  ihn  malen 
und  neben  andern  Gelehrten  in  seinem  Laden 
auahftngen.  Endlich  konnte  der  15  Jahre 
lang  ala  Privatdocent  thatiggeweaeneMagister 
zwei  gleichzeitig  von  Erlangen  und  von  Jena 
an  ihn  ergangene  Berufungen  aua  treuer  An- 
hauglichkeit  an  seine  Vaterstadt  ablehuen, 
da  sich  ihm  jetzt  endlich  die  Aussicht  zu 
einer  ordentlichen  Profeasur  bot.  Der 
Sechaundvierzigjahrige  wurde  im  Jahr  1770 
Profe88or  der  Logik  und  Metaphysik  mit 
vier  hundert  Thalern  Gehalt, 

Wahrend  der  ersten  ftlnfzehn  Jahre  seiner 
Lehrthatigkeit  und  schriftatellerischen  Wirk- 
samkeit  stand  Kant  im  Wesentlichen  auf 
dem  Standpunkte  der  damalsan  alien  deutacben 
Universitaten  verbreiteten  Leibni  z-  WolfTachen 
Philoaophie.  Seine  religidae  und  sittliche 
Weltanschauung  ruhte  auf  der  Leibniz'schen 
Lehrc,  dasa  die  wirkliche  Welt  unter  alien 
moglichen  Welten  die  beate  sei,  und  so  konnte 
ihn  der  junge  Doctor  Goethe  in  einer  kleinen 
Recension,  die  1770  im  Frankfurter  An- 
zeiger  erachien,  mit  Sulzer,  Garve  und  Mendels- 
sohn zuaammen  nennen,  welche  als  Popular- 
philoaophen  im  Sinnc  der  damaligen  Ver- 
standeaaufklilrung  wirkten.  In  dieaem  Sinne 
hatte  sich  der  Magiater  Kant  Anfangs  vor- 
zugaweiae  im  Felde  der  angewandten  Natur- 
wiaaenschaften  ala  Schrift8teller  hervorgethan. 
Nachdem  er  im  Jahre  seines  akademiachen 
Auftretens  (1755)  eine  allgemeine  Natur- 
gescbichte  und  Theorie  des  Himmels,  nach 


Newton'acben  Grnndsatzen,  verdffentlicht  und 
dieae  Schrift  Friedrich  dem  Groasen  gewidmet 
hatte,  schrieb  er  geistvoll  und  kenntnisareich, 
unterhaltend  und  zum  Theil  pikant,  immer 
aber  elegant  nach  und  nach  verschiedene 
kleinere  Abhandlungen  fiber  die  Frage,  ob 
die  Erde  bei  der  Umdrehung  um  ihre  Axe 
einige  Veranderungen  erlitten  babe,  ob  aie 
veralte;  fiber  daa  gro88e  Erdbebcn  in 
Liaaabon  vom  Jahre  1755  und  andere  Erd- 
er8chfltternngen;  fiber  die  Theorie  der  Winde; 
fiber  Bewegung  und  Ruhe;  fiber  die  Krank- 
heiten  des  Kopfea  oder  die  verachiedenen 
Arten  von  GeisteasWrung;  fiber  das  Gefflhl 
des  Schonen  und  Erhabenen;  fiber  den 
Optimi8mua.  Erst  allmalig  befreite  sich  der 
Popularphiloaoph  von  der  Autoritat  Wolff's 
una  seiner  Anwendung  der  mathematischen 
Demonstrirmethode  auf  philoaophiacheGegen- 
stftnde.  Schon  begann  die  gelehrte  Welt 
auf  die  bahnbrechenden  Neuerungen  auf- 
merksam  zu  werden,  welche  in  den  kleinen 
Schriften  Kant's  aus  den  sechziger  Jahren 
dea  vorigen  Jahrhunderts  zu  erkennen  waren. 
Und  action  1765  spukte  hinter  der  breiten 
und  gedankenreichen  Stirn  des  kleinen 
Magistera  der  Plan  zu  einer  Schrift,  die  ea 
auf  etwas  Grfindlicherea  abgeaehen  hatte, 
ala  blo3  unter  den  damaligen  Vertretern  der 
Rechte  dea  geaunden  Menachenverstandes 
eine  Rolle  zu  apiclcn.  Ich  bin  endlich  (so 
schrieb  damals  Kaut  an  8einen  Freund 
Lambert  in  Berlin)  dahin  gelangt,  daaa  ich 
mich  des  Verfahrena  vereichert  halte,  welches 
man  beobachtcn  muas,  wenn  man  demjenigen 
Blendwerke  dea  Wiaaena  entgehen  will, 
welchea  aus  dem  Mangel  eines  gemeinsamen 
Richtmaasses  ffir  philosophische  BemUhungen 
entspringt.  Ehe  wahre  VVeltweiaheit  aufleben 
soil,  iat  ea  ndthig,  daaa  die  alte  sich  selbst 
zerstdre,  und  dicse  grosse  Umwalzung  der 
Wiaaenachaften  wird,  wie  ich  hoffe,  nicht 
mehr  weit  entfernt  scin.  Und  der  kfinftige 
Ltiwe  dicscr  Umwalzung  fing  jetzt  an, 
wenigateua  die  Klaue  zu  zeigen.  Zu  Anfang  dea 
Jahres  1766  verdffentlichte  der  Kdnigsberger 
Unterbibliothekar,  ohne  jedoch  aeinen  Namen 
auf  dem  Titel  zu  nennen,  eine  kleine  Schrift 
„Traume  eines  G cistersehers,  er- 
lautert  durch  Traume  der  Meta- 
physik", welche  in  der  That  daa  Zukunfts- 
programm  der  Kant'schen  Philosophic  und 
das  klassische  Vorspiel,  sowie  die  Grundlage 
der  wesentlichen  Gedanken  war.  welche 
ffinfzehn  Jahre  spUter  in  der  Kritik  der  reinen 
Vernunft  ihre  Alios  zermalmende  Macht  und 
Schftrfe  zeigten.  In  der  ungebundenen  und 
anmuthigen,  von  keckem  Ilumor  und  freier 
Ironie  gewtlrzten  Darstellung  dieoer  kleinen 
Schrift  treten  dem  aufmerkaamen  Leser  un- 
gesucbt  drei  Hauptgeaichtspunkte  als  die 
ganze  Unterauchung  beherrschend  hervoT. 
Zunachat  der  Kampf  gegen  die  hohle  Ueber- 
schwangUchkeit  der  Schul  -  Philoaopbieen, 
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welche  (wie  sich  der  Verfasaer  ausdrtlckt) 
so  fleissig  und  vertieft  ihre  metaphysiachen 
Glaser  nach  den  eutlegenen  Gegeaden  der 
andern  Welt  richten  und  Wunderdinge  von 
daher  zu  erzahlen  wiasen.  Sodann  die  Hin- 
weisung  der  Philosophic  anf  die  fiedingungen 
und  Grenzen  der  sinnlichen  Erfahrung  und 
Wirklichkeit.  Endlich  die  Schlussbetrachtung, 
daa8  alle  Fragen  rein  geiatiger  Natur,  welche 
nicht  in  den  Bereicb  sinnlicher  Erfahrung 
fallen,  nicht  bios  unmdglich  und  ganzlich 
ausser  dem  Geaichtakreisc  der  Menschen 
liegend,  sondern  audi  durchaus  entbehrlich 
una  unndthig  seien.  Die  Veranlassung  zu 
dieser  Schrift  Kant's  waren  die  in  acbt 
Quartbanden  unter  dem  Titel  „Himmlische 
Gebeimniase"  von  den  Schweden  Immanuel 
Swedenborg  verSffentlicbten  Werke,  der 
sich  seit  1747  von  seinen  Aemtern  zurtick- 
gezogen  und  seine  seitherige  naturwisaen- 
schaftliche  Thatigkeit  bci  Scite  gelegt  hatte, 
um  sich  seit  seine m  58.  Lebenajahre  ganz 
auf  den  Verkehr  mit  der  himmlischen  Welt 
zu  legen.  Kant  theilt  einige  von  diesen 
Geistergcschichten  Swedenborgs  mit  und  be- 
spricht  desaen  Lehren  in  Bezug  auf  die  Art, 
wie  sich  Geister  dem  innern  Sinne  dee Mjenschen 
mitzutheilen  im  Stande  sein  sollen.  Auf  ein 
darauf  mit  ironischem  Eingehen  auf  die  An- 
schauungen  des  Geisteraehers  hingeworfenes 
Gespinnst  von  metapbysischen  Vermuthungen 
einerttbersinnlichen  Weltweisheitfolgtendlich 
des  nilchternen  Denkers  Urtheil  liber  der- 
gleichen  Mahrchen  aus  dem  Schlaraffenlande 
der  tlbersinnlichen  Gedankenweisheit.  Die 
gemeine  Philosophic  (so  lantet  dieses  Urtheil) 
nebt  die  Gemeinschaft  mit  der  Geisterwelt, 
welche  die  geheime  Philosoplue  erSffnete, 
wieder auf.  Wenn  von  verschiedenen Menschen 
Jeder  seine  eigne  Welt  bat,  so  ist  zu  ver- 
muthen,  dass  sie  traumen,  und  wenn  wir  auf 
diesem  Fuase  dieLuftbaumeister  der  mancher- 
lei  Gedankenwelten  betrachten,  deren  Jeg- 
licber  die  seinige  mit  Ausschliessung  Anderer 
mhig  bewohnt,  so  werden  wir  uns  bei  dem 
Widerspruch  ihrer  Gesichte  einfach  gedulden, 
bis  diese  Herren  ausgetraumt  haben.  Denn 
wenn  sie  einmal,  so  Gott  will,  vdllig  wachen, 
so  werden  die  Philoaophen  zur  selbigen  Zeit 
eine  gemeinschaftliche  Welt  bewohnen,  der- 
gleichcn  die  Grdascnlehrer  (Mathematiker) 
langst  inne  gehabt  haben.  In  gewisser  Ver- 
waudtschaft  mit  den  Traumern  der  Vernunft 
stehen  die  Traumer  der  Sinnesempfindung. 
Und  diejenigen  unter  diesen,  so  bisweilen 
mit  Geistern  zu  thun  haben,  sehen  Etwas, 
wa8  keic  anderer  Menscb  sieht,  und  haben 
ihre  eigne  Gemeinschaft  mit  Wesen,  die  sich 
Niemauden  sonst  offenbaren,  so  gute  Sinne 
er  auch  haben  mag.  Beide  Erscheinungen 
laufen  auf  blosse  Hirngcspinnste  aus;  die 
einen  sind  so  gut  wie  die  andern  nur  selbst 
ausgebeckte  Bilder,  die  gleichwohl  als  wahre 
Gegeuatande    die   Sinne    betrttgen.  Von 


wachenden  Traumern  sind  jedoch  die  Geiater- 
seher  nicht  bios  dem  Grade,  sondern  auch 
der  Art  nach  unterschieden.  Es  fragt  sich 
hier  nur,  wie  es  zugehe,  dass  sie  das  Blend- 
werk  ihrer  Einbildung  ausser  sich  und  unter 
die  Gegenstande  versetzen,  die  sich  sonst  der 
wirklichen  Sinnesempfindung  darbieten.  Das 
Eigenthtlmliche  der  GeistesverrUckung  besteht 
darin,  dass  der  verruckte  Mensch  blosse 
Gegenstande  seiner  Einbildung  ausser  sich 
vereetzt  und  als  wirklich  vor  ihm  gegen- 
wartige  Dinge  ansieht.  Sind  nun  durch 
irgend  einen  Zufall  oder  Krankheit  gewisse 
Organe  des  Gehirns  so  verzogen  und  aus 
ihrem  gehSrigen  Gleichgewicht  gebracht,  dass 
die  Bewegung  der  mit  einigen  Phantaaieen 
harmonisch  bebenden  Nerven  nach  solchen 
Richtungslinien  geschieht,  welche  fortgezogen 
sich  ausserhalb  des  Gehirnes  kreuzen  wurden; 
so  ist  der  Punkt  ihres  Znsammenstosses  ausser- 
halb des  Gehirns  gesetzt  und  das  Bild,  welches 
ein  Werk  der  blossen  Einbildung  ist,  wird 
als  ein  Gegenstand  vorgestellt,  welcher  den 
aussern  Sinnen  gegenwartig  ware.  Dieser 
Betrug  kann  einen  jeden  aussern  Sinn  treffen, 
und  es  ist  alsdann  kein  Wunder,  wenn  der 
Phantast  Manches  sehr  deutlich  zu  sehen 
oder  zu  hdren  glaubt,  was  Niemand  ausser 
ihm  wahrnimmt.  ingleichen,  wenn  diese 
Hirngespinnste  inm  erscheinen  und  pltttzlich 
verschwinden.  Da  nun  die  Krankheit  des 
Phantasten  nicht  eigentlich  den  Ver- 
stand,  sondern  die  Tauschung  der  Sinne 
betrifft,  so  kann  der  UnglUckliche  seine 
Blendwerke  durch  kein  Verntlnfteln  heben, 
weil  die  wahre  oder  scheinbare  Empfindung 
der  Sinne  selbst  vor  all  em  Urtheil  des  Ver- 
standes  vorhergeht  und  eine  unmittelbare 
Evidenz  hat,  die  alle  andere  Ueberzeugung 
weit  tlbertrifft.  Die  Folge.  die  sich  aus 
diesen  Betrachtungen  ergiebt,  macht  die 
tiefen  Vermuthungen  jeuer  Ubersinnlichen 
Denkweisheit  ganz  entbehrlich.  Daher  ver- 
denke  ich  es  dem  Leser  keineswegs,  wenn 
er,  anstatt  die  Geiaterseher  far  Halbbtlrger 
der  andern  Welt  anzusehen,  sie  kurz  und 
gut  als  Candidaten  des  Hospitals  abfertigt 
und  sich  dadurch  alles  weitern  Nachforschens 
tiberhebt.  Von  der  Erklarung,  was  der  Ian d- 
laufige  Begriff  eines  Geiates  oder  die  Vor- 
stellung  von  Geistern,  wie  sie  der  Geister- 
seherei  zu  Grunde  liegt,  eigentlich  enthalt, 
ist  ubrigen8  noch  ein  weiter  Schritt  zu  dem 
Satze,  dass  es  solche  Naturen  wirklich  gebe, 
ja  dass  sie  nur  mdglich  sind.  Freilich  kann 
man  die  Mdglichkeit  nichtsinnlicher  ver- 
nlinftiger  Wesen  annehmen,  ohne  besorgen 
zu  muascn,  widerlcgt  zu  werden,  wiewohl 
auch  ohne  Hoffnung,  diese  Mdglichkeit  mit 
VernunftgrUnden  beweisen  zu  kdnnen.  Der 
Beweis,  dass  die  Seele  des  Menschen  ein 
Geist  sei,  ist  noch  niemals  gefUhrt  worden. 
Keine  Erfahrung  lelirt  mien,  mein  Ich  in 
ein  mikroskopisch  kleinea  Platzchen  des 


Digitized  by  Googl 


Kant 


469 


Kant 


Gehirna  zn  versperren,  nm  von  da  ana  das 
Hebezeug  meiner  leiblichen  Maschine  in  Be- 
wegung  zu  setzen  oder  dadurch  aelbst  ge- 
troffen  zn  werden ;  meine  Seele  ist  vielmehr 
ganz  im  ganzen  KCrper  and  ganz  in  jedera 
seiner  Theile.  Ist  demnach  meine  Seele  in 
der  Art,  wie  sie  im  Raume  gegenwartig  ist, 
von  jedem  andern  Elemente  des  Stoffes  nicht 
unterachieden;  so  ist  kein  Grund  vorhanden, 
weswegen  sie  nicht  einer  der  Bestandtheile 
sein  Bollte,  welche  den  Stoff  des  Leibes  aus- 
machen.  Warnm  sollte  also  dieses  denkende 
Ich  nicht  dem  gewfihnlichen  Schicksale  kdrper- 
licher  Naturen  unterworfen  sein,  und  sowie 
ea  dnrch  Znfall  ans  dem  Chaos  aller  Grund- 
stoffe  gezogen  worden .  um  eine  kunstvolle 
thierische  Maschine  zu  beleben,  warnm  sollte 
es,  nachdem  diese  zufallige  Vereinigung  auf- 
gehdrt  hat,  nicht  anch  kfinftig  dab  in  wiederum 
zurUckkehren?  Die  ersten  Tanachnngen  von 
venneintlichen  Erscheinungen  abgeschiedener 
Menscben  sind  vermuthlich  auaderschmeichel- 
haften  Hoffnung  entsprnngen,  dass  man  noch 
anf  irgend  eine  Art  nach  dem  Tode  flbrig 
sei,  wobei  denn  bei  nftchtlichen  Schatten  oft- 
mals  der  Wahn  die  Sinne  betrog  und  ans 
zweideutigen  Gestalten  Blendwerke  schuf. 
Und  daraus  nahmen  endlich  die  Philosophen 
Anlasss,  den  Begriff  von  Geistern  auszudenken 
und  denselben  in  ein  System  zu  bringen.  Von 
dergleichen  Wesen  wird  man  vielleicht  kilnftig- 
hin  noch  allerlei  meinen,  niemals  aber  etwas 
wissen  kdnnen.  Die  Erscheinungen  desLebens 
in  der  Natnr  und  deren  Gesetze  sind  Alles, 
wa8  uns  zu  erkennen  vergSnnt  ist.  Die  geistige 
Natur  aber,  welche  man  nicht  kennt,  sondern 
bios  vermuthet,  kann  niemals  anders  als  ver- 
neinend  bestimmt  werden,  weil  in  unsern  ge- 
sammten  Empfindungen  keine  Data  hicrzn 
anzutreffen  sind,  und  selbst  die  Mdglichkeit 
solcher  verneinenden  Bestimmungen  in  Be- 
zug  auf  das,  was  geistige  Natur  etwa  nicht 
aei ,  beruht  weder  auf  Erfahrnng ,  noch  auf 
Schlflssen,  sondern  auf  Erdichtungen ,  wozu 
eine  von  alien  Htilfsmitteln  entblasste  Ver- 
nunft  ihre  Zuflucht  nimmt  Alle  Erkenntnisa 
hat  zwei  Enden,  bei  denen  man  sie  erfassen 
kann,  das  eine  a  priori  (von  vorn),  das 
andere  a  posteriori  (von  rflckwarte).  Zwar 
baben  verschiedene  Naturlehrer  neuerer  Zeit 
vorgegeben,  man  mllsse  es  beim  letztern  an- 
fangen  una  glauben,  den  Aal  der  Wissen- 
schaft  beim  Schwanze  zu  erwischen ,  indem 
sie  sich  genugsamer  Erfahrungserkenntnisse 
versichern  und  dann  so  allmalig  zu  all- 
gemeinern  und  hdhern  BegTiffen  hinaufrtlcken. 
Allein  obwohl  dies  nicht  unking  gehandelt 
sein  mfichte,  so  ist  es  doch  bei  W  eitem  nicht 
gelehrtnndphilosophischgenng.  Daher  haben 
scharfsinnige  Manner  von  der  entgegen- 
gesetzten  ausseraten  Grenze,  nftmlich  vom 
obcrstcn  Punkte  der  Metaphysik  angefangen. 
Es  findct  sich  aber  hierbei  eino  neue  Be- 
ach werlichkeit,  namlich  dass  man  anfangt, 


Ich  weiaa  nicht  wo?  und  kommt,  ich  weisa 
nicht,  wohin?  und  dass  der  Portgang  der 
Grilnde  nicht  auf  die  Erfahrnng  treffen  will. 
Da  also  der  PhiloBoph  wohl  sah,  dass  seine 
VernnnftgrQnde  einerseits  und  die  wirkliche 
Erfahrung  andreraeita  wie  ein  Paar  Parallel- 
linien  wohl  in'a  Unendliche  nebeneinander 
fortlanfen  wllrden,  ohne  jemala  zusammen- 
zntreffen,  80  ist  er  mit  don  Hbrigen,  gleich 
ala  wenn  sie  daruber  Abrede  penommen 
hatten,  tlbereingekommen ,  ein  Jeder  nach 
seiner  Art  den  Anfangspunkt  zu  nehmen  und 
aodann  die  Vernunft  so  zu  lenken,  dass  sie 
gerade  dahin  treffen  mflsste,  wo  der  treu- 
herzige  SchOler  aie  nicht  vermuthet  hatte, 
nimlich  dasjenige  zu  beweiaen,  wovon  man 
schon  vorher  wnsste,  dass  es  sollte  bewiesen 
werden.  Diesen  Weg  nannten  sie  alsdann 
noch  den  Weg  a  priori  (von  vornherein), 
obwohl  er  unvermerkt  durch  abpesteckte  Stfibe 
nach  dem  Punkte  a  posteriori  (dem  Rtlck- 
haltspunkte  der  Erfahrnng)  gezogen  war,  wo- 
bei aber  billigerweise  der,  so  die  Kunst  ver- 
steht,  den  Meister  nicht  verrathen  darf.  Nach 
dieser  sinnreichen  Lehrart  haben  verschiedene 
verdienstvolle  Manner  anf  dem  bloascn  Wege 
der  Vernunft  aogar  Geheimnisse  der  Ueligion 
ertappt,  aowie  Romanschreiber  die  Heldin 
der  Geschichte  in  entfernte  Lander  entfliehen 
las8en,  damit  aie  ihrem  Anbeter  dnrch  ein 
glflcklichea  Abentheuer  von  ungefahr  auf- 
atosae.  Die  Metaphysik  leistet  zweierlci 
Vortheile;  der  erate  ist,  den  Aufgaben  Ge- 
nflge  zn  thun,  die  das  forschende  GemUth 
aufwirft,  wenn  es  verborgenen  Eigenschaften 
der  Dinge  dnrch  Vernunft  nachspaht.  Aber 
bier  tauscht  der  Ausgang  nnr  gar  zu  oft  die 
Hoffnnng.  Der  andere  Vortheil  ist  der  Natur 
desmenschlichen  Verstandes  mehrangemessen 
und  beateht  darin,  dass  man  einsieht,  ob  die 
Aufgabe  aua  demjenigen,  was  man  wissen 
kann,  auch  bestimmt  sei.  und  welches  Ver- 
haltniss  die  Frage  zn  den  Erfahrnngsbegriffen 
habe,  worauf  sich  alle  nnsere  Urtheile  jeder- 
zeit  atfltzen  mnssen.  Insofern  ist  die  Meta- 
physik eine  Wiaaenschaft  von  don  Orenzen 
deT  menschlichen  Vernunft,  nnd  da  ein  kleines 
Land  jederzeit  viele  Grenze  hat,  Uberhanpt 
anch  mehr  daran  liegt,  seine  Besitzungen 
wohl  zu  kennen  nnd  zu  bebaupten,  als  blind- 
lings  auf  Erobemngen  ausziigehen ;  so  ist 
dieser  Nutzen  der  erwahnten  Wiasenschaft 
der  unbekannteste  und  zugleich  der  wichtigste. 
Ich  habe  diese  Grenze  nier  wenigstens  in- 
aoweit  angezeigt,  dass  der  Loser  bei  weiterm 
Nachdenken  finden  wird,  er  kflnne  sich  aller 
vergeblichen  Nachforschung  tlberheben  in 
Ansehung  einer  Frage,  wozu  die  Data  in 
einer  andern  Welt  anzutreffen  sind,  als  in 
welcher  er  selber  empfindet.  Wen  die  bis- 
hcrigen  Betrachtnngen  ermddet  haben,  ohne 
ihn  zn  belehren,  dessen  Ungednld  kann  ich 
nnnmehr  damit  aufrichten,  was  Diogenea,  wie 
man  sagt,  aeinen  gahnenden  Zuhdrern  zu- 
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spracb,  al8  er  das  lctzte  Blatt  eines  lang- 
weiligen  Baches  sah:  Courage,  meine  llerren, 
ich  sehe  Land!  Vorher  wandelten  wir  mit 
Demokrit  im  leeren  Kaum,  wohin  una  die 
Schmetterlingsflflgel  der  Metaphysik  gchobcn 
batten,  und  unterhielten  uns  daselbst  mit 
geistigen  Gestalten.  Jetzt,  da  die  Kraft  der 
Selbsterkenntniss  die  seidenen  Scbwingen  zu- 
sammengezogen  hat,  sehen  wir  uns  wieder 
auf  dem  niedrigen  Boden  der  Erfahrung  und 
des  gemeinen  Verstandcs,  glticklich!  wenn 
wir  denselben  als  unsern  angewiesenen  Platz 
betrachten,  aus  welcbem  wir  niemals  un- 
gestraft  hinausgehen  und  der  audi  Altes 
enthalt,  was  uns  befriedigen  kann,  solange 
wir  uns  am  Ntitzlichen  halten.  Die  Fragen 
von  geistiger  Natur,  von  der  Freiheit  und 
Vorherbestimmung ,  vom  kflnftigen  Zustand 
und  dergleichen  bringcn  anfanglich  alleKrfifte 
des  Verstandes  in  Bewegung  und  Ziehen  den 
Menschen  in  den  Wetteifer  metaphysischer 
Forscbung,  welche  ohne  Unterschied  klOgelt 
und  entscheidet,  behauptet  odcr  widerlegt, 
wie  ea  die  Scheineinsicht  jedesmal  mit  sich 
bringt.  Schlagt  aber  diese  Nachforschung 
in  Philosophic  fiber,  die  ilber  ihr  eignes 
Verfahren  urtheilt  und  nicht  allein  die  Gegen- 
stande,  sondern  deren  Verhaltniss  zum  Ver- 
stande  des  Menschen  kenat;  so  Ziehen  sich 
die  Grenzen  enger  zusammen,  und  es  werden 
die  Marksteine  gelegt,  welche  die  Nach- 
forschung aus  dem  ihr  eigcnthOmlichen  Bc- 
zirke  niemals  mehr  ausschweifen  laasen.  Wie 
Etwaa  kdnne  eine  Ursache  oder  eine  Kraft 
haben,  ist  unmdglich  jemals  durch  blosse 
Vernunft  einzusehen,  sondern  diese  Verhalt- 
niase  mtlssen  lediglich  aus  der  Erfahrung 
genommen  werden,  sonst  sind  sie  ganzlich 
willktlrlich  und  erdichtet.  1st  nun  aber 
ttbcrzeagende  und  grtlndliche  Einsicht  in 
solchen  Fallen  unmdglich,  so  wird  man  anch 
bei  ruhigem  uud  vorurtheilsfreiem  GemUthe 
gestehen  mllssen,  daas  sie  entbehrlich  und 
unnothig  sei.  Die  Eitclkeit  der  Wissenschaft 
entschuldigt  gern  ihre  Beschaftigung  mit  dem 
Vorwande  der  Wichtigkeit,  und  so  giebt  man 
auch  hier  gemeiniglich  vor,  dass  die  Ver- 
nunfteinsicht  von  der  geistigen  Natur  der 
Seele  zur  Ueberzeugung  vom  Dasein  nach 
dem  Tode,  diese  aber  zum  Beweggrund  eines 
tugendhaften  Lebens  sehr  ndthig  sei.  Allein 
die  wahre  Weisheit  ist  Begleiterin  der  Ein- 
falt,  und  ihre  Zwecke  bedtlrfen  nicht  solcher 
Mittel,  die  nimmermehr  in  aller  Menschen 
Gewalt  sein  kdnnen.  Hat  aber  wohl  niemals 
eine  rechtschaffene  Seele  gelebt,  welche  den 
Gedanken  hatte  ertragen  kdnnen,  dass  mit 
dem  Tode  alles  zu  Ende  sei  und  deren  edle 
Gesinnung  sich  nicht  zur  Hoffnung  der  Zu- 
kunft  erhoben  hatte,  so  scheint  es  der 
menschlichen  Natur  und  der  Reinigkeit  der 
Sitten  gemaaser  zu  sein,  die  Erwartungen 
einer  kllnftigen  Welt  auf  die  Empfindungen 
einer  wohlgearteten  Seele,  als  umgekehrt  ihr 
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Wohlverhalten  auf  die  Hoffnung  der  andern 
Welt  zu  grflnden.  So  ist  auch  der  moralische 
Glaube  bewandt,  dessen  Einfalt  mancher 
Spitzfindigkeit  des  Verntlnftelns  Uberhoben 
sein  kann,  und  welcher  eihzig  und  allein 
dem  Menschen  in  jeglichem  Zustande  an  - 
gemessen  ist,  indem  er  ihn  ohne  Umschweif 
zu  seinen  wahren  Zwecken  ftlhrt.  Lasst  uns 
demnach  alle  larmende  Lehrverfassnngen  von 
so  entfernten  Gcgenstanden  der  Speculation 
und  der  Sorge  mllssiger  Kepfe  (tberlassen. 
Sie  sind  uns  in  der  That  gleichgtlltig ,  and 
der  augenblickliche  Schein  der  Grtlnde  fOr 
oder  dawider  mag  vielleicht  aber  den  Bei- 
fall  der  Schulen,  schwcrlich  aber  etwas  liber 
das  ktlnftige  Schicksal  der  Rcdlichen  ent- 
scheiden.  Es  war  auch  die  menschliche 
Vernunft  nicht  genugsam  dazn  beflllgelt,  dass 
sie  so  hohe  Wolken  theilen  sollte,  die  uns 
die  Geheimniase  der  andern  Welt  aus  den 
Augen  Ziehen,  und  den  Wissbegierigen ,  die 
sich  nach  derselben  so  angelegentlich  er- 
kundigen,  kann  man  den  einfaltigen,  aber 
sehr  natllrlichen  Bescheid  geben,  dass  ea 
wohl  am  Rathsamsten  sei,  wenn  sie  sich  zu 
gedulden  bcliebtcn,  bis  sie  werden  dahin 
kommen.  Da  aber  nnser  Schicksal  in  der 
kllnftigen  Welt  vermuthiich  sehr  darauf  an- 
kommen  mag,  wie  wir  unsern  Posten  in  der 
gegenwartigen  verwaltet  haben,  so  schliesse 
ich  mich  demjenigen  an,  was  Voltaire  seinen  ehr- 
lichen  Candide  nach  so  vielen  unntltzen  Schul- 
8treitigkeiten  zum  Beschlusse  sagen  lasst: 
„  Lasst  uns  unser  Gltlck  besorgen,  in  den 
Garten  gehen  und  arbeiten!14  — 

In  einem  Brief  an  seinen  Freund  Moses 
Mendelssohn,  welchem  Kant  eintge  fttr  Ber- 
liner Gelehrte  bestimmte  Exemplare  der 
„Traume  eines  Geistersehers4*  geschickt  hatte, 
legte  er  das  Gestiindniss  ab:  „Ich  verhehle 
nicht,  dasa  ich  die  aufgeblasenc  Anmaassung 
ganzer  Bande  von  Einsichten  der  Art,  wie 
sie  in  jetziger  Zeit  in  der  sogenannten  Meta- 
physik gangbar  sind,  mit  Widerwilleu,  ja 
mit  einigem  Hasse  ansehe,  indem  ich  mich 
vollkommen  Uberzeuge,  dass  der  Weg,  den 
man  in  dieser  ertraumten  Wissenschaft  mit 
ihrer  so  verwtinschten  Fruchtbarkeit  gewahlt 
hat,  ganz  verkehrt  sei;  ich  selbst  glaube 
seit  einiger  Zeit  zu  wichtigen  Einsichten  in 
diesem  Facbe  gelangt  zu  sein  und  schicke 
mich  allmalig  an,  diese  Versuche  der  6ffent- 
lichen  Beurtheilung  vorzulegen.u  Trotz  der 
Lowentatze,  welche  Kant  im  Jahre  1766  in 
dieser  kleinen  Schrift  gezeigt  hatte,  wurde 
der  Ldwe  selbst  noch  nicht  sichtbar.  Kant 
gehorte  zu  den  zahen,  ausdauernden  Naturen, 
die  ihr  Ziel  fest  im  Aage  behalten,  Jahre 
lang  im  Stillen  und  in  der  Tiefe  arbeiten 
una  Schritt  far  Schritt  ihrem  Ziele  naher 
rilcken.  Seit  etwa  einem  Jahre  (so  schrieb 
er  im  September  1770,  nachdem  er  seine 
Lehrstunden  beschrankt  and  seine  Stelle  als 
Unterbibliothckar  niedergelegt  hatte,  an  seinen 
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Frennd  Lambert  in  Berlin)  Beit  etwa  einem 
Jahre  bin  ich  zn  demjenigen  Begriffe  ge- 
kommen,  welchen  ich  nicht  besorge.  jemala 
andern.  wohl  aber  erweitern  zu  dUrfen,  nnd 
wodurch  alle  Fragen  der  Metaphysik  nach 
ganz  sichern  nnd  leichten  Grundsatzen  ge- 
prtlft  nnd  entschieden  werden.  Allein  (ftigt 
er  hinzu),  da  in  einer  Untersnchnng  von 
aolcher  Wichtigkeit  einiger  Aufwand  von  Zeit 
gar  kein  Verlust  iatwenn  man  dagegen  etwas 
Vollendetea  nnd  Dauerhaftea  licfern  kann; 
so  mnaa  ich  der  Anaftlhrung  noch  einige  Zeit 
veratatten.  Gleichzeitig  achrieb  er  an  eincn 
ihm  vertraut  gewordenen  ehemaligen  Znhorer, 
den  Arzt  Marcua  Herz,  er  habe  aeit  deasen 
Abreiae  nach  Berlin  den  Plan  zu  einem  Werke 
gemacht,  daa  etwa  den  Titel  haben  kdnnte: 
„Die  Grenzen  der  Sinnlichkeit  und  der  Ver- 
nunft**, nnd  worin  er  aich  zwei  Theile  dachte, 
einen  theoretiachen ,  der  die  Lehre  von  der 
Eracheinung  der  Dinge  ftlr  unser  Voratcllen 
nnd  die  Metaphy8ik  enthalten  wflrde,  nnd 
einen  praktischen  Theil,  worin  die  allgemeinen 
Principien  des  GefUhla,  dea  Geschmack8  nnd 
der  ainnlichen  Begierden,  aowie  die  eraten 
Grtlnde  der  Sittlichkeit  darzustellen  waren. 
Den  Winter  fiber  (so  achrieb  Kant  im  Jahre 
1771  an  Herz)  habe  er  bereits  die  Materialien 
dazu  durchgegangen ,  habe  Allea  geaichtet, 

Sewogen,  an  einander  gepaast,  8ei  aber  mit 
em  Plane  dazn  er8t  ktlrzlich  fertig  geworden. 
Im  Jahre  1772  hoffte  er  den  ersten  Theil 
achon  herau8geben  zn  kOnnen ;  dann  hoffte 
er  wieder  im  Herbat  1773,  wohl  bis  nachste 
Ostern  mit  der  Arbeit  fertig  zn  werden 
nnd  trdstete  aich  in  einem  Briefe  an  aeinen 
jnngen  Frennd  liber  die  VerzOgernng  der 
Arbeit  mit  der  Erwagung,  dasa  so  leicht 
kein  Anderer  versnchen  werde,  eine  ganz 
nene  Arbeit  der  Idee  nach  zn  entwerfen  und 
zugleich  auszuflihren,  und  er  lebt  der  Hoffhuug, 
dadurch  der  Philosophic  auf  eine  dauerhafte 
Art  eine  andere  una  fur  Religion  und  Sitten 
weit  vortheilhaftere  Wendung  zu  geben. 
Aber  die  GrOaae  der  Aufgabe,  die  er  aich 

rllt  hatte,  wuchs  mit  jedem  Schritte, 
ihn  tiefer  in  die  MOglichkeit  ihrer 
LOsung  hineinfuhrte.  So  ging  ea  fort  bis 
zum  Jahr  1778,  in  welchem  er  an  den  un- 
geduldig  erwartungavollen  Freund  achreibt, 
daa  veraprocbene  Werkchen  werde  hoffent- 
lich  noch  in  dieaem  Sommer  fertig  werden; 
er  habe  aich  einstweilen  auf  die  AusfUhrung 
dea  ersten,  theoretiachen  Theil8  beschrankt, 
der  an  Bogenzahl  nicht  viel  auatragen  werde. 
Auch  in  dieaem  Jahre,  wie  in  den  nachat- 
folgenden  Jahren  erftillte  aich  die  Hoffnung 
auf  daa  Eracheinen  dea  „WerkchenaM  nicht 
Endlich,  nachdem  er  die  Arbeit  fiber  ein 
Jahrzehnt  in  seinem  achaffenden  und  um- 
geataltenden  Geiate  herumgetragen  nnd 
auagereift  hatte,  konnte  er  am  1.  Mai 
1781  dem  Berliner  Freunde  achreiben,  diese 
Oatexmeeae,    die   achon  begonnen  hatte, 


werde  ein  Bnch  von  ihm  nnter  dem  Titel 
„Kritik  der  reinen  Vernunft"  heraus- 
kommen.  Die  Vorrede  war  vom  29.  Marz 
1781  datirt  Und  wiedenim  noun  Jahre  ver- 
gingen,  bis  auch  der  Inhalt  dw  zwcitcn, 

Sraktischen  Theils  der  Arbeit,  freilich  in 
rei  einzelne  Werke  vertheilt,  als  Grund- 
legung  der  Metaphyaik  der  Sitten  (1785), 
Kritik  der  praktischen  Vernunft  (1788)  und 
Kritik  der  Urtheilskraft  (1791)  erschien.  Im 
Geiate  dea  Verfaaaera,  welcher  nach  dem 
ursprfinglichen  Plane  dea  kritischen  Gcsammt- 
werkea  darin  voll8tandig  die  „ Grenzen  der 
Sinnlichkeit  und  der  Vernunft"  festzus^llen 
beabsichtigt  hatte,  waren  die  abgerissenen 
Bruchatflcke  der  Kritik  ur.sprtlnglich  und 
wesentlich  Eins.  Nicht  ao  stellen  aich  die 
dem  ersten  kritiachen  Werke  naclifolgenden 
Kritikon  auch  vor  der  OefTentlichkeit  dar; 
aie  atehen  dem  ersten  sowohl  an  kraftiger 
Friache  nnd  Ktlhnheit  ,  als  anch  an  Durch- 
sichtigkeit  und  Klarheit  der  Darstellnng  er- 
heblich  nach.  Bald  nach  dem  Erscheinen 
der  „ Kritik  der  reinen  Vernunft"  erhoben 
aich  gegneriache  Stimmen  und  Missveratande 
in  Bezug  auf  die  eigentliche  Tendenz  des 
Werkes.  Statt  eines  aus  wenigen  Bogen  be- 
stehenden  gemeinverstandlichen  Auszugs  aua 
seiner  Kritik,  den  Kant  im  Sommer  1781 
herauszugeben  beabsichtigt  hatte,  erschienen 
1783  die  gegen  die  Miaaverstandnisae  seiner 
Ansicht  gerichteten  ^Prolegomena  zu 
einer  jeden  ktinftigen  Metaphysik, 
die  als  Wisaenachaft  wird  auftreten 
kdnnen".  Aua  beiden  Werken  znaammen- 
genommen  gewinnen  wir  die  Einsicht  in  den 
wahren  Sinn  und  die  eigentliche  Abaicht  der 
„Kritik  der  reinen  Vernunft4*.  Nach  Kant'a 
eigenen ,  liber  jeder  MOglichkeit  dea  Miaa- 
verstandea  erhabenen  Erklarungen  ist  reine 
Vernunft  Nichts  anderea,  ala  daa  von  der 
Erfahrung  aich  ab8ondernde,  in  lauter  ab- 
gezogenen  Begriffen  und  inhaltaleeren  Vor- 
atellungen  aich  bewegende  Denken,  welches 
mit  lauter  grundloaen  AnsprUchen  in's  Feld 
der  Hirngespinnate  8ich  verirrt.  Dieaem  er- 
fahrungavergeaaenen,  flbersch  wanglichen  Ver- 
nunftgebrauche  aetzt  Kant  als  den  wahren 
und  allein  zulassigen  Gebrauch  dea  Vernunft- 
Vermdgens  daajenige  Denken  gegentlber, 
welche8  8tet8  den  Rttckhalt  der  Erfahrung 
hat  und  die  von  dieser  gezogenen  Grenzen 
der  anasern  und  innern  Sinnlichkeit  niemals 
flberschreitet  Der  Unterschied  zwiachen  dem 
eraten  und  zweiten  Theile  aeinea  Werkes  ist 
nach  Kant'a  Meinung  nur  so  beatimmt,  dasa 
dort  daa  reine,  erfahrnng8freie  und  die  Er- 
fahrungsgrenzen  tlberfliegende  Denken,  hier 
aber  der  reine,  erfahrungsfreie  und  die 
Erfahrungsgrenze  Uberfliegende  Wille  zum 
Gegenatande  der  Kritik  gemacht  werden  soli. 
Hier  wie  dort  befolgt  Kant  im  Weacntlichen 
ganz  daaaelbe  Verfahren  und  dieaelben  Grund- 
Batze.  Er  nimmt  denselben  Gang  und  ge- 


Digitized 


by  Google 


Kant 


472 


Kant 


braucht  dieselben  Waffen  Ear  Bekfimpfnng 

des  Gegncrs,  welcher  hier  wie  dort  die  von 
ihm  sogenannte  Teine,  d.  h.  fiber  das  Feld 
der  tins  mdglichen  Erfahrnng  hinaus  in's 
Ueberschwangliche  sich  versteigende  Vernunft 
ist.  Dort  8ind  es  die  theoretischen,  hier  die 
praktischcn  Vernunftphantasraen ,  denen  der 
Kampf  des  Kritikers  gilt;  dort  das  Wahn- 
wissen  mit  Beinen  als  vermeintliche  Erkennt- 
nisse  hingestellten  Hirngespinnsten,  hier 
die  Wahngebote  eines  tiberschwanglichen 
Denkcns,  die  dera  Willen  als  Gesetze  sich 
daTbietenden  Phantasiegebilde.  Jenen  steht 
das  wahre  Erfahrungswissen,  diesen  das  auf 
crfahrangsmassige  Kenntniss  der  Mcnschen- 
natur  gegrllndete  Wollen  entgegen.  Der 
Vorwurf  der  Kritik  ist  in  beiden  Rflcksichten 
einer  nnd  derselbe,  nfimlich  die  Fehl-  nnd 
Trugschlttsse,  die  unbegTttndeten  Annahmen 
und  Voranssetzungen ,  die  Erschleichungen 
nnd  Blendwerke  aufzudecken,  in  welche  sich 
die  reine  d.  h.  erfahrnngsvergessene  Ver- 
nnnft  verirrt,  die  Spiegelfecbtereien  an's 
Licht  zn  bringen,  welche  sie  sich  dabei  eT- 
laubt,  den  Schleichhandel  mit  erschwindelten 
Scheinbeweisen,  womit  das  Urtheil  bestochen 
wird,  in  seiner  Bldsse  darzustellen.  In  beiden 
Theilen  des  kritischen  Werkes  ist  dies  die 
gleiche  Absicht,  nor  dass  dies  im  ersten, 
fur  sich  allein  verdffentlichten  Theile,  der 
Kritik  des  reinen  Erkennens,  mit  ruckhalt- 
loser  OtTenheit  und  unzweidentiger  Klarheit 
geschieht,  wahrend  Kant,  dnrch  gegnerischo 
Stimmen  vorsichtiger  gemacht  nnd  dnrch  die 
veranderten  Regierungsgrnndsatze  seit  Fried- 
rich's  des  Grossen  Tode  eingeschttchtert, 
spater  die  eigentliche  Endabsicht  der  Kritik 
dadurch  verbttllte,  dass  er  die  in  der  „Grund- 
legung  zur  Metaphysik  der  Sittenu  (1785) 
gegebene  Kritik  des  Freiheitsbegriffes  von 
ihTem  Zusammenhange  mit  der  „  Kritik  der 
praktischen  Vernnnft"  (1788)  isolirte,  indem 
er  ea  dem  Scharfsinne  Verstilndiger  tiber- 
liess,  sich  selber  den  Schluss  zu  Ziehen,  was 
bei  einer  Sittenlehre  heranskommen  konne, 
die  sich  aus  dem  von  Kant  in's  Feld  der 
Hirngespinnste  verwiesenen  reinen  Freiheits- 
begritTe  ihr  Lehrgebaude  zimmert,  und  das 
Ergebniss  der  kritischen  AuflSsung  der  flber- 
schw&nglichen  Freiheitsidee  bei  den  anf  die 
Einbildung  eines  reinen  Willens  gebauten 

Sraktischen  Phantasmen  fortwllbrend  znr 
[and  zu  haben.  Denn  beide  Schriften  machen 
erst  znsammen  die  Kritik  der  reinen  prak- 
tischen Vernunft  ana,  und  das  Endziel  dieser 
Kritik  ist  kcin  anderea,  als  die  Einsicht  zu 
begrunden,  dass  die  Gesetze  des  Willens  und 
der  Sittlichkeit  lediglich  in  der  erfahmngs- 
massigen  Kenntniss  der  wirklichen  Menschen- 
natur  zu  suchen  sind.  Grosse  Verwirrung 
ist  in  das  richtige  Verstandniss  der  Lehre 
Kant's  durch  die  schwerfallige  und  unbehtllf- 
liche  Schulform  seiner  Kritiken  gcbracht 
worden,  welche  ohne  Noth  in  das  dtlrre, 


gelehrte  Fachwerk  eines  kflnstlich  gegliederten 
Gedankenbaues  eingezwangt  sind.  Der  Leser 
muss  sich  gefallen  lassen,  jeden  Haupttheil 
der  Kritik  in  zwei  sogenannte  transscendentale 
Wissenschaften  geguedert  zu  sehen ,  welche 
die  von  der  Erfahrung  unabhftngigen ,  d.  h. 
im  Menschengeiste  von  vomherein  gegebnen 
Bedingungen  der  Erfahrung  untersnchen 
sollen,  nfimlich  eine  transscendentale  Elemen- 
tarlehre  und  eine  transscendentale  Methoden- 
lehre.  Innerhalb  der  erstern  werden  wiederum 
unterschieden :  eine  transscendentale  Aesthetik 
und  eine  transscendentale  Logik,  in  dieser 
letztern  wiederum  eine  transscendentale 
Analytik,  welche  die  Elemente  der  reinen 
Verstandeserkenntniss  darstellt,  und  eine 
transscendentale  Dialektik,  welche  den  durch 
falsche  Anwendnng  der  reinen  Verstandes- 
begriffe  entstandenen  dialektischen  Schein 
autldet.  Der  Sache  nach  gilt  es  dabei  im 
Wesentlichen  um  die  doppelte  Untersuchung, 
einmal  nm  die  Mdglichkeit  des  Wissens  nber- 
haupt  oder  den  Nachweis  der  Bedingungen 
des  erfahrungsmassigen  Denkens,  sodann 
nm  die  Grenzen  unsers  Wissens  oder  den 
Nachweis  der  UnmSglichkeit  eines  die 
Grundlagen  der  Erfahrung  (iberschreitenden 
Erkennens.  Letztere  Untersuchung  fallt  mit 
der  transscendentalen  Dialektik  zusammen, 
die  erstere  Untersuchung  dagegen  in  den 
Bereich  der  voransgehenden  transscendentalen 
Disciplines  Dabei  muss  sich  der  Leser 
ttber  die  synthetischen  nnd  analytischen  Ur- 
theile  (d.  h.  solche,  die  unsere  Erkenntniss 
wirklich  erweitern  und  solche,  welche  den 
Inhalt  derselben  bios  erlftutern)  klar  werden, 
mnss  sich  ttber  die  synthetische  Einheit  der 
Apperception  unterrichten  lassen,  muss  von 
synthetischen  Grundsatzen  des  reinen  Ver- 
standes,  von  Axiomen  der  Anschauung,  von 
Anticipationen  der  Wahrnehmung,  Analogien 
der  Erfahrnng  lesen,  muss  Gegenstftnde  als 
Phaenomena  und  Noumena  unterscheiden 
lernen  nnd  sich  vor  der  Amphibolic  der 
blossen  Reflexionsbegriffe  warnen  lassen,  ehe 
die  Paralogismen  der  reinen  Vernunft,  ihre 
Antinomien  und  das  Ideal  der  reinen  Ver- 
nunft und  der  kategorische  Imperativ  an 
die  Reihe  kommen.  Glttcklicher  Weise  hingt 
die  Einsicht  in  das  Wesen,  den  Gang  und 
das  Ziel  der  Kant'schen  Kritiken  nicht  an 
diesem  gelehrten  Prunk  mit  fremdlandischen 
scholastischen  Ansdrttcken  der  damaligen 
Schulsprache ,  die  Kant  selbst  ttberdies  in 
andern  seiner  Schriften  ohne  Nachtheil  fQr 
die  wissenschaftliche  Grttndlichkeit  und  den 
Inhalt  seiner  Entwickelungen  gar  wohl  zn 
vermeiden  wusste.  Er  hatte  es  in  seinen 
Kritiken  zwar  nicht  zum  ersten  Mai  anf 
Enttauschung,  aber  zum  ersten  Male  wenigstens 
auf  grttndliche  Enttauschung  der  Welt  ttber 
ihr  in's  Blaue  hineingehendes  Tranmdenken 
abgesehen,  mochte  auch  dabei  (wie  er  sich 
ausdrttcklich  bewusst  war)  noch  soviel  her- 
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gebrachter  Wahn  zu  Grande  gehen.  Indem 
wir  bei  der  Vorftlhrnng  von  Kant's  leitenden 
Grandgedanken  und  kritischen  Ergebnissen 
die  von  ihm  gebranchten  Fremdworte  und 

Bhilosophischen  Schnlausdrdcke  in  schlichtes 
>entsch  llbertragen,  wird  es  duTch  Ausdrtlcke 
nnd  Bezeichnnngen  gescheben,  welche  an 
andern  Orten  Kant  selbst  erklftrend  an  die 
Hand  gegeben  bat. 

In  der  Geachichte  der  reinen  Vernunft- 
forschung,  sagt  Kant,  sind  bisher  zwei  Wege 
eingeschlagen  worden:  der  Weg  der  Lehr- 
spruche  oder  Bebauptnngen  und  der  Weg 
des  Zweifels.  Auf  dem  ersten  Wege,  ira 
Kindesalter  der  reinen  Vernunft,  wandelte 
man  im  guten  Vertrauen  der  Vernunft  zu 
sicb  selbst  und  ihren  Grundsatzen  und  ohne 
vorgangige  Prtlfung  des  Vernunftvermogens 
selbst,  getrosten  Mutbes  immer  fort,  obwohl 
das  Uebersinnliche,  worauf  die  Forschung 
der  Vernunft  gerichtet  ist,  fUr  das  Erkenncn 
eigentlich  gar  keinen  Boden  hat  Und  ob- 
wohl die  vermeinte  Erwerbung  ttberschwang- 
licher  Einsichten  vom  Uebersinnlichen  auf 
diesem  Wege  durch  keine  Erfahrung  be- 
stttigt  werden  konnte;  so  konnte  sie  doch 
eben  so  wenig  durch  Erfahrung  widerlegt 
werden,  so  bald  man  sich  nur  htltete,  in 
seine  Urtheile  keinen  Widerspruch  mit  sich 
selbst  einlaufen  zu  lassen.  Und  dieses 
Letztere  ist  ganz  wohl  mdglich,  wenn  anch 
diese  Urtheile  und  die  ihnen  unterlicgenden 
Begriffe  ganz  leer  sein  mSgen.  Der  zweite 
Schritt.  den  die  Vernunftforschung  in  Betreff 
des  Uebersinnlichen  gethan  hat,  ist  der  Gang 
des  Zweifels.  Er  zeugt  von  Vorsicht  der 
durch  Erfahrung  gewitzigten  Urtheilskraft. 
Dem  vermeintlichen  Gelingen  von  dergleichen 
Vernunft  versuchen  trat  die  Ueberzeugung  vom 
ganzlichen  Hisslingen  gegendber.  Obwohl 
die  Erfahrung  diese  Vernunftversucbe  nicht 
widerlegte,  so  scheiterten  sie  doch  an  den 
beabsichtigten  und  vermeintlichen  Erobe- 
rungen  im  Felde  des  Uebersinnlichen  selbst, 
da  eoen  so  starke  Vernunftbeweise  vom  Gegen- 
theile  moglich  sind.  Im  Skepticismus  ver- 
fahrt  die  Vernunft  so  gewaltthfttig  gegen  sich 
selbst,  dass  diese  Denkart  nur  aus  vfllliger 
Verzweifelnng  an  Befriedigung  in  Ansehung 
ihrer  wichtigsten  Absichten  entstehen  konnte. 
So  bleibt  uns  nur  noch  der  dritte  Weg 
(lbrig,  das  Vermdgen  der  Vernunft  zu  vor- 
gTeiflichen  (a  priori)  Erkenntnissen,  die  an 
der  Erfahrung  keinen  Rtlckhalt  haben. 
mittelst  der  That  selbst  zu  erforschcn  und 
auszumessen  und  unsere  Auaren  wohl  auf- 
zuthun,  damit  wir  vor  Erschleichungen  der 
Vernunft  und  daraus  entspringenden  Blend- 
werken  grundlich  bewabrt  bleiben.  Dieser 
Weg  ist  die  Kritik  der  reinen  Vernunft 
selbst  in  Ansehung  ihrea  behaupteten  Ver- 
mOgens,  die  menschliche  Erkenntniss  tlber- 
haupt,  sei  es  in  Ansehung  des  Sinnlichen 
oder  des  Uebersinnlichen,  unabhangig  von 


der  Erfahrung  zu  erweitern.  Und  eine  solche 
Kritik  verheisst  Nichts  anders  als  den  Um- 
fang,  Inhalt  und  die  Grenzen  des  mensch- 
lichen  VernnnftvermSgens  aus  desscn  cignen 
wesentlichen  Bedingnngen  einzusehen  und 
festznstellen,  wie  man  es  wohl  anfangen  wolle, 
durch  einen  g&nzlich  erfahrungsfreien  Ge- 
brauch  der  Vernunft  seine  Erkenntnisse  bis 
dahin  zu  erweitern,  wohin  keine  mSgliche 
Erfahrung  und  mithin  kein  Mittel  reicht, 
um  irgend  einem  von  uns  selbst  ausgedachten 
Begriffe  seine  gegenstandliche  Wirklichkeit 
zu  versichern.  Wenn  man  nur  allererat  mit 
den  Grunds&tzen  der  Kritik  im  Reinen  ist, 
so  wird  dadurch  nnserm  Urtheil  der  Maass- 
stab  zugetheilt,  wodurch  Wissen  nnd  Schein- 
wissen  mit  Sicherheit  nnterschieden  werden 
kann.  Die  Kritik  der  reinen  Vernunft  ist 
eine  Kritik  des  Vernunftvermdgens  selbst  in 
Ansehung  aller  Erkenntnisse,  zu  welchen  sie 
unabhftngip  von  aller  Erfahrung  streben  mag. 

Mein  Platz  ist  die  fruchtbare  Tiefe  der 
Erfahrung.  Dass  alle  unsere  Erkenntnisa 
mit  der  Erfahrung  anfange,  daran  ist  gar 
kein  Zweifel;  denn  wodurch  soil  das  Erkcnnt- 
nissvermdgen  sonst  zur  Ausflbung  geweckt 
werden,  gesch&he  es  nicht  durch  Gegenstande, 
die  unsere  Sinne  treffen  und  theils  von  selbst 
Vorstellungen  bewirken,  theils  unsere  Ver- 
standesfahigkeit  in  Bewogung  bringen,  diese 
Vorstellungen  zu  vergleichen,  zu  verknOpfen 
oder  zu  trennen  und  so  den  rohen  Stoff 
sinnlicher  Eindrtlcke  zn  einer  Erkenntniss 
der  Gegenstftnde  zn  verarbeiten,  die  eben  Er- 
fahrung heisst  Also  der  Zeit  nach  geht 
keine  Erkenntniss  in  uns  vor  der  Erfahrung 
vorher,  und  mit  dieser  f&ngt  alle  an.  Darura 
aber  entspringt  sie  doch  nicht  alle  noth- 
wendig  aus  der  Erfahrung;  denn  es  kflnnte 
ja  wohl  sein,  dass  selbst  unsere  Erfahrung 
ein  Zusammengesetztes  wttre  aus  dem,  was 
wir  durch  Eindrtlcke  empfangen,  und  dem, 
was  unser  eignes  ErkenntnissvermSgen,  durch 
sinnliche  Eindrtlcke  bios  veranlasst,  aus  sich 
selbst  hergiebt.  Es  giebt  zwei  Stdmme 
mcnschlicher  Erkenntniss,  die  viclleicht  aus 
einer  gemeinschaftlichen ,  uns  unbekannten 
Wurzel  entapringen,  nSmlich:  Sinnlichkeit 
und  Verstand;  durch  erstere  werden  uns 
Gegenstande  gegeben,  durch  den  andern  aber 
werden  sie  gedacht.  Sinnlichkeit  ist  die 
Ffthigkeit,  durch  das  Afficirtwerden  von  Gegen- 
standen  Vorstellungen  zn  haben.  Die  von 
der  Sinnlichkeit  uns  gelicfertcn  Vorstellungen 
heissen  Anschauungen,  welche  sich  unmittel- 
bar  auf  das  Gegebne  beziehen,  also  unmittel- 
bare  Vorstellungen  desselben  sind  und  als 
Einzelvorstellungen  auf  bestimmtes  Einzelne 
gehen,  wahrend  sich  Begriffe  nur  mittelbar 
auf  das  Gegebne  beziehen  nnd  Allgemein- 
vorstellungen  sind.  Die  zu  einer  Anschauung 
nothwendige  Wirkung  des  Gegenstandes  auf 
die  Vorstellungsfahigkeit  heisst  Empfindung, 
und  eine  Anschauung,  sofern  sie  sich  auf 
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Empfindung  grtlndet  und  bezieht,  1st  er- 
fahrungsmassig.  Das  so  Angeschaute  nennt 
man  Erscheinung.  In  jeder  Erscheinung  ist 
zweierlei  zu  unteracheiden.  Einmal  ihr  Stoff, 
die  Empfindung ,  als  das  erfahrungsmassig 
Gegebne  in  der  Erscheinung.  Da  jcdocb  die 
mannigfaltigen  Empfindungen,  welcbe  die 
Gegenwart  des  Gegenstandes  in  una  erregt, 
ffir  sich  allein  noch  nicht  die  Vorstellungen 
eines  Gegenstandes  geben,  vielmehr  dazu 
nocb  gehort,  dass  dieselben  nacb  gewissen 
Verhaltnissen  znsammengeordnet  werden;  so 
ist  das  Gesetz  dieser  Zusammenordnung  das 
Zweite,  was  in  jeder  Erscbeinung  vorhanden 
ist,  die  voin  Stoffe  unterscbiedene  Fonn  der- 
selben,  welcbe  nicht  selbst  eine  Empfindung 
sein  kann,  sondern  abgeseben  von  den  Em- 
pfindungen nns  von  vornherein  inwobnt  und 
bereit  ist  jene  aufzunehmen.  Sie  ist  das 
Reine  in  der  Anschauung  oder  die  Teine  Form 
der  Sinnlichkeit.  Ist  nun  aber  so  in  jeder 
Anscbaanng  ein  reincs  nnd  ein  ans  der  Er- 
fahrung stammendes  Element  enthalten,  so 
ist  die  Moglichkeit  gegeben,  von  letztenn  zu 
abstrabiren,  in  welchem  Falle  Nichts  tlbrig 
bleibt,  als  die  reine  Form  der  Erscbeinungen. 
Dasjenige,  wovon  man  nicbt  abstrabiren  kann, 
weil  cs  die  subjective  Bedingung  der  An- 
schauungen  ist  und  gleichsam  der  Rabmen, 
in  welchen  das  vorstellende  Subject  alle 
Empfindungcn  cinrangirt,  die  eben  dadurch 
erst  zu  Anschauungen  werden,  ist  Ranm  und 
Zeit.  Damit  der  Inbalt  von  bestimmten 
Sinnesempfindungen  auf  etwas  ausser  mir 
bezogen  und  dieselben  als  aussereinander 
oder  an  verschiedenen  Orten  vorgestellt  werden 
kOnnen,  muss  notbwendigdie  Raumanschauung 
scbon  von  vornherein  zum  Grunde  liegen 
und  kann  also  nicht  erst  aus  den  Verhalt- 
nissen  der  Erscheinung,  die  den  Inhalt  der 
Empfindung  bilden,  abgeborgt  und  entlehnt, 
also  nicht  eine  durch  Erfahrung  oder 
Sinneswahrnehmung  selbst  erworbene  Vor- 
stellung  und  noch  weniger  eine  den  Er- 
scbeinungen selbst  anhangende  Eigenschaft 
sein.  Vielmehr  ist  die  Vorstellung  bestimmter 
gegenstandlicher  Erscbeinungen  durch  die 
Raumanschauung  tlberhaupt  erst  moglich, 
welche  eine  Eigenschaft  unserer  Sinnlich- 
keit  und  Vorsteliungsfahigkeit  ist.  Die  Raum- 
anschauung ist  dje  Form  des  aussern 
Sinnes  tlberhaupt  Damit  wir  weiterhin 
unsere  empfundenen  innern  Zustande  nacb 
ihren  Verhiiltnissen  und  unterschiedenen  Be- 
stimmungen  als  gleichzeitige  oder  aufeinander- 
folgende  anschauen  und  vorstellen  kdnnen, 
muss  nothwendig  die  Zeitanschauung  unserm 
Vorstellen  schon  von  vornherein  zum  Grunde 
liegen.  Sie  kann  also  ebenfalls,  wie  die  Raum- 
anschauung, nicht  erst  aus  den  Verhaltnissen 
derjenigen  Erscheinung,  welche  den  Inhalt 
einer  solchen  Empfindung  bildet,  entlehnt 
und  somit  nicht  erst  aus  innerer  Erfahrung 
erworben,  noch  auch  eine  den  Erscheinungen 


selbst  anhangende  Eigenschaft  sein.  Viel- 
mehr ist  alle  innere  Erfahrung  und  Wahr- 
nehmung  unserer  Empfindnngszustande  selbst 
erst  durch  die  Zeitanschauung  mOglich  und 
findet  immer  nur  in  der  Form  der  Zeit  statt. 
Die  Zeitanschauung  ist  also  die  Form  des 
innern  Sinnes  tlberhaupt.  Und  da  tlber- 
dies  alle  Vorstellungen  ohne  Unterschied, 
sie  mdgen  auf  aussere  Gegenstande  oder  bios 
auf  innere  Zustande  bezogen  werden,  als 
Sinnesempfindungen  zu  unsern  innern  Zu- 
standen  gehdren;  so  ist  die  Zeitanschauung 
von  vornherein  eine  Bedingung  fQr  alle  una 
mogliche  Sinneswahrnehmung,  und  alle  Er- 
scbeinungen oder  Gegenstande  unserer  Sinn- 
lichkeit,  unserer  Erfahrung  stehen  nothwendig 
im  Zeitverhaltnisse.  Es  kann  uns  in  der  Er- 
fahrung niemals  ein  Gegenstand,  sei  es  des 
ftussern  oder  des  innern  Sinnes,  gegeben 
werden,  welcher  nicht  unter  der  Bedingung 
der  Zeit  stande;  wir  kdnnen  una  aller  unserer 
Vorstellungen  nicht  anders,  als  nur  in  der 
Zeitfolge  bewusst  werden.  So  sind  also  Zeit 
und  Raum  keine  wirklichen  Gegenstande, 
sondern  leere  oder  reine  Formen  fur  die 
Anschauung  von  Gegenstanden.  Aber  als 
solcbe  reine  Anschauungsformen  wQrden 
Ranm  und  Zeit  ohne  Sinn  und  Bedeutung 
sein,  wenn  sie  sich  nicht  auf  wirkliche  Er- 
scbeinungen oder  Gegenstiinde  bezdgen,  die 
unmittelbar  in  der  Anschauung  gegeben  sind. 
Indessen  kann  man  doch  von  diesen  reinen 
Formen  aller  Sinnesanschauung  die  Gelegen- 
heitsursachen  ibrer  Erzeugung  in  der  Er- 
fahrung aufsuchen,  wo  alsdann  die  EindrQcke 
der  Sinne  den  ersten  An  lass  geben,  die  ganze 
Erkenntnisskraft  in  Ansehung  ibrer  zu  er- 
6ffnen  und  Erfahrung  zu  Stande  zu  bringen. 
Ein  solches  Nacbsptlren  der  ersten  Be- 
strebungen  unserer  Erkenntnisskraft  *)  bat 
ohne  Zweifel  grossen  Nutzen,  und  John  Locke 
hat  dazu  zuerst  den  Weg  erflffnet 

Die  zweite  Quelle  der  menschlicben  Er- 
kenntnis8  ist  der  Verstand,  das  Vermdgen, 
8elbstthatig  allgemeine  Vorstellungen  hervor- 
zurufen  oder  BegrifTe  zu  bilden.  Das  zer- 
streute  Mannigfaitige  der  Sinnesanschauung 
muss  auf  gewisse  Weise  durchgegangen,  aut- 
genommen  und  verbunden  werden,  um  daraus 
Erkenntniss,  Erfahrung  zu  machen.  In  der 
Sinnlicbkeit  selbst,  im  VermOgen  der  An- 
schauung des  gegenwartigen  Gegenstandes 
kdnnen  die  Empfindungen  und  Wahrneh- 
mungen  diese  Verbindung  mit  einander  nicht 
haben.  Es  muss  also  in  uns  selbst  ein  tha- 
tigea  Verm5gen  der  VerknUpfung  des  zer- 
streuten  mannigfaltigen  Inhalts  der  Sinnes- 
anschauung vorhanden  sein,  und  diese  Vor- 


*)  Wie  sich  namlich  ans  der  Entwickelungs- 
gcgchichte  der  Sinne  ergiebt.  Und  die  hentige 
Physiologic  der  Sinnesorgano  hat  diesen  Weg,  den 
Kant  als  nicht  zu  seinem  Zwecko  gehdrig  liegen 
Ueiw,  bereita  mit  vrachaenden  Erfobje  betretan. 
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stellungsverknflpfung  in  ihrer  allgemeinsten 
Bedentung  1st  diejenige  reine  Handlung  unsers 
Innern,  welche  die  verschiedenen  Vorstel- 
lungen zu  einander  hinznthut,  sammelt  und 
ihre  Mannigfaltigkeit  zur  Einheit  begreift. 
Zunachst  freilich  ist  diese  innere  Handlung 
der  Verknflpfung  einc  bios  blinde  und  un- 
bewusste  Wirkung  der  Einbildungskraft, 
welche  auch  ohne  die  Gegenwart  des  Gegcn- 
standcs  der  Sinnesanschauung  die  Vorstellung 
desselben  znrflckruft.  Wir  sind  uns  dieses 
Thuns  haufig  nur  schwach  und  iindeutlich 
bewusst,  geschweige  denn,  dass  durch  das- 
selbe  schon  Erkenntniss  oder  Erfahrurig 
wirklich  gegeben  ware.  DasErgebniss  dieser 
Vorstellungs  -  Verknflpfung  durch  die  Ein- 
bildungskraft ist  die  Znsammenfassung  oder 
Anffassung  des  sinnlich  Empfnndenen  oder 
Angeschauten  in  ein  inneres  Bild.  Aber  auch 
damit  ist  die  Sache  des  Erkennens  noch 
nicht  abgethan.  Es  kann  die  Zusammen- 
fasstmg  der  Vorstellungen  kein  regelloser 
Haufe  bleiben,  soil  daraus  wirkliche  Er- 
kenntniss oder  Erfahrung  werden.  Die  Zu- 
rflckmfung  und  Wiedererweckung  der  frtihern 
Sinnesanschauungen  oder  Vorstellungen  muss 
eine  in  diesen  selbst  begrflndete  Regel  der 
Vergesellschaftnng  haben;  die  Vorstellungen 
mtlssen  zu  einem  Bewusstsein  geziihlt  werden, 
in  welchera  sie  zur  Einheit  verbunden  werden. 
In  der  Vorstellung  dieser  Verknflpfung  be- 
steht  aber  aller  verstandesgebrauch ,  alles 
Denken.  Ohne  das  Bewusstsein  aber,  dass 
dasjenige,  was  wir  vorstellen,  nicht  ein  hinzu- 
gekommenes  Neues,  sondern  eben  dasselbe 
sei  mit  dem  vorher  Vorgestellten  und  sinnlich 
Empfundenen,  wflrde  alle  Wiedererweckung 
in  der  Vorstellungsreihe  nnd  ein  Zusammen- 
laufen  derselben  auf  einen  einzigen  Punkt 
vergeblich  sein.  Die  ursprtingliche ,  in  uns 
selber  liegende  Bedingung  dieser  letzten  und 
hSchsten  Vorstellungs  -  Verknflpfung  ist  also 
die  zusammenfassende  Einheit  des  Bewusst- 
seins.  Unter  dieser  ist  jedoch  nicht  das 
crfahrungsmassige  Bewusstsein  unserer  selbst 
und  unseres  jeweiligen  Gesammtzustandes  zu 
verstehen,  welches  jederzeit  wandelbar  ist, 
da  es  in  dem  stetigcn  Flusse  der  innern 
Erscheinungen  kein  stehendes  und  bleibendes 
Selbst  geben  kann.  Vielmehr  liegt  einera 
jeden  wiederkehrenden  erfahrungsmassigen 
Bewusstsein  unserer  selbst  als  nothwendige 
Bedingung  selbst  wiederum  ein  alien  beson- 
dern  Vorstellungen  oder  innern  Erfahrungen 
vorhergehendes  ursprtingliches  und  unwandel- 
bare.s  reines  Bewusstsein  zum  Grunde,  welches 
darin  besteht,  dass  in  den  wiederkehrenden 
Handlungen  des  erfahrungsmassigen  Bewusst- 
seins  durchg&ngig  eine  und  dieselbe  all- 
befassende  innere  Handlung  des  Beziehens 
der  Vorstellungen  auf  uns  selbst  stattfindet. 
Dieses  reine  und  ursprflngliche,  unwandelbar 
bleibende  nnd  standige  Bewusstsein  unserer 
selbst  ist  die  blosse  Vorstellung  Ich, 


welche  die  vor  jeder  besondern  Erkenntniss 
und  aller  wirklichen  Erfahrung  unbedingt 
vorhergehende  und  sie  erst  raoglich  machende, 
weil  allbcfassende ,  reine  Form  des  Be- 
wusstseins  flberhaupt  ist. 

Es  giebt  schlechterdings  keine  anerschaf- 
fenen  oder  angeborenen  Vorstellungen;  viel- 
mehr sind  alle  Vorstellungen  insgesammt, 
sie  m8gen  zur  Sinnesanschauung  oder  zu  Ver- 
standesbegriffen  gehciren,  nur  erworben.  Es 
giebt  aber  auch  eine  ursprflngliche  Erwerbung 
dessen,  was  vorher  gar  nicht  vorhanden  ist 
und  was  unser  Erkenntnissvermiigen  aus  sich 
selbst  unabhangig  von  der  Erfahrung  zu 
Stande  bringt.  L'nd  angeboren  ist  in  unserm 
Inneren  nur  der  Grund  dazu,  der  es  uns 
moglich  macht,  dass  dergleichen  ursprflng- 
liche Vorstellungen  entstehen.  Dergleichen 
sind  namlich  einerseits  die  reinen  An- 
schauungsformen  Raum  und  Zeit  und  die 
innern  Verknilpfungshandlungen  des  Mannig- 
faltigen  in  Verstandesbegriffen  und  in  der 
reinen  Einheit  des  Bewusstseins  selbst  Der 
Verstand  vermag  Nichts  anzuschanen,  die 
Sinnlichkeit  Nichts  zu  denken;  nur  daraus, 
dass  sich  beide  von  selbst  vereinigen  una 
verschwistern ,  kann  erst  Erkenntniss  und 
wirkliche  Erfahrung  entspringen;  denn  das 
Denken  ist  keineswegs  von  eigenem  und 
erfahrung8massigem  Gebrauche,  sondern  ohne 
Beitritt  der  Sinnlichkeit  ist  es  gegenstandlos 
und  leer.  Um  jedoch  die  reinen  Formen  des 
Denkens  herauszufinden,  mflssen  wir  vorcrst 
von  alien  erfahrungsmassigen  Bedingungen 
absehen,  unter  welchen  unsere  Verstandes- 
thatigkeit  ausgeflbt  wird,  als  da  sind  die 
Eindrflcke  der  Sinne,  das  Spiel  der  Ein- 
bildungskraft,  die  Gesetze  des  Gedftchtnisses, 
die  Macht  der  Gewohnheiten  und  Neigungen; 
wir  mflssen  ebenso  absehen  von  aller  Be- 
ziehung  auf  einen  bestimmten  Vorstellungs- 
inhalt  des  Denkens.  Dann  bleiben  uns  die 
Ilandlungen  des  Denkens  als  solche  und  die 
Regeln  oder  Gesetze  Ubrig,  nach  welchen 
der  Verstand  vom  Inhalte  der  Vorstellungen 
Gebrauch  macht.  Diese  reinen  Verstandes- 
handlungen,  die  Denkformen  oder  reinen 
BegrifFe  werden  niemals  unmittelbar  auf 
Sinnesempfindungen  oder  Gegenstande  selbst, 
sondern  stets  nur  anf  Vorstellungen  von  den 
fraglichen  Gegenstfinden  bezogen.  Die  Vor- 
stellung einer  Vorstellung  des  Gegenstandes 
ist  ein  Urtheil.  Beim  Urtheilen  als  einer 
Denkhandlnng  unterscheiden  wir  am  Inhalte 
des  Urtheils  zuniichst  die  Grdsse,  dann  die 
Beschaffenheit  und  endlich  das  Verhaltniss, 
und  diese  sind  eben  allgemeine,  reine  Denk- 
formen, die  auch  die  Form  oder  Art  und 
Weise  des  Urtheils  selbst  sind.  Unter  dem 
Gesichtspnnkt  der  GrSsse  sind  aber  wiederum 
die  Begriffe  der  Einheit,  Vielheit  und  Allheit; 
unter  dem  Gesichtspunkt  der  Beschaffenheit 
sind  die  Begriffe  der  Bejahung  oder  der 
Wiiklichkeit,  der  Verneinung,  der  Einschran- 
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knng;  unter  dem  Geaichtapunkt  dea  Ver- 
haltniaaea  die  Begriffe  dcr  selbststandigen 
Wesenheit  (Substanz)  und  der  bios  anhangen- 
dcn  Eigcnschaftcn  (Accidenzcn),  der  Ursache 
und  Wirkung  (das  Causalitatsvorhaltniss)  und 
der  Wechselwirkung  zwischen  Thatigsein  und 
loidendem  Verhalten  aller  Thcile  eines  Ganzen 
einbegriffen.  Endlich  scbliesst  die  Art  und 
Weisc  des  Urtheilcna  selbst,  ala  einer  Denk- 
handlung,  die  Gesichtspunkte  der  MOglich- 
keit  una  Unm8glichkeit ,  des  Da.seins  und 
Nichtaeina,  der  Nothwendigkeit  und  des  Zn- 
falls  ein.  Damit  ist  die  Ucbersicht  aller 
Grand-  und  Stammbegriffe  der  Veratandea- 
handlung  gegeben.  Alle  diese  reinen  Vcr- 
s-tandeabegriffe  kftnnen  aber  lediglich  ver- 
mittelst  ibrer  Beziebung  auf  gegenst&ndlichen 
Vorstellnngsinbalt  der  Erfahrang  gedacht 
werden  und  mittelst  ihrer  eine  wirkliche  Er- 
kenntni8a  und  Erfahrang  zu  Stande  kommcn. 
Es  fragt  sich  nun,  welches  die  sinnlichen 
oder  erfahrangamaaaigen  Bedingungen  sind, 
nnter  welchen  reine  Veratandeabegriffe  allein 
gebraucht,  d.  h.  auf  Eracheinungen  angewandt 
werden  konnen. 

Ein  Erfahrang8begriff  muss  jederzeit  das- 
jenige  enthalten,  was  in  dem  darunter  zu 
befassenden  Gegenstande  vorgestellt  wird. 
Nun  sind  aber  die  reinen  Veratandeabegriffe 
mit  den  Sinnesanschamingen  ganz  ungleich- 
artig;  denn  eie  kdnnen  niemals  in  irgend 
einer  solchen  angetroffen  werden.  Wie  ware 
also  die  Anwendung  eines  jener  reinen  Ver- 
standesbegrifTe  auf  Erscheinnngen  mdglich? 
Offenbar  nur  durch  Vermittelung  eines  Dritten, 
welches  einerseita  mit  dem  reinen  Verstandes- 
begriffe,  andererseits  mit  der  Erscheinnng 
gleichartig  ist.  Diess  ist  aber  dcr  Fall  bei 
einem  reinen  Gemeinbilde  (Schema),  welches 
als  Erzeugniss  der  Einbildungskraft  doch 
vom  sinnlichen  Bilde  oder  Erfahrangsbegriffe 
unterschieden  ist  Dergleichen  reine  Gemein- 
bilder  bedeutcn  eben  nichts  andera,  als  ein 
allgemeinea  Verfahren  der  Einbildungskraft, 
einem  Begriffe  vorzeichnend  sein  Bild  zu 
ver8chaffen.  Ist  nun  aber  das  reine  Bild 
aller  Grdaaen  fur  die  Erscheinungen  des 
innern  Sinnea  tlberhaupt  die  Zeit;  so  stellen 
sich  dergleichen  reine  Gemeinbilder  als  Er- 
zeugnisae  der  Einbildungskraft  als  Nichts 
andera  dar,  denn  ala  reine  Zeitvcrhaltnisse 
nach  Regeln,  welche  auf  die  Zeitreihe,  den 
Zeitinhalt,  die  Zeitordnung  und  den  Zeit- 
inbegriff  gehen.  So  hat  also  der  reine  Ver- 
standeainbcgriff  der  Gr8aae  sein  Schema  an 
der  Zahl;  der  Begriff  der  Wirklichkeit  zeigt 
an  sich  selbst  ein  Sein  in  der  Zeit  an,  da- 
gegen  der  Begriff  der  Verneinung  ein  Nicht- 
sein  in  der  Zeit.  Daa  Schema  ftlr  den  Be- 
griff der  Substanz  ist  die  Beharrlichkeit  dea 
Wirklichen  in  der  Zeit;  das  Schema  ftlr  den 
Begriff  deT  Causalitat  ist  das  Wirkliche, 
woranf  in  der  Zeit  gleichformig  und  stetig 
etwas  Anderea  folgt;  daa  Schema  ftlr  den 


Begriff  der  Wechselwirkung  ist  daa  Zugleich- 
aein  der  Bcstimmungen  dea  8elbst8tandigen 
(der  Substanz)  mit  den  Beatimmungen  dea 
bloa  Anhangenden  (der  Accidenz);  daa  Schema 
dea  Begriffa  der  Mdglichkeit  ist  die  Znaammen- 
atimmung  der  Verknttpfung  verschiedener 
Vor8tellungen  unter  den  Bedingungen  der 
Zeit  flberhanpt;  daa  Schema  des  Begriffs  der 
Nothwendigkeit  ist  das  Dasein  einea  Gegen- 
atanda  zu  aller  Zeit  Es  fragt  sich  nun 
weiter,  nach  welchen  Grandsfttzen  der  Ver- 
atand  durch  Anwendung  dieser  reinen  Ge- 
meinbilder (Schemata)  wirklich  Erfahrunga- 
Urtheile  zu  Stande  bringt  Dieae  Grand  satze 
8ind  folgende.  Zunach8t  der  unmittelbar 
gewiaae  Grandsatz  der  Anachauung,  daaa 
alle  Erscheinungen,  aoweit  eie  tlberhaupt 
ainnlich  anschaubar  sind,  auagedehnte  (ex- 
tensive) Gr5s8en  sind,  d.  h.  solche,  in 
welchen  die  Voratellung  der  Theile  dnrch 
stetigen  Fortgang  die  Vorstellung  dea  Ganzen 
mdglich  macht  Als  Vorauasetzung  der  Wahr- 
nehmung  gilt  der  Grandsatz,  dasa  in  alien 
Sinneawahrnehmungen  die  Empfindung  und 
daa  ihr  am  eracheinenden  Gegenatand  ent- 
aprechende  Wirkliche  jederzeit  eine  intenaive, 
d.  h.  eine  solche  Grdase  sei,  welche  einen 
Grad  hat  Dieser  Grad?  wolcher  nur  ala 
Einheit  augenblicklich  autgefasst  wird,  kann 
immer  nocn  vermindert  werden,  und  ea  ist 
in  der  Empfindung  kein  Theil  der  kleinst- 
mflglichc;  aie  ist  mit  Einem  Worte  eine 
fliessende  Grdsse,  well  nur  im  Fortgange 
der  Zeit  erzeugt  Ferner  ist  ea  ein  noth- 
wendigea  Geaetz  nnaercr  Sinnlichkeit,  dasa 
die  vorige  Zeit  die  folgende  nothwendig 
beatimmt  und  dasa  die  Erscheinungen  der 
vergangenen  Zeit  jedes  Dasein  in  der  folgen- 
den  Zeit  bestimmen.  Wir  befolgen  biernach 
die  Regel,  dass  in  dem,  was  vorhergeht,  die 
Bedingung  anzutreffen  ist,  unter  welcher  die 
Bcgebenheit  jederzeit,  d.  h.  nothwendiger 
Weiae  erfolgt.  Dieses  Verhaltniss  nennen 
wir  Ursache  und  Wirkung.  und  dasselbe  ist 
der  Grand  derM5g!ichkeit  ftlr  jede  Erfahrang. 
Die  Ursache  bringt  ihre  Veranderangen  in 
einer  Zeitreihe  hervor  durch  aufeinander- 
folgende  kleinste  Grade  veranderter  Znstande. 
Endlich  schlieaaen  aich  an  diese  Grundsatze 
noch  bestimmte  Forderungen  (Postulate)  allea 
erfahrungamaasigen  Denkena.  Mit  der  Be- 
hauptung  der  Mdglichkeit  der  Dinge  wird 
gefordert,  daaa  der  Begriff  der  Dinge  mit 
den  allgemeinen  Bedingungen  der  Erfahrang 
tlberhaupt  zuaammenstimme.  Die  Mdglich- 
keit  der  Dinge  erstreckt  sich  nicht  weiter, 
als  die  Erfahrang  reichen  kann;  es  ist  aber 
Vielea  mdglich,  waa  gleichwohl  nicht  wirk- 
lich ist.  Wirklichkeit  ist  stets  eine  Ver- 
knflpfnng  des  mdglichen  Dinga  mit  der 
Wahrnehmutig,  una  unsere  Erkenntniaa  rom 
Dasein  der  Dinge  reicht  aoweit,  als  Sinnea- 
wahrnehmung  reicht  Fangen  wir  mit  ihr 
nicht  an  oder  gehen  wir  nicht  nach  Ge- 
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setzen  des  erfahTungsmassigen  Zusaromen- 
hanges  der  Erscheinungen  fort,  so  machcn 
wix  vergebens  Staat  damit,  das  Dasein  irgend 
eine8  Gegenstandea  errathen  zu  wollen.  Die 
Nothwendigkeit  eines  Gegenstandes  endlich 
kann  jederzeit  nur  aus  der  VerknUpfung  mit 
Wahrgenommenem  erkannt  werden.  Nur  vom 
Zustande  der  Dinge,  d.  h.  nnr  von  Ver- 
haltnissen  der  Erscbeinungen  oder  Wirkungen 
in  der  Natur  kdnnen  wir  die  Notbwendigkcit 
erkennen,  nnd  das  Merkmal  der  Nothwendig- 
keit im  Dasein  reicht  Uberall  niclit  weiter, 
als  das  Feld  der  mdglichen  Erfahrung.  Bei 
der  Thatigkeit  der  Ueberlegung  uber  die 
Bedingungen,  anter  welchen  wir  von  der 
Mannigfaltigkeit  gegebncr  Vorstellungen  zu 
Begriffen  und  Erkeuntnissen  gelangen  kdnnen, 
bieten  sich  una  gewisse  Vergleichungs  -  una 
Verhaitnissbegriffe  dar,  als  da  sind:  Einer- 
leiheit  und  Vcrschiedenheit  unserer  Vor- 
Btellungen  von  Dingcn,  Einstimmung  und 
Wideratreit  der  Vorstellungen,  die  Be- 
ziehungen  des  Innern  und  des  Aussern,  die 
Be8timmbarkeit  und  Bestimmung  oder  Stoff 
und  Form.  Diejenigen  Urtheile  und  Schlusse, 
welche  aus  solchen  Handlungen  des  Ueber- 
legens  hervorgeben,  indem  man  Gegenstande 
lediglich  im  Verstande  und  obne  den  Pruf- 
stein  der  Sinneswahrnebmung  mit  einandcr 
vergleicht,  sind  nicbtig;  denn  sie  setzen  mit 
der  sinnlichen  Bestimmung  der  Erscheinung 
gerade  daajenige  bei  Seite,  woran  allein 
unsere  Erkenntnisse  wirklicbe  Bedeutung  und 
Wahrheit  haben  kdnnen.  Erfahrung  bestebt 
ausSinneawahrnehmungen,  welche  durch  Ver- 
standesurtheile  mit  einander  verknupft  und 
im  Bewusstsein  vercinigt  sind,  d.  h.  gedacbt 
werden.  Alle  Erfahrungss&tze  haben  somit 
ihren  Grund  in  der  unmittelbaren  Wahr- 
nehmung  der  Sinne,  sind  also  zuerst  blosse 
Wahrnehmungsurtheile ,  durch  welche  wir 
die  sinnlichen  Empfiadungen  auf einander  bc- 
ziehen  und  sie  mit  einander  vergleichen. 
Damit  sie  aus  blossen  Wahrnehmungssiltzen 
wirkliche,  allgemein  gtlltige  Erfahrungssiitze 
werden,  muss  zu  den  von  der  Sinnes- 
anschauung  abgezogenen  BegrifFen  noch  die 
Form  einer  reinen  Verstandesthatigkeit  hin- 
zukommen,  und  erst  durch  die  in  unserm 
Denken  begrundeten  reinen  Veratandesbegriffe 
wird  das  Erfahrungsurtheil  als  solches,  die 
Erfahrung  Uberhaupt  mdglich.  Dagegen  haben 
die  reinen  Veratandesbegriffe  gar  keine  Be- 
deutung, wenn  sie  von  Gegenstanden  der 
Sinneswabrnebmung  abgehen.  Sie  dienen 
gleichsam  nur,  Erscheinungen  zu  buchstabiren, 
um  sie  als  Erfahrung  lesen  zu  kdnnen:  weiter- 
hinaus  sind  es  lediglich  willkurlicne  Ver- 
knUpfungen,  ohne  wirkliche  Bedeutung,  deren 
Moglichkeit  man  weder  von  vornherein  er- 
kennen,  noch  ihre  Beziehung  auf  Gegenstande 
durch  irgend  ein  Beispiel  bestAtigen  oder 
auch  nur  verstandlich  machen  kann,  weil 
alle  Beispiele  nur  aus  einer  Sinnesanschauung 


entlehnt  werden  kdnnen.  Daher  auch  sowohl 
reine  Mathematik,  als  reine  Katurwiggenscbaft 
niemals  auf  etwas  mehr  als  auf  blosse  Er- 
scheinungen gehen  kdnnen  nnd  jederzeit  nnr 
dasjenige  vorstellen,  was  entweder  Erfabrung 
uberhaupt  mdglich  macht,  oder  was  in  irgend 
einer  mdglicben  Erfahrung  muss  vorgestellt 
werden  kdnnen.  1st  dagegen  Sinnesempfindung 
und  Wahmehmung  cinmal  gegeben  und  da- 
durch  der  Stoff  geliefert  ftlr  das  Denken; 
so  ist  es  unzweifelbaft,  dass  durch  die  Mannig- 
faltigkeit der  Sinnesempfindungen  mancber 
Gegenstand  in  der  Einbildungskraft  gedicbtet 
und  vorgreiflich  erdacbt  werden  kann,  wclcbcr 
ausser  der  Einbildnng  keine  erfalirungsmaggige 
Stelle  im  Kaum  oder  in  der  Zeit  behaupten 
kann.  Es  kdnnen  aus  Sinneswahrnehmungen 
entweder  mit  Hlllfe  der  Erfahrung  oder  auch 
durch  blosscs  Spiel  der  Einbilduug  angeb- 
licbe  Erkenntnisse  von  Gegenstanden  erzeugt 
werden.  Es  kdnnen  da  allerdings  trtlglicbe 
Vorstellungen  entspringen,  welchen  keine 
Gegenstande  entsprcchen  und  wobei  die 
Tauachung  bald  einem  Blendwerke  der  Ein- 
bildung,  wie  im  Traume,  bald  einem  Fehl-  , 
trttte  des  Urtheils,  wie  beim  sogeuannten 
Betrng  der  Sinne,  beizumesscn  ist.  Niemand 
darf  sich  unterfangen,  mit  blossen  Denk- 
formen  Uber  Gegenstande  zu  urtbeilen, 
ohne  von  denselben  vorher  anderweitig  ge- 
grundete  Erkundigungen  eingczogen  zu  haben. 
Ohne  Beziehung  auf  sinnlich  wahrnehmbare 
Gegenstande  sind  die  Begriffe  leer,  und  man 
hat  dadurch  wohl  gedacbt,  abcr  Kichts  da- 
mit erkannt,  sonderu  bios  mit  Vorstellungen 
gespielt  Und  da  muss  denn  die  Zumuthung, 
sich  der  blossen  Denkformen  als  eines  Werk- 
zeugs  zu  bedienen,  um  unsere  Erkenntnisse 
angeblich  auszudehnen  und  zu  erweitern,  auf 
Nichts  als  leeres  Geschwatz  hinauslaufen,  um 
alles  Beliebige  mit  einigem  Schein  zu  be- 
haupten oder  anzufechten. 

Man  sollte  allerdings  denken,  dags  der 
Begriff  der  Erscheinungen  schon  von  selbst 
die  Wirklichkeit  von  Dingen  oder  Wesen 
an  die  Hand  gabe,  welche  Uber  die  Er- 
scheinung  hinausliegen ,  und  zur  Uuter- 
scheidung  von  sinnlichen  und  ausscrsinn- 
lichen  Dingen  berechtigte.  Denn  wenn  uns 
die  Sinne  etwas  bios  vorstellen,  wie  es  uns 
erscheint,  so  muss  doch  dieses  Etwas  (das 
Ding  an  sich)  immer  dahinter  stecken;  denn 
es  folgt  unwidersprechlich  aus  dem  Begriffe 
der  Erscheinung  Uberhaupt,  dass  ihr  Etwas 
eutsprechen  muss,  was  an  sich  niclit  Er- 
scheinung ist,  sondern  als  Unterlage  der 
Erscheinung  gedacht  wird.  Und  wenn  dieses 
Etwas  ein  von  unserer  Sinnlicbkeit  Unab- 
hangiges  sein  muss;  so  stande  uns  hier  ein 
ganz  neues  Feld  offen,  gleichsam  eine  bios 
im  Geiste  gedachte  Welt,  mit  welcher ' 
sich  unser  Erkenntnissvermdgen  beschaftigen 
kdnnte.  Aber  einmal  bedeutet  dieses  Etwas, 
was  hinter  den  Erscheinungen  als  nDing  an 
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sich"  steckt,  ein  uns  ganz  und  gar  Unbe- 
k  aim  ton,  wovon  wir  bei  der  Einrichtnng 
unsers  Verstandes  schlcchterdings  Nichts 
wissen  konnen.  Sodann  abcr  lasst  sich  dieses 
hinter  den  Erscheinungen  liegende  Etwas, 
welches  wir  als  Unterlage  der  Erscheinungen 
denken,  gar  nicht  vom  si  tin  Itch  Gegebnen 
abtrennen ,  weil  wir  ja  nur  durch  Erschei- 
nungen darauf  geftlhrt  werden,  es  Uberhaupt 
zu  denken.  Und  wir  immerhin  dieses 

Etwas  beim  Denken  der  Erscheinungen  von 
ihnen  begrifflich  absondern,  so  ist  dasselbe 
darum  doch  nicht  ein  besonderer,  dem  Ver- 
stande  gegebner  Gegenstand  der  Erkenntniss 
fur  sich,  sondern  nur  die  Vorstellnng  der 
Erscheinungen  selbst,  sofern  ihre  Mannig- 
faltigkcit  zusararaengefasst  und  anf  eine  Ein- 
heit  gebracht  wird.  Es  liegt  darin  nur  aus- 
gedrUckt,  dass  es  tlberhaupt  Etwas  ist, 
welches  wir  erkennen.  Es  ist  nur  der  ganz 
unbestimmte  Gedanke  von  Etwas  uberhaupt, 
was  gar  nicht  mehr  in  das  Gebiet  unserer 
Sinneswahrnehmungen  und  Verstandeser- 
kenntniss  gehiirt,  Ftlr  uns  ist  der  Umfang 
ausser  dem  Kreis  der  Erscheinungen  durch- 
aus  leer;  ja  wir  vermdgen  nicht  cinmal  die 
Moglichkeit  eines  solchen  unbekannten  Etwas 
einzusehen,  und  wenn  wir  dasselbe  als  reinea 
Gedankenuing  bezeichnen,  so  ist  dies  bios  ein 
unvermeidlicher  und  unentbehrlicher  Grenz- 
begriff,  urn  die  Anmaassungen  der  Sinnlich- 
keit  abzuschneiden  und  unsern  Verstand 
in  seine  Erfahrungsgrenzen  einzuschranken, 
ohne  dass  damit  ausser  dem  Umfange  der 
Sinnenwelt  noch  etwas  Wirkliches  als  im 
leeren  Raume  gcsctzt  wilrde.  Weit  entfcrnt 
aber  (erklart  Kant  in  den  ^Prolegomena  zu 
jeder  ktlnftigen  Metaphysik",  1783),  die 
Sinnenwelt  in  blossen  Schein  zu  verwandeln, 
ist  meine  Auffassung  von  Raum  und  Zeit 
viehnchr  das  einzige  Mittel,  einmal  um  aus- 
zumachen,  dass  beide  keine  selbstgemachten 
Hirngespinnste  sind,  sodann  aber,  um  uns 
zu  verhindern  blosse  Vorstellungen  zu  Sacben 
zu  machen,  und  endlich,  um  den  die  Er- 
fahrung Uberfliegenden  Schein  derMetaphysik 
zu  verhllten.  Als  Form  meiner  Sinnlichkeit 
sind  Raum  und  Zeit  in  mir  ebenso  wirklich, 
als  ich  selbst,  und  cs  kommt  nur  noch  auf 
die  empirische  Wahrheit  der  Erscheinungen 
im  Raum  und  in  der  Zeit  an.  Die  Erklarung 
des  Raumea  und  der  Zeit  als  blosser 
Formen  der  Sinnesanschanung  betrifft  nicht 
die  Existenz  der  Sachen,  die  zu  bezweifeln 
mir  niemals  in  den  Sinn  gekommen,  sondern 
bios  die  sinnliche  Vorstellung  der  Sachen. 
Nur  von  dieser  allein,  mithin  von  aller  Er- 
scheinung  habe  ich  gezcigt,  dass  Bie  nicht 
Sachen  und  den  Sachen  angehdrige  Be- 
stimmungen  sind,  dass  Raum  und  Zeit  nicht 
an  den  Dingen  selber  haften,  dass  sie  an 
den  Gegenstanden  selber  gar  nicht  angetroffen 
werden,  sondern  bios  eine  unserm  Subject 
anhangende  Bedingung  des  Anschauens  der 


Dinge  als  Gegenstande  der  Sinnesempfindung 
sind.  Demnach  gestehe  ich  allerdings  zu, 
dass  es  ausser  uns  Korper,  d.  h.  wirkliche 
Dinge  gebe,  welche  wir  durch  die  Vor- 
stellungen kennen,  welche  diese  Dinge  auf 
uns  wirken,  indem  sie  unsere  Sinne  afneiren. 
Dass  unserer  Sinnesanschauung  etwas  Wirk- 
liches ausser  uns  entsprechen  mflsse,  will 
soviel  sagen,  dass  etwas  als  Erecheinung  fan 
Raume  ausser  uns  sei.  Und  dies  kann  man 
gar  wohl  beweisen.  Es  ist  eine  ebenso 
sichere  Erfahrung,  dass  Korper  ausser  una 
im  Raume  existiren,  als  dass  wir  selbst  da 
sind.  Zugleich  mit  der  Sinnesempfindung 
bin  ich  mir  der  Wirklichkeit  der  Kflrper 
als  ausserer  Erscheinungen  im  Raume  W 
wusst;  ich  vcrneine  nur,  dass  dieselben 
ausser  meinen  Gedanken  als  Kfirper,  <L  h. 
als  diese  so  bestimmten  Erscheinungen  exi- 
stiren; denn  alle  Eigenschaften,  welche  die 
Anschauung  eines  KOrpcrs  ausmachen,  ge- 
hdren  bios  zu  seiner  Erscheinung,  una  das 
Wort  Korper  bedeutet  bios  die  Erscheinung 
eines  uns  unbekannten,  aber  nichtsdesto- 
weniger  wirklichen  Gegenstandes. 

Mit  seiner  in  der  zweiten  Ausgabe  der 
„Kritik  der  reinen  VernunfV*  vom  Jahr  1787 
hinzugefUgten  „Widerlegung  des  Idealismus" 
erklart  Kant  ausdrtlcklich,  den  BeweiB  liefern 
zu  wollen,  dass  wir  von  aussern  Dingen  auch 
Erfahrungen,  nicht  etwa  bios  Einbildungen 
haben.  Ich  bin  mir  (sagt  er)  meincs  Daseins 
als  etwas  zeitlich  Bestimmten,  somit  als 
etwas  Beharrlichen  bewusst.  Dieses  Be- 
harrliche  aber,  als  dnrcb  welches  mein  Dasein 
in  der  Zeit  allererst  bestimmt  werden  kann, 
ist  nur  durch  ein  wirkliches  Ding  ausser  mir 
und  nicht  durch  blosse  Vorstellung  eines  sol- 
chen wahrzunehmen  mdglich.  Um  uns  Etwas 
als  ein  Aeusscrliches  auch  nur  einzubilden, 
mUssen  wirschon  cinen  aussern  Sinn  haben; 
denn  auch  einen  solchen  sich  etwa  ebenfalls 
bios  einzubilden,  wilrde  das  Anschauungs- 
vermOgen  zugleich  mit  der  Einbildungs- 
kraft  vcrnichten.  Kurz  also,  die  Existenz 
ausserer  Gegenstande  wird  schlechterdings 
zur  Moglichkeit  eines  bestimmten  Bewusst- 
seins  unserer  selbst  erfordert.  Somit  ist 
das  erfahrungsmilssige  Bewusstsein  meines 
eignen  Daseins  tbatsachlich  und  offenbar  zu- 
gleich ein  unmittelbares  Bewusstsein  anderer 
Dinge  oder  Erscheinungen  ausser  mir,  und 
die  innere  Erfahrung  meiner  selbst  ist  selber 
nur  eine  mittelbare,  d.  h.  nur  vermittelst 
ausserer  Erfahrung  mdglich.  Der  Satz  aller 
Idealisten  (sagt  Kant  in  den  „  Prolegomena  ") 
ist  in  dieser  Formel  enthalten:  alle  Erkennt- 
niss durch  Sinne  und  Erfahrung  ist  Nichts 
als  lauter  Schein,  und  nur  in  den  Ideen  des 
reinen  Verstandes  und  der  reinen  Vernunft  ist 
Wahrheit.  Der  Grundsatz  dagegen,  der  meinen 
formalen  oder  besser  kritischen  Idealismus 
beherrscht,  ist:  alle  Erkenntniss  von  Dingen 
aus  blossem  reinen  Verstande  oder  aus  blosser 
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reiner  Veraunft  ist  nichts  als  lauter  Schein, 
and  nur  in  der  Erfahrang  ist  Wahrbeit. 

Die  ganze  zweite,  grossere  Ilalfte  der 
„Kritik  der  reinen  Veraunft"  ist  unter  dem 
Titel  „tranascendentale  Dialektik*  einer  Kritik 
des  ubcrsinnlichen  Scheinwissens  gewidmet. 
Erscheint  a  us  den  im  Vorausgegangcnen  an- 
gei'Uhrten  Grtlnden  die  Unterscheidung  einer 
sinniichen  and  aussersinnlichen  Welt,  einer 
Erfahrnngs-  und  einer  Gedankenwelt  ganz 
unzulassig,  so  dtlrfen  wir  in  keinem  Falle 
una  im  Verstande  ausscr  den  gegenstand- 
liohen  Erscheinungen  noch  ein  anderes  Feld 
von  Gcgenatanden  schaffcn  and  in  ausser- 
sinnliche  Welten,  ja  nicht  einmal  in  die  blosse 
Vorstellang  von  solchen  ausschweifen.  Glcich- 
wohl  hat  die  reine,  erfahrangsvergessene 
Veraunft  aus  blossen  Gedankendingen  und 
leeren  Begriffen,  denen  keine  entsprechende 
Erfahrang  zum  Grande  liegt,  das  Bauzeug 
eutnommeu,  aus  welchem  die  reine  Veraunft 
ihr  schwindlichte8  Bauwerk  im  leeren  Raume 
des  Uebereinnlichen  aufftlhrt.  Die  leichte 
Taube,  indem  sie  im  freien  Fluge  die  Luft 
theilt,  deren  Widerstand  sic  ftihlt,  konnte  die 
Vorstellung  fassen,  dass  es  ihr  im  luftleeren 
Raume  noch  viel  besser  gelingen  mochte. 
So  verliess  auch  Platon  die  Sinnenwelt,  weil 
sic  dem  Verstande  so  vielfaltige  Hindernisse 
bereitet,  und  wagte  sicb  Qber  sie  hinaus  aof 
den  Fltlgeln  der  Ideen  in  den  leeren  Raum 
des  reinen,  erfahrungsfreien  Denkens.  Die 
Flflgel  der  reinen  Veraunft  sind  diese  Ideen 
oder  reine  Vernunftbegriffe,  welche  sich 
nicht  innerhalbderErfahrangagrenzen  halten, 
sondern  diese  Grenzen  tlberscbreiten  wollen. 
Es  sind  uberschwangliche  Begriffe,  deren 
gegenstandliche  Wirklichkeit  jemals  wcder 
durch  irgend  eine  Erfahrang  beatatigt,  noch 
freilig  auch  widerlegt,  von  denen  also  aller- 
dings  auch  nicht  bewiesen  werden  kann,  dass 
sie  keine  Hirngespinnste  sind.  Solche  reine 
Vernunftbegriffe  oder  Ideen  beruben  auf 
Schlilssen,  welche  vom  Bedingten  in  der  Er- 
scheinungsweltzam  Unbedingten  fortschreiten. 
Die  Veraunft  geht  darauf  aus,  die  in  den 
Verstandesbegriffen  gedachte  Einheit  oder 
Verknllpfung  des  Mannigfaltigen  der  Er- 
scheinungen bis  zum  schlecbthin  Unbedingten 
fortzuftihrenoderin  einschlechthin  vollendetes 
Ganze  von  Bedingungen,  gewissermassen  eine 
Verauufteinheitder  Erscheinungen,  zusammen- 
fassen.  Es  fragt  sich  jedoch,  ob  der  Satz,  dass 
sich  die  bei  der  VerstandesverknUpfung  der 
Erscheinungen  zeigende  Reihe  der  Be- 
dingungen, bis  zum  Unbedingten  erstreke, 
seine  Richtigkeit  babe  oder  ob  es  vielmehr 
oberall  in  all er  Erfahrungserkenntniss  keinen 
dergleichen  gtlltigen  Grandsatz  gebe,  sondern 
bios  eine  Vorschrift,  sich  im  Aufsteigen  za 
immer  hdhera  Bedingungen  nur  immer  mehr 
der  Vollstandigkeit  der  Bedingungen  in's 
Unendliche  za  nahera.  ohne  dass  diese  Voll- 
standigkeit  jomals  inaller  moglichen  Erfahrung 


erreichbar  ist.  In  ihren  richtigen  Gebrauche 
dicnen  una  die  reinen  Vernunftideen  bios  zar 
Richtschnur  unsers  ausgebreiteten  und  ein- 
helligen  Verstandesgebrauches,  wodurch  wir 
bei  unserer  Erfahrungsforschung  besser  ge- 
leitet  und  weiter  geftlhrt  werden.  Bei  ilirem 
wahren  Gebrauche  hat  also  die  reine  Ver- 
nunft  mit  iliren  Ideen  nicht  besondere  Gegen- 
stande  zur  Absicht,  welche  fiber  das  Feld 
der  Erfahrung  hinauslagen,  sondern  sie 
fordert  damit  nur  Vollstiiudigkeit  des  Ver- 
standesgebrauches im  Zusammenhange  der 
Erscheinungen.  Sie  ist  somit  nur  auf  un- 
begrenzte  und  durch  Nichts  gehinderte  Er- 
weiternngdcsErfahrungsgebrauchesangelegt. 
Diese  Vollstandigkeit  kann  aber  nicht  eine 
Vollstandigkeit  derAnschauungeu  undGegen- 
stiinde  sein,  als  ob  dadurch  die  Ideen  im 
Bereiche  des  Wirklichen  Sinn  und  Bedeutung 
erhielten,  sondern  nur  eine  Vollstandigkeit 
der  Grundsatze,  nach  welchen  zu  verfahren 
ist,  um  die  erfahrungtmiassige  Verstandes- 
erkenntniss  der  durch  jenc  Ideen  bezeichneten 
Vollstandigkeit,  Einhelligkcit  und  Einheit  so 
nahe  wie  mdglich  zu  bringen.  Sobald  man 
sie  dagegcn  aus  blossen  Regeln  des  Ver- 
fahrens  in  erklarende  und  begrtindende 
Grundsatze  verwandelt  und  sich  Uberredet, 
man  kdnne  mittelst  dieser  Ideen  seine  Kennt- 
nisse  und  Einsichten  tlber  alio  mdgliche 
Erfahrung  hinaus  erweitern,  so  ist  dies  ein 
Missverstand  der  eigentlichen  Bestimmung 
unserer  Veraunft.  Der  praktische  Nutzen 
der  reinen  Vernunftideen  liegt  darin,  dass 
dadurch  den  Sittengrandsatzen  aosserhalb 
dem  Felde  der  eigentlich  crkennenden  Ver- 
nunftforschung  Raum  verschafft  werde.  Dies 
wilrde  jcne  Uberschwangliche  Naturanlage  der 
menschlichen  Veraunft  einigermaassen  er- 
klaren  kdnnen. 

Das  Ubersinnliche ,  tlber  die  Erfahrung 
hinausgehende  Denkverfahren  hat  zu  seinen 
Gegenstanden  die  psychologische ,  die  kos- 
mologische  und  die  theologische  Idee  und 
bewegt  sich  bei  der  Vernunftidee  eines  Seelen- 
wesens  in  bios  scheinbaren  oder  Fehl- 
Schlttssen,  verwickelt  sich  bei  der  Idee  eines 
Weltganzen  in  einen  Widerstreit  von  gegen- 
seitig  sich  aufhebenden  Satzen  und  gerath 
bei  der  Idee  eines  hdchsten  Wesens  mit  er- 
schwindelten  Schltlssen  auf  ein  leeres  Hira- 
gespinnst.  Ob  die  Seele  ein  einfaches  Wesen 
sei  oder  nicht,  dies  kann  uns  zur  Erklarung 
der  Erscheinungen  des  Seelenlebens  ganz 
gleichgflltig  sein;  denn  wir  k^nncn  den  Be- 
griff  eines  einfachen  Wesens  durch  keine 
mdgliche  Erfahrung  verstandlich  machen,  und 
so  ist  derselbe  in  Ansehung  aller  daraua 
verhofften  Einsicht  in  die  Ursauhe  der  Seelen- 
erscheinungen  ganz  leer.  Ebensowenig  konnen 
nns  die  Ideen  von  einem  Weltganzen,  vom 
Weltanfange  oder  von  Weltewigkeit  dazu 
oUtzeu,  am  irgend  eine  Begebenneit  in  der 
Welt  daraua  zu  erklaren.    Obwohl  diese 
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Idecn  ihrcn  Gegenstand  allerdings  jederzeit 
nar  in  der  Sinnenwelt  haben,  so  erweitern 
dieselben  gleichwohl  die  Verkntlpfung  des 
Bedingten  mit  seiner  Bedingung  so  sehr,  dass 
ihnen  Erfabrung  niemals  beikommen  kann. 
Bei  der  Idee  eines  hdchsten  Wesena  endlich 
bricht  die  Venmnft  ganzlich  von  aller  Er- 
fabrung ab  und  scbreitet  aus  bloasen  Be- 
griffen  von  dem ,  was  die  unbedingte  Voll- 
standigkeit  nud  hflchste  Vollkommenheit  eines 
Dings  Uberhaupt  ansraachen  wtlrde,  znr  Be- 
stirnmung  der  Moglicbkeit  eines  solcben 
allervollkommenstcn  Wesens  fort,  urn  daraus 
die  Wirklicbkeit  aller  andern  Dinge  abztileiten. 

Bei  allem  unserm  Denken  konimt  die  Vor- 
stellung  „Ichu  vor.  Sofern  dieses  denkende 
Ich  einen  Gegenstand  der  innern  Wabr- 
nebmung  oder  des  innern  Sinnes  bildet,  wird 
es  Seele  genannt.  Aus  dem  Satze  „ich 
denke"  werden  nun  durch  vernUnftelnde 
Schltlsse  folgende  Satze  oder  Bebauptungen 
herausgeklUgclt ,  welcbe  den  I  aha  It  der  so- 
genannten  rationalen  Psycbologie  oder  reinen 
Seelenlehre  bilden:  Die  Seele  ist  nicht  bios 
eine  anbangende  Bcstimmung  eines  Andern, 
sondern  ein  selbstandiges,  fllr  sicb  bestebendes 
und  bebarrlicbes  Wesen:  die  Seele  ist  ferner 
kein  zusaramengesetztes  Ganze  oder  kSrper- 
licbes  Wesen,  sondern  ihrer  Natur  nacb  ein- 
fach  und  darnm  unverganglich ;  die  Seele 
ist  aus8erdem  in  den  verscbiedenen  Zeiten 
ibres  Daseins  nicbt  ein  Vieles  und  Vcr- 
scbiedenes,  sondern  ein  und  dasselbe  Wesen, 
oder  sie  hat  Persdnlicbkeit ;  endlicb  steht  die 
Seele  im  Verhaltniss  zu  ihrem  KOrper,  dessen 
sie  sicb  als  des  ibrigen  bewusst  ist.  Diese 
Satze  entbalten  lauter  Bestimmungen,  welcbe 
unabhangig  von  der  Erfabrung  durch  blosse 
VernunftschlUsse  gewonnen  sind.  Sie  stiitzen 
sich  insgeaammt  auf  die  einzige  Vorstellnng: 
Ich  denke  oder  Ich  bin!  Diese  Vorstellnng 
ist  fUr  sich  selbst  an  Inhalt  ganz  leer ;  man 
kann  von  derselbcn  nicht  einmal  sagen,  sie 
sei  ein  Begriff,  da  sie  vielmehr  eine  blosse 
Form  alles  Vorstellens.  ein  blosscs  Bcwusst- 
sein  ist,  das  all'  unser  Denken  als  Bedingung 
oder  Unterlage  bcgleitet.  Durch  dieses  Icb 
oder  Er  oder  Es,  auf  welches  wir  alles  Vor- 
stellen  und  Denken  beziehen,  wird  Nichts 
weiter  vorgestellt  als  ein  Etwas,  wovon  wir, 
sobald  wir  vom  Inhalt  unserer  Vorstellungen 
undGedanken  absehen,  niemals  den  mindesten 
Begriff  haben  kdnnen,  urn  welches  wir  uns 
darum  in  einem  bestandigen  Kreis  heruin- 
dreben,  indem  wir  uns  dieser  Vorstellnng 
„Ich"  jederzeit  schon  bedienen  mtlssen,  um 
irgend  etwas  von  ihm  zu  urtheilen  oder  aus- 
zusagen.  Die  Frage  nach  der  Bescbaffenheit 
dieses  Etwas,  welches  durch  keine  nahern 
Bestimmungen  gedacht  werden  kann,  weil  es 
ganz  ausser  dem  Umfange  der  uns  mOglichen 
Erfahrungen  fallt,  ist  ganzlich  nichtig  und 
Jeer.  Die  Frage  aber,  ob  ich  selbst  als  Er- 
acheinung  dea  innern  Sinnea  oder  ala  Seele 


anch  ausser  meiner  Vorstellnng  in  der  Zeit 
Dasein  babe  muss  verneint  werden.  Freilich 
muss  Jedermann  sich  selbst  nothwendig  als 
den  Trager  oder  die  Unterlage  aller  innern 
Bestimmungen  seines  Zustandes  und  aller 
Thatigkeitsausserungen  seines  Innern  ansehen. 
Dass  ich  aber  als  denkendes  Wesen  fur  mich 
selbst  fortdaure  und  natflrlicher  Weise  weder 
entetanden  sei  noch  vergehe,  dies  kann  ich 
darans  keineswegs  schliessen,  und  dazu  allein 
kimnto  mir  doch  der  Begriff  von  selbstandiger 
Wesenheit  meines  Innern  ntltzen,  den  ich 
sonst  gar  wohl  entbehren  konnte.  Man  kann 
zwar  allerdings  annehmen,  dass  die  Vor- 
8tellung  „Ich"  bei  allem  Denken  immer 
wiederum  vor^ommt,  nicht  aber,  daas  es  eine 
stehendeund  bleibende  Anschauung  sei,  worin 
die  Gedanken  und  erfahrungsmassigen  Vor- 
stellungen als  wandelbar  wechselten.  Auch 
der  Schluss,  dass  die  Seele  nicht  kdrperlich, 
sondern  ihrer  Natur  nach  einfach  sei,  ist  ein 
Fehlachluss.  Wir  fordern  zu  einem  aus  vielen 
Vorstellungen  bestehenden  Gedanken  nar 
darum  Einheit  des  Tragers,  weil  sonst  nicht 
gesagt  werden  kdnnte:  „Ich  denke"  <L  h. 
ich  tasse  das  Mannigfaltige  einer  Vorstellnng 
in  Eins  zusammen.  Und  freilich  kann  dieses 
Ich  selbst  nicht  getheilt  werden.  Auch  bei 
diesem,  wie  beim  ereten  Fehlschlusse,  bleibt 
der  Grund,  worauf  die  rationale  Seelenlehre 
ihre  Behanptung  von  der  Einfachheit  der 
Seele  stutzt,  die  blosse  Form  des  Bewusst- 
seins  „ich  denke".  Diese  jeder  Erfahmng 
anbangende  und  vorhergehende  Einheitsform 
des  Bewusstseins  kflnnen  wir  aber  immer  nur 
von  unserer  Seite  als  Bedingnng  filr  die 
MSglichkeit  der  Erkenntniss  uberhaupt  an- 
sehen, ohne  ein  Recht  zu  haben,  sie  auch 
zu  einem  Begriffe  vom  denkenden  Wesen  als 
solchem  zu  erheben,  welches  wir  gar  nicht 
auschaulich  vorstellen  kdnnen,  ohne  uns 
selbst  mit  der  Form  unsera  Bewusstseina  (dem 
Ich)  unterzuschieben.  Die  Einfachheit  einer 
Vorstellnng  iat  darum  noch  keine  Erkenntniss 
von  der  Einfachheit  dieses  Etwas  selbst;  und 
mag  man  immer  zu  wissen  vorgeben,  das 
denkende  Ich  sei  ein  einfaches  Wesen,  so 
folgt  daraus  nicht  das  Mindeste  in  Ansehung 
etwaiger  Ungleichheit  oder  Nichtverwandt- 
schaft  dea  Tragera  meiner  Gedanken  mit  dem 
Etwas,  welches  wir  uns  als  unbekannten 
Grund  von  Erscheinungen  Uberhaupt  vor- 
stellen. Das  dnrch  den  innern  Sinn  in  der 
Zeit  vorgeatellte  Ich  und  die  anaser  una  im 
Kaume  vorgestellten  Gegenstande  sind  zwar 
nnterschiedene  Gegenstande,  aber  damit 
werden  sie  keineswegs  ala  verschiedene  Dinge 
gedacht  Dass  die  erscheinenden  denkenden 
Wesen  von  anderen  kdrperlichen  oder  zu- 
sammengesetzten  Naturwesen  durch  Einfach- 
fachheit  unterschieden  waren,  dies  kann  um 
so  weniger  behauptet  werden,  als  selbst  der 
Grundbegriff  einer  einfachen  Natur  flberall 
in  keiner  Weise  angetroffen  werden  kann. 
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Ein  weiterer  Fehlschluss  ist  der  Satz  von 
der  einheitlichen  Sicbselbstgleichheit  oder 
Persdnliehkeit  der  Seele.  Zu  jeder  Zcit  be- 
gleitet  das  Ich  alle  Vorstellungen  in  meinem 
Bewusstsein  als  eins  und  daaselbc.  Darans 
lasst  sich  aber  noch  keineswegs  auf  die 
gegenstandliche  Beharrlichkeit  meiner  selbst 
schliessen,  welche  mit  der  aussern  An- 
schauung  meiner  selbst  als  erscheinendcs 
Wesen  verbunden  ist.  Trotz  der  Einbeit 
des  Bewnsstseins,  welche  icb  als  Ich  gegen- 
wftrtig  babe,  kann  in  meinem  Selbst  ein 
Wechsel  nnd  eine  Umwandelung  in  andere 
Zustandc  vorgegangen  sein,  die  immer  wieder 
auf  das  gleichlautende  Ich  bezogen  wird,  nnd 
viz  konnen  niemals  ausmachen,  ob  dieBe 
blosse  Ich  -  Vorstellung  nicht  ebensowohl 
fliesBend  sei,  wie  die  Ubrigen  Gedanken,  die 
dadurch  an  einander  gekettet  werden.  Den 
gleichen  Fchlschluss  begeht  die  rationale 
Psychologic  schliesslich  in  Betreff  der  Ge- 
meinschaft  der  Seele  mit  dem  KOrper.  Wir 
sind  nicht  im  Mindesten  berechtigt  vorzu- 
gcben,  dass  das  den  aussern  Erachcinnngen 
unserer  Sinnlichkeit  znm  Grnnde  liegende 
Etwas  nicht  die  Ursache  der  Vorstellung  in  uns 
sein  kfinne.  Und  selbst  wenn  Seele  und  Kiirper 
als  unterschiedene  selbstatandige  Wesen 
angenoramen  werden,  deren  Gemeinschaft 
eben  den  Menschcn  ausmache;  so  bleibt  es 
ftlr  alle  Philosophic  gleichwohl  nnmOglich 
auszumachen,  was  una  wie  viel  die  Seele 
und  was  und  wie  viel  der  Korper  selbst  zu 
den  Vorstellungen  des  innern  Sinnes  bei- 
trage,  ja  ob  nicht  vielleicht,  wenn  eines 
dieser  beiden  selbststandigen  Wesen  von  dem 
andcrn  gctrennt  ware,  die  Seele  scblechter- 
dings  alle  Arten  von  Vorstellungen  einbllsaen 
wflrdc.  Es  ist  also  schlechterdings  unmtig- 
lich,  zu  wissen,  ob  nach  dem  Tode  des 
Menschen,  wenn  sein  Leib  zersttfrt  wird,  die 
Seele,  anch  wenn  ihre  Wesenheit  flbrig  bliebe, 
zu  leben,  zu  denken  und  zu  wollen  fort- 
fahren  kdnne.  Somit  sind  alle  vernllnftelnden 
Schlilsse  der  reinen  Seelenlchrc  ein  blosscs 
Blendwerk  Von  Erschleichungen  und  Fehl- 
schltlsson,  welches  darin  bcsteht,  dass  man 
Gedanken  zu  Sachen  macht  und  sich  in  einem 
ewigen  Kreis  von  Zweideutigkeiten  und 
Widersprtlchen  berumdrcht,  deren  Blendwerk 
so  Viele  durch  eingebildete  GUickseligkeit 
hinhalt. 

Den  Inhalt  des  zweiten  HauptstUcka  der 
„tranascendentalen  Dialektik"  bilden  die 
Tmgschlflsae  des  welterklarenden  Vernunft- 
begriffes,  wobei  die  reine  Vemunft  in  einen 
Wideratreit  mit  eich  selbst  gerith.  Vollendung 
in  derKette  vonBedingungen  fordernd,  treibt 
die  Vernunft  den  Verstand  aus  seinem  Er- 
fahrungskrei.se  heraus,  um  theils  Erfahrungs- 
gegcnstiinde  in  einer  so  weit  erstreckten 
Hcihe  vorzustellcn,  wie  solche  gar  keine  Er- 
fahrung  fassen  kann,  theils  sogar,  um  die 
Kette  der  Bedingungcn  zu  vollenden  und 


nnd  gSnzlich  ausserhalb  derselben  nach  Ge- 
dankenwesen  zn  suchen,  an  welche  sie  jene 
Kette  knflpfen  und  dadurch  von  Erfahrungs- 
Bcdingnngen  nnabhSugig  ihre  Ilaltung  be- 
haupten  kiinne.  1st  cine  Reibe  von  Bedingungen 
als  VordersStze  zu  einer  daraus  zu  ge- 
winncnden  Erkenntni88  gegeben,  so  kann 
die  Reibe  von  Folgemngen  oder  SchlUssen 
entweder  auf  Seiten  der  Bedinguugen  und 
Grunde  oder  auf  Seiten  des  Bedingten  und 
Begrtlndeten  in  unbeatiminte  Wciten  fort- 
gesetzt  werden.  Die  reinen  Vernunftbegriffe 
oder  Ideen  dienen  indcsaen  nur  zum  Auf- 
steigen  oder  Rflckwilrtsschreiten  in  der  Reibe 
der  Bedingungen  bis  znm  Unbedingten.  Da- 
gegen  in  Ansebung  des  Absteigens  oder  Fort- 
schreitens  zu  dem,  wa8  weiter  hinaus  vorwHrts 
bedingt  wird,  d.  h.  zu  den  Folgen,  haben 
die  Vernunftbegriffe  keinerlei  Gehrauch,  da 
die  Frage  wegen  der  Vollstandigkeit  der 
Folgen  keine  nothwendige,  sondern  lediglich 
cine  willktlrliche  Vorausaetznng  der  Vernunft 
ist  und  man  zur  vollstandigen  Begreiflichkeit 
des  als  Wirkung  in  der  Erscheinung  Ge- 
gcbencn  ganz  unbekiimmcrt  sein  kann,  ob 
beim  Fortgange  zu  dem,  was  durch  gegen- 
wartig  gegebene  Bedingungen  in  Zukunft 
wirklich  bedingt  wird,  die  Reibe  aufhdre 
oder  in's  Unendliche  verlaufe.  Die  Frage 
ist  nun,  wie  weit  cs  nach  jener  erstern  Seite 
hin  die  Vernunft  in  ihrera  Streben  nach  dem 
Unbedingten  bringt.  Denn  gerade  bci  der  An- 
wendung  auf  die  gegenwSrtigc  Verkntlpfung 
der  Erscheinungcn  glaubt  die  reine  Vernunft 
ihren  Grundsatz  unbcdingtcr  Einbeit  mit 
vielem  Schein  geltcnd  machcn  zu  konnen; 
sie  venvickelt  sich  jedoch  sehr  bald,  sie  mag 
es  anfangen,  wie  sic  will,  unvermeidlich  in 
solche  Widerspritche,  dass  sie  gleichwohl  ihre 
Ansprilche  in  Bczug  auf  die  tlberschwang- 
lichen  Weltbegriffe  aufgeben  muss.  Gemass 
den  auf  die  Natur  sich  bcziehenden  Vernunft- 
ideen  giebt  es  nun  viererlei  Behauptungen 
der  reinen  Vernunft,  deren  jeder  nach  ebenao 
acheinbaren  Grundsatzen  der  reinen  Vernnnft 
eine  ihr  widersprechende  Behauptung  ent- 
gegensteht,  oder  mit  andcrn  Worten,  es 
giebt  (wie  Kant  es  ausdrtlckt)  vier  kosmo- 
logische  „Antinomienu  der  reinen  Vernunft. 
Dem  ersteu  Satze:  die  Welt  hat  einen  An- 
fang  in  der  Zcit  und  ist  dem  Raume  nach 
in  Grenzen  eingeschlossen,  steht  der  Gegen- 
satz  gegenflber:  die  Welt  ist  dem  Raume 
wie  der  Zeit  nach  unendlich.  Dem  zweiten 
Satze:  Alles  in  der  Welt  besteht  aus  eiu- 
fachen  Theilen  nnd  es  exist iri  tiberall  Nichts 
als  das  Einfache  oder  was  aus  diesem  zn 
sammengesetzt  ist,  tritt  als  Gegensatz  die 
Behauptung  entgegen:  Es  existirt  in  der 
Welt  tiberall  nichts  Einfaches,  sondern  Alles 
ist  zu8ammengesetzt.  Dem  dritten  Satze: 
die  Vemrsachnng  nach  Natnrgosetzen  ist 
nicht  die  einzige.  aus  welcher  die  Erachei- 
nungeu  in  der  Welt  abgeleitet  werden  konnen, 
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sondern  es  ist  nothwendig,  zur  Erklarung 
derselben  noch  eine  Verursachung  durch 
Frciheit  anzunehnien,  steht  uls  Gegenaatz 
gegendber:  es  giebt  kcine  Freiheit.  sondern 
Alles  in  der  Welt  geschieht  lediglich  nach 
Gesetzen  der  Natur.   Dem  vierten  Satze 
endlich:  in  der  Reihe  der  Weltnrsachen  ist 
irgend  ein  schlechthin  nothwendiges  Wesen, 
Btcht  der  GegenBatz  gegentlber:  es  existirt 
Uberall  kein  schlechthin  nothwendiges  Wesen, 
weder  in,  noch  ausser  der  Welt  als  ihre  Ur- 
sache.  Auf  der  Seite  der  Gegenbehauptungen 
findet  sich  eine  vollstiindige  Gldchformigkeit 
der  Denkungsart,  eine  viillige  Einheit  des 
Grundsatzes  reiner  Beschrankung  aaf  die 
Erfahrung  bei  der  Erklarung  der  Erschei- 
nungen  in  der  Welt,  auf  deren  Gebiet  hier 
das  durch  Beobachtung  nnd  Mathematik  ge- 
leitete  Forschen  beschrankt  bleibt  Nach  den 
bescheidenen  Satzcn  des  Erfabrungsforschers 
giebt  es  Uber  jedem  Zustande  der  Wrelt  immer 
noch  eiuen  frllheren;  in  jedem  Theile  der- 
selben noch  andere,  die  wiederum  theilbar 
sind;  vor  jeder  Begebenheit  eine  andere,  die 
wiederum  selber  anderweitig  erzeugt  war; 
und  es  ist  im  erscheinenden  Dasein  Uberhaupt 
Alles  immer  nur  bedingt,  ohne  class  irgend  ein 
unbedingtes  und  erstes  Dasein  anerkannt 
wilrde.  welches  dem  Gebaude  der  Erkenntniss 
schlechthin  zum  Grunde  dicnen  kdnnte.  Auf 
der  andern  Seite  scheint  die  erste  Reihe  der 
Behauptungen  das  praktische  Interesse  ftlr 
sich  zu  haben,  nach  welchem  der  Mensch 
doch  immer  seine  GTundsatze  wahlen  wird, 
wenn  es  zum  Thnn  and  Iiandeln  kommt 
Die  auf  dicser  Seite  vertretene  Ansicht  em- 
pfichlt  sich  dem  gemeinen  Verstande  nicht 
minder,  wie  der  Eitelkeit  und  Gemachlich- 
keit  der  grossen  Menge.   Sie  bietet  ferner 
gewisse  Grundsteine  und  Stutzen  der  Moral 
und  der  Religion,  welche   die  Gegenbe- 
hauptungen  zu  rauben  schoinen.   Giebt  es 
kein  von  der  Welt  verschiedenes  Urwesen, 
ist  die  Welt  ohne  Anfang  und  Ende  und 
also  auch  ohne  Urheber,  unser  WTille  nicht 
frei,  uml  die  Seele  von  gleicher  Theilbarkeit 
uu.i  V  crweslichkeit  mit  dem  Naturstoffe,  ver- 
liereii  Uanu  mit  diesen  Vernunftideen  nicht 
zugleich  die  darauf  sich  stutzenden  Grund- 
eatze  alio  Gultigkeit?    Ist  nun  aber  der 
Widerstreit,  in  welchen  die  reine  Vernunft 
in  Bezug  auf  die  Weltbegriffe  durch  Be- 
hauptuugen und  Gegenbehauptungen  mit  sich 
Belbst  geratb,  ein  unvermeidlicher,  so  bleibt 
ihr  Nichts  weiter  ubrig.  a  Is  Ober  die  Ur- 
sachen  dieses  ihrea  Widerstreits  mit  sich 
selbst  nachzusinnen,  ob  nicht  etwa  ein  blosscr 
Missverstand  oder  ein  blosses  Blendwerk  daran 
schuld  ist  und  uns  etwa  mit  der  Einsicht  in 
die  Nichtigkeit  des  ganzen  Widerstreites  noch 
ein  Weg  der  Gewissheit  offen  bleibt  Nun 
ist  aber,  auf  welche  Seite  der  widerstreitenden 
kosmologischen  Behauptungen  reiner  Vernunft 
wir  uns  auch  schlagen  mdgen,  die  zu  Grunde 


liegende  Idee  fur  jeden  Verstandesbegriff  in 
alien  Fallen  entweder  zu  gross  oder  zu  klein 
und  darum  ganz  leer  und  bedeutungsloa,  da 
der  Gegenstand  in  keinem  Falle  zn  dieser 
Idee  passt,  man  mag  sich  drehen  und  wen  den, 
wie  man  will.  Hat  die  Welt  keinen  Anfang, 
so  ist  sie  fur  unsern  Begriff  zu  gross;  hat 
sie  eioen  Anfang,  so  ist  «e  fur  unsern  Be- 
griff zu  klein.    1st  sie  unendlich  und  nn- 
begrenzt,  so  ist  sie  fttr  jeden  mflglichen 
Erfahrungsbegriff  zu  gross;  ist  sie  endlich 
und  begrenzt,  so  ist  sie  ftlr  denselbea  za 
klein.    Besteht  jede  Eracheinung  in  der 
Sinnenwelt  aus  unendlich  vielen  Theilen,  so 
ist  der  fort  und  fort  aufsteigende  Rtlckgang 
der  Theilung  fur  unsern  Begriff  zu  gross, 
soil  dagegen  die  Theilung   des  erfUllten 
Raumes  bei  irgend  einem  Glied  als  einem 
einfachea  stehen  bleiben,  so  ist  er  fur  den 
Begriff  des  Unbedingten  zu  klein.    Ist  in 
allem  Geschehenen  in  der  Welt  Nichts  ah) 
Erfolg  nach  Naturgesetzen ,  so  ist  die  Ver- 
ursachung  immer  wieder  Etwas,  das  geschieht 
und  den  weitern  Rtlckgang  zu  einer  noch 
hOhern  Ursache  fordert,  und  die  bios  wirkende 
Natur  ist  ftlr  unsern  Begriff  zu  gross.  Nehmen 
wir  dagegen  Hervorbringungen  aus  Freiheit 
oder  angeblioh  von  selbst  gewirkte  Begeben- 
heiten  an,  ao  nftthigt  uns  das  Warum  un- 
aufhorlich,  fiber  diesen  Punkt  hinauszugehen, 
und  die  Freiheitsidee  ist  somit  fur  unsern 
Erfahrungsbegriff  zu  klein.  Setaen  wir  end- 
lich ein  schlechthin  nothwendiges  Wesen,  aei 
es  in  der  Welt  oder  als  Weltursache,  in 
eine  von  jedem  gegebnen  Zeitpunkt  unendlich 
entfernte  Zeit;  so  ist  es  immer  fur  unsern 
Begriff  unzugftnglich  und  zu  gross.   Ist  da- 
gegen in  der  Welt  Alles,  sei  es  bedingt  oder 
Bedingung,  nur  zufallig;  so  ist  jedea  gegebne 
Dasein  ftlr  unsern  Begriff  zu  klein.  Nun 
ist  aber  der  mdgliche  Erfahrungsbegriff  auf 
alle  Falle  das  nothwendige  Richtmaa&a,  wo- 
nach  die  Idee  beurtheilt  werden  muss,  ob 
sie  namlich  eine  Beziehung  auf  einen  ent- 
sprechenden  Gegenstand  haben  konne,  oder 
ob  sie  ein  blosses  Gedankending  seu  Wirk- 
lich  ist  eiue  Idee  nur  dann,  wenn  sie  mit 
nnserm,  an  die  Bedingungen  von  Raum  und 
Zeit  gebundenen,  erfahrungsmasaigen  Be- 
wusstsein  hn  Zusammenbang  steht  An  dieses 
Richtmaass  gehalten  haben  die  reinen  Welt- 
begriffe einen  bios  eingebildeten  und  leeren 
Begriff  zum  Grunde  liegen,  und  daher  ruhrt 
alles  Blendwerk,  wodurch  sie  uns  irre  fuhren. 
Der  Satz,  von  welchem  bei  diesen  Vernunft- 
schltissen  ausgegangen  wird,  dass  namlich, 
wenn  das  Bedingte  gegeben  ist,  auch  die 
ganze  Reihe  aller  Bedingungen  desselben 
gegeben  sei,  schliesst  namlich  eine  betrilg- 
licbe  Spitzfindigkeit  und  in  seiner  Anwendung 
einen  offenbaren  Fehltritt  ein.  Nur  fan  wirk- 
lioh  vollzogenen  fortgeseteten  RQckgange  sind 
uns  die  Bedingungen  zu  einem  gegebenen 
Bedingten  gegeben.   Und  die  Regel,  in  der 
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Reihe  der  Bedingungen  immer  weiter  rtick- 
warta  zn  gehen  und  niemals  bei  einem 
achleohthin  Unbedingten  atehen  zu  bleiben, 
sagt  keineawega,  d&ss  die  Reihe  der  zu  er- 
forachenden  Bedingungen  endlich  oder  un- 
endlich  aei.  Ein  Unbedingtes  kann  beim 
erfahrnngsmaaaigen  Rtlckgange  niemals  er- 
reicht  werden;  der  Rtickgang  von  einem 
gegebnen  Gliede  in  der  Reihe  der  Be- 
dingnngen finer  Erscheinung  geht  nnr  in's 
Unbestimmte,  d.  h.  in  unbeatimmbare  Weite, 
nnd  die  Tbeilnng  einea  in  erfahrnngamaasiger 
AnBchanung  ala  Ganzea  gegebnen  Korpers 
geht  in  dieaem  Sihne  in's  Unendliche.  Der 
ganze  tauschende  Schein  der  von  der  reinen 
Vernunft  auagekltlgelten  Weltbegriffe  oder 
kosraologischen  Ideen  beruht  also  darauf, 
daas  man  die  Idee  einer  unbedingten  Voll- 
atandigkeit,  welche  nnr  in  nnserer  Vorstellung 
eaiatirt,  anf  die  Erscheinungen  anwendet,  die 
una  in  der  Wirklichkeit  niemals  vollstandig 
gegeben  werden  kOnnen.  Mit  dieser  Einsicht 
ist  der  ganze  anmaassliche  Schein,  der  es  mit 
denWeltbegriffen  anf  eineErweiternngunsers 
Wissens  abgeseben  hat,  in  sein  Nichts  auf- 
geleet.  Ob  die  Welt  von  Ewigkeit  her  sei, 
oder  einen  Anfang  habe;  ob  der  Weltranm 
in's  Unendliche  mit  Wesen  erftillt  oder  inner- 
halb  gewiaser  Grenzen  eingeschlossen  sei;  ob 
irgend  etwas  in  der  Welt  einfach  sei,  oder 
ob  Alles  in's  Unendliche  getheilt  werden 
mils «c;  ob  ea  eine  Erzeugung  nnd  Hervor- 
bringnng  aus  Freiheit  gebe  oder  ob  Alles 
an  der  Kette  der  Natnrordnung  hauge;  end- 
lich ob  es  irgend  ein  ganzlich  unbedingt  und 
an  sich  nothwendiges  Wesen  gebe,  oder  ob 
Alles  aeinem  Daaein  nach  bedingt  und  mit- 
hin  ansserlieh  abhangend  und  an  sich  zu- 
fallig  sei:  alle  diese  Fragen  betreffen  einen 
Gegenatand,  der  nieht  anders  als  in  nnsern 
Gedanken  gegeben  ist,  namlich  die  schlecht- 
hin  unbedingte  VolUtandigkeit  in  der  Ver- 
kBllpfang  der  Erscheinungen.  Dieser  Gegen- 
stand  kann  uns  aber  in  keiner  mdglichen 
Erfahrnng  jemala  gegeben  werden.  Eine 
Erfahrnng  von  einer  unbedingten  Grenze  im 
Rtlckgange  durch  die  Reihe  der  Bedingungen 
einer  Erscheinung  wttrde  lediglich  eine  Be- 
grenzung  durch  das  Nichts  oder  durch  das 
Leere  enthalten,  worauf  der  fortgesetzteRdck- 
gang  stossen  kdnnte;  dies  ist  aber  unmdglich. 
Unter  den  Uraachen  in  der  Reihe  der  Er- 
scheinungen kann  sicherlich  Nichts  sein,  was 
eine  Handlung  oder  Wirkung  schlechthin  von 
selbst  anfangen  konnte;  vielmehr  ist  Alles, 
was  gesehieht,  nnr  eine  Fortaetzung  dieser 
Reihe.  Mag  es  nun  auch  dem  erfahrungs- 
massigen  Verstandesgebrauche  nicht  den 
mindesten  Abbruch  than,  wenn  man  annimmt 
(geeetzt  auch,  daas  es  bloe  erdichtet  ware), 
dass  es  unter  den  Naturursachen  auch  solche 
gebe,  welohe  ein  nicktsinnliches  Vermdgen 
haben,  so  ficht  doch  ein  solcher  nichtsinnlicuer 
Grand  die  Erfahrungsfrage  selbor  gar  nichts 


an  und  man  geht  an  demselben  als  ganzlich 
unbekannt  vorbei.  Kurz,  mag  die  Natnr 
immerhin  einer  Verursachung  durch  Freiheit 
nicht  widerstreiten ;  so  ist  damit  weder  die 
WirkUchkeit  solcher  Freiheit,  nooh  selbst 
ihre  blosse  Moglichkeit  schon  dargethan, 
was  una  uberhaupt  niemals  gelingen  kann. 
Vielmehr  ist  die  Freiheit  eine  bios  tlber- 
schwangliche  Idee,  wodurch  die  Vernunft  die 
Reihe  der  Bedingungen  in  der  Erscheinung 
durch  ein  sinnlich  Unbedingtes  aufzuheben 
gedenkt,  wobei  sie  sich  jedoch  in  einen  Wider- 
streit  mit  ihren  eigenen  Erfahrungsgcsetzen 
verwickelt  Waa  endlich  den  reinen  Ver- 
nunftbogriff  eines  sohlechtinn  nothwendigen 
Wesena  betriflt,  welches  die  Bedingung  der 
ganzen  Reihe  von  Verandernngen  sein  konnte, 
die  sich  in  dem  Wirken  von  Kraften  in  der 
Sinnenwelt  ergeben;  so  bleibt  es  una  aller- 
dings  unbenommen,  uns  einen  solchen  nicht 
ainnlichen  Grund  der  Sinnenwelt  zu  denken 
und  denselbeu  von  der  Zufalligkeit  und  Ab- 
liangigkeit  der  Erscheinung8welt  befrett  vor- 
zuatellen;  aber  damit  iat  noeh  lange  nicht 
das  unbedingt  nothwendige  Daaein  einea 
aolchen  nichtainnlichen  Wesena  bewiesen.  und 
aneh  durch  die  Einrftumung  eines  aolchen 
wird  der  erfahrungsmassige  Gebrauch  der 
Vernunft  nicht  im  Geringsten  beruhrt,  sondern 
derselbe  geht  unabhiingig  davon  am  Faden  der 
leitenden  Naturgesetze  seinen  eigenen  Gang. 

Vom  Begrifie  eines  solchen  nothwendigen 
nichtsinnlichen  Wesena  auagehend  gelangt  die 
alle  Erfahrungsgrenzen  tlberschreitende  Ver- 
nunft durch  weitere  verntlnftelnde  Schlusse 
zur  Idee  eines  alle  Wirklichkeit  enthaltenden 
hSchaten  Urwesena.  Die  Idee  eines  vollatan- 
digen  Inbegriffea  aller  Mdglichkeit  uberhaupt 
steigert  sich  znm  Begriffe  eines  Gegenstandea, 
welcher  in  alien  Beziehungen  lediglich  durch 
die  blosse  Idee  bestimmt  ist,  eines  aller- 
wirkhchaten  und  alle  Wirklichkeit  ein- 
schliessenden  Wesena,  welches  ala  Einzel- 
wesen  vorgeatellt  wird.  So  gelangt  die  reine 
Vernunft  znm  Ideale  oder  Gedanken* 
bilde  Gottea  und  geht  dazu  fort,  aus 
dieaem  die  Moglichkeit  und  Wirklichkeit  aller 
andern  Dinge  zu  beatimmen.  Obgleich  wir 
wegen  der  Exiatenz  eines  aolchen  Wesena 
in  vfllliger  Ungewisaheit  bleiben,  so  versteigt 
aioh  die  reine  Vernunft  mit  ihren  Schluaa- 
folgerungen  wirklich  80  weit,  daas  aie  ver- 
langt,  dieae  Idee,  die  doch  ein  bloaaes  Selbst- 

fesch5pf  dea  Denkena  iat,  aei  als  ein  wirklich 
aseiendea  Wesen  gegeben.  Diea  iat  aber 
eine  reine  Erdichtung,  wozu  wir  ao  wenig 
Befugniaa  haben,  dass  wir  sogar  nicht  ein- 
mal  berechtigt  sind,  die  blosae  Moglichkeit 
einer  solchen  Hypotheae  anzunehmen.  Darum 
richtet  die  reine  Vernunft  mit  alien  ihren 
Beweisversuchen  fflr  daa  wirkliche  Daaein 
dieses  hdchaten  Urweaens  oder  Gottea  nirgend 
etwaa  aua.  Sie  spannt  tibcrall  ihre  Fltlgel 
vergeblich  aua,  urn  durch  die  blosae  Macht 
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des  reinen  Denkens  flber  die  Sinnenwelt 
hinausznkommen,  ebeDSO  bci  dctn  sogenannten 
ontologischen,  wie  beim  kosmologischen  und 
beim  physikotheologischcn  Beweis  fiir  das 
Dasein  Gottes.  Der  erste  Beweisversuch  geht 
vom  Begriffe  des  allerwirklicksten  Wesens 
aus,  und  man  ist  bercchtigt,  ein  solches 
wenigstens  als  moglich  anzunehmen.  Man 
schliesst  also:  in  aller  Wirklichkeit  sei  aucb 
das  Dasein  desselben  rait  enthalten,  da  dem- 
selben,  falls  es  nicbt  existirte,  eine  Voll- 
kommcuheit,  namlich  das  Dasein  feblen  wlirde. 
Aber  was  denkbar  ist,  weil  der  Begriff  davon 
sicb  nicht  selbst  widerspricht ,  ist  darum 
noch  nicht  aucb  wirklicb;  und  Etwas,  wovon 
der  Begriff  moglich  ist,  ist  darum  noch  keines- 
wegs  sofort  ein  nuigUches  Ding.  Denko  ich 
mir  also  ein  Wesen  als  die  hochste  Wirk- 
lichkeit, so  bleibt  noch  immer  die  Frage, 
ob  es  existirc  odcr  nicht.  Und  wenn  auch 
immer  an  meincm  Begriffe  von  dem  m6g- 
lichen  In  ha  It  eines  Gcgenstandes  nichts  fehlt, 
so  fehlt  doch  etwas  sehr  Gewichtigea,  dass 
namlich  die  Krkenntniss  eines  solchen  (iegen- 
standes auch  erfahrnngsmassig  mdglich  und 
im  Zusamnienhange  der  gcsammten  Erfahrung 
enthalten  ist.  80  ist  denn  an  diesem  Ver- 
suche,  aus  dem  blossen  Begriffe  das  Dasein 
eines  hiiehsten  Wesens  herauszuklauben,  alle 
Millie  und  Arbeit  verloren.  Unser  Bewusst- 
sein  von  allem  Dasein  gehdrt  ganz  und  gar 
in  das  Gebiet  der  Erfahrung,  und  ein  Da- 
sein ansser  diesem  Felde  kann  zwar  nicht 
schlechterdings  fur  unmdglich  erklart  werden, 
ist  aber  eine  Voraussetzung,  die  wir  durch 
Nichta  rechtfertigen  kiJuneu.  Den  gleichen 
Fehler  begeht  auch  der  kosmologische  Gottes- 
beweis,  iudem  derselbc  von  unserm  eigenen 
Dasein  oder  ilberhaupt  vom  Dasein  eines 
Zufalligen  auf  das  Dasein  eines  absolut  noth- 
wendigen  Wesens  schlicsst  und  dann  zu  zeigen 
sucht,  dass  dieses  das  allerwirklichste  Wesen 
sein  mtlsse.  Denn  der  Schluss  vom  Zufalligen 
auf  eine  nothwendige  I'rsache  hat  nur  iu 
der  Sinnenwelt  Sinn  und  Bedeutung,  und  Uber 
diese  hinaus  kann  die  Kette  der  L'rsachen 
gar  nicht  verliingert  werden.  Sich  hcraus- 
zunehmen,  ein  solches  als  oberster  WeltgTund 
eingebildetes  Wesen  existirc  nothwendig,  dies 
ist  dreiste  Anmaassung  einer  unberechtigten 
Unterschicbung.  So  ist  aber  vielleicht  von 
der  Beschaffenheit  und  Anordnung  der  Dinge 
in  der  Welt,  ihrer  Regelmassigkeit  und  Zweek- 
massigkeit  ein  (physikotheologischer)  Bcweis- 
grund  herzunehmen,  um  das  Dasein  einea 
hOchsten  Wesens  als  weisen  Welturhebcra 
festzustellen?  FUr  sich  allein  aber  wtlrde 
dieser  Beweis  hochstcns  auf  einen  weisen 
Weltbaumeister,  nicht  aber  auf  einen  hdchsten 
Welturheber  l'tlhren.  I'm  seinen  Mangel  zn 
erganzen,  springt  dieser  Beweis  erst  auf  den 
zweiten  Beweis  fiir  das  Dasein  eines  schlecht- 
hin  nothwendigen  Wesens  und  damit  zugleich 
wieiler  auf  den  ersten  Beweis  zurUck  und 


gelangt  damit  in  den  Bereich  blosaer  Mdg- 
liclikeiten.  Die  vorgeblichen  Beweise  fiir  das 
Dasein  eines  hocbsten  Wesens  sind  also  im 
Grunde  nur  zwei,  und  diese  sinken  in  Nichta 
zurOck.  Ob  auch  die  Vernunft  fUr  ihren  Er- 
fahrungsgebrauch  den  Begriff  eines  unbeding* 
nothwendigen  Wesens  nicht  mag  entbehren 
konnen ,  so  hi  damit  noch  lange  nicht  be- 
wieseu,  dass  dieser  blossen  Idee  eine  gegen- 
standlicbe  Wirklichkeit  entspreche,  und  wir 
wissen  mit  diesem  Begriffe  keineswegs,  ob 
es  nicht  vielleicht  eine  ganz  nnbegrtlndete 
Voraussetzung  ist,  dass  es  ein  schlechthin 
nothwendiges  Wesen  Uberhaupt  geben  musse. 

Das  kritische  Geschaft  ging  daranf  aus, 
zu  zeigen,  dass  die  drei  ldeen  des  Leber  - 
sinnlichen:  Seele,  Weltganzes  und  Gott  zwar 
auf  keinen  ihnen  in  der  Erfahrung  ent- 
sprechenden  Gegenstand  bezogen  werden 
kflnnen  und  dass  sie  in  dieser  Hinsicbt  ganz 
mtissigc  und  zum  Wissen  gar  nicht  nfltkige 
Satze  sind,  dass  es  aber  gleichwohl  eine 
durch  das  Interesse  unserer  nach  einer 
hdchsten  Einheit  im  Denken  strebenden  Ver- 
nunft nothwendig  geforderte  Kegel  ftlr  die 
Erfahrungs  -  ETkenntniss  ist,  nach  solchen 
ldeen  zu  verfahren,  um  in  die  Erfahrung 
systematische  Einheit  zn  bringen.  Wir  mtissen 
so  verfahren,  als  ob  die  Seele  oder  das 
denkende  Ich  ein  fur  sich  bestehendea  Wesen 
ware,  als  ob  es  ein  die  Gesammtheit  aller 
Erscheinungen  als  Einheit  umfassendes  Welt- 
ganzc  gabe,  als  ob  die  Erscheinungen  in 
der  Welt  einen  einzigen  obersten  Grnnd  ausser 
ihrem  eigenen  Gebiete,  der  Sinnesanschaunng, 
hatten.  Nur  dtirfen  wir  dabei  nicht  yer- 
gessen,  dass  solcbe  Ilypothesen  zwar  nicht 
ohne  Schein,  aber  gleichwohl  ohne  alle  Be- 
glaubigung  sind  und  dass  es  uns  nicht  ge- 
stattet  sein  kann,  solche  Gedankenwesen, 
wie  Seele,  Weltganzes  und  Gott,  als  wirk- 
liche  Gegenstande  mit  in  Kechnung  zu  bringen 
und  sie  bei  Erklarung  der  Erscheinungen  zum 
Grunde  zu  legen.  Wir  milssen  uns  htlten, 
die  Vernunft  in  Erdichtungen  und  Blend- 
werken  zu  ersaufen,  und  da  wir  von  Allen 
dem,  was  wir  bei  jenen  Vernunftideen  hypo- 
thetisch  vorschUtzen,  nicht  das  Mindeste 
wissen,  noch  im  Ernst  behaupten  konnen, 
weil  diese  ldeen  durch  Nichts  beglaubigt 
sind,  mOgen  sie  auch  durch  Nichta  widerlegt 
werden  konnen;  so  sind  diese  drei  ldeen 
nur  zu  polemischem,  nicht  aber  zu  behaup- 
tendem  (dogmatischem  1  Gebrauche  zulassig, 
d.  h.  sie  konnen  bios  als  Kriegswaffen,  und 
zwar  auch  nur  als  bleierne,  weil  durch  kein 
Erfahrungsgesetz  gestiihlte,  zur  Nothwehr 
gebraucht  werden,  um  dem  Gegner  zu  be- 
weisen,  dass  er  vom  Gegenstande  des  Streitcs 
viel  zu  wenig  versteht,  um  Uber  uns  einen 
Vortheil  an  speculativer  Einsicht  zu  haben. 

Mit  seiner  „Kritik  der  reinen  Vernunft- 
hatte  Kant  nur  erst  den  ersten  oder  theo- 
retiachen  Theil  seines  ursprtinglich  beab- 
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sichtigten  kritischen  Werkes  tiber  die  Grenzen 
der  Sinnlichkeit  nnd  der  Vernunft  verdffent- 
licht,  dessen  zweiter  Theil  neben  den  all- 
gemeinen  Principien  dea  Gcffihls  und  Ge- 
schmacks  auck  die  der  sinnlichen  Begierden 
und  die  eTsten  Grtlnde  der  Sittlichkeit  ent- 
halten  sollte.    Den  Inlialt  dieses  zweiten 
Haapttbeils  hat  Kant  in  drei  besondera  heraus- 
gegebene  Schriften  vertheilt,  deren  jilngate 
als  ..  K  rit i k  der  Urtheilskraft"  erst  nenn  Jahre 
nach  der  Kritik  der  reinen  Vernunft  erachien, 
wahrend  der  flbrige  Inhalt  der  von  ihm  so 
genannten  praktischen  Vernunft  wiederum  in 
zwei  besondere  Schriften  vertheilt  erscbien, 
deren  eine  aU  „Grundlogung  zur  Meta- 
phy ai k  der  Sitten"  (1785)  und  die  andere 
erganzende als ..Kritik  der  praktischen 
Vernunft"  (1788)  verdffentlickt  wurde.  Im 
Jahre  1785  war  der  grosse  KfJnig,  der  Philo- 
aoph  auf  dem  Throne,  der  Pfaffenfeind  und 
Schirmherr  der  Aufklarung,  gcstorben,  und 
seines Nackfolgera  Friedrich  Wilhelm's  II.  frei- 
sinnige  Anfftnge  waren  nur  von  kurzer  Dauer. 
War  jener  kurz  entschlossen  gewesen,  der 
Welt  durch  Ferdcrung  der  Aufklarung  eine 
neue  Phyaioguomie  zu  gcben,  so  ergriff  sein 
Nachfolger  wiederum  die  Phyaiognomie  der 
alten  Zeit   Die  guten  Tage  der  dentachen 
Aufklarung  waren  voruber  und  die  Herren 
Nicolai  und  Genossen  in  Berlin  batten  be- 
angatigende  Traume  von  der  Zukunft,  die 
nur  allzubald  wahr  werden  sollten.  Langat 
vor  seiner  Thronbeateigung  war  dem  frommen 
Konige  der  Geist  seines  Vorgangers  zuwider 
geweaen,  und  er  fing  bald  an,  in  prenssischen 
Landen  den  alten  protestantiachen  Kirchcn- 
glauben  wieder  herzustellen  und  dem  ein- 
reissenden  „Unglauben"  Einhaltzn  thnn,  damit 
man  nicht  unter  dem  „misabrnuchten  Namen 
der  Aufklarung"  das  Ansehen  der  geoffen- 
bartenWahrheit  unter  dem  Volke  gefahrde.  Der 
freiainnige  Minister  Friedrichs  des  Grosaen, 
der  Freiherr  von  Zedlitz,  welchem  Kant 
seine  „ Kritik  der  reinen  Vernunft"  hatte 
widmen  dilrfen,  wurde  von  der  Verwaltung 
des  geistlichen  Departementa  entfernt  und 
der  vormalige  Prediger  Wtfllner  wurde  Staats- 
minister.   Im  Jahre  1788  erachien  ein  „Ke- 
ligions  -  Edict",  welches  rich  in  gedachtem 
Sinne  aussprach,  welchem  bald  darauf  ein 
drflckendes  Geaetz  Uber  die  Cenanr  der  Bacher 
folgte.   Aus  dieaen  verandertcn  Umatanden 
seit  dem  Tode  dea  Pbiloaophen  von  Sanaaouci 
erklaren  sich  die  Nachtheile  und  Missatande, 
welche  in  BetrefT  der  Ubrigen  kritischen 
Hauptwerke  Kant's  bcatehen.    Bei  der  ge- 
trennten  VerOffentlichung  der  Theile,  die 
ursprllnglich  die  zweite  Ilalfte  der  Kritik 
der  reinen  Vernunft  batten  bildcn  sollen, 
schlich  sich  schon  auf  den  Titeln  eine  Will- 
k'ir  und  Ungleichheit  ein,  welche  zu  einem 
falschen  Schein  und  Missverstandniasen  Anlaas 
gab.   ftnr  der  erste  Theil  hicaa  ausdrUcklich 
Kritik  der  reinen  Vernunft,  der  zweite  da- 


gegen  nur  eiufach  Kritik  der  praktiachen 
Vernunft,  welche  zugleich  von  ihrem  Zu- 
sammenhange  mit  der  vorauagegang^nen 
Grundlegung  zur  Metaphysik  der  Sitten  loa- 
gerisaen  worden  war.  So  entstand  die  Zwei- 
deutigkeit,  als  ob  in  beiden  Kritikeu  ge- 
wiasermaassen  ein  Gegensatz  zwischen  reiner 
und  praktischer  Vernunft  boatande.  Aber 
der  voraichtige,  den  Zeitvcrhiiltuisaeu  Kech- 
nung  tragende  Kant  hatte  der  Kritik  der 
praktischen  Vernunft  in  seiner  „Grundlegung 
zur  Metaphysik  der  Sitten"  eine  scliarfe 
und  schneidige  Kritik  der  Uberachwanglichen 
Freiheitaidee ,  als  dea  eigentlicheu  Gnmd- 
aatze8  der  ganzen  reinen  praktischen  Ver- 
nunt't.  vorauagehen  laasen,  und  in  der  ganzen 
Abhandlung  tlber  die  praktiache  Vernunft 
iat  ebenfalls  durchgangig  nur  von  eincr  Kritik 
ihrea  reinen  praktiachen  Gebrauchea  ganz 
in  demselben  Sinne  die  Rede,  in  welchem 
der  Ausdruck  „reine  Vernunft"  im  ersten 
kritiachen  Hauptwerke  gebraucht  wird.  Indem 
dieae  beiden  Schriften  zuaammcn  genommen 
werden,  iat  daa  Ergebniaa  der  Kant'achen 
Kritik  der  praktischen  Vernunft  in  folgenden 
Entwickelungen  cnthalten.  Es  wird  dabei 
von  der  gemeinen  sittlichen  Vernunfterkennt 
niss  ausgegangen  und  der  auf  die  Voraua- 
aetzung  der  Freiheit  dea  Willena  fuaaende 
Begriff  von  Sittlichkeit  ,  wie  er  nun  einmal 
im  Schwange  geht,  nach  seinem  ganzen  In- 
halte  und  mit  dem,  was  daraua  folgt,  im 
Zusammenhange  entwickelt.  Die  Freiheit  des 
Willena  wird  vorauageaetzt ,  urn  aodaun  daa 
Verhaltniss  darzulegen,  welches  sich  die  reine 
Vernunft  zu  diesem  und  seinen  Bestimmungs- 
grunden,  sowie  zu  deren  Anwendnng  auf 
daa  wirkliche  Handeln  giebt  und  die  Ver- 
suche  zu  betrachten,  welche  die  reine  Ver- 
nunft macht,  urn  diesen  Standpunkt  zu  recht- 
fcrtigen.  Zunachst  also  handelt  ea  aich  um 
die  grundlegenden  Begriffe  der  gemeiuen 
sittlichen  Vernunfterkenntniss  und  dann  um 
Weg  und  Ziel  des  reinen  praktischen  Ver- 
nunftverfahrens. 

Praktisch  heiast  die  Vernunft.  aofern 
aie  den  Willcn  beatimmt;  in  ihrem  praktiachen 
Gebrauch  also  beachaftigt  sich  die  Vernunft 
mit  den  BestimmungagrUuden  dea  Willens. 
Indem  die  Vernunft  Bestimmungagrfinde  des 
Willens  sucht,  hat  sie  ea  mit  dem  Be- 
gehrungsvermdgen  dea  Menschen  zu  thun, 
welches  jedenfalls  von  zufalligen  Bedingungen 
abhangt,  wie  sie  theila  in  der  menschlichen 
Natur  Uberhaupt  gelegen  sind,  theila  den 
einen  Menachen  vom  anderu  untcracheideu. 
Der  Menach  iat  alao  ein  Weaeu,  bei  welchem 
der  Wille  nicht  durch  Vernunft  allein,  8ondcrn 
anch  durch  Gegenatande  bestimmt  wird,  dereu 
Wirklichkeit  begehrt  wird.  Aber  es  kann 
doch  wenigatena  bloaae  Vernunft  zur  Be- 
stimmung  dea  Willena  auarcichen,  sowcit  es 
dabei  auf  bloases  Wollen  ankommt.  Ea  fragt 
aich  also  hier  zunachst,  ob  zur  Bcstimmung 
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des  Willens  reine  Vernunft  fur  sich  allein 
ausreiehe,  ob  es  also  einen  rein  en  Willen 
gebe,  oder  ob  die  Vernunft  nur  als  er- 
fahmngsmassig  bedingte  und  beschrankte 
einen  Bestimmungsgrand  des  Willens  abgeben 
konne.   Eine  reine  Moralphilosop hie 
enthalt  bios  die  nothwendigen  sittlichen  Ge- 
setze  eines  freien  Willens  uberhaupt,  im 
Unterschiede  von  der  eigentlichen  Tugend- 
lehre,  welche  die  der  Sittenpflicht  zur  Grund- 
lage  dienenden  Gesetze  unter  den  Hindernisaen 
der  Gefuhle,  Neignngen  nnd  Leidenschaften 
der  Mcnschennatur  erwagt    Dass  es  eine 
solche  reine  Moralphilosophie  geben  konne, 
lenchtet  aus  der  gemeinen  Idee  von  Pflicht 
und  sittlichen  Gesetzen  von  selber  ein.  Jeder- 
mann  mnss  zugestehen,  dass  ein  Gesetz,  wen n 
es  als  Grand  einer  Verbindlichkeit  gelten  soil, 
nnbedingte  Nothwendigkeit  bei  sich  ftihren 
mtlsse  und  mithin  der  Grand  der  Verbindlich- 
keit nicht  in  der  Natur  des  Menschen  oder 
in  aussern  Umstanden,  also  in  blossen  Er- 
fahrungagrtlnden ,  sondern  lediglich  in  Be- 
griffen  der  reinen  Vernunft  gesucht  werden 
kdnne.    Die  Aufgabe  einer  reinen  Moral- 
philosophie besteht  also  darin,  dass  aus  dem 
gemeinen  praktischen  Vernunftgebrauche  dar- 
gethan  werde,  wie  reine  Vernunft  ohne  Bei- 
mischung  irgend  eines  erfahrangsmassigen, 
d.  h.  von  Gefuhlen  der  Lust  oder  Unlust 
hergenommenen  Bestimmungsgrandes,  fur  sich 
allein  auch  willenbestimmend  sein  konne.  Es 
muss  dies  dadurch  geschehen,  dass  man  den 
obersten  praktischen  Grandsatz  als  einen 
solchen  beglaubigte,  den  jede  gemeine  Men- 
schenveraunft  als  einen  reinen,  d.  h.  von 
keinen  erfahrangsmassigen  Voraussetzungen 
abhangigen,  Grandsatz  fUr  das  oberste  Ge- 
setz des  Willens  erkennt.  Nun  aber  behauptet 
reine  Vernunft  allerdings,  ohne  Vorranssetzung 
irgend  eines  Gefuhls  der  Lust  oder  Unlust, 
also  unabhangig  von  alien  erfahrangsmassigen 
Vorstellnngen  und  Bedingungen,  durch  die 
blosse  Form  einer  allgemeinen  Kegel  unmittel- 
bar  gesetzgebend  den  Willen  bestimmen  zu 
kflnnen.  Der  Wille  heisst  also  reinerWille, 
sofern  ihn  die  Vernunft  durch  die  blosse 
Vorstellnng  eines  Gesetzes  bestimmt,  nnd  ein 
reines  Sittengesetz  ist  sonach  ein  solches, 
welches  alien  vernttnftigen  Wesen  zum  Grand- 
satz des  Wollens  dienen  wtlrde,  wenn  Ver- 
nunft voile  Gewalt  liber  das  Begehrangs- 
venadgen  hatte.    Ein  solcher  Wille  nun, 
welcher  ganzlich  unabhftngig  vom  Natur- 
gesetze  der  Erscheinungen  und  ihrer  Be- 
ziehnng  auf  einander  gedacht  wird,  fttr  welchen 
also  die  blosse  Form  von  Grundsatzen  fur 
sich  allein  ein  zureichender  Bestimmungsgrand 
ware,  heisst  im  strengsten  Verstande  Frei- 
heit.  Die  Wirklichkeit  einer  solchen  reinen 
Bestimmbarkeit  des  Willens  ist  koines  Er- 
fahrungsbeweises  fahig;  auch  kommt  es  hier 
gar  nicht  darauf  an,  ob  ein  solcher  reiner 
Wille  zur  Verwirklichung  von  Handlungen 


als  Wirkungen  oder  Erfolgen  solcher  Willens- 
be8timmnngen  wirklich  ansreiche  oder  nicht ; 
denn  es  ist  hier  gar  nicht  um  die  Mdgliek- 
kcit  solcher  Handlungen  als  Begebenheiten 
in  der  Erscheinnngswelt  zu  thun.  Nicht  auf 
den  Erfolg,  sondern  auf  die  blosse  Willens- 
bestimmung  nnd  den  Bestimmungsgrand  dea 
Willens  als  eines  freien  kommt  es  hier  an. 
Und  wenn  der  Wille  nur  fur  die  reine  Ver- 
nunft gesetzmassig  ist,  so  mag  es  nbrigens 
mit  dem  Vermogen  desselben  in  der  Au- 
fllhrung  stehen,  wie  es  wolle;  es  mag  eine 
mdgliche  tibersinnliche  Naturordnung  naeh 
reinen  Freiheitszwecken  wirklich  daraos  ent- 
spTingen,  oder  nicht;  daram  beklimmert  Bich 
die  reine  Moralphilosophie  gar  nicht,  sondern 
sie  unteTsncht  nur,  ob  una  wie  reine  Ver- 
nunft unmittelbar  den  Willen  bestimmen  konne 
oder  nicht  Von  den  Naturzweckcn  zu  den 
Freiheitszwecken  und  innerhalb  dieser  an 
einem  ubersinnlichen  Endzwecke  des  reinen 
Vernunftwillens,  namlich  zur  Idee  des  hdchsten 
Gutes,  fortzuschreiten  ist  die  Absicht  des  reinen 
Veraunftgebrauchs  im  Praktischen.  Dieser 
Fortschritt  der  reinen  Vernunft  zu  einem 
Uebersinnlichen ,  welches  im  Gebiete  de« 
Willens  liegt,  ist  zwar  die  Vollendung  ihres 
Wegs  in  dem  Bestrebcn,  sich  vom  Felde  des 
Sinnlichen  zum  Uebersinnlichen  zu  erweit*rn ; 
aber  es  findet  dabei  kein  stetiger  Fortgang 
in  einer  und  derselben  Ordnung  von  Er- 
kenntnissgrflnden ,  sondern  ein  eigentlicher 
Ueberschritt  statt,  welcher,  um  nicht  ein 
gefahrlicher  Sprung  zu  Bein,  an  der  Grenxe 
beider  Gebiete  eine  das  Fortschreiten  hem- 
mende  Bedcnklichkeit  nothig  macht.  Alle 
Bestrebungen  des  reinen,  erfahrungsfreien 
Vernunftgebrauches  haben  zu  ihrer  End- 
absicht  drei  blosse  Ideen:  die  Frei  heit  des 
Willens,  die  Unsterblichkeit  der  Seele  und 
uas  uascin  uottes.  t  ur  aie  tneoretiscne 
d.  h.  bios  auf  ein  Wissen  gehende  Vernunft 
sind  diese  drei  Ideen  nicht  bios  ganz  mflssige 
Anstrengungen ,  sondern  auch  zum  Wissen 
gar  nicht  nOthig.  Es  bleibt  also  der  Ver- 
nunft nichts  (lbrig,  als  ihre  im  theoretischen 
Gebiete  zu  hoch  getriebenen  Anspruche  aaf- 
zugeben  und  sich  auf  die  Grenzen  praktischer 
Grundsatze  zurackzuziehen.  Es  wird  also 
hier  nicht  ein  Wissenschaftsfortsohritt  ge- 
macht,  was  sich  selbst  widersprechend  und 
nnmOglich  ist;  sondern  auf  dem  Wege  einer 
Kritik  des  reinen  praktischen  Vernunftge- 
brauches wird  nur  ein  praktischer  Vernunft - 
glaube  erreicht  Es  ist  also  hier  die  Frage, 
ob  uns  reine  Vernunft  in  Betreff  dessen,  was 
ich  thun,  wie  ich  handeln  soil,  etwa  zu  jenen 
fur  das  Wissen  ganz  Ieeren  und  uberflassigen 
Ideen  fUhre,  oder  ob  sie  sich  darauf  be- 
schranken  muss,  zu  bestimmen,  was  zu  thun 
sei,  wenn  der  Wille  frei,  wenn  ein  Gott  und 
wenn  eine  kunftige  Welt  ist 

Das  Gespinnst,  welches  die  reine  Vernunft 
am  Faden  des  reinen  Willens  hervorbringt, 
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ist  nun  folgender  Gedankengang.  Der  Be- 
griff  eines  reinen  Gedankenwesena,  welches 
den  Willen  bestimmte,  mit  andern  Worten 
der  BegrifF  einer  von  der  Erfahrung  un- 
abhingig  den  Willen  bestimroenden  Ursache 
ist  ixo  Gebiete  des  blossen  Erkennens  ein 
zwar  mttglicber  oder  denkbarer,  gleich wohl 
aber  leerer  Begriff.  Er  erhalt  am  Sitten- 
geaetze  einen  Inhalt  nnd  insofern  also  kann 
die  reine  praktische  Vernunft  den  Begriff 
der  Ursache  in  willenbestimmender  Absicht 
in  eine  flbersinnliche,  bios  gedachte  Ordnnng 
der  Dingo  verlegen,  ohne  sich  dabei  zu  ver- 
hehlen,  dass  sie  gar  kein  Verstandnias  Ton 
der  Bestimmnng  hat,  die  der  Begriff  der 
Ursache  zur  Erkenntniss  solcher  ttbersinn- 
1  ichor  Naturordnung  haben  mflge.  Die  innere 
Idee  der  Freiheit  and  das  von  ihr  abetammende 
Gesetz  eines  schlechthin  gebietenden  Sollens, 
wodmeh  uns  diese  Freiheit  eben  erst  kund 
gethan  wird,  ist  ein  fester  Punkt,  woran  die 
reine  Vernunft  ihren  Ilebel  ansetzen  kann. 
Durch  keine  Ableitung,  durch  keine  An- 
strengaug  der  reinen  oder  der  von  der  Er- 
fahrnng  unterstUtzten  Vernunft  kann  die 
Wirklichkeit  eines  reinen  Sittengesetzes  be- 
wiesen  und  durch  keine  Erfahmng  bestatigt 
werden  und  dennoch  steht  dasselbe  durch 
sich  selbst  fest;  es  ist  gleichsam  als  eine 
That  sue  he  der  reinen  Vernunft  gegeben, 
und  zwar  als  die  einzige  Thatsache  derselben, 
die  sich  uns  fur  sich  selbst  aufdringt  und 
also  unbestreitbar  gewias,  mit  d em  Bewusstsein 
der  Freiheit  des  Willens  unzertrennbar  ver- 
bunden,  ja  sogar  mit  demselben  einerlei  ist. 
Mit  dem  Bewusstsein  der  Freiheit  ist  sich 
der  Wille  des  Menschen  zugleich  seines  in 
einer  flbersinnlichen  Ordnung  der  Dinge  nach 
einem  reinen  Vernnnftgesetze  bestimmbaTen 
Daseins  bewusst;  denn  eben  dieses  Gesetz 
ist  es,  welches  una  dadurch  als  etwas  Be- 
stimmtes  von  der  reinen  flbersinnlichen  Welt 
erkennbar  wird,  deTen  reiner  Ordnnng  wir 
darum  wenigstens  in  praktiscber  Hinsicht 
wirkliohe  Bedeutung  geben,  weil  der  so  be- 
stimmte  Wille  Ursache  von  Handlungen  sein 
soil.  Das  reine  Sittengesetz  versetzt  uns 
also  der  Idee  nach  in  eine  flbersinnliche 
Welt,  in  welcher  reine  Vernunft  das  h&chste 
Gut  hervorbringen  wflrde,  wenn  sie  mit 
dem  ihr  angemessenen  sinnlichen  Vermflgen 
dazu  begleitet  wire.  Der  alleinige  oberste 
Grundsatz  der  reinen  Sittlichkeit  und  ihrer 
Gesetze  ist  die  Unabhangigkeit  des  Willens 
von  fremden  Bestimmungsgrflnden ,  seine 
Selbstgesetzgebung,  seine  praktische  Freiheit. 
Indem  auf  diese  Art  die  reine  praktische 
Vernunft  Gesetze  oder  Vorschriften  des  Ver- 
haltens  giebt,  welche  sagen,  was  geschehen 
soil,  ob  es  gleich  vielleicht  nie  geschieht; 
so  wird  dabei  keineswegs  in  Abrede  gestellt, 
dass  sie  bei  diesem  Vorschreiben  von  sitt- 
lichen  Gesotzen  nioht  wiederum  dnrch  ander- 
weitige  Einflttsse  bestimmt  sein  und  somit 


dasjenige,  was  in  Bezug  auf  sinnliche  An- 
triebe  Freiheit  heisst,  nicht  wiederum  blosse 
Nothwendigkeit  sein  nidge.  Aber  diese  Rtick- 
aicht  geht  uns  im  Praktischen  gar  nichts  an, 
wo  die  Freiheit  lediglich  nach  derjenigen 
Seite  betrachtet  wird,  wonach  sie  durch  ihren 
Inhalt,  das  reine  Sittengesetz,  das  Thun  und 
Lassen  begrflndet  Das  reine  Sittengesetz 
ist  der  einzige  Bestimmungsgrnnd  des  reinen 
Willens,  und  die  wahre  Bestimmung  der 
reinen  Vernunft,  sofern  sie  Einfluss  auf  den 
Willen  haben  soli,  wird  darum  keine  andere 
sein  kdnnen,  als  einen  an  sich  guten  Willen 
hervorzubringen ,  welcher  fflr  das  hdchste 
Gut  die  Bedingung  sein  muss.  Ein  solcher 
an  sich  guter  Wille  ist  nicht  gut  durch  das, 
was  er  bewirkt  oder  ausrichtet,  sondern  allein 
durch  das  Wollen  an  und  fflr  sich  selbst 
Den  Begriff  eines  solchen  Willens  enthalt 
die  reine  Vorstellung  der  Pflicht  oder  der 
Begriff  der  Pflicht  Eine  Handlung  der  Pflicht 
hat  ihren  sittlichen  Werth  in  dem  blossen 
Grundsatze  des  Wollens,  wonach  sie  be- 
schlossen  wird;  sie  ist  somit  die  Nothwendig- 
keit einer  Handlung  ans  reiner  Achtnng 
vorm  Gesetze.  Das  sittlich  Gnte  oder  das 
unbedingt  Gute  kann  also  nichts  anders  aus- 
machen,  als  die  blosse  Vorstellung  des  Ge- 
setzes  an  sich  selbst,  sofern  sie  allein  der 
Bestimmungsgrnnd  des  Willens  ist  Glflck- 
seligkeit  kann  dieses  Gesetz  nicht  sein,  da 
diese  als  unvermeidliches  Verlangen  der 
Selbstliebe  des  Menschen  ein  Natnrgesetz 
ist,  welches  in  jedem  einzelnen  Menschen 
sich  verschieden  anssern  mnss.  Ans  dem 
Beweggrunde  der  GlQckseligkeit  entspringt 
eine  blose  Klugheitsregel ;  das  reine  Sitten- 
gesetz dagegen  hat  zu  seinem  Beweggrunde 
bios  die  Wflrdigkeit,  glflckselig  zu  sein.  Bei 
der  Beurtheilnng  dessen,  was  nach  dem  s  it  ten  - 
gesetze  zu  thun  sei,  frage  ich  mich  nur; 
kannst  du  auch  wollen,  dass  dein  Grundsatz 
allgemeines  Gesetz  werde?  Wo  nicht,  so  ist 
er  verwerflich.  Der  oberste  Grnndsatz  des 
reinen  Willen  lasst  sich  auf  drei  versohiedene 
Arten  vorstellen,  welche  im  Grunde  nur 
ebensoviele  Formeln  ebendesselben  Gesetzes 
sind ,  deren  jede  die  beiden  andern  in  sich 
vereinigt  Die  erste  Formel  lantet:  Handle 
jederzeit  nach  demselben  Grundsatze,  von 
welchem  du  zugleich  wollen  kannst,  dass  er 
fflr  jedes  Vernunftwesen  allgemoinps  r.psetz 
werde.  Die  zweite  Formel  lantet:  Handle 
so,  dass  du  die  MenRchheit  sowohl  in  deiner 
Person,  als  in  der  Person  jedes  Andern 
jederzeit  zngleich  als  Zweck  an  sich  selbst, 
niemals  als  Mittel  gebrauchst  Die  dritte 
Formel  ist:  Handle  jederzeit  so,  als  ob  der 
Grundsatz  deines  Handelns  durch  deinen 
Willen  in  einem  mdglichen  flbersinnlichen 
Reiche  der  Zwecke  zum  allgemeinen  Natur- 
gesetze  werden  sollte.  Freilich  denkt  die 
gemeine  Menschenvernunft  diesen  obersten 
sittlichen  Grundsatz  nicht  in  dieser  allgemeinen 
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abgezogenen  Form;  sie  hat  ihn  aber  jederzeit 
gleichwohl  wirklich  vor  Angen  und  gebraucht 
ihn  als  Richtmaass  Hirer  Beurtheilnog.  Das 
Sittengesetz  bestimmt  allererst  den  Begriff 
des  Guten,  und  die  Begriffe  von  gut  und  b<33 
sind  Folgen  und  Formbestimmungen  des  reineu 
Willens;  sie  sind  Weisen  des  Freiheitsgcsetzes, 
das  sich  reine  Vernuuft  selbst  giebt  und  wo- 
durch  sie  sicb  vor  und  unabhangig  von  aller 
Erfahrung  als  willenbestimtnend  crweist.  Mit 
diesem  Gedankeu  einer  moglicheu  allgemeinen 
Gesetzgebung  ftlr  den  Willen  ist  allerdings 
keine  Vorschrift  gemeint,  nach  welcher  eine 
Handlung  geschehen  soli,  durch  die  ein  vor- 
gestellter  oder  begehrter  Gegenstand  ver- 
wirklicht  wUrde,  sondern  es  ist  vielmehr  eine 
Kegel  gemeint,  die  den  Willen  bios  in  An- 
sehen  der  Form  seiner  Grundsatze  von  vorn- 
herein  bestimmt.   Und  da  ist  es  nicht  un- 
moglich,  einen  solchen  allgemeinen  Grand- 
satz  als  Be8timmungsgrund  des  Willens  durch 
die  blosse  Form  eines  Gesetzes  iiberhaupt 
wenigstens  zu  denken.   Das  moralische  Ge- 
setz mtiss  selbst  die  Triebfeder  des  Willens 
sein  oder  denselben  unmittelbar  bestimmen. 
Wie  dies  moglich  ist,  diese  Frage  ist  eben- 
sowenig  zu  beantworten,  als  die  damit  zu- 
samraenfallende  Frage,  wio»ein  freier  und 
reiner  Wille  moglich  sei.  Es  bleibt  also  nur 
die  Frage  ttbrig,  was  das  Gesetz  als  Trieb- 
feder im  Gemtltlie  wirke  und  was  dabei  im 
menschlichen  Willen  vorgehe.  Die  Achtung 
far  das  moralische  Gesetz  ist  ein  reines, 
durch  einen  bios  Obersinnlichen  Grand  ge- 
wirktes  GefUhl,  das  man  fUglich  das  sittliche 
GefUhl  nennen  kann,  welches  aber  lediglich 
als  die  durch  reine  Vernunft  gewirkte  Folge 
des  Sittengesetzes  sich  darstellt.  Dadurch 
dass   das  Sittengesetz   dieses  GefUhl  der 
Achtung  bewirkt,  ist  es  im  Stande,  Be- 
stimmungsgruud  fUr  den  Willen  und  Trieb- 
feder zum  Handeln  zu  werden,  und  dadurch 
ist  diese  Achtung  die  Sittlichkeit  selbst.  Die 
uns  obliegende  Gesinnung  ist  keine  andere, 
als  das  Gesetz  nicht  aus  freiwilliger  Neigung 
und  Ilerzensaufwallung  zu  thun,  sondern  aus 
Pflicht.    Der  eigentliche  Gegenstand  der 
Achtung  ist  ebeu  nur  unser  eigner  Wille, 
als  aligemeingesetzgebender  betrachtet,  dieser 
uns  mdglicho  Wille  in  der  Idee.  Durum  kann 
cine  Welt,  die  den  sittlichen  Gesetz  gemass 
ware,  eine  moralische  Welt,  insofern  als  eine 
bios  Ubersinnliche  Gedankenwclt,  als  ein  Ideal 
vorgestellt  werden,  weil  darin  von  alien 
Zwecken  als  Bedingungen  nicht  minder,  wie 
von  alien  Uindernissen  der  Sittlichkeit  ab- 
gesehen  wird.  Sie  ist  also  eine  blosse  prak- 
tische  Idee,  welche  nur  insofern  gegenstand- 
liche  Wirklichkeit  hat,  als  sie  wirklichen 
Kiniiuss  auf  die  sinnliche  Welt  unsers  Handelns 
hahen  kann  und  soil.    Die  Einimpfung  der 
Grundsatze  des  reinen  Willens  und  die  Bil- 
dung  und  Uebung  achtsittlicher  Gesinnung 
nach  Gmndsatzen  der  reinen  Vernunft  wird 


zuerst  darauf  ausgehen,  eine  Beurtheilung 
menschlicher  Handlungen  nach  reinsittlichen 
Gesetzen  zur  Gewohnheit,  d.  h.  zu  einer 
natUrlichen  Beschaftigung  zu  machen,  welche 
die  Beobachtung  unserer  eignen  wie  freradeT 
Handlungen  begleitet.  Hit  dieser  Bescha/- 
tigung  verbindet  sich  eine  zweite  Uebncg, 
namlich  durch  lebeudige  Darstellnng  sittlicher 
Gesinnung  an  Beispielen  die  Reinheit  des 
Willens  nnd  der  Entschliessungen  bemerklich 
zu  machen.  Und  wenn  es  auch  niemals 
Ilandlungen  gegeben  hat,  die  aus  solchen 
reinen  Quellen  entsprungen  waren,  so  ist 
auch  davon  gar  nicht  die  Rede,  ob  dieses 
oder  jenes  geschehe,  sondern  nur  dass  Hand- 
lungen, von  denen  die  Welt  bisher  vielleicht 
noch  gar  kein  Beispiel  gegeben  hat,  nichts- 
destoweniger  durch  reine  Vernunft  unnach- 
lasslich  geboten  werden  und  dass  dergleichen 
schlechthin  nnbedingte  Sittengebote  aufgestellt 
werden,  obwohl  es  klar  ist,  dass  keine  Er- 
fahrung jemals  Anlass  geben  kann,  auch  nur 
auf  die  Mdglichkeit  solcher  reinen  Sitten- 
grundsatze  zu  schh'esscn! 

Aber  —  der  gemeine  Verstand  der  grosaen 
Henge  will  etwas  haben,  womit  er  zuversicht- 
lich  anfangen  kdnne.  Seine  Besorgnisse  oder 
Hoffnungen  treiben  ihn  an,  etwas  anzunehmeu 
oder  zu  glauben,  was  er  sich  dann  wirklich 
zu  wissen  einbildet,  und  Grundsatze,  die  ihm 
durch  SfternGebrauch  gelaufig  geworden  sind, 
halt  er  fttr  bekannt  und  far  sicher.  Hit  Be- 
rufung  auf  das  sittliche  Urtheil  der  gemeinen 
Henschenvernunft  nehmen  wir  an  und  setzen 
voraus,  dass  es  wirklich  reine  Sittengesetze 
gebe  und  dass  solche  Gesetze  schlechterdings 
unbedingt  gebieten.    Wenn  man  annimmt, 
dass  reine   Vernunft  einen   zur  Willens- 
bestimmung  hinreichenden  Grund  in  sich  ent- 
halten  kdnne,  so  giebt  es  reine  Sittengesetze, 
die  auf  blossen  Ideen  der  reinen  Vernunft 
beruhen  kdnnen,   als  Grundsatze  solcher 
Handlungen,  welche  in  der  Henschen-Ge- 
scbichte  angetrofl'en  werden  k5nnten,  wenn 
sie  auch  vielleicht  in  aller  Erfahrung  niemals 
angetroffen  werden!   In  der  Idee  vom  un- 
bedingten  Werthe  eines  reinen,  bios  an  sich 
guten  Willens  liegt  etwas  so  Bcfremdliches, 
dass  ein  Verdacht  entspringen  muss,  es  liege 
vielleicht  insgeheim  bios  hochrliegende  Phan- 
tasterei  zum  Grande  und  es  mOchte  die  Natur 
in  ihrer  Absicht,  aus  welcher  sie  unsercm 
Willen  Vernunft  zur  Regiererin  beigegeben 
habe,  falsch  verstanden  sein.  Allerdings  ent- 
halt  der  gemeine  Vernunftbegriff  der  Pflicht 
diesen  Begriff  eines  reinen,  an  sich  guten 
Willens,  nnd  wir  kdunen  wenigstens  anzeigen, 
was  dieser  Begriff  sagen  wolle  und  was  wir 
dabei  denken;  dabei  bleibt  es  jedoch  un- 
ausgemacht,  ob  es  Uberhaupt  dergleichen 
Pflicht  gebe  und  ob  nicht  etwa,  was  man 
so  Pflicht  nennt,  ein  leerer  Begriff  8ei.  Es 
ist  nicht  unmoglich,  einen  solchen  reinen 
Grundsatz  als  Bestimmungsgrund  des  Willens 
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durch  die  allgemeine  Form  eines  Gesetzes 
tlberhaupt  wenigstens  zn  denken;  ob  aber 
der  Wille  auch  wirklich  solche  reine,  er- 
fahrungsfreie,  unbedingte  Bestimraungsgrflnde 
habe  oder  ob  er  bios  erfahrnngamftssig  bc- 
dingt  sei,  ist  vorerst  noch  unausgemacht. 
Wenn  es  mit  einem  reinen,  durch  seine  Grund- 
satze  allgemein  gesetzgebenden  Willen  sonst 
nur  geine  Richtigkeit  hatte,  so  wttrde  er 
sich  zu  einem  schlechtbin  unbedingten  Soilen 
gar  wohl  schicken.  Wir  sind  aber  keines- 
wegs  so  weit,  ans  reiner  Vernnnft  und  nicht 
a  us  Eigenschaften  der  menschlicben  Natnr 
beweisen  zu  konnen,  dass  dergleichen  schlecht- 
hin  nnbedingte  Gebote  der  Sittlichkeit  wirk- 
lich  stattfinden  und  dass  es  wirklich  ein  Sitten- 
gesetz  gebe,  welches  schlechterdings  ohne 
alle  erfahrungsmaasige  Triebfeder  filr  sich 
allein  gebietet  und  dass  die  Befolgung  dieses 
Gesetzes  Pflicht  sei.  Nur  dann  allein  ist 
der  im  Schwange  gehende  Bcgriff  von  Sitt- 
lichkeit kein  blosses  Hirngespinnst  einer  sich 
durch  Eigendilnkel  selbst  Ubersteigenden 
menschlichen  Einhildung,  wenn  das  schlecht- 
hin  nnbedingte  Sittengebot  und  mit  ihm  die 
Selbstgesetzgebung  der  reinen  Vernnnft  wahr 
und  nothwendig,  d.  h.  wenn  der  Wille  wirk- 
lich frei  ist  Das  Alles  hat  also  nur  Be- 
deutnng  und  Werth,  wenn  man  die  Freiheit 
dea  Willens  voraussetzt;  Freiheit  ist  aber 
eine  blosse  Idee  der  Vernnnft  und  wird  unsern 
Handlungen  nur  in  der  Idee  znm  Grunde 
gelegt,  deren  Wirklichkeit  an  sich  zweifel- 
haft  ist,  und  wir  sehen  in  der  That  hier  die 
Philosophie  auf  einen  misslichen  Standpunkt 
gestellt,  der  fest  sein  soil,  nngeachtet  er 
weder  im  Himmel,  noch  auf  Erden  an  etwas 
hangt  oder  wovon  gestlltzt  wird.  Wie  reine 
Vernunft  lediglich  ans  sich  selbst  und  ohne 
alle  Gegenstande  des  Willens  den  Willen 
bestimmen  konne,  d.  h.  also  wie  Freiheit 
mdglich  sei,  dies  zu  erklaren  ist  keine  mensch- 
liche  Vernunft  jemals  im  Stande.  Sie  ist 
eine  blosse  Idee  und  gilt  nur  als  Voraus- 
setzung  der  Vernunft  in  einem  Wesen,  welches 
sich  aosser  seinem  sinnlichen  Begehrungs- 
vermSgen  noch  eines  reinen  Willens  bewusst 
zu  sein  glaubt  und  sich  an  seiner  Vernunft 
eine  verursachende  Macht  wenigstens  vor- 
stellt.  Freiheit  lasst  sich  nur  dann  als 
mdglich  denken,  wenn  der  Mensch,  wie  er 
sich  einerseits  als  Sinneswesen  in  der  Er- 
scheinung8welt  cinbegriffen  wciss,  zugleich 
andrerscits  als  intelligibles  oder  blosses  Ge- 
dank  en  wesen  und  als  solches  nicht  unter 
Zeitbestimmungen  stehend  betrachtet.  In  der 
Anwendung  jedoch,  sobald  man  diese  beiden 
wideretreitenden  BegTiffe  in  einer  nnd  der- 
selben  wirklichen  Handlung  dieses  Wesens 
vereinigt  und  diese  Vereinigung  erklaren  will, 
thun  sich  so  grosae  Schwierigkeiten  hervor, 
dass  eine  solche  Vereinigung  unthunlich  er- 
scheint.  In  Ansehung  seines  erfahrungs- 
maasigen  Charakters  und  der  auagepragten 


Sinnesart  des  Menschen  giebt  es  keine  Frei- 
heit, und  nach  dieser  konnen  wir  denselben 
doch  allein  betrachten,  wenn  wir  lediglich 
beobachten  nnd  die  bewegenden  Ursachen 
seiner  Handlungen  erforschen  wollcn.  Bis- 
weilen  freilich  finden  wir  oder  glauben 
wenigstens  zu  finden,  dass  die  Vernunftideen 
wirklich  in  Ansehung  raenschlicher  Hand- 
lungen verursachende  Macht  bewiesen  haben. 
Gesetzt  nun  auch,  man  ktinute  sajren,  die 
Vernunft  habe  wirklich  verursachende  Macht 
in  Ansehung  der  Erscheinnngen;  kdnnte  man 
da  wohl  die  Handlung  derselben  frei  nennen, 
da  sie  doch  im  erfahrungsraassigen  Charakter 
des  Menschen  ganz  genau  bestimmt  noth- 
wendig und  dieser  wiederum  im  nichtsinn- 
lichen  Charakter  oder  der  innersten  Denkungs- 
art  des  Menschen  bestimmt  ist?  Wir  werden 
also  nur  sagen  kSunen:  wenn  Vernunft 
Verursachung  in  Ansehung  der  Erscheinungen 
haben  kann,  so  ist  sie  ein  VeTmogen,  die 
sinnliche  Bedingung  einer  erfahrungsmassigen 
Reihe  zuerst  anzufangen,  in  welchem  Falle 
dann  die  Bedingung  einer  solchen  lieihe  von 
Begebenheiten  selbst  eine  von  der  Erfahrung 
nicht  bedingte  sein  kdnnte.  Durch  alle  diese 
Bcmcrkungen  haben  wir  nicht  im  Ent- 
ferntesten  die  V\rirklichkeit  der  Freiheit  als 
einer  verursachenden  Macht  von  Handlungen 
in  der  Sinnenwelt  darthun  wollen,  sondern 
nur,  dasa  wir  es  lediglich  mit  der  blossen 
Idee  einer  solchen  Freiheit  zu  thun  habeu. 
Ja  n  i  c  h  t  e  i  n  m  a  1  die  Moglichkeit  der  Frei- 
heit haben  wir  beweisen  wollen,  da  sich  aus 
blossen  Begriffen  kein  Wirklichkeitsgrund 
erkennen  lasst.  Die  Freiheit  wml  von  uns 
vielmehr  nnr  als  eine  ilberschwangliche  Idee 
behandelt,  wodnrch  unsere  Vernuuft  glaubt, 
die  Reihe  der  in  der  Erscheinung  gegebnen 
Bedingungen  durch  ein  sinnlich  Unbedingtes 
schlechtbin  von  selbst  anheben  zn  kftnnen, 
wobei  sie  sich  jedoch  in  einen  Widerstreit 
rait  ihren  eipmen  Erfahrungsgesetzen  ver- 
wickelt.  Das  Ergebniss  ware  sonach  dieses: 
Wenn  man  die  Moglichkeit  einer  frei- 
wirkenden  Ursache  einsiihe,  so  wflrde  man 
auch  weiterhin  nicht  bios  die  Mdglichkeit, 
sondern  sogar  die  Nothwendigkeit  des  Sitten- 
gesetzes  als  oberstcn  (jrundsatzes  der  Willens- 
be8timmungen  fflr  verntinftige  Wesen  einsehen, 
denen  man  Freiheit  beilegt;  denn  beide  Be- 
griffe  sind  unzertrennlich  verbunden.  Allein 
die  Freiheit  einer  wirkenden  Ur- 
sache kann  ihrer  Mdglichkcit  nach 
keineswegs  eingesehen  werden; 
glticklich,  wenn  wir  nur  hinrcichend  ver- 
sichert  sein  konnen,  dass  es  auch  keinen 
Beweis  ihrer  UnmOglichkeit  giebt  und  wir 
nun  durch  das  moralische  Gesetz,  welches 
diese  Freiheit  fordert,  berechtigt  werden, 
dieselbo  anznnehmen  oder  vorauszusetzen. 
Denn  die  Meinung  Vieler,  dass  sich  aus  der 
Natur  des  Menschen  nach  Erfahrungsgrund- 
satzen  ein  Freiheitsvermdgen  ableiteu  liesse 
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beruht  auf  einem  Blendwerke,  das  in  seiner 
ganzen  Blosse  nnd  Seichtigkeit  dargestelK 
werden  musste.  Dass  wirklich  ein  unbedingtes 
Sollen  mOglich  nnd  warum  ea  nothwendig  sei, 
haben  wir  nicht  behauptet  nnd  noch  viel 
weniger  vorgegeben,  einen  Beweis  dafBr  in 
nnserer  Gewalt  zu  haben.    Ein  unbedingt 
nothwendiges  Gesetz  fttr  den  Willen  kann 
die  menschliche  Vernunft  schlechterdings  nicht 
begreiflich  machen;  nur  die  Unbegreiflichkeit 
eines  unbedingten  Sollens,  keineswegs  aber 
die  nnbedingte  Nothwendigkeit  eines  solchen 
Gesetzes  sind  wir  einznsehen  im  Stande. 
Ebenso  ist  es  nns  Henschen  giinzlich  un- 
moglich  in  erklaren,  wie  nnd  warnm  uns 
die  Allgemeinheit  eines  reinen  Sittengesetzes 
interessiren  und  ein  BestimmungsgTiind  fur 
unsern  Willen  sein  kOnne;  denn  es  iat  ganz 
unmoglich  einznsehen  nnd  begreiflich  zu 
machen,  wie  ein  blosser  Gedanke  in  nns  eine 
Empfindung  der  Lust  und  Unlust  hervor- 
bringen  kSnne.  Gleichwohl  ist  es  ftlr  die  reine 
Vernunft  nothwendig,  durch  Preiheit  des 
Willens  das  hdchste  Gut  hervoTZubringen. 
Wie  lasst  sich  dieser  Widerstreit  auflflsen? 
Die  Antwort  wird  sein:  Wiefern  die  sitt- 
lichen  Grundsatze  der  reinen  Vernunft  noth- 
wendig sind,  so  hat  nothwendig  Jeder  die 
GlQckseligkeit  in  eben  dem  Maasse  zn  hoffen, 
als  er  sich  derselben  in  seinem  Verhalten 
wtirdig  gemacht  hat;  es  ist  also  die  Sittlich- 
keit  mit  der  GluckBeligkeit  von  selbst  noth- 
wendig und  unzertrennlich  verbunden,  aber 
nur  in  der  Idee  der  reinen  Vernunft 
von  einer  rein  moralischen  Welt  als  einem 
ubersinnlichen  Reiche  der  Zwecke.  Denn 
diese  nnzerrrennliche  Verknflpfung  von  Sitt- 
lichkeit  und  Gltlckscligkeit  ist  nur  eine  Idee, 
deren  Ausfflhrung  auf  der  Bedingung  be- 
rnht, dass  Jedermann  thue,  was  er  soli.  Die 
gefordert©  nothwendige  Verknflpfung  der 
Glflckseligkeit  mit  dem  sittlichen  Bestreben, 
sich  derselben  wflrdig  zu  machen,  darf  also 
nur  gehofft  werden,  wenn  eine  nach  sittlichen 
Gesetzen  gebietende  hochste  Vernunft  zu- 
gleich  als  Ursache  der  Natur  zum  Grunde 
gelegt  wird,  nnd  die  Idee  einer  solchen  sitt- 
lich  vollkommenen  hochsten  Vernunft  heisst 
das  Ideal  des  hdchsten  Gutes  oder  Gott 
Somit  sieht  sich  die  reine  Vernunft  in  ihrem 
praktischen  Streben  gen5thigt,  Gott  und  ein 
kunftiges  Leben  anzunehmen  oder  andern 
Falles  ihre  reinen  Sittengebote  als  leere 
Hirngespinnste  anzusehen.  Der  Begriff  einer 
solchen  Ubersinnlichen  Welt  als  eines  Retches 
der  Zwecke,  ist  also  nur  ein  Standpnnkt, 
welchen  sich  die  reine  Vernunft  ausserhalb 
der  Erscheinungswelt  einnimmt,  um  sich 
selbst  als  willenbestimmend  zn  denken.  Mit 
der  blossen  Idee  einer  solchen  ubersinnlichen 
Welt  habe  ich  jedoch  nicht  die  mindeste 
Kenntniss  derselben,  und  darf  auch  die  Ver- 
nunft durchaus  nicht  in  dem  ftlr  sie  ganz 
leeren  Raum  einer  solchen  flbexsinnlichen 


Welt  kraftlos  ihre  Flflgel  schwingen  und 
sich  in  Hirngespinnste  verlieren.  Auaserdem 
kdnnen  wir  nach  der  Beschaffenheit  unsers 
Vernnnftverrndgens  die  Mdglichkeit  einer  auf 
das  reine  Sittengesetz  und  das  hSchste  Gut 
bezogenen  Zweckmassigkeit  der  Welt  nicht 
ohne  die  Annahme  eines  Welturhebera  und 
Weltregierera,  der  zugleich  moralischer  Qt- 
setzgeber  ist,  begreiflich  machen.   Ftlr  das 
Dasein  eines  solchen  hat  die  menschliche 
Vernunft  schlechterdings  keinen  Beweis  (den 
sogenannten  moralischen  Beweis  fur  das  Dasein 
Gottes)  tlbrig,  auch  nicht  einmal  eine  bios 
wahrscheinliche  Meinung  oder  Vermuthung, 
sondern  es  bleibt  ihr  nnr  eine  bloase  An- 
nahme in  praktischer  Absicht  tlbrig,  oder 
aber  sie  muss  das  reine  Sittengesetz  selbst 
als  bloBae  Tanschung  nnserer  Vernunft  in 
praktischer  Absicht  ansehen  und  den  End- 
zweck,  das  hdchste  Gut,  als  unmdglich  auf- 
geben.  An  die  Vorschrift  der  Sitten  freilich 
wtlrde  sich  auch  dann  jeder  VernOnftige 
noch  immer  als  streng  gebunden  erkennen 
mussen.    Gesetzt  also,  es  flberredete  sich 
Jemand  von  dem  Satze,  es  sei  kein  Gott; 
so  wflrde  er  doch  in  seinen  eignen  Augen 
ein  NichtswHrdiger  sein,  wenn  er  darnm  die 
Gesetze  der  Pflicht  fur  bios  eingebUdet,  nn- 
gQltig,  nnverbindlich  halten  und  ungescheut 
zu  (ibertreten  beschlieasen  wollte;  denn  die 
Erreichung  des  Endzweckes,  des  hdchsten 
Gutes,  ist  nicht  selbst  praktisch  nothwendig, 
wie  es  die  Pflicht  selbst  ist   Die  Postulate 
der  reinen  praktischen  Vernunft  fordern  die 
Mdglichkeit  der  bios  gedachten  Gegenstande: 
Gott,  Freiheit,  Unsterblichkeit ,  obwohl  die 
Gewissheit  der  geforderten  M8glichkeit  solcher 
Gegenstande  gar  nicht  unwidersprechlich 
ilberzeugend  eingesehen  wird,  sonaern  eine 
bios  zum  Behufe  der  Teinen  Willensbestimmung 
nothwendige  Annahme  ist  Und  lediglich  in 
Ansehnng  ihres  praktischen  Gebrauchs  hat 
die  Vernunft  das  Kecht,  etwas  anzunehmen, 
was  sir  auf  dem  Felde  des  Erkennens  als 
Hypothese  nicht  vorauszusetzen  befugt  ist; 
denn  auf  dem  Felde  ihres  praktischen  Interesses 
ist  die  reine  Veraunft  imBesitze,  dessen  Recht* 
miissigkeit  sie  freilich  nicht  beweisen  kann, 
aber  auch  nicht  zn  beweisen  braneht  In 
diesem  8inne  also  enthalt  die  menschliche 
Vernunft  Ideale,  welche  praktische  Kraft 
haben,  indem  sie  als  He^el  nnd  Richtmaasa 
fllr  die  Mdglichkeit  der  Vollkommenheit  ge- 
wisser  Handlungen  znm  Grnnde  liegen.  Die 
Vernunft  bedart  solcher  Ideale;  nur  aber  der 
Versuch,  das  Ideal  in  einem  Einzelbeispiele 
der  Erscheinung  verwirklichen  zu  wollen, 
ist  nicht  bins  unthunlich,  sondern  hat  ttber- 
dies  etwas  Widersinniges  an  sich.  Hiernach 
sind  also  Gott  und  Unsterblichkeit  nnr  Be- 
dingungen  eines  praktischen  Gebraucbes  der 
reinen  Vernunft,  d.  h.  Bedingnngen  der  An- 
wendung  des  nach  dem  reinen  Sittengesetze 
bestimmten,  also  reinen,  Willem  auf  die  Idee 
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d68  hdchsten  Gutes.  Die  Mdglichkeit  dieser 
drci  Vernunftideen :  Freiheit,  Gott  und  Un- 
sierblichkeit  wirJ  damit  nicht  eingesehen, 
aondern  nur  in  praktischer  Absicht  an 
genommen ,  in  Folge  einea  BedOrfnisses  der 
reinen  Vernunft,  welches  von  uns  etwas  an- 
znnehmen  fordert,  ohne  welches  nicht  ge- 
schehen  kdnnte,  was  man  sich  nach  der 
Vorsehrift  der  reinen  Vernunft  nnnachlasslich 
zum  Zwecke  seines  Th uns  nnd  Lassens  setzen 
soli.  Die  Ideen:  Freiheit,  Gott  nnd  Un- 
sterblichkeit  sind  blosse  Begriffe,  die  zur 
Sittenlehre  der  reinen  Vernunft  gehdren, 
sonst  Nicht*.  Aber  sollte  ea  nicht  auch 
einen  Beweis  fttr  diese  Idee  des  reinen 
Vernunftglaubens  geben,  dem  zu  Folge  es 
wenigBtens  als  wahrscheinlich  gelten 
kdmrte,  dass  FreiheK  wirklich  sei,  dass  ein 
der  Idee  des  hdchsten  Gutes  gemasses  Ver 
hlltniss  in  der  Welt  angetroffen  werde  und 
dass  es  ein  kunftiges  Leben  fflr  jeden  Menschen 
gebe?  Die  Ant  wort  ist,  dass  der  Ausdruck 
„WahrscheinlichkeitM  in  dieser  Anwendung 
vdllig  ungereimt  ist  Es  giebt  in  Bezng  anf 

Ce  angenommenen  flbersinnlichen  Dinge 
n  FOrwahr  halten,  welches  den  Werth  von 
Wahrscheinliehkeit  hatte.  Es  ist  ihre  An- 
nahme  eben  nur  ein  reiner  Vernunftglaube. 
Wenn  namlich  einmal  ein  Zweck  der  Art, 
wie  das  h5chste  Gut,  vorgesetzt  wird,  so 
sind  die  Bedingungen  seiner  Erreichung  auch 
fur  mich  nothwendig,  der  ich  mir  einmal  den 
Zweck  vorgesetzt  hiabe.  Weiss  ich  nun  ge- 
wiss,  dass  Niemand  andere  Bedingungen 
kennen  kann,  die  zur  Erreichung  dieses 
Zwecks,  wenn  er  einmal  vorgesetzt  wird, 
fdhren  kdnnen;  so  ist  meine  Voraussetzung 
ein  nothwendiger  Glaube,  d.  h.  ein  Glaube, 
der  fQr  Jeden  nothwendig  ist,  der  sich  einmal 
diesen  Zwecke  vorgesetzt  hat.  Keineswegs 
aber  wird  dieser  reineT  Vernunftglaube  als 
ein.Gebot  hingestellt,  um  auch  das  hdchste 
Gut  fflr  mdglich  zu  halten.  Das  Bedenkliche 
ist  eben  dabei  nur,  dass  sich  dieser  Vernunft- 
glaube anf  die  Voraussetzung  soldier  Ge- 
sinnungen  grOndet,  welche  dem  Sittengesetze 
der  reinen  Vernunft  entsprechen.  Nchmen  wir 
Jemanden,  der  in  Ansehung  solcher  schlecht- 
hin  nnbedingt  geltender  Gesetze  ganz  gleich- 
gttltig  ware,  so  wflrde  dieser  Glaube  wegfallen. 
Wenn  wirklich  die  menschliche  Natur  zum 
hdchsten  Gute  zu  streben  bestimmt  ist,  so 
muss  auch  das  Maass  ihrer  Vermdgen  als 
zu  diesem  Zweck  ausreichend  angenommen 
wetden.  Nun  beweist  aber  die  Kritik  der 
reinen  Vernunft  in  allem  ihrem  Gebrauche 
die  grdsste  Unzulanglichkeit  unsers  selbst 
aufs  Hdchste  gespannten  Vernunftvermdgens, 
die  ihr  fOr  diesen  Zweck  vorgelegten  Auf- 
gaben  angemessen  aufzuldsen.  Nehmen  wir 
nun  an,  sie  hatte  uns  hier  weniger  stief- 
mtttterlich  versorgt  und  uns  diejenige  Ein- 
siohtsfahigkeit  oder  Erleuchtung  ertheilt,  die 
wir  gern  beaitzen  mdchten  und  in  deren  Be- 


sitze  sich  Manche  wohl  gar  auch  wirklich 
zu  befinden  wahnen,  die  sie  uns  in  Wahrheit 
aber  versagt  hat;  was  warde  dann  wohl 
allem  Ansehen  nach  die  Folge  sein?  Unsere 
Neigungen,  die  doch  allemal  das  erste  Wort 
haben,  warden  unter  dem  Namen  der  GlOck- 
seligkeit  znerst  ihre  grdsstmOgliche  nnd 
dauernde  Befriedigung  verlangen.  Hernach 
warde  das  Sittengesetz  sprechen,  um  die 
Neigungen  in  ihren  geziemenden  Schranken 
zu  halten  nnd  sie  allesammt  sogar  einem 
ho  hern,  auf  keine  Neigungen  Rttcksicht 
nehmenden  Zwecke  unterznordnen.  Im  Streit 
der  moralischen  Gesinnung  mit  den  Neigungen 
wird  doch  immer  nach  einigen  Niederlagen 
moralische  Starke  erworben.  Statt  dieses 
Streites  warden  aber,  in  jenem  angenommenen 
Falle,  Gott  nnd  Ewigkeit  (wenn  sie  nim- 
lich  wirklich  vollkommen  bewiesen  werden 
kfinnten)  mit  ihrer  furchtbaren  Majestat  uns 
unablassig  vor  Augen  liegen.  Die  Ueber- 
tretung  des  Gesetzes  warde  dann  freilich 
vermieden  und  das  Gebotene  gethan,  das 
Verhalten  des  Menschen  aber  in  einen  blossen 
Mechanismu8  verwandelt  werden,  wo  gleich- 
wie  in  einem  Drahtpuppenspiel  Alles  gut 
gestiknliren,  aber  in  den  Fignren  selbst  kein 
Leben  anzutreffen  sein  wOrde.  Nun  aber,  wie  es 
wirklich  mit  uns  beschaffen  ist,  haben  wir 
mit  aller  Anstrengung  unserer  Vernunft  nur 
eine  sehr  dunkle  und  zweideutige  Auasicht 
in  die  Zukunft,  und  der  Weltregierer  lasst 
uns  sein  Dasein  nur  muthmaassen;  dagegen 
foTdert  das  moralische  Gesetz  in  nns,  ohne 
uns  mit  Sicherheit  etwas  zu  verheissen  oder 
zu  drohen,  uneigennatzige  Achtung  von  uns 
und  erlanbt  una  erst  dann,  wenn  diese 
Achtung  thfttig  und  herrschend  geworden  ist, 
Aussichten  in  das  Reich  des  Uebersinnlichen 
und  auch  dies  nur  mit  schwachen  Blicken. 
Bei  solcher  Bewandtniss  kann  aber  gerade 
wahrhaft  sittliche,  dem  Gesetze  selber  un- 
mittelbar  geweihte  Gesinnung  stattfinden  und 
das  vernttnftige  Wesen  desjenigen  Antheils 
am  hdchsten  Gute  wtlrdig  machen,  welcher 
dem  sittlichen  Werthe  seiner  Person  an- 
gemessen ist.  Und  das  Sittengesetz  offenbart 
mir  ein  von  der  thicrischen  Natur  nnd  selbst 
von  der  ganzen  Sinnenwelt  unabhangiges 
Leben  und  erhebt  dadurch  meinen  Werth 
als  tlbersinnliches  Selbst,  als  Persdnlichkeit, 
auch  aber  die  Bedingungen  und  Grenzen 
dieses  Lebens  hinaus  in's  Unendliche. 

Wie  ist  nun  aber  die  Nachforschung 
aber  dieses  Gesetz  auf  nutzbare  Art  anzu- 
stellen?  Den  Weg,  auf  dem  die  Natur- 
forschung  ihre  Erfolge  gewonnen  hat,  auch 
im  Nachforschen  aber  die  sittlichen  Anlagen 
unserer  Vernunft  gleichfalls  einzuschlagen, 
dies  kann  uns  Hoffnung  zu  einem  ahnlichen 
guten  Erfolge  geben.  In  der  Sittenlehre 
muss  allererst  ausgemacht  werden,  ob  ledig- 
lich  das  Erkenntnissvermdgen  oder  aber  das 
Geftthl  als  erster  inncrcr  Grand  des  Be 
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gehrungsvermogens  fiber  die  ersten  Grund- 
satze  not  sittlichen  Weltweisheit  entscheidc. 
Dor  erste,  bloa  formbeatimmcndc  Grond  aller 
VcrbindUchkeit  zu  handcln  iat  die  Regel :  Thue 
das  Vollkommenste,  das  dureh  dich  mdglich 
ist!  Und  in  Ansehnng  der  Pflicht,  zu  unter- 
lassen,  ist  es  die  Repel:  Unterlasse  das,  wo- 
durch  die  dureh  dich  grosstmogliche  Voll- 
kommenheit  verhindert  wtlrde!  Ana  diesen 
zwei  bios  fonnbestimmenden  Regeln  des 
Guten  allein  fliesst  jedoch  noch  keine  be- 
aonders  beatiromte  Verbindlicbkeit,  wenn  nicht 
inbaltsvolle  Grundsatze  der  praktischen  Er- 
kenntDiss  damit  verbunden  sind.  Das  Ver- 
mfigen,  das  Gnte  zu  cmpfinden,  iat  daa  Gefflhl, 
und  es  giebt  cin  unaufldalicbes  GefUhl  des 
Guten.  Daa  Urtbeil:  dies  iat  gut!  iat  eine 
unmittelbare  Wirkung  vom  Bewusstaein  des 
Gefllhl8  der  Lust,  verbunden  mit  der  Vor- 
atellung  dea  Gcgenstandes.  Ana  vielen  ein- 
facben  Erapfindnngen  des  Guten,  die  in  uns 
ganz  sicher  auzutreffen  sind,  entspringt  der 
zusammengeaetzte  und  verworrene  Bcgriff 
des  Guten,  welchen  anfzulftaen  und  deutlich 
zu  machcn,  das  Geschaft  dea  Veratande8  iat. 
Luat  und  Unluat  aind  die  obersten  praktischen 
Elemente,  und  mag  ihr  Gegen8tand  erkannt 
werden,  woher  er  will,  so  gehSren  8ie  der 
Erfahrung  an.  Dagegen  die  Gesetze  und 
Vorschriften  deajenigen,  was  lediglich  aitt- 
lich  ist,  kann  kein  blosser  Verstandesbegriff 
angeben.  Gleichwohl  muss  der  oberste  Grund 
der  Sittlichkeit  solbat  im  hochsten  Grade 
wohlgefXllig  8ein ;  denn  er  ist  kcinc  bloa  ge- 
dachte  Vorstellung,  sondern  muss  Bcweg- 
kraft  und  darum  eine  gerade  Beziehung  anf 
die  eraten  Triebfedern  des  Willens  haben. 
Die  Kenntnisa  der  Natur  des  Menschen 
erdffnet  nicht  bios  die  Quellen  aller 
Wj  saenachaft,  aondern  audi  der  Sitten, 
wie  dea  Verfahrcns,  Menschen  zu  bil- 
den  nnd  zu  repieren.  Und  hier  aind  anf 
dem  Wege  der  Beobachtuug  Erscheinungen 
und  ihre  Gesetze,  als  die  ersten  Grtlnde  der 
Moglichkeit  zur  Beatimmung  der  mensch- 
lichen  Natur  Uberhaupt  zu  suchen.  In  der 
Darstellunp  der  zur  Sittlichkeit  gehtfrigen 
Begriffe,  der  Ideen,  die  nur  fflr  einige 
Zeit  niltzliche  und  nothige  HUlle  von 
der  Sache  selbst  zu  unterscheiden,  da- 
mit nicht  ein  blosses  Ideal  der  reinen  prak- 
tischen Vernunft  gegen  ein  Idol  vertanscht 
nnd  der  eigentliche  Sinn  und  Gedankengehalt 
der  sittlichen  Begriffe  verfehlt  werde,  darin 
besteht  das  Geschaft  der  Aufklarung.  — 

Man  sieht  aus  diesen  Erflrterungen,  dass 
sich  der  Kritiker  der  reinen  praktischen 
Vernunft  redlich  betntlht  hat,  fiber  seine 
wahre  Meinunp  in  Betreff  einer  „8ittenlehre 
der  reinen  Vernunft"  keinen  Zweifel  zn 
lasscn  und  das  Gebahren  der  reinen  Ver- 
nunft auch  im  praktischen  Gebiete  auf  ein 
Ergcbnisa  zu  fUhrcn,  welches  von  den  Ver- 
stiegenheiteu   eines  erfakrungavergessenen 
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Verfahrens  auf  den  Boden  nflchterner  Be- 
obachtung  der  menschlichen  Natur  zurdck- 
lenkt,  urn  die  wahre  Sachlage  in  sittlichen 
Dingen  an'a  Licht  zu  stellen.  Hebt  er  doch 
zum  I'eberflusse  noch  auadrflcklich  heTvor, 
dass  aich  jeder  Schritt ,  den  man  im  prak- 
tischen Pelde  mit  der  reinen  Vernunft  thue, 
so  genau  und  ganz  von  selbst  an  alle  Be- 
stimmungen  der  Kritik  der  Teinen  Vernunft 
im  Gebiete  des  blossen  Erkennens  anschliesse, 
ala  ob  ein  jeder  mit  flberlepter  Vorsicht  nur 
auagedacht  wire,  um  der  Kritik  der  reinen 
Vernunft,  als  bios  erkennender,  Bestatipnnp 
zn  verschaffen ;  denn  es  sei  ja  doch  am  Ende 
nur  eine  und  dieselbe  reine  Vernunft,  die 
bios  in  der  Anwendung  verschieden  sein 
kdnne.  Ea  kann  nun  kaum  (fligt  er  hinzu) 
noch  die  Frage  sein,  ob  man  frei  und  offen 
gcstehen  solle,  was  und  woher  man  etwa8 
wirklich  wisse  oder  nur  in  praktischer  Rflek- 
sicht  annehme.  Denn  in  Allem,  was  der 
Mensch  sagt,  muss  er  wahrhaft  sein :  er  soil 
nicht  tauachen.  Die  Luge  iat  der  fanle  Fleck 
in  der  menachlichen  NatuT.  —  Damit  aind  die 
Fragen,  die  Kant  bei  Er6ffnung  seiner  Kritik 
der  reinen  Moralphilosophie  aufpeworfen 
hatte,  von  aelber  beantwortet.  Er  hatte 
namlich  gefragt:  Kann  reine  Vernunft  wirk- 
lich den  Willen  beatiromen  ?  und  sind  Grtlnde 
au8tindig  zu  machen,  dass  die  Eipenschaft 
der  Freiheit  dem  menscldichen  Willen  in 
dor  That  zukomme?  1st  es  nnbegrtlndete 
Anmaassung  der  erfahrnngsvergessenen  Ver- 
nunft, ausachlieaslich  den  Bestimmungsgrund 
des  Willens  allein  abgeben  zu  wollen?  und 
ausaert  aie  sich  damit  in  Zumuthungen  nnd 
Geboten ,  welche  fiber  ihr  Gebiet  hinaus- 
pehen?  flhersteipt  nicht  vielmehr  die 
Vernunft  sich  selbst,  wenn  aie  als  reine  den 
Willen  bestimmen  zu  kflnnen  glaubt?  Einen 
festen  Boden  fftr  die  Wirklichkeit  der  Ideen: 
Freiheit,  Gott  und  Unsterblichkeit  haben 
wir  anch  anf  praktischem  Gebiete  nicht  ge- 
wonnen.  Es  ist  also  nnr  ein  blosser  Schein, 
als  ob  ein  Widerstreit  der  Vernunft  mit  sich 
aelbst  bestehc,  indem  die  Kritik  der  reinen 
Vernunft  auf  praktiachem  Gebiete  zu  be- 
jahenden  Ergebniasen  filhre,  welche  auf  dem 
Standpunkt  der  theoretischen  Vernunft  nicht 
moglich  waren. 

In  der  „Kritik  der  Urtheilskraff4 
(1790)  lepte  der  fllnfnndsechzigjalirige  Kant 
nachtraglich  noch  den  sogenannten  morali- 
Hchcn  Bewcis  filr  das  Dasein  Gottes  unter 
das  Fallbeil  seiner  Alles  zermalmenden  Kritik, 
damit  anch  in  diesem  Punkte  die  Nachwelt 
fiber  Kant's  wahre  Meinung  keinen  Zweifel 
liahen  sollte.  Richtete  die  reine  Vernunft 
auf  ihrem  die  Sinnenwclt  flberfliegenden 
Wege,  um  das  Dasein  Gottes  zn  beweisen 
Nichta  aus,  so  konuten  doch  wohl  in  der 
erfahrungsraassigen  Natur-  und  Weltbe- 
trachtuug  Anhaltspunktc  zu  finden  sein^un 
etwa  andern  Beweisen  vom  Dasein  Gotten 
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Nachdruck  zu  geben  nnd  Stiitzen  zu  bieten. 
Unter  den  Grundsfitzcn  der  Einheit,  nach 
deren  leitender  Vernunftregel  wir  in  der 
Natnr  forschen,  scheint  aber  die  Idee  der 
Zweckeinheit  durch  ihre  Anwendung  auf  das 
Erfahrungsgebiet  cine  ganz  neue  Aussicht 
zu  erOflhen,  um  zu  einem  Bcweise  vom  Da- 
scin  ernes  obersten  Urhebers  der  Zwecke  zu 
gelangen.  Hier  ist  kein  die  Erfahrung  tiber- 
fliegender  Vernunftschein ,  aber  ein  anderer 
tauschender  Schein,  wonach  die  tlberlegende 
Urtheilskraft  blosse  Grunds&tze  nnd  Kegel  n 
de8  Verstandes  als  ftir  die  Natur  der  Dinge 
selbst  gtlltig  nnterschiebt.  Diesen  Scbein 
des  Naturschdnen  und  Natnrerhabncn ,  den 
Schein  der  Naturzwecke  tlberhaupt  und  den 
Schein  der  Annabme  einer  obersten  Ver- 
nunft als  Ufbebers  der  Naturzwecke  hat  die 
Kritik  der  Urtheilskraft  zu  untersuchen  und 
anf  das  richtige  Maass  seiner  Gilltigkeit  zu- 
rllckzuftihren.  Der  Grundsatz  der  tiber- 
legenden  Urtheilskraft  ist  die  Zweckmassig- 
keit,  d.  h.  die  Idee  der  Angemessenheit  oder 
Uebereinstimmung  eines  Gegenstandes  mit 
den  Gesetzen  nnsers  Vorstellens.  Die  Natur, 
als  Inbegriff  von  Erscheinungen,  wird  dnrch 
diese  Idee  so  vorgestellt,  als  ob  ein  Ver- 
stand,  wenn  auch  nicht  der  unsrige,  den 
Grund  der  Einheit  des  Mannigfaltigen  ihrer 
<  i  tahruugsmassigen  Gesetze  enthalte.  Dieser 
Gesichtspunkt  der  Zweckmassigkeit  ist  keines- 
wegs  ein  eigcntlich  erklarender  Naturbegriff, 
sondern  nur  einc  besondere  Art  unserer 
menschlichen  Voretellungsweise.  Bei  der 
Vorstellung  der  Naturzweckm&ssigkeit  kann 
die  Uberlegende  Urtheilskraft  auf  doppelte 
Weise  verfahren,  entweder  bios  croptindend 
oder  denkend.  Im  erstern  Falle  lasst  sie 
bios  die  rait  der  Vorstellung  eines  Gegen- 
standes verbundene  Lust  und  Unlust  in's 
Auge  und  heisst  asthetische  Urtheilskraft. 
1m  andern  Falle  wendct  sie  sich  auf  das 
Verhaltniss  des  Gegenstandes  selbst  und  heisst 
teleologische  Urtheilskraft,  welche  sich  den 
Abscbluss  zu  einem  wissenschaftlichen  Ganzen 
durch  den  Satz  giebt,  dass  wir  die  Welt  als 
Erzeugniss  einer  verstandigen  Ursache  vor- 
stellen  diirfen.  Die  Kritik  der  Geschmacks- 
urthcile  fiber  das  Schdne  und  Erhabene  in 
der  Natur  ist  das  Erste.  Geschmack  ist  das 
Venndgen  zur  Beurtheilung  des  Schonen. 
Das  Bchdne  ist  Gegenstand  eines  Wohl- 
gefallens,  welches  ohne  alles  Interesse,  d.  h. 
ohne  alle  Bezichung  des  Begehrungsvermogens 
auf  den  Gegenstand,  lcdiglich  auf  die  blosse 
Anschauung  oder  Betrachtung  sich  grllndet 
und  nur  dessen  Beschaffenheit  mit  dem  Ge- 
fuhlc  der  Lust  oder  Unlust  zusammenhalt. 
Mit  einem  solchen,  dem  Schonen  abgehenden 
Interesse  ist  aber  sowohl  das  sinnlich  An- 
genehme,  als  auch  das  Nutzliche  wie  das 
sittlich  Gute  verbunden.  Einen  Gegenstand 
der  Natur  erhaben  zu  nennen.  ist  unrichtig 
ausgedrtlckt;  denn  das  eigentuch  Erhabene 


kann  in  keiner  sinnlichen  Form  enthalten 
sein,  Bondern  betrifft  nur  Ideen  der  Vernunft, 
welche  eben  durch  ihre  Unangcmessenhcit 
rege  gemacht  und  in's  Gcmuth  gerufen  wcr- 
dcn.  Zum  Schdnen  in  der  Natur  mtlssen 
wir  einen  Grund  ausser  uns  suchen,  zum 
Erhabenen  aber  bios  in  uns,  d.  h.  in  einer 
Bewegung  des  Gemfiths,  einer  Stimmung  der 
Einbildungskraft.  Einen  bestimmtcn  gegen- 
standlichen  Grundsatz  zu  geben,  wonach  die 
Urtheile  des  Geschmacks  geleitet,  gepriift 
nnd  bewiesen  werden  konnen,  ist  schlechter- 
dings  unmdglich.  Es  kann  keine  allgemeine 
Geschmacksregel  geben,  die  durch  Begrifle 
bestimmte,  was  schiJn  sei ;  denn  kein  BegTiff 
vom  Gegenstande,  sondern  das  GefUhl  des 
Urtheilenden  ist  der  Bestimmungsgrund  des 
Gcschmacksurtheils.  Auch  das  Urbild  des 
Geschmacks  ist  eine  blosse  Idee,  die  Jcder 
aus  eigenem  Vermogen  iu  sich  selbst  her- 
vorbringen  und  danach  er  Alles  beurtheilen 
muss,  was  Gegenstand  des  Geschmacks  und 
Bcispiel  des  Geschmacksurtheils  sei.  Da 
dieses  Urbild  des  Geschmacks  nicht  durch 
Begrifte,  sondern  nur  vermittelst  der  Ein- 
bildungskraft auf  dem  Wege  der  Anschauung 
in  einzelncr  Darstellung  vorgestellt  werden 
kann,  so  kann  es  das  Ideal  des  Schdnen 
genannt  werden.  Die  Hervorbringung  des 
iSchflnen  duTch  Freiheit  oder  Willkiir,  die 
ihren  Handlungen  oder  Wirkungen  Vernunft 
zum  Grunde  legt,  ist  die  Kunst,  die  von  der 
Natur  ebenso  unterschicden  wird,  wie  von 
der  Wissenschaft  und  vom  blossen  Hand- 
werk,  obwohl  in  alien  frcien  Kunsthervor- 
bringungen  immer  ctwas  Zwangsmassiges 
erforderlich  ist.  In  aller  schdnen  Kunst  bc- 
steht  das  Wesentliche  nicht  im  stofflichen 
Inhalt  der  Empfindung,  dem  Keiz  oder  der 
Kllhrung,  sondern  in  uer  Form,  welche  fur 
die  Beobachtung  und  Beurtheilung  zweck- 
massig  ist,  wobei  die  Lust  zugleich  Bildnng 
ist  und  den  Geist  zu  Ideen  stimmt.  Wenn 
die  schOnen  KUnste  nicht  nahe  oder  fern 
mit  Ideen  des  sittlich  Gntcn  in  Verbindung 
gebracht  werden,  die  allein  ein  selbstilndigcs 
Wohlgefallen  bei  sich  fllhren;  so  dienen  sie 
nur  zur  Zerstreuung,  deren  man  immer  desto 
mehr  beddrftig  wird,  als  man  sich  ihrer  bc- 
dient.  Dio  wahre  Vorbereitung  aber  zur 
Grdndung  des  Geschmacks  ist  die  Entwicke- 
lung  sittlicher  Ideen  und  die  Bildung  des 
sittlichen  Gefiihls,  in  Einstinunung  mit  wel- 
chem  die  tiinnlichkeit  den  achteu  Geschmack 
begrdndet,  der  allein  eine  bestimmte  unver- 
anderliche  Form  annehmen  kann. 

Unter  den  vielen  Formen  und  Ilervor- 
bringnngen  der  Natur  kommen  manche  vor, 
welche  geradezu  fur  uusere  Urtheilskraft 
angelegt  zu  sein  scheinen,  um  durch  ihre 
Angemessenheit  zur  innerlich  zweckma^sigen 
Stimmung  unserer  Gemuthskr&fte  fUr  schOn 
zu  gelten.  Aber  diese  Eigenschaft  der  Natur 
kann  nicht  selbst  Naturzweck  sein,  noch 
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von  tins  als  ein  soldier  beurtheilt  werden, 
and  wir  haben  in  der  Idee  der  Natur,  als 
einei  Inbegriffs  von  Gegenstftnden  der  Sinne, 
keinen  Grand  zn  der  Annahme,  dags  Dinge 
in  der  Natur  einander  als  Mittel  zn  Zwecken 
dienen  sollten  nnd  dass  sogar  ihre  Mdglich- 
keit  nnr  durch  dieae  Art  des  ursach Lichen 
Verhftltnisses ,  dnrcb  End-  oder  Zweck-Ur- 
sachen,  anstatt  durch  wirkende  Ursachen 
hinreichend  verstandlich  sei.  Anch  kann  uns 
die  Wirklichkeit  einer  solchen  Ursachlichkeit 
nicbt  durch  Erfahrang  bewiesen  werden. 
Solche  Krftfte,  welehe  als  nach  Zwecken 
wirkende  Ursachen  gedacht  werden,  so  dass 
diese  Zwecke  der  Mdglichkeit  der  Wirkung 
zum  Grande  gelegt  werden  mfl&sen ,  keunen 
wir  dnrch  Erfahrung  nnr  in  uns  selbst,  nam- 
lich  an  unserem  Verstand  nnd  Willen.  Liegt 
nun  der  Bestimmungsgrand  zu  einem  zwecic- 
massigen  Wirken  iediglich  in  einer  Vor- 
stellung oder  Idee,  so  ist  der  Begriff  vom 
Vermdgeu  eines  Naturwesens.  ohne  Zweck- 
vorstellungen  nnd  Willensabsichten  gleichwohl 
ans  gich  selbst  zweckmaasig  zu  wirken,  vdllig 
erdichtet  und  leer,  und  wir  mussen  uns,  um 
in  der  Natur  Zwecke  zu  setzen,  nothwendig 
era  verstftndiges ,  wollendes  Wesen  setzen 
nnd  nnsere  eigene  Vernunft  zu  Grande  legen. 
Solche  Dinge  in  der  Natur,  welche  uns  die 
Annahme  von  Naturzwecken  an  die  Hand 
geben,  sind  aber  nur  die  sogenairaten  or- 
ganischen  Wesen,  deren  Be<rriff  es  ist,  dass 
sie  nur  durch  cue  gegenseitige  Beziehung 
alles  dessen,  was  in  ihnen  enthalten  ist,  als 
Zweok  und  Mittel  mdglich  sind,  so  dass  also 
jeder  um  der  Ubrigen  Theile  nnd  um  des 
Ganzen  willen  ezistirende  Theil  als  Werk- 
zeug  oder  Organ  gedaeht  wird,  welches  zu- 
gleich  die  anderen  Theile  mit  hervorbringen 
und  also  das  Ganze  organisiren  hilft.  Hier 
ist  n&mlich  keine  auf  die  blosse  Form  sich 
beziehende  Zweckmassigkeit,  wie  wir  sie  etwa 
in  geometrischen  Gestalten  wahrnehmen,  eben 
so  wenig  eine  bios  aussere  Zweckmassigkeit 
des  Mittels,  als  Nutzbarkeit  oder  Zutrftglich- 
keit  fur  andere  Naturwesen,  welche  bios 
beziehungsweise  Zweckmassigkeit  genannt 
werden  kann;  sondern  es  zeigt  sich  bei 
den  organisehen  Naturwesen  eine  eigentliche 
innere  Zweckmftssigkeit  in  der  Art,  dass  die 
Dinge  selbst  als  ein  mit  der  thatigen,  innerlich 
hervorbringenden  Mdglichkeit  eines  Natur- 
wesens selbst  verbundener  Zweck  gefasst 
werden,  indent  wir  dabei  der  Wirkung  bereits 
die  Vorstellung  der  wirkenden  Uraache  selbst 
unterlegen  und  somit  eine  nach  Absichten 
wirkende  Ursaohe  verstehen.  So  kommt  die 
Qberlegende  Urthellskraft  bei  der  Betrachtung 
von  Natnrerscheinungen  zur  Aufstellung  von 
zwei  Bfttzen  oder  Regeln,  welche  also  lauten: 
Alle  Erzeugung  vou  Naturdingen  und  ihrer 
Formen  muss  als  nach  bios  mechanisohen 
Gesetzen  mdglich  beurtheilt  werden,  und 
dann:  Einige  Hervorbringungen  der  Nator 


kdnnen  nicht  als  nach  bios  mechanischen  Ge- 
setzen mdglich  beurtheilt  werden,  sondern 
nach  dem  Gesetze  der  Zweek-  oder  End- 
ursachen.  Aber  wir  kOnnen  die  Unmflglich- 
keit  einer  bios  mechanischen  Erzeugung  or- 
ganischer  Natnrbildungen  keineswegs  be- 
weisen  und  nicht  ausmachen ,  ob  fllr  Natur- 
dinge,  die  sich  uns  als  Naturzwecke  zn 
erkennen  geben .  eine  ganz  andere  Art  von 
ursprtlnglicher  Ursachlichkeit  zu  Grande  liege. 
Wollten  wir  von  unten  herauf  an  der  Hand 
der  Erfahrang  zur  Erklftrung  der  Zweck- 
massigkeit, die  wir  in  Naturgebildeo  anzn- 
treffen  glauben,  uns  auf  eine  nach  Zwecken 
wirkende  Uraache  bernfen;  to  warden  wir 
uns  damit  nicht  bios  in's  Ueberschwangiiche 
verlieren,  sondern  auch  Nichts  erklaren  und 
die  Vernunft  mit  leeren  Worten  tftuseken. 
Die  tlber  den  Zusammenhang  der  mechanischen 
Wirknngsgesetze  der  Natur  hinausliegenden 
Zwecke  wftren  nur  in  einem  andera  Verstande 
als  dem  menschlichen  zu  snchen.  Ein  nn- 
mittelbar  anschaaender  oder  intuitiver  Ver- 
stand wllrde  in  seiner  Vorstellung  von  einem 
daseienden  Ganzen  nieht  die  Zufftlligkeit  in 
der  Verbindung  der  Theile  und  ihrer  Wirkungs- 
weise,  sondern  vielmehr  achon  in  der  bloasen 
Vorstellung  die  Theile  des  Ganzen  in  sich 
enthalten,  um  so  mit  der  Idee  eines  Ganzen 
zngleich  den  Grand  der  Mdglichkeit  seiner 
bestimmten  Form  und  der  dazu  gehorigen 
Verknflpfung  der  Theile  als  nothwendig  zn 
denken.  Aber  wir  sind  ausser  Stande,  die 
Mdglichkeit  eines  solchen  hdchsten  Verstandes 
einznseben,  der  in  seiner  Erkenntnias  von 
alien  sinnlichen  Bedingungen  und  zngleich 
von  Verstandesbegriffen  firei,  die  Gegenstaode 
in  einer  bios  intellectuellen  Anschauung  voll- 
kommen  erkennen  wllrde.  Auch  kann  uns 
niemabj  der  Versnch  gelingen,  aus  der  in 
den  Naturdingen  und  ihrer  Verkntipfung 
wahrgenommenen  zweckmftssigen  Einneit  das 
Dasein  eines  Welturhebers  als  schlechthin 
nothwendig  zu  erkennen.  Ebensowenig  haben 
wir  Bestimmungen  zur  Hand,  welche  uns  die 
Bedingung  der  Mdglichkeit  der  Bewegung 
durch  dieses  Wesen  als  Grand  verstandlich 
machen  kdnnten;  der  Begriff  von  dieser 
hdcfisten  Ursache  bleibt  also  ganz  leer,  nnd 
was  Gott  sei,  erkenne  ich  damit  nieht  im 
Mindesten.  — 

Dies  sind  die  Ergebnisse  der  Kant'schon 
Kritiken,  seines  eigentlichen  Lebenswerkes, 
wodurch  er  sich  in  der  Geschichte  der  Philo- 
sophic als  ein  Denker  ersten  Ranges  einen 
unvergftnglichen  Platz  errangen  hat  Sein 
zergliedernder  Scharfsinn  blieb  vox  der 
Schranke  stehen,  welche  durch  die  psycho- 
logischen  Anschauungen  seiner  Zeit  gezogen 
war.  Die  Annahme  verschiedener  und  von 
einander  gesonderter  Erkenntnisskr&fie,  wo- 
von  die  Kant'sche  Kritik  ausging,  bat  sich 
durch  die  nachkant'schen  Forschungen  als 
unbegrundet  und  unhaltbar  erwiesen.  Die 
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Kant 'ache  Ann  ah  me,  als  ob  Raum  nod  Zeit 
als  reine  Anschauungsformen  und  die  Ver- 
standeabegriffc  als  reine  Denkformen  v or  aller 
Erfahrung  in  uns  vorhanden  waren,  Ut  eben- 
falls  als  voreilige,  auf  einer  Tauschung  be- 
ruhende   Voraussetzung  erwiesen  worden. 
Dutch  Zuttlckgehen  auf  ihren  psychologischen 
Ursprung  wurde  die  Einsicht  gewonnen,  dags 
auch  diese  sogenannten  reinen  Formen  aller 
Suineeanachauung  Dicht  minder,  wie  die  so- 
genannten reinen  Begriffe  oder  Denkformen 
sich  im  ainnbegabten  Menachen  erfahrungs- 
massig  erst  berauabilden ,  dasa  sie  aich  zu- 
gleich  mit  nnd  an  der  Thatigkeit  unserer 
Sinne,  in  nnd  mit  der  Entwickelung  unaers 
Denkena  am  gegebenem  Vorstellungsinhalte 
aelber  erfahrnngsmaasig  entwickeln  nnd  daas 
sie  for  aich  betrachtet  Nichts  antlers  8ind 
als  die  vom  Hergange  der  Sinnesthatigkeit 
selbst  und  vom  Denkprocesse  abgezogene 
Yerallgemeinerung  des  Tkataachlichen.  Und 
diese  von  der  nachkant'schen  Forschung  zu 
Tage  gefdrderte  Einsicht  ist  von  aolcher 
Ttagweite,  daaa  aogar  die  Mathematik  in 
alien  ihren  Anschauungen  und  Begriflen  nicht 
aia  eine  erfahrungsfreie,  sondern  nur  als  eine 
von  der  Erfahrung  abgezogene  Wissenschaft 
erkannt  wird,  welche  die  Erfahrung  stets 
hinter  sicb  hat  und  als  Unterlage  vorans- 
sotzt.   Indeasen  wird  dutch  diese  Corrector, 
welche  Kant  von  Seiten  der  fortgeschrittenen 
paychologischen  Einsicht  unaers  Jahrhunderts 
erfahren  hat,  das  Ergebnias  seiner  Kritik 
der  reinen  Vernunft  im  theoretischen ,  wie 
im  praktiachen  Gebiete  nicht  im  Mindesten 
in  Frage  gestellt   In  Hirer  Anwendung  auf 
das  Gebiet  dea  Wiasens  hatte  Kant's  Kritik 
die  Phantasmen  des  Erkenntnissstrebena,  in 
ihrer  Anwendung  auf  das  Wollen  nnd  Han- 
deln  die  praktiachen  Phantasmen  zum  Gegen- 
stande,  d.  h.  die  als  ilberachwangliche  Gebote 
nnd  Forderungen  vorgestellten  Einbildungen. 
Der  falsche  Schein,  als  ob  auf  dem  prak- 
tischen  Gebiete  die  Kritik  den  featen  Boden 
wieder  gewonnen  hatte,  den  sie  auf  dem 
blosaen  Gebiete  des  Erkennens  nicht  linden 
konnte,  hat  allerdings  durch  hartnackigen 
Miasverstand  Kant's  bislang  die  Meiaten  von 
denen  getauacht,  welche  aich  selbat  und  Andere 
tiber  die  Leistung  Kant's  zu  verstandigen 
suchten.  Man  vergass  dabei  das  Wesentliche, 
daas  Kant  den  ganzen  Btandpunkt  einer  von 
den  erfahrungsmasaigen  Bedingungcn  und 
Verhftltnisaen  des  Menschen  absehenden  Sitt- 
lichkeit,  wie  sie  nun  einmal  im  Schwange 

Sebe,  mit  ihren  leeren  Ansprtichea  nnd 
orderungen  eben  nur  entwickelt,  un  aie 
zn  kritisiren  und  in  ihrer  Wurzel  als  un- 
haltbar  und  tuibegrtlndet  aufzuzeigen.  Die 
Idee  einee  angeblich  reinen,  erfahrungsfreien 
WUleu  1st  der  Mittelpankt  des  BoUwerkes 
von  Kechtsansprttchen,  welche  sicb  die  Uber- 

detn  Namen 
gegen 


achwangUche  Einbildung  unter 
reineT  Vernunft  anmaaast,  und 


Bollwerk  kehrt  der  AUes  Zermalmende  seine 
Waffen. 

Er  fragt  schliesalich,  ob  wir  mit  dem,  was 
uns  aus  dieser  Kritik  iibrig  bleibt,  nicht 
allenfalls  zufrieden  aein  konnten  oder  auch 
a  us  Noth  zufrieden  sein  mtlsaen,  wenn  es 
sonst  Uberall  keinen  Boden  giebt,  auf  welchem 
wir  uns  anbauen  kOnnen.  Natur  und  Sitten 
sind  die  beiden  Gebiete  fur  die  erfahrungs- 
maasige  Yernunftforscbung ,  welcbe  den  In- 
begriff  der  Erscheinungen  fur  den  auasern 
und  innern  Sinn  umfaaat.  Die  Wissenschaft 
der  Natur  nmfaast  als  Kdrperlebre  die  Er- 
scheinungen des  auasern  Sinnea,  als  Seelen- 
lehre  die  Erscheinungen  des  innern  Sinnes. 
Wenn  die  Klage,  in  das  Innere  der  Dinge 
dringe  kein  menachlicher  Yerstand,  so  vie  1 
bedeuten  soil,  daas  wir  durch  den  reinen 
Yerstand  nicht  begreifen,  was  die  er- 
scheinenden  Dinge  an  sicb  aein  mdgen,  so 
sind  diese  Klagen  ganz  unvernflnftig.  Denn 
sie  setzen  voraus,  dass  man  ohne  Sinne 

fleichwohl  Dinge  erkennen,  mithin  auschauen 
onne.  dass  wir  folglich  ein  vom  menschhehen 
nicht  bloa  dem  Grade,  aondcrn  auch  der  Art 
nach  verachiedene8  Erkenntniss-  oder  An- 
schauungsvermogen  batten,  also  nicht  Men- 
schen, sondern  Weaen  sein  aoUen,  von  denen 
wir  selbst  nicht  einmal  angeben  kOnnen,  ob 
sie  Uberhaupt  mdglich,  vielweniger,  wie  sie 
beschaffen  waren.  In'a  Innere  der  Natur 
dringt  Beobachtung  und  Zergliederung  der 
Erscheinungen,  una  man  kann  nicht  wissen, 
wie  weit  dies  mit  der  Zeit  noch  gehen  werde. 
Jene  liber  die  Natur  hinausgehenden  Fragen 
aber  wilrden  wir  bei  Allem  dem  doch  nie- 
m  a  Is  beantworten  kOnnen,  wenn  uns  auch 
die  ganze  Natur  aufgedcckt  ware,  da  es  uns 
nicht  einmal  gegeben  ist,  unser  eignes  Ge- 
mtlth  mit  einer  andern  Auschauung,  aU  der 
unsers  innern  Sinnea  zu  beobachten.  Wir 
kunnen  Kdrper  und  Seele  des  Menschen  nur 
als  Erscheinungen  betrachten,  welche  beide 
Gegeustande  der  Sinne  sind.  Die  Seelenlehre 
ist  Kenntniss  des  Menschen,  so  fern  er  aich 
ah)  Gegeustand  des  innern  Sinnes  betrachtet 
Es  bleibt  bier  Nichta  (lbrig,  als  unsere  Seele 
am  Leitfaden  der  Erfahrung  zu  studiren  und 
uns  in  den  Schtanken  der  Fragen  zu  halten, 
die  nicht  weiter  gehen,  als  mdgliche  Er- 
fahrung ihren  lnhalt  darlegen  kann.  Er- 
fahrungsseelenlehre  entspringt  aus  den  Be- 
obachtungen  liber  das  Spiel  unserer  Yor- 
stellungen  nnd  den  daraua  zu  schdpfenden 
Naturgeaetzen  des  denkenden  Selbat  inner- 
halb  der  Grenzen  des  Lebens;  sie  beruht 
auf  der  Erforschung  deaaen,  was  Natur  aus 
dem  Menschen  macht  und  der  Naturursachen, 
worauf  die  Yermdgen  der  Menachen  beruhen. 
Mathematik,  ohne  welche  Naturwisseuschaft 
ttberhaupt  unmoglich  ist,  kann  auf  die  Er- 
scheinungen des  innern  Sinnes  nur  insofem 
Anwendung  erleiden.  als  man  das  Geaetz 
der  Stetigkeit  im  Abflnas  der  innern  Yer- 
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anderungen  der  Seelenerscheinnngen  in  An- 
schlag  briugen  wollte,  wodurch  allerdings 
unsere  Erkenntniss  erweitert  wllrde.  Die 
auf  dieses  Gebict  beztlgiicken  Schriften  Kant's 
sind:  Metaphysische  Anfangsgrtinde 
der  Naturwissenschaft  (1786)  und 
Anthropologic  in  praguiutischer 
Hinsicht  (1798). 

Das  zweitc  Gebiet  der  Philosophie  ist 
das  Feld  der  Sitten.     Es  umfasst  die 
Rechtslehre,  Moral  nnd  die  Geschichte.  Alle 
ilandlungen  des  Menschen  sind  aus  seinem 
crfahrungsmassigen  Charakter  und  den  mit- 
wirkenden  ubrigen  Ursachen  nach  der  Ord- 
nung  der  Natur  bestimmt.   Mag  man  sich 
von  der  Freiheit  des  Willens  einen  Begriff 
machen,  welcben  man  wolle,  so  sind  dock 
die  Er8ckeinungen  der  menschlichen  Iland- 
lungen ebensogut,  wie  jede  andcre  Natur- 
begebenheit  nach  allgemeinen  Naturgesetzen 
bestimmt.   Diese  Erscheinungen  bilden  den 
Inhalt  der  Geschichte.  Betrachtet  diese  das 
Spiel  des  menschlichen  Willens  im  Grossen, 
so  kann  sie  einen  regelmassigen  Gang  ent- 
decken  und  auf  diese  Art  dasjenige,  was  an 
Einzelnen  verwickelt  und  regellos  in  die 
An  gen  fallt,  an  der  ganzen  Gattung  doch 
als  eine  stetig  fortgehende,  obgleich  langsamc 
Entwickelung  der  nrsprunglichen  Anlagen 
derselben  erkennen,  also  in  dem  scheinbar 
widersinnigen  Gange  menschlicher  Dinge  eine 
Naturabsicht  entdecken.    Sind  alle  Natur- 
anlagen  eines  Geschdpfs  bestimmt,  sich  einmal 
vollstandig  und  zwcckmassig  auszuwickeln,  so 
sollten  sich  bcim  Menschen  diejenigen  Natur- 
anlagen.  die  auf  den  Gebrauch  seiner  Vcr- 
nunft  abzielen,  nur  in  der  Gattung,  nicht 
aber  im  Einzelnen  vollstandig  entwickeln. 
Die  Natnr  hat  gewollt,  dass  der  Mensch 
Alles,  was  Uber  die  mechanische  Anordnung 
seines  thierischen  Daseins  hinausgeht,  ganz- 
lich  aus  sich  selbst  heransbringe  und  keiner 
andern  Gluckseligkcit  oder  Vollkommcnheit 
theilhaftig  werde,  als  die  er  sich,  ohne  durch 
cine  anerschaflene  Kenntniss  versorgt  und 
nnterrichtet  zu  sein,  durch  eigne  Vernunft 
verschafft.  Das  Mittel,  dessen  sich  die  Natur 
im  Menschen  bedient,  um  die  Entwickelung 
aller  seiner  Anlagen  zu  Stande  zu  bringen, 
ist  die  „nngesellige  Geselligkeit"  der  Men- 
schen, d.  h.  der  doppelte  Hang  des  Menschen, 
sich  zu  vergesellschaften  und  sich  zu  ver- 
einzelnen,  sofern  dieser  Hang  doch  am  Ende 
die  Ursache  einer  zweckmassigen  Ordnnng 
der  menschlichen  Gesellschaft  wird.  Die 
gritaste   und  schwerste  Aufgabe   ftlr  die 
Menschengattung.  zu  deren  Aufldsung  die 
Natur  den  Menschen  durch  die  Noth  zwingt, 
ist  die  Errichtung  einer  allgemeinen,  das 
Kccht  verwaltenden  bUrgerlichen  Gesellschaft. 
Die  Losung  dieser  Aufgabe  ist  von  der  Auf- 
gabe eines  gesetzmassigen  aussern  Staats- 
vcrhaltnisses  abhiingig  und  kann  sonst  nicht 
crzielt  werden.    Man  kann  die  Geschichte 


der  Menschengattung  im  Grossen  als  die 
Vollziehung  des  auf  diesen  Zweck  abzielenden 
verborgenen  Planes  der  Natur  ansehen.  Nur 
etwas  Weniges  von  einem  solchen  Gange 
der  Naturabsicht  lasst  uns  die  Erfahrung 
entdecken;  denn  aus  dem  kleinen  Theile 
dieses  Kreislaufs,  den  die  Menschheit  in 
dieser  Absicht  zurtlckgelegt  hat,  kann  man 
nur  eben  unsicher  die  Gestalt  ihrer  Bahn  nnd 
das  Vcrhaltniss  der  Theile  zum  Ganzen  be- 
stimmeu,  darans  aber  doch  eine  trOstende 
Aussicht  in  die  Zukunft  erdffnen,  in  welcher 
die  Menschengattung  in  weiter  Feme  vor- 
gestellt  wird,  wie  sie  sich  doch  endlich  zu 
dem  Zustand  eraporarbeitet,  in  welchem  alle 
ihre  Natnranlagen  vSllig  kdnnen  entwickelt 
und  ihre  Bestimmung  hier  auf  Erden  kann 
erfttllt  werden.  Anf  dieses  zweite  Gebiet  der 
Erfahrungsphilosophie  bezieht  sich  die  „Meta- 
physik  der  Sitten**,  als  deren  erster  Band 
die  metaphy8ischen  AnfangsgrUnde  der 
Kechtslehre,  als  zweiterdiederTugend- 
lehre  (1797)  eTscheinen,  womit  die  Abhand- 
lung  Kant's  „Idee  zu  einer  allgemeinen  Ge- 
schichte in  weltblirgerlicher  Absicht"  (1784) 
zu  verbinden  ist  Diejenige  Handlung,  die 
mit  dem  Gesetze  (ibereinstimmt^  ohne  dass 
dieses  selbst  die  Triebfeder  war,  ist  legal  oder 
it fiil It  den  Buchstaben  des  Gesetzes;  dagegen 
cine  Handlung,  die  nur  urn  des  Gesetzes 
willen  das  Gesetzlichc  will,  stimmt  mit  dem 
Geiste  des  Gesetzes  zusammen  oder  ist  mora- 
lisch.  Da  die  Rechtslehre  nur  die  Ueber- 
einstimmung  der  That  mit  dem  Gesetze  fordcrt, 
die  Gesinnung  aber  dabei  frei  lasst,  so  ent- 
halt  sie  eben  desahalb  aussere  Gesetze.  Eine 
jede  Handlung  ist  recht,  nach  deren  Maxime 
die  Freiheit  der  Willkur  eines  Jcden  mit  der 
Freiheit  der  Andern  nach  einem  allgemeinen 
Gesetze  bestehen  kann.  Verlangt  die  Rechts- 
pflicht  nur  eine  Uebereinstimmung  der  That 
mit  dem  Gesetz,  so  ist  dagegen  die  Forderung 
der  Vernunft,  das  Gesetz  zur  Triebfeder  seiner 
Handlungen  zu  machen,  ethische  oderTugend- 
ptiicht.  Der  Zweck  aber,  welcher  eine  Hand- 
lung zur  moralischen  mad  it .  ist  nicht  etwa 
das,  was  uns  die  natllrlichen  Neigungen  als 
begehrungswerth  d.  h.  als  Zweck  darstellen ; 
vielmehr  beruht  die  Moralitat  darin,  dass 
die  natilrliche  Neigung  Uberwunden  wird. 
Solche  Zwccke,  die  wir  uns  setzen  sollen, 
die  also  selbst  Pflichten  sind,  sind  eigne 
Vollkommenheit  und  fremde  GlUckseligkeit. 
Hiernach  sind  die  Tugendpflichten  erstlich 
Pflichten  des  Menschen  gegen  sich  selbst, 
und  zweitens  Pflichten  gegen  Andere.  Indem 
sich  die  Marol  znr  Idee  eines  machthabenden 
moralischen  Gesetzgebers  ausserdem  Menschen 
erweitert,  in  dessen  Willen  dasjenige  End- 
zweck  der  Welt  ist,  was  zugleich  der  End- 
zweck  des  Menschen  sein  kann  und  sein  soil, 
ftlhrt  die  Moral  zur  Religion,  welche  der 
Inbegriff  unserer  Pflichten  ist,  sofern  sie  als 
gdtUiche  Gebote  betrachtet  werden.  Was  den 
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Gegenstand  beider  betrifft,  so  sind  also  Moral 
una  Religion  nicht  verschieden;  ihr  Unter- 
s c hied  ist  bios  in  der  Form,  indem  die  aus 
der  Moral  Belbst  erzeugte  Idee  von  Gott  zum 
Pflichtbegriffe  hinzutritt,  urn  auf  den  mensch- 
llchen  Willen  einzuwirken.  Indem  somit  die 
Religion  uns  alle  nnsere  Pflichten  so  ansehen 
lilsst,  als  warren  sie  gSttliche  Gebote,  kommt 
aUerdings  zu  den  Pflichten  ein  Element  hinzu, 
welehes  man  Glaubenssatze  nennen  konnte, 
wenn  nor  daronter  nicht  Solches  verstanden 
wird,  was  geglaubt  werden  soil,  sondern 
nor  was  aus  praktischer  Absicht  angenommen 
d.  h.  geglaubt  werden  k  a  n  n.  Im  Zusammen- 
hange  vorstellig  zu  machen,  was  vom  Inhalt 
der  positiven  oder  geoffenbarten  Religion 
auch  durch  blosse  Vernunft  erkannt  werden 
kOnne,  dies  bezeichnet  Kant  als  die  Aufgabe 
seiner  ^Religion  innerhalb  der  Grenzen 
der  blossen  Vernunft-  (1793),  und  wie 
Schiller  in  einem  Brief  an  Kdrner  richtig 
hervorhob,  so  hat  Kant  nicht  etwa  in  der 
Absicht,  urn  in  der  Nachfolge  der  theologischen 
Rationalisten  des  vorigen  Jahrhunderts  die 
Geltung  der  Bibel  zu  stfltzen,  sondern  viel- 
mehr  nur,  um  die  Ergebnisse  seines  philo- 
sophischen  Denkens  an  die  Kindervernunft 
anzukntlpfen  und  dadurch  allgemeinfaaslicher 
zu  machen,  die  biblischen  Vorstellungen 
von  der  Erbsunde  und  dem  Erlosungstode 
Christi,  von  Himmel  und  Halle  und  vom 
Reicbe  Gottes  zum  Grunde  gelegt  und  ihnen 
jene  freilich  oft  sehr  gewaltsamen  Umdeu- 
tuugen  gegeben,  deren  eigentlichen  Lebens- 
nerv  Kant  selbst  ausspricht,  indem  er  ge- 
legentlich  sagt,  dass  alles  Forschen  und  Aus- 
legen  der  Schrift  von  dem  Grundsatze  aus- 
gehen  mtlsse,  die  moralische  Besserung  des 
Menschen  als  den  eigentlichen  Zweck  aller 
Yernunftreligion  darin  zu  suchen  und  darum 
auch  Alles,  was  die  Schrift  fur  den  historischen 
Glauben  noch  enthalten  mfige,  g&nzlich  auf 
die  Regeln  und  Triebfedern  des  reinen 
moraliachen  Glaubens  zuruckzufuhren.  Was 
die  Menschen  ausser  dem  guten  Lebenswandcl 
noch  thun  zu  kdnnen  vermdgen,  um  Gott 
wohlgef&lUg  zu  werden,  wird  von  Kant  aus- 
drucklich  als  Religionswahn  und  Afterdienst 
erkliirt.  Darum  hat  es  auch  die  Partei  derer, 
welche  durch  solche  Auslassungen  sich  selbst 
und  ihre  Interessen  gefahrdet  glaubten, 
nicht  fehlen  lassen,  Kant  als  einen  religiOsen 
Seichtling,  als  irr  -  und  unglaubig,  als  einen 
stoischen  Heiden,  als  l&cherlichen  Tugend- 
helden,  als  gef&hrlichen  Feind  der  positiven 
Religion  zu  verschreien.  Obgleich  diese 
Schrift  Kant's  unter  Censur  gedruckt  worden 
war.  so  kam  doch  dem  71  jfihrigen  Greis  eine 
Cabinetsordre  vom  1.  October  1794  zu,  die 
ihm  unter  Androhung  allerhdchster  Ungnade 
die  weitere  VerOflfentlichung  von  dergleichen 
Schriften  verbot  Aber  der  Alte  vom  KOnigs- 
berge  erlebte  noch  die  Zurdcknahme  des 
Wdllner'schen  Religionsedicts  und  die  Auf- 


hebung  der  Censurbedruckungen,  die  alsbald 
nach  dem  Regierungaantritte  des  Kdnigs 
Friedrich  Wilhelm's  III.  erfolgte,  und  er 
setzte  im  Jahr  1798  in  der  kleinen  Schrift 
„der  Streit  der  Facultaten"  der  neugewonnenen 
Redefreiheit  ein  schdnes  Denkmal.  Sein 
eignes  Denkmal  aber  hat  er  sich  dauernder 
als  von  Erz  oder  Marmor  in  seinen  Kritiken 
der  die  Erfahrung  llberfliegenden  Vernunft 
gesetzt,  welche  er  in  dem  der  zweiten  Auf- 
lage  der  „Kritik  der  reinen  Vernunft u  vor- 
geaetzten  Motto  Franz  Bacon's  als  ein  Er- 
neuerungswerk  bezeicbnete,  das  in  Wahrheit 
das  Ende  und  die  rechtmilssige  Grenze  un- 
endlichen  Irrthums  anzeige.  Freilich  folgte 
darauf  zehn  Jahre  spater  (1797),  in  demselben 
Jahre,  in  welchem  er  Fichte's  MWissen- 
schaftslehreu  fur  ein  durchaus  unhaltbares 
LehrgebSude  erkiart  hatte,  das  Bekenntniss 
Kant's:  „Ich  bin  mit  meinen  Schriften  um 
ein  Jahrhundert  zu  frtth  gekommen:  nach 
hundert  Jahren  wird  man  sie  erst  recht  ver- 
stehen  und  dann  meine  Bdcher  aufs  Neue 
studiren  und  gelten  lassen u.  Das  kleine 
Ha  us  in  der  Prinzessinstrasse  am  Schloss- 
graben  zu  Kdnigsberg,  welches  sich  der 
alte  Junggeselle  Kant  im  Jahr  1783  gekauft 
und  eingerichtet  hatte,  um  sich  taglich  einige 
Gaste  zu  Tische  zu  laden  und  mit  denselben 
gemachlich  tafeln  zu  kdnnen,  bis  er  nach 
einer  kurzen  Siesta  regelmassig  um  vier  Uhr 
seine  tagliche  Promenade  auf  dem  nPhilo- 
sophendammu  am  Ufer  des  Pregel  antrat, 
tragt  jetzt  eine  Marmorplatte  mit  den  Worten 
„Inimanuel  Kant  wohnte  und  lehrte  hier 
von  1783  bis  zum  12.  Februar  1804".  Dies 
war  sein  Todesjahr.  In  Falk's  Taschenbuch 
fllr  Freunde  des  Scherzes  und  der  Satyre 
vom  Jahre  1797  war  Kant  in  einem  Luft- 
ballon  gen  Himmel  fahrend  dargestellt  worden, 
indem  er  Hut  und  Pertlcke  mitsammt 
Kleidungsstacken  als  flberflUssigen  Ballast 
von  sich  warf,  welcher  von  den  Affen  der 
Philosophie  mit  geschaftiger  Emsigkeit  auf- 
gerafft  wurde.  Mit  dem  Strahlenglanz  urn's 
Haupt  zu  den  hdhern  Regionen  aufsteigend, 
aus  deren  WolkenhUlle  Zenon,  Mendelssohn, 
Wolff  und  „die  Platonenu  winken,  steht  Kant 
im  Schiffe  des  Luftballons,  in  Gesellschaft 
von  sieben  Jungern. 

Beck,  Reinhold,  Jakob,  Heydenreick, 
Die  Schiller,  Fichte,  Schutze  - 
Dort  Bchreiten  sie  mit  Kant  eugleicb 
Verklart  zum  Gottereitze. 

Aus  dem  Hause  des  Hofraths  Schtttz  in 
Jena,  des  Grilnders  der  Allgemeinen  Literatur- 
zeitung,  welche  das  Organ  der  Kant'schen 
Philosophie  war,  sieht  man  auf  dem  Bilde 
eine  Hand  herausgestreckt,  welche  an  einem 
langen  Seil  einen  aus  Druckpapier  gefertigten 
Drachen  steigen  lasst, 

Dea  tlickto  sich  die  Jiingerachaft 
Aus  Kant's  Kritik  der  Urtheilskraft 
Und  der  Vernunft  zusammen. 
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Im  Schweife  scbimmern  hell  —  obgleich 

Mit  halberborgten  Lichte  — 

Schulz,  Reinhold,  Jakob,  Heydonrcicb, 

Schmidt.  Ftilleborn  und  Fichte. 

Noch  etwas  welter  druntcn  aieht 

Man  Abicht,  Schaumann,  Tieftrunk,  Ith, 

Niethammer,  Schmalz  und  Maimon, 

Beck,  Fischer,  8chelling,  Krug  und  Snell, 

Bendavid  und  —  potz  Wetter! 

Sieh'  da,  hatt'  ich  doch  auf  der  Stelt' 

Vergeascn  Kiesewetter! 

O  welch'  ein  Streif  von  Predigtan 

Nach  Kantischcn  Prinzipien 

Und  Kant'scher  Exegeue! 

Alle  diese  Nanien  von  Kantianern  sind 
n&mlich  auf  den  langs  dcs  Seiles  aueinander- 
gereihten  Papieistxeifen  zu  lesen.  In  der 
ersten  Hast  einseitiger  Aufnahmc  und  Ver- 
arbeitung  Kant'scber  Begriffe  hielt  sich  die 
Mehrzahl  von  Anbangern  Kant's  an  dessen 
Sohlafrock  und  Pantoffeln  und  Hess  das  Ge- 
wand  unberlihrt  oder  unbcmerkt  liegen. 
welcbes  seine  Ileldengestalt  scbmllckto  una 
der  eigentlicbe  Mantel  seines  Kubmes  war. 
Der  reine  Keflex  der  weltersckutternden 
Wirknngen  seiner  kritiscben  Geistesthat,  die 
klaren  Lmrisse  seiner  Leistungen  wurden  in 
die  Nebelregion  trllber  und  unvcrstandener 
Glaubensbedtlrfnisse  verscboben.  Aeusserlicb 
allerdings  fand  die  Kant'sche  Philosophic 
sehr  bald  eine  grosse  Verbreitung.  wWir 
seben  sie  (sagt  Varnhagen  von  Ense  in 
seinen  DenkwUrdigkeiteu  des  Philosophen 
und  Arztes  Erbard,  1830)  a  Is  Gegenstand  der 
hdchsten  Beziehungen  und  Bedurfnisse  eines 
weiten  Menschenkreises  von  Kbnigsberg 
tiber  ganz  Dcutschland,  bis  nach  Hamburg 
und  Kopenhagen  und  bis  nach  Wien  und 
Triest  auastrahlen;  wir  seben,  wie  sie  er- 
weckt,  befeuert,  das  Hocbste  verbeisst  und 
docb  nur  eine  missliche  Befriedigung  gewahrt 
Die  redlicbsten  und  begabtesten  Manner  und 
namentlicb  JUnglinge,  ja  selbst  Frauen  durcb- 
wandeln  mit  Eit'er  diese  Bahn,  erreichen  aucb 
das  Ziel;  aber  nach  der  ersten  Freude  be- 
finden  sie  sicb  bald  in  unleidlichem  Zustande, 
in  fflrcbterlicber  Enge.  So  lange  sie  unter- 
sucben,  ist  Alius  gut;  aber  mit  ibrem  Er- 
gebnisse  wissen  sie  Kichts  auzufangen,  und 
mdchten  es  docb  zu  alien  Leistungen  ge- 
braucben  ".  Seben  wir  von  einer  nocnmaligen 
Wiederbolung  der  Namen  von  Anbangern 
Kant's  ab,  da  diese  in  den  oben  angefuhrten 
Falk'scben  Keimen  bereits  genannt  sind,  so 
fand  daneben  die  Kant'scbc  Philosophie  ihre 
Gegner  und  Bekampfer  tkeils  von  Seiten 
scbon  bestebender  Richtungen  in  der  Philo- 
sopbie  oder  aus  tbeologischen  Kreisen,  theils 
von  Seiten  Solcher,  welcbe  von  Kant  aus- 
gebend  es  auf  eine  Umbildung,  Erganzung 
undFortsetzung  der  Kant'schen  Philosophie  ab- 
gesehen  hatten.  Es  geboren  bierher  dieNamen 
riedemann,  Meiners,  Feder,  Platner,  Herder, 
und  Andere.  Kant's  sammtlicbe  YVerke  wurden 
zuerst  in  zwei  gleiehzeitig  begonnenen  Ge- 


sammtausgaben  verdffentlicht ,  einmal  von 
K.  Rosenkranz  und  F.  YV.  Schubert,  1838—40 
in  z wolf  Banden,  wovon  der  elfte  Kant's 
BiogTapbie  von  Schubert  (1839)  und  der 
zwfilfte  eine  Gescbichte  der  Kant'schen  Philo- 
sophie von  Rosenkranz  (1840),  enthilt 
daun  von  G.  Hartenstein  in  zehn  Banden, 
1838  und  39.  Von  Letzterem  wurde  spater 
eine  Ausgabe  der  YVerke  Kant's  in  chronolo- 
giscber  Reihenfolge,  inachtBanden  (1867—69) 
veranstaltet.  Eine  billige  Handausgabe  der 
sammtlicben  YYrerke  Kant's  wnrde  neuerdings 
von  H.  J.  von  Kirchmann  in  der  „Philo- 
sophischen  Bibhothek"  (1868  u.  f.)  veranstaltet 
In's  Lateinische  wurden  die  Kant'schen 
Kritiken  durch  F.  G.  Born  in  vier  Banden, 
1796—98,  Ubersetzt.  Auch  an  franzdsischen, 
englischen,  italienischen  Uebersetzungen  und 
Bearbeitungen  der  Kant'schen  Kritiken  hat 
es  nicht  gefehlt,  und  die  Literatur  tlber  Kant 
und  seine  Schriften  ist  so  uberaus  reich, 
dass  wir  bier  selbst  auf  eine  literarische  Aus- 
wahl  daraus  verzichten. 

Kapp,  Christian,  war  1798 in Bayreuth 
geboren  und  dort  gebildet,  studirte  1816—19 
in  Berlin  zuerst  Theologie  unter  De  Wette, 
Neander  und  Schleiermacher,  ging  aber  unter 
dem  Einflusse  von  Bockh,  Solger  und  Hegel 
bald  zur  Philosophie  Uber.  Nacbdem  er  1819 
in  Erlangen  abi  Doctor  der  Philosophie 
promovirt  hatte,  lebte  er  mehrere  Jahre 
seinen  Studien  und  habilitirte  sich  1823  in 
Erlangen  als  Privatdocent  ftlr  Phiiosophie. 
Nachdem  er  sich  1823  in  der  anonym  vex- 
offentlichten  Schrift  „Christus  und  die 
YVeltgeschichte  oder  Sokrates  und 
die  YVissenschaft:  Bruchstticke  einer 
Theodicee  der  YVirklichkeit  oder  Stimme  eines 
Predigers  in  der  Waste"  mit  tlbersprudelnder 
Geistesfriscbe  und  GedankenfUile  in  die 
Reihen  der  Jllnger  UegeLs  gestellt  hatte, 
wurde  er  1824  zuin  ausserordentlichen  Pro- 
fessor ernannt  Darauf  folgten  die  Schriften 
„Einleitung  in  die  Philosophie"  (ala 
erster  und  einzig  gebliebener  Tbeil  einer 
„Encyciopadie  der  Philosophie*4  1825)  und 
„Das  concrete  Allgemeine  der  YV  el  t- 

feschichte"  (1826),  woran  sich  1829  die 
leine  Schrift  „Ueber  den  Ursprung  der 
Menschen  und  Vdlker  nach  der 
mosaiacben  Genesis"  anschloss.  Kapp'a 
j  lingerer  Freund,  Ludwig  Feuerbach,  hat  im 
Jabr  1839  in  den  ^Hailischen  Jahrbttchern** 
in  der  (auch  selbstandig  ersbienenen)  Abhand- 
lung  Christian  Kapp  und  seme  literarischen 
Leistungen"  die  Bedeutung  dieser  Arbeiten, 
trotz  der  beispiellosen  Vernacblas&igung  der 
Form  und  der  Sprache  mit  folgender  Charak- 
teristik  hervorgehoben:  „Ohne  charakterloser 
Eklektiker  zu  sein,  vereint  Kapp  in  sich  alle 
bedeutenden  pbilosopbiscben  Anschauungen 
der  alten  una  neuen  Zeit,  und  zwar  nicht 
ala  todte  Waare,  wie  der  gelehrte  Kramer, 
sondern  als  active  lebendige  Moment*.  In 
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Beziehung  auf  die  neuere  Philosophic  liegt 
namentlich  seine  Bedeutung  darin,  dass  er 
ebenso  die  Hegel'sche  Philosophic,  wie  den 
Gegensatz  derselben  in  sich  begreift.  Dieser 
Gegensatz  hat  aber  im  Ganzen  zu  seiner 
Grundlage  kein  anderes  Prineip,  als  das  der 
Subjectivitat,  welches  in  seiner  ganzen  Energie 
und  seiner  vollendetsten  wissenschaftlichen 
Form  sich  in  Fichte  vcrwirklicht  hat  Die 
hohe  sittliche  Energie  Fichte's  hat  sich  in 
Kapp,  einem  seiner  wftrmsten  Verehrer,  mit 
dem  objectiv- wissenschaftlichen  Geiste  derEr- 
kenntniss  verbunden,  der  sich  am  Vollendetsten 
in  Hegel  vcrwirklicht.  Fichte's  Kraft  lebt 
in  Kapp,  aber  die  Kraft  des  Willens  1st  in 
ihm  die  Kraft  der  Erkenntniss  selbst  Erst 
in  Kapp  ist  der  Begriff  der  Hegel'schen 
Philosophic  zugleich  zur  Fichte'schenWillens- 
energie  geworden  oder  umgekehrt  die  letztere 
zum  Begriff  gekommen.  Die  Philosophic  ist 
ihm  nicht  eine  besondere  Wissensehaft,  die 
den  Inhalt  der  tlbrigen  Wissenschaften  als 
empirisches  Zeug  von  sich  wirft,  sondern  sie 
ist  ihm  die  Wisscnschaft  des  Alls  und  alle 
Wisscnschaft,  nicht  der  Ausdruck  einer 
isolirten  abstractcn  Geisteskraft.  sondern  der 
ganze  wirkliche  Geist  selbst,  wie  sich  dieser 
aelbst  und  die  Welt  selbstbewusst  erfasst. 
Eb  gebuhrt  Kapp  das  Verdienst,  unter  alien 
jtlngeren  Denkern  zuerst  die  erhabene  Be- 
stimmung  der  Wissensehaft  als  einer  welt- 
reformirenden  Macht,  als  der  wahren  Heil- 
quelle  der  siechen  Gegenwart  verkOndet  zu 
baben."  —  Nachdem  er  1825  eine  Reise 
nach  Frankreich  und  1829  nach  Italien  ge- 
raacht  hatte,  Hess  er  sich,  von  der  Stickluft 
des  damaligen  8ffentlichen  Lcbens  in  Bayern 
angeekelt,  (1832)  in  zeitweiligen  Kuhestand 
versetzen,  urn  als  Schriftsteller  in  der  Reihe 
Derer  thatig  zu  sein,  welche  zwischen  der 
strengen  Wissensehaft  und  der  gebildeten 
Gesellschaft  eine  Brflcke  zu  schlagen  sich 
bemtihten.  Das  von  Kapp  fur  diesen  Zweck 
gegrtlndete  und  redigirte  Blatt  unter  dem 
Titel  „ Athene;  eine  Zeitschrift  fflr  philo- 
sophische  und  historische  Wissenschaften" 
(1832),  ging  jedoch  schon  nach  Ausgabe  des 
dritten  Heftes  wieder  ein.  Durch  seine  Ver- 
heirathung  in  unabhangige  Vermogens-Ver- 
hftltnisse  versetzt,  siedelte  er  1833  nach 
Heidelberg  tlber,  wo  erl839Honorarprofe«soT 
nod  1840  ordentlichor  Professor  der  Philo- 
sophic (ohne  Gehalt)  wurde.  Er  hielt  fUnf 
Semester  lang  Vorlesungen,  die  ausserordent- 
lich  stark  besucht  wurden.  und  setzte  daneben 
sein  in  der  Zeitschritt  ..Athene"  begonnenes 
Bemtlhen  in  scinem  „Deutschen  Kalender 
fur  1835*  und  in  der  „Hertha.  Almanach  fur 
1836*  fort.  Zugleich  warf  er  sich  auf 
mineralogisch-geoTogische  Stadien,  die  er  in 
Fach  -  Zeitschriften  ablagerte.  Die  reifste 
Frucht  seiner  naturwissenschaftlichen.  ge- 
Bchichtlichen,  asthetischen  und  kunstgescnicht- 
hchen  Studien  ist  in  seinem  Buche  ^Italien" 


(1837)  niedergelegt,  welches  in  einem  fliessen- 
den,  jedem  Gebildeten  verst&ndlichcn ,  oft 
prachtvollen  Stil  geschrieben  ist.  Da  er  durch 
den  Erfolg  seiner  Vorlesungen  den  Brotneid 
seiner  Collegen  erwecktc  und  Uberdies  durch 
seinen  im  persdnlichen  Vcrkchr  und  in 
mehreren  kirchlich-politischen  Gelegcnheits- 
Schriften  rflckhaltlos  kund  gegebenen  poli- 
tischen  Freisinn  und  Radikalismus  vielfach  An- 
stoss  gab,  so  nahm  er  1844  seinen  Abschied  aus 
dem  badischen  8taatsdienst,  nachdem  er  im 
Jahre  1843  anonym  (obwohl  fUr  Jeden  kennt- 
lich)die8chrift„FriedrichWilhelm  Joseph 
von  Schelling;  ein  Beitrag  zur  Geschichte 
des  Tages  von  einem  vieljfthrigen  Beobachterw 
verOffentlicht  hatte.  Es  war  eine  Blflthen- 
lese  alles  dessen,  was  wider  den  wCagliostro 
des  neunzehnten  Jahrhunderts*4  irgend  ein- 
mal  gedruckt,  geschrieben,  ja  gedacht  worden 
ist,  und  das  Thema,  welches  in  den  mannig- 
faltigsten  Variationen  durchgespielt  wird,  ist 
der  Yorwurf,  dass  die  Schelling'sche  Philo- 
sophic ein  einziges  grosses  Plagiat  sei.  Als 
Abgcordneter  in  der  badischen  Kammer 
wahrend  1845  —  49 ,  und  im  Jahre  1848 
auch  kurze  Zeit  im  Parlament  zu  Frank- 
furt a.  M.  thatig,  hat  er  schon  vor  dem  Aus- 
bruch  der  Februar  -  Revolution  die  prophe- 
tischen  Worte  gesprochen:  Man  klagt  immer 
die  Opposition  an ;  aber  nicht  diese,  sondern 
das  site  System  der  Regierung  ftihrt  noth- 
wendig,  fflhrt  unrettbar  zur  Revolution! 
Seitdem  lebte  Kapp  in  seiner  schdneu  Be- 
sitzung  Qber  der  Neckarbrflcke ,  Heidelberg 
gegenUber,  ein  behagliches  Stilllcben,  welches 
gewOhnlich.  nur  durch  eine  langere  Bade- 
reise  im  Sommer  unterbrochen  wurde.  Nach 
mehrjahrigem  Krankeln  starb  er  am  31.  De- 
cember 1874. 

Brief wocLboI    xwischon  Ludwig  FcucrbucL 
und  Christian  Kapp  1832  —  1848,  heraus- 
joben  und  cingeleitet  von  August  Kapp. 


Kar&er,  siehe  jtldische  Philosophie. 

Kariu  inkS.  aus Kyrene  (in  Nordafrika) 
lebte  zwischen  214  und  129  vor  Chr.  Er 
hatte  in  Athen  den  Unterricht  des  Stoikers 
Diogenes  genossen  und  fleissig  die  Schriften 
des  Chrysippos  studirt,  sich  aber  schlicsslich 
zur  Schnle  der  Akademiker  gewandt,  in 
welchcr  er  die  Vortrage  eines  nur  dem  Namen 
nach  bekannten  Hegesinos,  welcher  auch 
Hegesilaos  genannt  wird,  besuchte  und  auch 
dessen  Nachfolger  im  Lehramte  zu  Athen 
wurde.  Um  das  Jahr  156  v.  Chr.  kam  er 
als  Mitglied  einer  Gesandtschaft  der  Athener 
sugleich  mit  dem  Stoiker  Diogenes  und  dem 
Peripatetiker  Kritolaos  nach  Rom,  wo  er 
durch  seine  im  skeptischen  Geiste  der  neuern 
Akademie  gchaltenen  Vortrage  bei  der  Jugend 
ebenso  grossen  Beifall,  als  bei  dem  strengen 
Cato  Censor  i n  u  a  dadurch  Anstoss  erregte, 
dass  er  in  der  Weisc  der  griechischen  8o- 
phisten  fur  oder  wider  einen  Gegenstaud  zu 
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disputiren  verstand  and  das  naturliche  Recht 
ana  den  Vortheil  jedes  Einzelnen,  gegentlber 
den  darcb  das  Herkommen  sanctionirten  Ge- 
setzen,  abi  alleinige  Norm  fUr  die  Handlungen 
eines  Jeden  erklarte.  Obgleich  er  bei  den 
Alten  vorzugsweise  ate  der  Fortbiidner  der 
akademischen  Skepsis,  aucb  geradezu  als 
der  Stifter  der  dritten  (neuern)  Akademie 

Senannt  wird,  so  bat  er  docb  selber  nichts 
chriftliches  hinterlassen,  wenigstens  waren 
nacb  dem  Zeugnisse  des  Diogenes  von  Laerte, 
die  im  Altertbum  unter  dem  Namen  des 
Karneades  verbreiteten  Schriften  nicht  von 
ibm  selb8t  verfasst,  sunder n  nacb  den  Vor- 
tragen  des  Karneades  von  dessen  Schtlleru, 
insbesondere  von  Klitomachos  aus  Kartbago 
niedergescbrieben  worden.  Was  seine  Lebre 
angeht.  so  bat  er  sicb  bcsonders  mit  der 
Kritik  aesGdtterglaubens  und  derWeissaguag 
befasst  und  die  schwacben  Seiten  der  stoiscben 
Tbeologie  und  Weltauffassang  aufgedeckt, 
ohne  daram  doch  dasDasein  gitttlicherMftchte 
laugnen  zu  woiien.  indem  er  den  Gotterglauben 
aid  eine  mehr  oder  wenigcr  wabrscheinlicbe 
Meinong  gelten  liess.  Ueberhaupt  war  es 
Karneades  zaerst.  welcher  die  Lebre  von 
der  Wahrscheinlichkcit  genauer  nntersuchte 
and  die  Grade  and  Bedingungen  derselben 
feststellte.  Unsre  Vorstellangen ,  so  lebrte 
er,  besteben  nor  in  der  Veranderung,  welche 
die  Sinneseindrucke  in  der  Seele  hervor- 
bringen.  Da  nun  offenbar  viele  Vorstellungen 
Falsches  von  den  Dingen  aussagen,  die 
wabren  Vorstellungen  aber  von  den  falscben 

LB.  den  Traomvorstellnngen,  den  leeren 
bildungen,  den  Vorstellungen  der  Ver- 
rtlckten)  sich  nicbt  mit  Sicberheit  unter- 
scbeiden  laasen,  walirend  docb  beiden  ganz 
dieselbe  Starke  des  Eindrucks  und  derUeber- 
zeugungskraft  zukommt;  so  ist  ein  eigent- 
liches  Wissen  uomoglich.  Gleichwohl  bedttrfen 
wir  zur  Grundlagc  and  Voraassetzung  far 
unser  Streben  nacb  Gliickseligkeit  gewisser 
bestimmender  Vorstellungen,  die  wir  als 
wabrscbeinlicb  gelten  laasen.  Bei  der  Unter- 
sucbung  der  Merkmale  der  grttssern  oder 
geringern  Wahrscbeinlicbkeit  ergeben  sicb 
drei  Grade  derselben,  sodaas  cine  Vorstellung 
entweder  nor  einfacb  wabrscbeinlicb  oder 
zugleich  wabrscheinlicb  und  unwidersprech- 
lien  and  endlich  zugleich  wahrscheinlich, 
onwidersprechlicb  and  geprtlft  erscheint 

Karpe,  Franz  Samuel,  war  1741  zu 
Laibacb  geboreu  und  nachdem  er  eine  Zeit 
lang  in  Olmutz  gelehrt  hatte,  seit  1786 
Professor  der  Pbilosopbie  in  Wien,  wo  er 
1806  starb.  In  seiner  „Darstellung  der 
Philosophie  ohne  Beinamenu,  welche  in  sechs 
Banden  1802—1804  erschien,  gab  er  seinen 
Lehrbegriff  der  theoretischen  Philosophie 
(Psychologie ,  Logik  und  Metapbysik)  and 
der  praktischen  Philosophie,  beide  aber  zu- 
gleich in  lateini.se her  Bearbeitung  unter  dem 
Titel  JnsMutiows philosophic*  dognuUicae" 


(3  voll.  1804)  \md'„InstUutiones philosophic* 
moralis"  (3  voll.  1805)  her  a  us.  Er  zeigt 
sich  darin.vorzugsweise  unter  dem  Einfluase 
J.  G.  H.  Feder's  stehend,  als  einen  philo- 
sophiachen  Eklektiker  und  Gegner  Kant's. 

Karpokratds  aus  Alexandrien  bltthte 
als  ein  platonisch  -  christlicher  Gnostiker 
.sit.:  he  den  Artikel  „  Gnosticism  us**)  in  der 
ersten  Halfte  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunderts.  Nach  seiner  Lehre  sind  die  in  den 
Planetenspharen  wohnenden,  weltachaffenden 
und  weltbeberrscbenden  Damonen  oder  Engel 
aus  der  httchsten  Einheit,  dem  Urweaen  oder 
ungewordenen  Vater  hervorgegangen,  haben 
sicb  jedoch  gegen  denelben  empttrt,  wfthrend 
die  Seelen  der  Menschen  einst  im  Ilimmel 
existirt  und  das  Ewige  geschaut  haben,  aber 
durch  den  Stlndenfall  in  die  irdische  Welt 
herabgesunken  sind.  Die  weltbeherrschenden 
Geister  laasen  nun  diese  gefallenen  Seelen 
durch  verschiedene  Wanderongen  und  Wande- 
lungen  (lietempsy  chosen)  unter  Mithttlfe 
einzelner  besonders  hervorragender  Menschen 
sich  zur  Wiederbefreiung  von  den  Natur- 
gewalten  heraufarbeiten.  Diese  Naturgewalten 
aber  nicht  minder,  wie  die  in  der  Welt  be- 
stehenden  moralischen  Ordnungen  werden 
durch  unbefleckte  Hingabe  an  die  Luste, 
durch  Guter-  und  \\  eibergemeinschaft  flber- 
wunden ;  denn  Glaube  und  Liebe  belfen  den 
Menscben  Qber  jedes  Gesetz  und  jede  Sitto 
hinweg.  Die  Anhanger  des  Karpokratea.  in 
welcben  aucb  eine  urn's  Jahr  160  n.  Chx. 
nach  Kom  gekommene  Marcellina  gehdrte, 
trieben  nicht  bios  gnoatiache  Speculationen 
und  „freie  Liebe",  sondern  batten  auch 
einen  aoagebildeten  Cultua,  indem  sie  Bilder 
von  Jesus  und  Paulua,  aber  aach  solche  von 
Homer,  Pythagoraa,  Platon  and  Aristoteles 
batten,  welche  sie  als  Mittler  der  Erldsung 
besonders  hochhielten.  Das  Bild  des  als 
aiebzehnjahriger  JOngling  zu  Alexandrien 
gestorbenen  Sohnes  des  Karpokrates,  mit 
Namen  Ephiphanea,  war  zu  Same1  auf  der 
Insel  Kefallene  zu  gottlicher  Verehrung  im 
Tempel  aufgestellt. 

kayssler,  Adalbert,  war  1769  ge- 
boren,  hatte  als  Privatdocent  in  Halle  be- 
gonnen  and  starb  1821  als  Professor  der 
Philosophie  in  Breslau.  Er  gehdrt  zur 
Schelling'schen  Schule,  indem  er  unter  An- 
schluss an  die  Scheliing'sche  Transcendental  - 
philosophic  eine  vom  Bewusstsein  absoluter 
Freiheit  begleitete  Erkenntniss  des  Objects 
als  den  Standpunkt  seiner  pbilosophischen 
Weltanschauung  bezeichnete.  Er  hat  folgende 
Schriften  veruffentlicht:  Ueher  die  Natur  und 
Bestimmung  des  menscblichcn  Geistes  (1804), 
Beitrftge  zar  kritischen  Geschichte  der  neuern 
Philosophie  (auch  unter  dem  Titel:  Idee  der 
Schelling'schen  Philosophie  oder  Idee  der 
Construction  des  Universums.  1806),  Ein- 
leitung  in  das  Studium  der  Philosophie,  in 
aecha  Vorlesuniren  (1812 1.  Grundaatze  der 
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theoretischen  und  praktischen  Philosophic, 
als  Leitfaden  zu  Vorlesungen  (1812),  Von 
den  Wirkungen  der  sittlichen  Kraft  im 
Menschen  (1815),  Begriff  der  Ethik  als 
Wissenschaft,  als  Einleitung  zu  Vorlesungen 
Qber  dieselbe  (1816). 

Keckermann ,  Bartholomaeus,  war 
1573  zu  Danzig  geboren,  hatte  zu  Witten- 
berg, Leipzig  und  Heidelberg  studirt  und 
war  seit  1609  Lehrer  der  Philosophic  am 
Gymnasium  zu  Danzig,  wo  er  1609  im 
36.  Lebensjahre  starb.  Abgesehen  von  seinem 
Versuch  einer  Geschichte  der  Logik,  den  er 
nnter  dem  Titel  „Praecognita  logicae"  (1599) 
herausgab,  versuchte  er  in  seinem  „Systema 
logicae"  (1600)  und  in  dem  nach  seinem 
Tode  erschienen  „Systema  ethicum"  (1610) 
eine  Vermittlung  zwischen  den  Lehren  des 
Melanchthon  und  Petrus  Ramus.  Seine 
„Opera  omnia"  erschienen  zu  Genf  (1614) 
in  zwei  Folianten. 

Kelsos  (Celsus)  wird  als  ein  Epikuraer 
genannt,  welcher  zur  Zeit  des  Kaisers  Nero 
lebte  und  dessen  Selbstmord  von  Seneca  be- 
sprochen  wird.  Ein  jtlngerer  Epikuraer 
Kelsos  (Celsus)  war  ein  Zeitgenosse  des 
Lukianos(Lucianus),  welcher  ihm  seine  Schrift 
m  Alexander  der  Lflgenprophet44  widmete. 
Von  beiden  Epikuraern  ist  der  zur  Zeit  des 
Kaisers  Marcus  Aurelius  (Antoninus  Philo- 
sophus)  bltlhende  Platoniker  Kelsos  (Celsus) 
zu  unterscheiden ,  welcher  in  den  letzten 
Jahrzehnten  des  zweiten  Jahrhunderts  seine 
15  BQcher  „Wahrhafte  Rede44  wider  die 
Christen  verOffentlichte.  Obgleich  namlich 
deT  alexandrinische  Kirchenvater  Origenes 
in  seiner  Widerlegungsschrift  fur  den  Ver- 
fasser  jenes  Werkes,  woraus  er  zahlreiche 
Bruchsttlcke  mittheilt,  den  Epikuraer  Celsus, 
den  Zeitgenossen  des  Christenspdtters  Lu- 
kianos,  halt,  so  giebt  sich  doch  der  Christen- 
feind  Kelsos  in  verschiedenen,  von  Origenes 
mitgetheilten  Stellen  seines  Werkes  so  augen- 
scheinlich  als  einen  Platoniker  zu  erkenneu, 
dass  Origenes  selber  annehmen  zu  mfissen 
glaubt,  Kelsos  wolle  nur  eben  nicht  als  ein 
An  hanger  der  damabj  allgemein  verachteten 
Epikuraerschule  gelten.  Von  demjenigen  ab- 
gesehen, was  dieser  Kelsos  in  seiner  „wahr- 
haften  Rede44  wider  den  Stifter  des  Christen- 
thums  und  die  Lehre  Christi  vorbringt,  geht 
er  in  seinen  eigenen  philosophischen  An- 
schauungen  vom  platonischen  Gottesbegriff 
aus  und  stellt  den  Satz  auf,  Gott  habe  nichts 
Vergangliches  geschaffen,  und  auch  am  Men- 
schen  sei  nur  die  unsterbliche  Seele  sein 
Werk,  wahrend  alles  Vergangliche  und  alles 
Uebel  in  der  unter  dem  Banne  der  Noth- 
wendigkeit  stehenden  Welt  aus  der  Materie 
stamme  und  die  Wirksamkeit  des  hdchsten 
Gottes  in  der  Welt  durch  UntergOtter  und 
Damonen  vermittelt  werde. 

Keratry,  Auguste  Hilarion  de,  war 
1769  zu  Rennes  (in  Frankreich)  geboren  und 


1851  gestorben.  Abgesehen  von  seinen  zahl- 
reichen  Schriften  historischen ,  politischen 
und  asthetischen  In  halts,  beschaftigte  er  sich 
in  seinen  „  Inductions  morales  et  physio- 
logiques"  mit  ontologischen  (metaphysischen) 
Untersnchungen,  deren  Grundgcdanken  diese 
sind:  Anfangs  gab  es  bios  Ein  vernllnftiges 
Wesen,  welches  im  Drange  des  Schaffens 
das  Nichts  oder  die  unendliche  Leere  durch- 
drang,  wo  Materie  und  Geist  von  Ewigkeit 
her  der  Mdglichkeit  nach  vorhanden  waren. 
Das  Urwesen  machte  diese  beiden  MOglich- 
keiten  zur  Wirklichkeit ,  indem  es  beide  zu 
tausendfach  veTschiedenen  Formen  unter  ein- 
ander  verband,  woraus  die  Vielheit  unend- 
licher  Wesen  entstand.  Nach  ihrer  Trennung 
von  der  Materie  erhalt  die  Seele  andere, 
vollkommenere  Organe. 

KeyHerlinsk,  Hermann  von,  war 
1793  in  Halle  geboren,  hatte  in  Kdnigsberg, 
Gdttingen  und  Heidelberg  studirt  und  in 
Kdnigsberg  sich  an  Herbart  angeschlossen, 
als  dessen  Anhanger  er  sich  znerst  in  der 
Schrift  „Vergleich  zwischen  Fichte's  System 
und  dem  Systeme  Herbart's44  (1817)  zu  er- 
kennen  gab.  Er  habilitirte  sich  1818  als 
Privatdocent  in  Heidelberg  und  liess  1818 
eine  „Metaphysik,  als  Skizze  zum  Leitfaden 
fur  seine  Vorlesungen44,  sowie  1822  einen 
wEntwurf  einer  vollstandigen  Theorie  der 
Anschauungs  -  Philosophie44  und  1822  eine 
-  Speculative  Grundlegung  von  Religion  und 
Kirche  odeT  Religions -Philosophie44  folgen, 
welcher  sich  1827  die  „Hanptpunkte  zu  einer 
wissenschaftlichen  Begrtlndung  der  Menschen- 
kenntniss  oder  Anthropologie44  anschlossen. 
Nachdem  er  sich  1827  in  Berlin  als  Docent 
habilitirt  hatte,  sagte  er  sich  in  seiner  Schrift 
^Wissenschaft  vom  Menschengeiste  oder  Psy- 
chologic44 (1829)  von  der  Herbart'schen  Philo- 
sophie los  und  neigte  zu  Hegel,  jedoch  mit 
einer  mystischcn  Tendenz,  welche  in  seinen 
spiit ern  Schriften  noch  mehr  hervortrat  Er 
verfiflfentlichte  noch  sein  ^Glaubensbekennt- 
niss  eines  Philosophen  flber  die  Nichtigkeit 
des  Philosophirens  in  seiner  seitherigen  Ver- 
einzclang  vom  Christenthume  und  Uber  die 
Nothwendigkeit  einer  Beziehung  und  Ueber- 
einstimmung  zu  und  mit  dem  Christenthum44 
(1833),  sodann  seine  Antobiographie  unter 
dem  Titel  „Denkwtlrdigkciten  eines  Philo- 
sophen oder  Erinnerungen  und  Begegnissc 
aus  meinem  Leben44  (1839)  und  endlich  die 
Schrift  „Wie  verhalt  sich  die  wahre  Ver- 
nunft  zum  geoffenbarten  Worte  Gottes  und 
zur  Aftervernunft  unserer  Tage44  (1846),  worin 
er  gegen  die  damaligen  rationalistischen  Be- 
wegungen  auf  religiOs  -  kirchlichem  Gebiete 
Front  machte. 

Kieaewetter,  Johann  Gottfried 
Karl  Christian,  war  1766  zu  Berlin  ge- 
boren, wo  er  seit  1792  am  medicinisch- 
chirurgischen  Collegium  Logik  und  Philo- 
sophie lehrte  und  1819  starb.  Er  gehdrte 
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zu  den  eifrigsten  Vertretera  undVertheidigern 
der  Kant'schen  Philosophie,  wie  sie  eben  in 
dnmaliger  Zeit  im  Interesse  eines  aufgeklarten 
praktischen    Vernunftglaubens  verstandcn 
wurde,  und  war  in  Berlin  zwei  Jahrzehnte 
lang  der  beiicbteste  Kant'sche  Popular-  und 
Modephilosoph ,  indent  er  gich  nicht  einmal 
Philosoph,  aondern  gemeinverst&ndlich  Doctor 
und  Professor  der  Wcltweisheit  nannte.  In 
diesem   Sinne    verfiffentlichte  Kiesewetter 
folgende   Schriften:    „Ueber    den  ersten 
Grundsatz  der  Moralphilosophie",  in  zwei 
Theilen  (1788  —  90),  einen  „Grundriss  der 
reinen  allgemeinen  Logik,  nach  Kant'schen 
Grundsatzen1*,  in  zwei  Theilen  (1791),  einen 
„  Auszug  atts  Kant's  Prolegomena"  (1796), 
eine  „ Logik  zum  Gebrauch  ftlr  Schulen" 
(1797),  eine  „Prilfung  der  Herder'schen  Meta- 
kritik  zur  Kritik  der  reinen  Vernunft",  in 
zwei  Theilen  (1799  —  1800),  eine  „Faasliche 
Darstellang  der  Erfahrungaeelenlehre"  (1803), 
deren  zwcite  Auflage  unter  dem  Titel  „Kurzer 
Abriss  der  Erfahrungsseelenlehre "  (1806) 
erschien.   Ganz  besonders  bezeichnend  aber 
fur  das  Verfahren  Kiesewetter's  ist  scin 
„Versuch  einer  fasslichen  Darstel- 
lnng  der  wichtigsten  Wahrheiten 
der  neuen  (d.  h.  eben  der  Kant'schen) 
Philosophie  ftlr  Uneinge weihteu 
(1795),  wozu  als  zweiter  Theil  der  „Versuch 
einer  fasslichen  Darstellnng  der  Kant'schen 
Kritik  der  Urtheilskraft"  (1803)  hinzukam. 
In  vierter  Auflage  wurde  dieses  Werk  nach 
des  Verfassers  Tode  unter  dem  Titel  „Dar- 
stellung  der  wichtigsten  Wahrheiten  der 
kritischen  Philosophie,  nebst  einer  Lebens- 
beschreibung  des  Verfassers  von  Chr.  Gottfr. 
Flittner"  in  zwei  Abtheilungen  (1824)  wieder 
herausgegeben.    In  seiner  „Geschichte  der 
Kant'schen  Philosophie"  hat  K.  Rosenkranz 
folgende  treffendc  Charakteristik  Kiesewetter's 
gegeben :  „  Er  ist,  was  man  zumal  an  Philo- 
sophen  so  sehr  liebt,  bescheiden  und  wagt 
nur  einen  Versuch.    Er  will  fasslich 
sein;  denn  dadurch  verderben  es  ja  die 
Philosephen  immer  mit  dem  gebildcten  Pu- 
blikum,  dass  sie  cine  so  kauderwelsche 
Sprache  fUhren;  er  will  die  wichtigsten 
Wahrheiten  lehren,  denn  Wahrheit  an 
und  fur  sich  wflrde  schon  unfasslich  sein. 
Er  giebt  eine  Auswahl  der  Wahrheiten,  wie 
einem  von  der  Zeit  gedrangten  Reisenden 
ein  gef&lliger  Cicerone  nur  die  wichtigsten 
Merkwtlrdigkeiten  einer  Stadt  zum  Augen- 
schein  bringt.    Er  giebt  Unterricht  in  der 
neuen  Philosophie,  denn  es  handelt  sich 
darum,  mit  der  Zeit  fortzuschreitcn ;  kennt 
man  das  Neuere,  so  wird  man  auch  das 
Acltere  zu  fassen  und,  was  die  Hauptsache  ist, 
zu  beurtheilen  wissen.   Kiesewetter  schreibt 
fUr  Uneinge weihte.    Mann,  lass  dich 
ktlssen  fur  diese  Erfindung!  Uneingeweihte, 
welch'  zarter  Ausdruck  ftlr  das  Nichtgeschult-, 
nicht  gehdrig  Vorbereitet-,  ftlr  das  Unwiasend- 


sein!  Uneingeweiht ;  es  bedarf  uur  einer 
kleinen  Coremonie,  einer  gewissen  Mani- 

Jiuiation,  nur  des  Ankaufs  dieses  Btlchleins 
Or  wenige  Groschen,  und  der  Vorhang  steigt, 
das  Mysterium  giebt  sich  bloss,  man  ist  ein- 
geweiht  Man  weiss  nun  auch,  was  kate- 
gorischer  Imperativ,  Antinomie,  Transscen- 
dental  -  Aesthetik  u.  a.  w. ,  was  alle  diese 
noch  vor  wenigen  Stunden  so  impalpabeln 
Sachelchcn  beaagen  wo  lien.  Aber  damit  noch 
nicht  zufrieden,  giebst  dn,  umsichtiger  Lehrer, 
in  einem  Anhange  uns  noch  einen  gedrangten 
Auszug  ans  dem  fatalen  Buch,  der  Vernunft- 
kritik.  Wer  von  uns  Geschaftsmannern,  die 
wir  gebildet  genug  sind,  der  Philosophie 
gem  ein  Sttlndchen  unserer  kostbaren  Zeit 
zu  widmen,  hat  denn  Mnsse  genug,  ein  so 
dickes  und  abstruses  Buch,  wie  das  Original, 
durchzulesen?  Dank  dir,  du  bieteat  uns 
einen  Auszug;  ja  damit  noch  nicht  su- 
frieden,  einen  gedrangten!  Kdnnen  wir  mehr 
oder  eigentlich  weniger  wtlnschen?  Doch 
damit  beruhigt  sich  deine  Menschenfreund- 
lichkeit  noch  nicht,  sondern  du  ftlgst  noeh 
die  Erklfirung  der  wichtigsten,  darin  vor- 
kommenden  Ausdrticke  der  Schule  hinzu, 
damit  man  ganz  au  fait  und  im  Gesprach, 
im  Salon  bei  philosophise  hen  Materien  nie 
hors  de  combat  gesetzt,  genug  auch  darin  ein 
comme  U  /out  sei.  Dieser  Kant'sche  Mode- 
philosoph, der  auch  gute  Toilette  zu  machen, 
(lberhaupt  mit  Anatand  zu  leben  und  aelbst 
Damen  fasslich  zu  sein  verstand,  war  es  auch, 
welcher  die  Prageform,  worin  Kant  die  Haupt- 
probleme  seines  Philosophirens  zusammen- 
gefasst  hatte,  besonders  in  Umlauf  setzen 
half.  Was  kann  ich  wissen?  was  soli  ich 
thun?  was  darf  ich  hoffen?  Nicht  wahr, 
das  klingt  viel  huraaner,  als  das  barsche: 
wie  sind  ^synthetische  Urtheile  a  priori 
m8glich?"  Vor  dieser  Frage  steht  man  wie 
angedonnert  tlber  den  seltsamen  Eiufall  dea 
Plulosophen;  bei  jenen  Fragen  dagegen  ge- 
steht  man  sich  mit  heimlichem  Beifall  ein, 
sie  vor  der  Belehrung  durch  den  groasen 
Kant  far  sich  schon  gekannt  zu  haben.  Und 
das  Alles  verdanken  wir  der  Kiesewetter'acken 
Popularisirung."  (I.  Kant's  silmmtliche  Werke, 
herausgegeben  von  K.  Rosenkranz  und  Fr. 
W.  Schubert,  XII.,  S.  294  —  296.) 

Kilwardeby,  Robert  (gewdhnlich  Ro- 
bertus  de  Valle  Verbi  genannt),  hatte 
in  Oxford  studirt,  war  dann  in  Paris  Magiater 
der  freien  Ktlnste  geworden  und  in  den 
Dominikanerorden  eingetreten.  Nachdem  er 
1272  Erzbischof  von  Canterbury  geworden 
war,  wurde  er  1277  durch  Papst  Nicolaus  IH. 
zum  Cardinalbischof  von  Porto  ernannt  und 
starb  1279  zu  Viterbo.  Ausaer  seinen  aua- 
filhrlichen  Commentaren  zu  den  meisten 
Schriften  des  Aristoteles  und  zur  Einleitung 
dos  Porphyrios  hat  er  auch  zahlreiche  eigene 
Werke,  besonders  logischen  Inhalts  verfaast, 
welche  allesammt  nur  in  verschiedenen  Biblio- 
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theken  zu  Paris,  zu  Cambridge  und  Oxford 
handschriftlich  sich  befinden,  dem  Verfasser 
derselben  ,jedoch  den  Ruhm  eines  der  aus- 
gezeichnetsten  arabisch  -  aristotelischen  Lo- 
giker  unter  den  Scholastikern  des  Mittelalters 
erworberl  baben. 

K  lean  trios,  aus  Aasos  in  der  klein- 
asiatiscben  I^ndschaft  Troas  gebtlrtig,  lebtein 
den  mittlem  Jahrzehnten  des  dritten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts.  An  fangs  Faustkampfer 
vom  Facbe  kam  er  mit  vier  Drachmen  (nicbt 
einmal  einem  Thaler)  nacb  Athen  und  erkaufte 
sich  damitvon  Z€n6n,  demStifter  derstoischen 
Schule,  das  Recht,  dessen  Lehrvortrftge  in 
der  Stoa  zu  besuchen.  Nachts  beschaftigte 
er  sich  als  Lohndiener  mit  Teigkneten  nnd 
Wassertragen  (daher  ^Phreantlea" ,  der 
Wasserechopfer  genannt),  urn  sich  seinen 
Unterhalt  zu  verdienen.  Nicht  bios  seiner 
KOrperkraft,  sondern  auch  seiner  Willens- 
starke  und  Ausdauer  wegen  hiess  man  ihn 
einen  zweiten  Herakles  (Herkules).  Weniger 
beweglich  scheinen  jedoch  seine  Geisteskrafte 
gewesen  zu  sein,  da  er  die  philosophischen 
Lehren  langsam  und  schwer  auffasste,  frei- 
lich  aber  an  dem  einmal  Angeeigneten  um 
so  treuer  festhielt,  wesshalb  ihn  Meister 
Zenon  mit  einer  harten  Tafel  verglichen  haben 
soil,  auf  die  sich  nur  mit  Mtihe  schreiben 
laase,  welche  aber  die  Ztige  dauernd  be- 
wahre.  Er  soil  seinen  Meister  neunzehn 
Jahre  lang  gehOrt  haben  und  folgte  demselben 
nachher  in  der  Leitung  der  Schule.  Er  ver- 
stand  es  llbrigens,  die  stoischen  Lehren  in 
Prosa  wie  in  Versen  darznstellen  und  erwarb 
sich  durch  seinen  schwungvollen  Lobgesang 
auf  Zeus  noch  ein  halbes  Jahrtausend  spiiter 
den  Beifall  der  christlichen  Kirchenvater. 
Auch  im  Punkte  des  freiwilligen  Ausgangs 
aus  dem  Leben  war  er  seines  Meisters  treuer 
Nachfolger,  indem  er  als  81jahriger  Greis 
eine  bei  geringfflgiger  Veranlaasung  tlber- 
nommene  Hungerknr  bis  zum  wirklichen 
Hungertode  fortsetzte.  Von  seinen  zakl- 
reichen  Schriften  logischen  und  moralischen 
Inhaltes.  deren  Titel  uns  Diogenes  Laertios 
aufbewahrt  hat,  sind  nur  noch  Bruchstticke, 
unter  diesen  aber  als  wichtigste  Urkunde 
der  stoischen  Theologie  der  Lobgesang  auf 
Zeus  durch  den  Sammler  Stobaios  erhalten 
worden.  Dieser  Hymnus  wurde  von  Sturz 
(1786  und  in  neuer  Anflage  durch  Merzdorf, 
1835),  von  Schwabe  (1819)  und  Petersen 
(1825)  besonders  herausgegeben  und  von 
Cludius  K Iran th's  Gesang  auf  den  hochsteu 
Gott,  1786),  so  wie  von  Gedicke,  Conz  und 
Erug  in's  Deutsche  Qbersetzt.  Bei  der  Dar- 
stellung  der  stoischen  Lehren  wich  er  von 
Zendn  darin  ab.  dass  er  das  Ganze  der  Philo- 
sophic in  die  sechs  Theile :  Dialektik,  Khetorik, 
Ethik,  Politik,  Physik  und  Theologie  gliederte, 
welche  sich  jedoch  leicht  auf  die  gewdhn- 
liche  stoische  Eintheilung  der  Philosophie  in 
Logik,  Physik  und  Ethik  zurtlckfQhren  lassen. 


Die  Vorstellung,  welche  Zenon  fUr  einen 
Eindruck  der  wahrgenommenen  Gegenstande 
in  der  Seele  erklart  hatte,  verglich  Kleanth 
mit  dem  Abdruck  eines  Siegels  in  Wachs. 
In  der  Physik  unterschied  er  mit  andern 
Stoikern  den  Stoff,  als  das  lcidende  Princip, 
von  der  Kraft,  als  dem  wirkenden  Princip. 
In  der  Theologie  hob  er  zuerst  den  sogenannten 
phy8ikotheologi8chen  (d.  h.  aus  der  zweck- 
massigen  Einrichtnng  der  Welt  geschiJpften) 
und  zugleich  den  ontologischen  (d.  h.  aus 
dem  Begriff  eines  vollkommensten  Weseus 
auf  dessen  Dasein  schliessenden)  Beweis  far 
das  Dasein  Gottes  hervor.  In  den  Lehren 
tlber  Weltentstehung,  Weltverbrennung,  Ver- 
hangniss  und  Yorsehung  theilt  er  die  An 
schauung  der  (lbrigen  Stolker,  mit  welchen 
er  auch  in  der  Ausdeutung  dermythologischen 
Vorstellungen  des  Volksglaubens  durch  mora- 
lische  Ideen  tibereinstimmt.  Die  Seele  gilt 
ihni  als  kdrperliches  Wesen,  welches  sich 
nach  den  drei  Hichtungen  des  Haumes  durch 
den  ganzen  Leib  ansdehnt  In  der  Ethik 
stellte  er  ein  mit  der  Natur  Ubereinstimmendes 
Leben  als  das  Ziel  des  Strebena  des  Weisen 
auf,  welcher  sich  als  williges  Opfer  in  den 
Weltlauf  ergiebt. 
Chr.  Fr.  Mohnikc.  Kleanthes  der  Stoikor.  I. 
(Poetische  Ueberreste)  1814. 

Kleaiithrs  hiess  auch  ein  Platoniker, 
welcher  als  jUngerer  Zeitgenosse  des  Rhetors 
Longinos  (im  dritten  Jahrhundert)  beiSyrianos 
als  Gegner  der  neuplatonischen  Ideenlehre 
erwahnt  wird,  indem  er  die  Ideen  nicht  ftir 
selbstandige  Wesenheiten,  sondern  far  blosse 
Gedanken  erklart  babe. 

Klearchos  aus  Soloi  (auf  der  Insel 
Kypros)  war  ein  SchUler  des  Aristoteles, 
von  dessen  Lehren  er  jedoch  in  seinen 
Schriften,  aus  denen  uns  nur  unerhebliche 
Bruchsttlcke  erhalten  sind,  mannigfach  ab- 
gewichen  sein  soli. 

Klearchos  aus  Herakleia  (in  der  klein- 
asiatischen  Landschaft  Pontos)  war  knrze 
Zeit  ein  Zuhdrer  Platon's  und  wurde  spater 
als  Tyrann  seiner  Vaterstadt  ermordet. 

Klein,  Georg  Michel,  war  1776  zu 
Alitzhcim  (in  Bayern)  geboren,  langere  Zeit 
Rector  und  Professor  an  den  Gymnasien  zu 
Regensburg,  Wilrzburg  und  Bamberg  und 
wurde  spater  Professor  der  Philosophie  in 
Wflrzburg,  wo  er  1820  starb.  Er  trat  als 
treuer  Darsteller  der  Schelling'schenldentitats- 
philosophie  auf  in  seinem  ersten  Werke: 
„Beitrage  zum  Studium  der  Philosophie  als 
Wissenschaft  des  All u  (1805).  Selbstandiger 
zeigte  er  sich  in  seiner  unter  dem  Titel 
^Verstandeslehre44  (1810)  verflffentlichten 
Logik,  welche  ungearbeitet  als  m  Anschauungs- 
und  Denklehre44  (1818)  erschien.  Nachdem 
er  schon  1811,  zur  Erganznng  der  in  der 
Identitatsphilosophie  gelassenen  Lttcke,  einen 
nVersuch,  die  Ethik  als  Wissenschaft  zu  be- 
grtlnden"  veroffentlicht  hatte,  sucbte  er  in 
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seiner  Darstellung  der  philosophischen  Re- 
ligions- nnd  Sittenlehre"  (1818)  die  Schetling'- 
sche  Natur-  und  Identitatsphilosophie  vom 
Vorwurfe  eines  die  Religion  und  Sittlichkeit 
gef&brdenden  Pantheismas  zu  befreien  und 
schliesst  sich  dabei  an  den  von  Scbelling  in 
der  Schrift  „ Philosophic  und  Religion"  ein- 
genommenen  Standpunkt,  zum  Theil  an  den 
von  Kant  offen  gelassenen  sogenannten  Ver- 
nunftglauben  an  Gott,  Freiheit  nnd  Unsterb- 
lichkeit  an. 

Kleinias  wird  als  angeblicher  Pytha- 
goraer  und  Zeitgenosse  des  Philolaos  nut 
einer  ihm  sp&ter  untergeschobenen  Schrift 
„ttber  Heiligkeit  und  Frdmmigkeit"  genannt 
und  soil  in  Tarent  gelebt  haben. 

Kleitomachos,  aus  Karthago  stammend 
und  ursprlinglicb  Asdrubal  genannt,  war  in 
seinem  28.  (nach  Andern  im  40.)  Jabre  nach 
Athen  gekommen  und  durch  Karneades  in  die 
griechische  Wissenschaft  eingefuhrt  worden. 
Dort  lebte  er  seitdem  als  Lehrer  und  frucht- 
barer  Scbriftsteller,  seit  129  v.  Cbr.  auch 
als  Nachfolger  des  Karneades  als  Vorstand 
der  (neuern)  Akademie  bis  urn  das  Jahr  110 
v.  Cbr.,  in  welchem  ihn  als  Greis  noch  Cicero 
kannte,  welcher  von  ihm  eine  Schrift  fiber 
die  Zurtlckbaltung  des  Urtheils  erw&hnt 

kh'nu's ,  giehe  Clemens  von 
Alexandrien. 

Kleobulos,  Tyrann  von  Lindos  (auf 
der  Insel  Rhodos),  wird  bei  Platon  im  Dialoge 
„ Protagoras"  unter  den  sogenannten  sieben 
Weisen  des  sechsten  vorchristlichen  Jahr- 
hunderts  genannt   Bei  Demetrios  Phalereus 
werden  ihm  folgende  SinnsprQcbe  und  Regeln 
praktischer  Lebensweisheit  beigelegt:  Maass 
zu  balten,  ist  das  Beste.   Den  Vater  muss 
man  ehren.   Leib  und  Seele  muss  man  be- 
waliren.   Man  muss  willig  hftren,  ohne  ein 
Horcher  zu  sein.   Man  muss  viel  lernen  und 
nicht  unwissend  bleiben.    Man  muss  die 
Zunge  nicht  missbrauchen.   Zur  Tugend  ge- 
hOrt,  dass  man  auch  der  Schlechtigkeit  fremd 
bleibt  und  die  Ungerechten  hasst.  FrOmmig- 
keit  muss  man  bewahren.    Den  Btlrgern 
ratbe  das  Beste.   Halte  die  Zunge  im  Zaume. 
Mit  Gewalt  sollst  du  Nichts  thun.  Die  Kinder 
muss  man  bilden.   Zum  Glucke  muss  man 
flehen.   Feindschaften  muss  man  aufgeben. 
Den  Gegner  des  Volkes  achte  als  deinen 
Feind.   Mit  deinem  Weibe  soIJst  du  nicht 
in  Gegenwart  Anderer  zanken.  noch  zartlich 
sein;  dennjenes  ist  unziemlich,  das  Letztere 
aber  kaon  Andere  zur  Wutb  bringen.  Trunkne 
Sklaven  zuchtige  nicht,  sonst  erscheinst  du 
selbst  als  trunken.    Heirathe  nur  Deines- 
gleichen;  denn  wenn  du  Hdhergestellte  hei- 
rathest,  erwirbst  du  koine  Verwandten.  Ueber 
den  Spotter  lacbe  nicht  sonst  wirst  du  den 
Verspotteten  verhasst  Im  WohUein  sel  nicht 
stolz,  im  Mangel  wirf  dich  nicht  weg.  —  Bei 
andern  Alten  werden  dem  Kleobulos  wiederum 
von  den  obigen  verscbiedene  Sprtlche  bei- 


gelegt Z.  B.  Surge,  far  dein  It  ntLws.  Lese 
fleissig  Btlcher.  Richte  gerecht!  ?ssei  Thae  dem 
Guten  Gutes.  Htite  dich  vor  Vert  Bdaeht  oder 
tlbler  Meinung.  Die  Eltern  besiean^e  dnrcb 
Geduld.  Empfangener  Wohlthatenn  I  sei  ein- 
gedenk.  Den  Geringern  verachnvate  nicht 
Fremdes  Gut  begehre  nicht  Setze  dtaiicb  nicht 
nutzlos  in  Gefahr.  An  des  Andern  An|le^legen- 
heiten  nimra  Theil,  als  war  en  es  deineftljeignen. 
Was  dir  zu  wider  ist,  thue  auch  keinem  iuisdern. 
Drohe  Niemanden,  denn  das  ist  wcLnbisch. 
Komme  schneller  zum  unglUcklichen,  a*U  ram 
gltlcklichen  Freunde.  Der  Stein  ist  des  (rioldes, 
das  Gold  der  Menschen  Prttfer.  NicElta  ist 
heiliger,  als  Gebet  False  he  Beschuldtfgung 
befleckt  das  Leben.  Die  Luge  hasst  ijeder 
Besonnene  und  Weise.  \ 

Kleodamos  wird  in  Porphyrios'  Lebteus- 
beschreibung  des  Plotinos  als  ein  Schtller  des 
Neuplatonikers  Longinos  genannt 

kleonibrotos  wird  in  Platen's  Dialog 
„Phaidonu  als  ein  unmittelbarer  Schtller 
Platon's  genannt 

kleoimWs  wird  als  ein  Stoiker  des 
zweiten  christlichen  Jahrhunderts  erw&hnt 

Kleomenes  wird  als  ein  Schtller  des 
Kynikers  Metrokles  genannt 

Klinias,  siehe  Kleinias. 

Klinomachos  aus  Thurii  (in  Lukanien> 
gehttrte  als  Schtller  des  Eukleides  aus  Megara 
zur  sogenannten  megarischen  Schule  und  wird 
als  der  erste  genannt,  welcher  tlber  die  Pri- 
dikate  und  S&tze  geschrieben  habe. 

kiltoniachos,  siehe  Kleitomachos. 

klytns  wird  als  Anhftnger  des  Ari- 
stoteles  (Peripatetiker)  genannt,  ist  aber  nur 
als  Gescbicbtschreiber  durch  ehiige  aus 
seinen  Schriften  erhaltene  Bruchsttlcke  be- 
kannt,  die  nichts  eigentlich  Philosophisches 
enthalten. 

Knapp,  Ludwig,  war  1820  in  Darm- 
stadt geboren  und  auf  dem  dortigen  Gym- 
nasium gebildet,  hatte  dann  in  Giessen  und 
iiecntswissenscnait 


Heidelberg 

sich  1848  als  Decent  bei  der  juris ti.se  hen 
Facult&t  in  Heidelberg  habilitirt.  In  dem- 
selben  Jahre  erschienen  seine  radikalen 
nHeidenliederw,  in  Lieder-,  Oden-  und 
Ghaselenformen,  welche  den  entschiedensten 
Anhanger  Ludwig  Feuerbach's  zeigen  und 
in  politiscben,  socialen  und  philosophischen 
Anschauungen  die  radikalsten  Tendenzen 
atbmen.  Er  lasst  in  einem  Liede  f Terr n  Eppele 
von  Gailing  die  kuhnen  Worte  verkQnaen: 

„Ihr  thut  die  Pfaffen  schirmen, 
Die  aind  der  Wahrheit  Spott; 
Ich  tho'  Each  Fehde  kiinden 
Und  Euerm  Herregott!" 

In  einem  andern  Liede  heisst  es: 


„Und  wenn  Pfaffen  und  Pi 
Zertreten  im  Mnttcrland, 
Dann  wollen  im  Siege  wir  freien 
Um  die  Harken  in  Feindea  Hand!" 

In  einer  Ode  erklingt  das  Wort:_ 
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„Schuttgeroll  deckt  drohnenden  Falls  den  Altar, 
Hochgebiihnt  steigt  ragend  der  Rednerstuhl  auf  !* 

Bci  einem  Sturz  vom  Pferde  im  Sommer 
1858  lebensgefahrlich  verletzt,  Btarb  er  im 
November  1858  bei  seinen  Verwandten  in 
Darmstadt  nach  einem  heftigen  Blutsturze, 
nachdem  er  1857  sein  geniales  wissenschaft- 
licbes  Erstlings-  and  zugleich  einziges  Werk, 
womit  er  Jahre  lang  beschaftigt  war,  nnter 
dem  Titel  „  System  der  Rcchtsphilosophie" 
(1857)  verOffentlicht  hatte,  welches  in  der 
damaligen  Hochfiuth  der  politischen  Reaktion 
wie  auf  gemeinsames  Lebereinkommen  als 
ein  matcrialistisch  -  atheistisch  -  socialistischer 
Analaufer  der  Penerbach'schen  Philosophic 
vernrtheilt  wurde,  nnd  trotz  einer  von 
L.  Feuerbach  selbst  in  der  „  Hamburger 
Wochenschrift"  verSffentlichten  Wllrdigung 
des  Werkcs  ist  der  Bann  noch  nicht  geldst, 
der  bisher  auf  diesem  an  keimkraftigen  Ge- 
danken  so  reichen  Buche  lastete.  Der  Ver- 
fasser  hat  sich  darin  als  einen  cbenso  grtlnd- 
lichen  nnd  scharfen,  wie  gewandten  und 
geistreichen  Denker  beurkundet,  welcher  es 
zngleich  in  hohem  Grade  verstand,  zwischen 
Gedanken  und  Ansdrnck  ein  so  reines  Aus- 
kommen  zn  treffen,  dass  seine  Darstellung 
auf  den  Rohm  eines  mustergiltigcn  philo- 
sophischen  Stils  Ansprnch  hat.  Im  ersten 
Buche  des  Werkes  wird  das  philosophische 
Problem  klargestellt,  die  zwei  verachiedenen 
Denkmethoden  und  die  Grundlage,  der  Aus- 
gangspunkt  und  die  Aufgabe  der  Philosophic 
dargelegt  Es  wird  zunachst  das  reine,  die 
Wirklichkeit  tren  wiedergebende  Denken  vom 
phantastischen  Denken  unterschieden.  Ist  das 
Denken  uberhaupt  die  Auflflsung  der  sinn- 
lichen  Vor^tellung,  so  bestcht  in  deren  stranger, 
zusatzloser  Durchftlhrung  die  Reinheit  des 
Denkens.  Diese  Aufldsung  aber  geschieht 
durch  Verallgemeinerung,  d.  h.  durch  Auf- 
finden  des  Gleicben  im  Mannigfaltigen,  also 
durch  Vereinfachung  der  Vielfaltigkeit  Diese 
Verallgemeinerung,  die  Abstraction,  die  auf 
dem  Gesetze  der  Verschmelzung  der  Vor- 
stellungen  beruht,  vermehrt  durch  jeden 
Schritt  sowohl  ihr  Bedflrfniss  als  ihre  Trag- 
kraft  an  Stoff.  Sie  schwingt  daher  in  diesem 
unendlichen  Anstoss  die  Punkte  des  Welt- 

Sanzen  durch  und  wird  ewig  annfthernd 
azu  vorgetrieben ,  dnrch  gattungsm&ssige 
Gliederung  alle  gewussten  Einzelheiten  in 
eine  einzige  hOchste  Verallgemeinerung  zu- 
sammenzufassen.  Es  ergiebt  sich  also  aus 
der  Natur  des  Denkens  einmal,  dass  es  von 
selbst  zur  Einheit  strebt,  weil  aller  Denk- 
prozess  Vereinfachung  ist;  sodann,  dass  nur 
dasjenige  Denken  mit  der  Wirklichkeit  tiber- 
ein8tiramen,  d.  h.  wahr  sein  kann,  dessen 
Princip  das  getreue  Spiegeln  sinnlicher  That- 
aachen  ist,  dass  also  in  der  Reinheit  der 
sinnlichen  Erkenntniss  die  absolute  Methode 
des  Denkens  besteht,  welcbe  erst  dnrch  die 
Entwickelungsgange  des  Bewusstseins  er- 


worben  wird.  Zunachst  ist  das  Denken  unter 
dem  Drucke  seines  Einheitastrebens,  welches 
die  innerste,  ursprtlngliche  und  ewige  Natur 
des  Denkens  ist,  noch  ungebunden  von  der 
strengen  sinnlichen  Erkenntniss,  also  wahr- 
heitswidrig  thatig.  Das  Denken  vermag 
namlich  die  empfangenen  Sinneseindrllcke 
aus  ihrem  raumlichen  und  zeitlichen  Zu- 
8ammenhange  zu  versetzen  und  so  dnrch 
diese  nachgahrende  Gedachtnissth.'itigkeit,  die 
Phantasie  ,  Vorstellungen  zu  bilden,  denen 
eine  wirkliche  Existenz  nicht  entspricht  Der 
Glaube  an  diese  zwar  aus  wirklichen,  aber 
entordneten  Elementen  zusammengesetzten 
Gebilde  ist  das  phantastische  Denken,  dessen 
Charakter  folglich  die  principiclle  Noth- 
wendigkeit  des  Irrthums  ist  Denn  das  in 
der  phantastischen  Form  znr  Einheit  strebende 
Denken  nimmt  nicht  den  objectiven  Zusammen- 
hang  der  Welterscheinungen,  sondern  den  ein- 
heitlichen  Sammelpunkt  der  eignen  h5chstcn 
Strebungcn  des  Individuums,  also  dessen 
innigste  WQnsche,  zum  Richtziel  seiner 
Thatigkeit.  Den  theoretischen,  d.  h.  praktisch 
unbefriedigbaren  WOnschen  aber  wird  die  Er- 
fullnngeinzig  und  vollstandig  durch  die  Kin  hi  I  ■ 
dung  gereicht.  So  wird  also  das  Denken  durch 
das  Phantasiren  zu  einem  Mittel  theoTetischer 
Befriedigung  theoretischer  WUnsche,  deren 
gemein&amer  Inhalt  die  Seligkeit  ist  Wir 
nennen  daher  die  phantastischen  Einheits- 
bestrebungen  des  Denkens  die  Methode  der 
Seligkeit  Diese  Phantasmen  sind  aber  nur 
zweiartig  abgestuft  indem  die  Denkphantasie 
je  nach  dem  Bildungsstande  des  Subjects 
entweder  als  eine  gestaltende  (als  Bilddenken) 
oder  als  eine  begriffliche  (als  Begriffsdichtung) 
thatig  ist.  Die  erste  Art  der  Seligkeite- 
methode  ist  die  Religion,  welche  das  durch 
die  gestaltende  Phantasie  zur  Einheit  strebende 
Denken  ist  Die  einigende  Losung  der  grossen 
gegensatzlichen  Rathsel:  Mensehengeist  und 
Natur,  Natur  im  Menschen  und  Geist  in  der 
Natur,  sind  ftlr  die  Phantasie  nur  ein  Spiel. 
In  constanter  Gcsetzmassigkeit  wirft  sie  den 
Menschen  in  einer  drnck-  und  fessellosen 
Gestalt  als  herrschende  Weltmacht  fiber 
Menschheit  und  Natur  nnd  legt  mit  diesem 
elastischen  Traumbilde  den  Saum  der  Ein- 
tracht  um  jeden  unbegriffenen  Widerstreit 
Die  begriffliche  Phantasie  dagegen  oder  die 
Begriffsdichtung  ertlndet  logische  Prfimissen 
durch  Versetzen  und  durch  Verkdrpern  der 
Abstraction  und  zielt  theils  auf  eine  phan- 
tastische Verengerung,  theils  auf  eine  phan- 
tastische Erweiterung  des  Wissensgebietes. 
Phantastisch  erweitert  wird  dieses,  indem 
Abstractionen  von  ihrer  thatsachlichen  Grund- 
lage, aus  der  sie  hervorgeflossen  sind,  ab- 
gel5st  und  fiber  das  Unbekanntc  hergezogen 
werden;  phantastisch  verengert  wird  unser 
Wissensgebiet  da  durch,  dass  Abstractionen, 
die  an  sich  nur  Worte  sind,  selbst  als  Dinge 
genommen,  d.  h.  verkSrpert  werden  und  so 
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jede  Kenntniaslilcke  diirch  den  Schein  der 
nntheilbaren  Einheit,  den  das  erfundene  Einzel- 
ding  an  sich  tragi,  verkleidet  wird.  Anf 
diese  Weise  steigt  die  begriffliche  Phantasie 
liber  wenige  Stufen  soldier  gemachten  Pra- 
mis8en  bis  zum  Sussersten  Anfang  unbekannter 
Zeiten  nnd  Raume  hinan  nnd  spinnt  dann 
nm  ibr  phantastiscbes  Abbild  des  Weltganzen 
das  einheitliche  logische  Netz  herum,  dessen 
einsamer  Abschluss  die  Sehnsncht  und  die 
Beligkeit  des  Gelehrten  1st.  Dieses  flug- 
versuchende  und  darum  luftige  Denken  ist 
die  Speculation.  Da  die  Philosophic,  als 
wahres  Denken,  zunachat  reines  Denken  sein 
muss  und  da  ferner  alles  Denken  nnr  Auf- 
I6aen  sinnlicher  Vorstellungen  ist,  so  muss 
die  Philosophic  vom  Erwerb  dieser  letztern, 
d.  b.  von  der  Erfahrung  vollstandig  abhangig 
sein,  und  es  giebt  darum  keine  unerfahrene, 
sogenannto  aprioriatische  Gedanken,  indem 
sognr  diese  Einbildung  selbst  nur  aus  der 
Erfahrung,  n&mlich  aus  oberflachlicheT  Selbst- 
beobachtung  stammt  und  eben  nur  die  ewig 
und  an  alien  Dingen  gemeinsam  gemachten 
Erfahrungen  fur  angeboren,  also  fflr  nn- 
erfahren  ausgegeben  wurden.  Das  philo- 
sophische  Denken,  weitentfernt,  etwas  apeci- 
fisch  Geartetes  zu  sein,  ist  nur  richtiges, 
staTkes,  ganzes  Denken  und  stcht  daher  in 
offener,  allseitiger  Znganglichkeit  Dass  die 
Philosophic  die  absolute  und  alle  Wahrheit 
Bei,  ist  unwahr;  denn  da  die  Erfahrung,  von 
welcher  die  Philosophic  nur  eine  Art  der 
Verarbeitung  ist,  ewig  Neues  und  UnerhOrtcs 
erfahrt,  so  muss  auch  die  Wiasenschaft  ewiges 
StUckwerk  d.  h.  ewige  Arbeit  sein.  Das  all- 
umfassende  Abgeschlossensein  philosophischer 
Systeme  ist  daher  nur  ein  Schein  und  kann 
folglich  nur  dnrch  Schein,  namlich  durch 
Falschung  der  als  Sprache  gepragten  Denk- 
formen  hergestellt  werden,  indem  durch  ver- 
worTenen  Ausdruck  der  Umriss  der  Erfahrung 
verwischt  und  die  frische  sinnliche  Vor- 
stellung,  der  Quell  des  Denkens,  aus  dem 
Gedachtniss  der  Sinne  hinweggetilgt  wird. 
Jene  speculativen  Systcme  also,  die  durch 
den  Widerstand  der  noch  unbegriffenen  That- 
sachen  entmuthigt,  sich  von  der  sinnlichen 
Erkcnntniss  abkehren,  sind  nicht  logische 
Wege,  sondern  psychologische  Abwege  der 
Wahrheit  und  wirken  nur  als  Schulphilosophie. 
Die  Philosophic  aber,  deren  Gesetz  das 
Naturgesetz,  die  darum  Weltphiloaophie  ist, 
weil  sie  von  der  Gesammthcit  der  Welt  er- 
arbeitet  und  auf  die  Gcsammtheit  der  Welt 
rllckwirkungsfahig  wird,  ist  allein  Philo- 
sophic Der  Seligkeitsmethode  gegenliber, 
die  im  Denken  ein  Begehren  erfullt,  ist  die 
wissenschaftliche  Methode  blosses  Wissen, 
und  ihr  Denken  als  das  Werk  und  Werk- 
zeug  der  Naturforschung  ist  in  seinem  Ge- 
sammtbezuge,  als  das  nur  durch  seine  Rein- 
heit  zur  Einheit  strebende  *  Denken ,  die 
Wiasenschaft.     Nur  dasjenige   ist  wahre 


Wiasenschaft,  d.  h.  achltissig  zusammen- 
hftngende  Gewissheit,  was  Naturgesetz  oder 
Folgerung  aus  Naturgcsetzen  ist  Je  nach- 
dem  die  Natur  oder  die  Geschichte  Gegen- 
stand  der  Betrachtung  ist,  theilt  sich  unser 
sammtliches  Wissen  in  zwei  Gebiete,  Die 
Naturwissenschaft  ist  schldssige  Folgerung 
aus  Sinneseindrttcken.  Die  mathematische 
Gewissheit  steht  mit  der  naturwissenschaft- 
lichen  nicht  in  Concurrenz,  weil  beide  Kins 
sind;  denn  alle  fertige  Naturwissenschaft  ist 
angewandte  Mathematik,  nnd  alle  reine 
Mathematik  ist  nur  hypothetische  Natur- 
wissenschaft.  Die  geschichtlichen  Wissen- 
schaften  haben  die  Verkettung  der  Tbat- 
sachen  des  Bewnsstseins,  also  den  Geist  zum 
Gegenstand;  sic  erkennen  die  Folge  nnd 
Ordnung  dieser  Thatsachen,  nieht  aber  deren 
elementare  matcrielle  Beschaffenheit,  die  ihnen 
vielmehr  fur  unauflOslich  gilt  Da  aber  die 
Materie  das  Allgemeine,  der  Geist  nur  ein 
Phanomen  der  Materie  ist,  so  kann  die  hdchate 
und  allgemeinstc  Wahrheit  nur  bei  derjenigen 
Wissenschaft  sein,  deren  Gegenstand  die 
Materie  ist,  also  nicht  bei  der  geschichtlichen, 
sondern  nnr  bei  der  Natur  -  Wissenschaft. 
Soil  en  die  problematischen  Wahrheiten  der 
geschichtlichen  Wissenschaftcn  zur  Gewiss- 
heit erhoben  werden ,  so  mQssen  sie  nnter 
die  hdchsten  Wahrheiten  der  hdchsten  Wissen- 
schaft gestellt,  also  aus  Naturgcsetzen  ge- 
folgert  werden.  Alle  schlttssigc  Gewissheit 
ist  daher  Naturwissenschaft  und  der  Fort- 
schritt  nnd  die  Zukunft  aller  geschichtlichen 
Wissenschaften  ihre  Ableitung  aus  dem  Natur- 
gesetz. Die  Naturwissenschaft  muss  also 
die  durchlaufende  Grundlage  der  Philosophic 
sein,  welche  alles  thatsachliche  Material,  auf 
das  sie  sich  berufen  will,  als  einen  zur  Zeit 
fertig  zugerichteten  StoflF  empflngt,  an  dem 
sie  Alles  zu  lernen,  aber  Nichts  zu  bessern 
hat,  indem  jede  Veranderung  des  Stoffs  noth- 
wendig  nnter  den  Begriff  jener  productiven 
Wissenschaftcn  fallt.  Indem  nun  die  Philo- 
sophic durch  Betrachtung  des  Denkprozesses 
die  letzte  Einigung  des  Denkens  erbringen 
soil,  so  muss  ihre  Aufgabe  im  Allgemeinen 
die  Darlegung  der  Einheit  von  Naturgesetz 
und  Denkprozess  sein.  Diese  Einheit  ruht 
darauf,  dass  der  Denkprozess  Naturprozess 
ist;  sie  wird  dargelegt,  indem  alle  Phanomene 
des  Denkens  aus  Naturgcsetzen  abgeleitet, 
also  als  nothwendiges  Naturproduct  begriffen 
werden.  Die  hdchsten  Phanomene  des  Denkens, 
die  Denkgesetze,  sind  nur  aus  den  Leistnngen 
der  Nerven  abstrahirt  und  darum  dnrch 
deren  Studium  bogreiflich  zu  macben.  Alle 
Denkgesetze  sind  nur  psychologische  Gesetae, 
die  Psychologic  aber,  so  weit  sie  cur  wisscn- 
schaftiichen  Evidenz  erhoben,  ist  Physiologie 
des  Denkorgans.  Die  Philosophic  aber  ist 
auf  die  Siege  der  Naturwissenschaft  der 
Triumph  des  Gedankens,  indem  der  Feiad 
der  Erkenntniss,  das  phantastische  Deaken 
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mit  dessen  sammtlichen  Producten,  nun  selbst 
Gegenstand  der  Erkenntniss  wird.  Der  speci- 
fische  und  eigne  Beruf  der  Philosophic  ist  die 
systematische  Erkenntniss  und  damit  Aus- 
tilgung  des  principiellen  Irrthums  oder  des 
phantastischen  Denkens,  der  methodischen 
Einbildung,  welche  alle  Thatsachlichkeit 
Uberwuchcrt.  Die  Philosophic  tddtet  diesen 
priDcipiellen  Irrthum  schmerzlos,  indem  sie 
die  psychologischen  Antriebe  zum  phan- 
tastischen Denken,  also  die  Bedingnngen  auf- 
zeigt,  aas  welchen  die  Entstehung  des  prin- 
cipiellen Irrthums  mit  klarer  Nothwendigkeit 
folgt  Diejenige  Wissenschaft  nun,  welche 
das  Herz  far  den  Menschen  hat,  dass  sie 
ihn  von  den  Alpdrucken  der  phantastischen 
Irrsal  durch  Radicalkur  befreit,  ist  eben 
keine  andere,  als  die  Philosophic,  welche 
hierzu  von  der  Naturwisaenschaft  die  Mittel 
empfangt  Darum  ist  der  Ausgangspunkt 
der  philosophischen  Arbeit  genau  da  gelegen, 
wo  aller  phantastische  Irmam  durch  einen 
ursprflnglichen  Stoss  seinen  Anfang  nimmt 
Dieser  Punkt  ist  die  Vorstel lung,  dass  die 
menschliche  Seele  ein  wirkliches  Wesen  sei; 
denn  alle  Hoffhungs-  nnd  Schreckens  -  Ge- 
stalten  der  Religion,  sowie  alle  Wahn- 
gespinnste  der  Speculation  sind  nur  die  ver- 
zerrten  Schattenbilder,  welche  jenes  flackernde 
Seelenilammchen  aus  dem  engen  Gedanken- 
spiel  heraus  auf  die  maasslosen  Hohlflachen 
der  Weltkugel  wirft.  So  viele  gestaltende 
oder  begriflliche  Formen  diese  nichtige  Vor- 
stellung  annehmen  kann,  so  viele  Religionen 
und  Speculationen  hat  sie  geschichtlich  er- 
zeugt,  und  aus  der  einheitlichcn  Mannig- 
faltigkeit  ihres  jetzigen,  noch  ungebrochenen 
Bestandes  nahrt  und  erklart  sich  das  ganze 
System  des  religiosen  und  speculativeu  Aber- 
glaubens,  der  noch  auf  das  Gehirn  der  mo- 
derneu  CulturvGlker  druckt.  Wenn  namlich 
die  Seele  oder  (wie  die  verschamte  Skepsis 
es  nennt)  das  menschliche  Ich  als  ein  eiu- 
faches  wirkliches  Ding  existirt,  so  muss  sic 
auch  unzerstdrlich ,  d.  h.  unsterblich,  und 
von  Naturgesetzen  unabhangig,  d.  h.  will- 
kiirlich,  sein  und  aus  diesen  Uebernattlrlich- 
keiten  des  Selbstgefflhls  bildet  sich  dann 
durch  eine  instinktmassig  gelaufige  Ueber- 
tragnng  die  weitere  Vorstellung,  dass  auch 
in  dem  Weltganzen  eine  flbernatlirliche 
Centralseele  wohnt,  welche  gleich  der  mensch- 
lichen  einfacb,  unzerstdrlich  und  willkiirlich 
ist.  Alle  diese  Anschauungen  wurzeln  in 
jener  winzigen  Einbildung,  welche  der  Seele 
Existenz  zusclureibt,  wahrend  der  Begriff 
Seele  eine  Abstraction  ist,  die  ans  den  im 
Gedachtniss  verknupften  successiven  Tkat- 
sachen  des  Bewusstseins  nach  dem  Gesetze 
der  Versclimelzuu^  der  Vorstellungen  gc- 
wonnen  und  hei  ilirem  ersten  Durchbruch 
durch  Jas  Bewusstsein  fur  ein  Ding  gehalten 
wird.  Die  Entstehung  des  Glaubens  an  die 
Exiatenz  der  Seele  ist  harmlose  Uuwissenheit, 


seine  populare  Fortfuhrung  Gedankenlosig- 
keit,  seine  gelehrte  Vertheidigung  Muthlosig- 
keit.  War  das  Wesen  des  phantastischen 
Irrthums  die  Vcrmenschlichung  der  Welt,  so 
ist  folglich  das  Wesen  der  philosophischen 
Thatigkeit  die  Entmenschlichung  dieser  Welt- 
vorstcllung  und  diese  Aufgabe  wird  von  der 
Philosophic  durch  die  Verweltlichung  des 
Menschen  gelost.  Diese  Losung  ist  grtind- 
lich,  denn  sie  enthalt  die  Erkenntniss,  dass 
der  Mensch  nicht  als  ein  Atom,  sondern 
selbst  als  eine  Welt  besteht,  welche  die 
ganze  Einheit  ihres  Seins  nur  in  dem  wechsel- 
wirkenden  Bezug  unterschiedener  ewig  neu- 
gebildeter  Erscheinungen  hat,  dass  also  das 
menschliche  Ich  nicht  cine  seiende  Einzel- 
heit,  sondern  der  ideelle  wandelbare  Schwer- 
punkt  einer  beweglichen  Vielheit  ist  Auf 
dem  Standpunkt  der  unsere  laufenden  Jahr- 
hunderte  durchwetternden  naturwissenschaft- 
lichen  Weltanschauung  ist  Alles  Eines  und 
giebt  es  keine  letzte  Verschiedenheit.  Alle 
Verschiedenheit  ist  Quantitat,  also  nur  ein 
Mehr  oder  Weniger,  ein  Hier  oder  Dort 
des  Einen  identischen  Stoffes.  Alle  Qualitat 
ist  daher  nur  vermeintlich;  sie  ist  unbekanntc 
Quantitat,  sowie  die  Abstufung  der  Farben 
und  Tone  bekannt  gewordene  Quantitat,  d.  h. 
gemessener  GrOasenunterschied  der  Schwin- 
gungszeit  ist.  Alles  ist  daher  Grosse  und 
fallt  unter  die  Zahl;  Alles  kann  daher  genau 
erkannt,  d.  h.  durch  Messung  raumlich  und 
zeitlich  mit  adaquater  Scharfe  bestimmt 
werden.  Also  der  Blitz  und  der  Gedanke, 
die  Flamme  und  die  Leidenschaft ,  der  Zug 
der  Sterne  und  der  Liebe  sind  nur  un- 
bekannte,  ungemessene  Grdssenunterschiede 
eines  und  desselben  Unbekannten,  das  in 
demselben  Verhaltnisse  in  die  Erkenntniss 
ruckt,  als  seine  Unterschiedswerthe  zahl  end 
gemcssen  werden.  Alles  ist  Naturprocess, 
d.  h.  Stoff  und  Geist  stehen  unter  demselben 
Bande  der  Nothwendigkeit,  wonach  auf 
gleiche  Bedingnngen  unfehlbar  und  ewig  das 
Gleiche  erfolgt.  Alles  ist  daher  regelrecht, 
Alles  folglich  als  gesetzmassig  erkennbar  und 
das  erkannte  Gesetz  untrilgliche  Weissagung. 
Aller  Naturprocess  ist  Mechanismus,  der 
Chemismus  ist  unbekannter  Mechanismus,  der 
Organismns  ist  unbekannter  Chemismus,  also 
doppelt  unbekannter  Mechanismus.  Der  Geist 
ist  Naturproduct  und  seine  Thatigkeit  Selbst- 
thatigkoit  der  Natur.  Empfinden  und  Denken 
sind  Erscheinungsformen  des  Stoffes,  welche 
wie  alle  Ubrigen,  Licht,  Warme,  Anziehung, 
in  jedem  Stoff  und  zu  jeder  Zeit  thatig  vor- 
handen  sind,  aber  erst  durch  Storung  des 
Gleichgewichts  bewegt  und  dadurch  erkenn- 
bar werden.  Der  Geist  ist  daher  im  todten 
Stoffe,  aber  in  der  Ruhe  des  Gleichgewichts, 
worin  Wirkung  urn  Wirkung  sich  aufhebt. 
Die  Stoffmischung  des  thierischen  Nerven 
entbindet  den  Geist  durch  Stfirung  des  Gleich- 
gewichts, dessen  mechanische  Wiederher 
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stellnng  das  cmpfindende  Thfitigsein  des 
Geistes  ist.  Die  Art  und  Dauer  der  Nerven- 
combination  bedingt  in  Art  nnd  Dauer  jeden 
Moment  der  Geistigkeit  Die  Sprung  and 
Wiederher8tellung  jenes  Gleichgewichta  ist 
das  thierische  Leben,  das  wiederheTgestellte 
Gleichgewicht  ist  der  Tod. 

Die  eigentlich  psychologische  Partie 
des  Knapp'schen  Werkes  enthalt  das  zweite 
Boch  nnter  der  Ueberschrift:  „Die  ge- 
schicbtliche  Mechanik".  Das  Em- 
pfinden  ist  eine  Lebensitusserung  des  Sinnes- 
11  crv en,  die  nnter  bestandiger Stoffverandernng 
nnnnterbrochen  vor  sicb  geht,  also  nnr  eine 
im  Wechsel  bestandige  ist.  Die  nnmittelbare 
Unterlage  der  Empfindung  sind  die  eigenen 
stoffwechselnden  Zuatande  des  Sinnesnerven, 
deren  verandernde  Ursache,  der  Reiz,  ihn 
anf  zwei  Wegen,  namlich  ejnmal  von  anssen 
nnd  dann  auch  vom  Gehirn  ans  trifft.  Durch 
den  aussern  Reiz  werden  die  nrsprfinglichen 
Empfindungen ,  durch  den  vom  Gehirn  aus- 
gehenden  Reiz  wird  die  Wiederholnng  ur- 
sprUnglicher  Empfindungen ,  d.  h.  das  Ge- 
dachtniss bewirkt.  Die  Sinnesnerven  nnd 
damit  die  Empfindungen  sammeln  sich  im 
Gehirn.  Diejenigen  Empfindungen,  welche 
8tets  mit  einander  auftreten.  werden  durch 
dieses  Sammel-  nnd  Gedachtnissorgan  mit 
einander  verbnnden  und  drtlich  anf  die  Reiz- 
qnelle  sclbst  fibertragen,  also  wieder  nach 
aussen  gesetzt,  woher  zwar  nicht  sie,  aber 
doch  ihrc  Reize  kamen.  Dieses  combinirende 
Nachaussensetzen  der  Empfindungen  durch 
das  Gehirn  ist  ihre  Erhebung  zur  Vorstellnng 
und  somit  der  geistige  Aufgang  der  Aussen  - 
welt.  Durch  die  Vorstellungen  werden  die 
Empfindungen  nicht  qualitativ  umgeschaffen, 
sondern  nur  erinnert  und  corobinirt.  Da  nun 
die  nrsprtlnglichen  wie  die  erinnerten  Em- 
pfindungen stoffwechselnde  Zustande  des 
Sinnesnerven  sind,  so  muss  iede  Empfindung 
und  folglich  iede  Vorstellung  eine  sinn- 
liche  Wirklichkeit  sein.  Da  gleiche  Empfin- 
dungen mit  einander  verschmelzen ,  so  ver- 
schmelzen  ebenfaJls  gleiche  Vorstellungen, 
nnd  weil  die  wiederholt  gleichzeitig  auf- 
tretenden  Empfindungen  sich  im  Gedachtniss 
nnter  einander  verbinden,  so  veTbinden  sich 
in  ihm  auch  die  derartigen  Vorstellungen. 
Der  erste  Vorgang  ist  die  Abstraction,  der 
zweite  die  Association;  beide  sind  eine 
Thatigkeit  des  Gedachtnisees ,  das  aber  bei 
ihrer  Erzeugung  in  umgekehrter  Richtung 
thatig  sein  muss.  Auf  dieser  Verschmelzung 
und  Verkettung  der  Vorstellungen  beruht  die 
ganze  Maschinerie  des  Denkens:  alle  Er- 
zeugung von  Vorstellungen  geschieht  durch 
Abstraction,  wodnrch  das  Mannigfaltige  der 
Empfindung  vereinfacht  wird;  durch  die 
Association  verschiedener  Vorstellungen  aber 
wird  der  Ablauf  der  Vorstellungen,  d.  h.  das 
gesammte  Spiel  der  Gedanken  bedingt.  Durch 
die  von  den  Sinnesnerven  ausgehende  Er- 


regung  des  Gehirns,  als  des  Denkorganes, 
werden  die  Anschauungen ,  durch  die  vom 
Denkorgane  wieder  rtlckgehende ,  also  er- 
innernde  Erregung  werden  die  Begriffe  er- 
zengt  Die  Portpflanznng  der  Erregung 
zwischen  Denkorgane  und  Sinnesnerven  ist 
also  wechsel seitir  und  bildet  den  Denkvor- 
gang.  Die  Entstehung  des  Denkprocesses 
bedingt  sich  daher  durch  die  von  aussen 
kommende  Erregung  der  Sinne;  die  An- 
schauung  bedingt  sich  dnrch  die  Empfindung 
der  Sinne;  die  Begriffsbildnng  durch  das 
Gedachtniss  der  Sinne.  Die  Nerven  wirken 
aufeinander  sympathisch  ein,  d.  h.  die  Er- 
regung des  einen  pflanzt  sich  anf  andere  fort 
Die  Fortpflanzung  der  Erregung  der  Nerven 
des  DenKOTgans  ani  die  Bewegungsnerven 
bewirkt  Muskelzusammenziehungen.  Solche 
sympathische  Erregung  der  Bewegungsnerven 
durch  das  Denkorgan  geschieht  sowohl  nn- 
bewusst,  alsbewnsst  Das  nnbewusste  mnskel- 
erregende  Denken  ist  der  Affect,  das  bewnsste 
muskelerregende  Denken  ist  die  Handlung. 
Jede  Offenbarnng  des  Denkens  geschieht  nur 
durch  Hnskelerregungen ;  jede  geistige  Mit- 
theilung  oder  Bethatigung  ist  also,  in  der 
bewnssten,  wie  unbewussten  Form,  an  die 
Muskelfaser  gekntipft,  ohne  deren  Zusammen- 
ziehung  es  keinen  Blick  der  Liebe,  kein 
Bruderwort  der  Freundschaft,  kein  Werk 
der  Kunst  und  Wissenschaft  giebt  Mag  der 
Muskel  die  zartesten  oder  die  derbsten  Wir- 
kungen  vollbringen,  so  bleibt  sich  der 
physiologi8che  Vorgang  gleich,  denn  dieser 
ist  ein  und  derselbe,  ob  hier  auf  eine  er- 
bleichende  Wange  eine  erbebende  Thrine 
perlt  oder  ob  dort  fiber  drdhnender  Erde 
um  jene  Tapfern  Reiterangriff  nnd  Hand- 
gemenge  tobt  Die  Gerausche,  womit  die  Be- 
wegung  der  Mnnd-  nndRachenhShle  die  Tdne 
des  Rehlkopfs  fftrbt,  bieten  das  allgemeine 
und  unerschopfliche  Material  und  Mittel  zur 
Association  der  Vorstellungen,  die  Worte, 
die  Sprache  dar,  welche  spielend  -  leicht  die 
Sinnesempfindungen  zum  reichsten  und  leben 
digsten  Ablanfe  weckt  nnd  so  des  Wortes 
selbst  wieder  vergessen  macht  durch  die 
Welten  von  Wirklichkeit,  die  es  mfihe-  nnd 
zwanglos  zusammenhalt  Da  jede  Offenbarnng 
des  Denkens,  sei  sie  Affect  oder  Handlung, 
nur  muskelerregendes  Denken  oder  denkende 
Muskelerregung,  also  ein  Prodnct  der  Er- 
regung des  Hirns  und  der  ErTegbarkeit  der 
Bewegungsnerven  und  der  mit  ihnen  ver- 
bundenen  Vorrichtungen  ist;  so  drfickt  sich 
der  Inhalt  des  Denkens  mit  mechanischer 
Nothwendigkeit  in  Muskelerregungen  ab,  und 
je  nachdem  die  einzelnen  Vorstellungen  sich 
im  Denken  entwedergegenstxebend  aufwiegen, 
oder  fibcrwiegen,  oder  sich  allein  behaupten, 
und  je  nachdem  die  Erregung  des  Muskel- 
systems  grosser  oder  geringer  ist,  muss  die 
denkoffenbarende  Muskelerregnng  entweder 
ausbleiben  oder  zdgernd  oder  augenblicklich 
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id's  Dasein  treten.  Die  mechanische  Schlag- 
fertigkeit,  mlt  welcher  die  sich  feststellende 
Vorstellung  auf  die  Bewegungsnerven  wirkt. 
macht  daher  dieses  Gefage  von  Hirn  una 
Muskein  za  einem  sehr  tauglicben  und  darum 
aach  sebr  geffthrlichen  Apparate.  Denn  bo- 
bald  die  Vorstellung  ancb  nur  eine  Secunde 
lang  obne  ein  Gegenstreben  wirkt,  so  zuckt 
der  Muskel,  die  Todeswunde  klalit,  and  die 
Wutb  ohnmachtiger  Reue  wirft  den  Thatcr 
Qber  sein  Opfer  bin.  Der  Kreislauf  von 
Empfinden,  Den  ken  nnd  DenkofTenbarung  ist 
daber  in  einen  unfehlbar  wirkendenMechanis- 
mus  eingeordnet,  so  da&s  alios  geschichtlicbe 
Werden  eine  naturliche  Nothwendigkeit  and 
in  dieser  Notbwendigkeit  das  Denken  als 
Natarkraft  wirksam  ist  Obgleich  aber  die 
Offenbarang  des  Denkens  oder  der  geschicht- 
liche  Lebensprocess  (die  geschichtlicbe  Me- 
cbanik)  in  einem  und  demselben  unbiegsamen 
Gefuge  wie  der  gesammte  Natorprocess  spielt, 
so  ist  docb  bis  jetzt  nocb  keine  Fonnel  auf- 
ge  fun  den,  welche  auf  die  Daten  von  Raum 
und  Zeit  angewandt  eine  aneh  nur  fthnliche 
Gewissheit  in  der  geschichtlichen  Mechanik 
gabe,  wie  die  himmUsche  Mechanik  tlber  den 
Sternenlauf.  Im  Unterschied  vom  Einbildongs- 
denken  ist  das  wahre  Denken  das  reine, 
d.  h.  streng  sinnliche  Denken,  die  Einheit 
der  Vorstellung  und  ihres  Gegenstandes.  Die 
Gedankenbiidung  oder  der  welterklarende 
Begriff  geschieht  unwillkurlich  (lurch  aussere 
Reize  und  Gedachtniss.  Das  Bewusstsein  ist 
nur  eine  begleitende  Erscheinung  and  kann 
in  verschiedenen  Zeiten  beim  Denkvorgange 
feblen  oder  dasein  oder  aach  nur  dazwischen 
mithelfend  eintreten.  Dagegen  kann  ohne 
das  unbewusste  Denken  das  bewusste  Nichts 
ausrichten,  wahrend  dagegen  das  unbewusste 
Denken  outer  UmBtanden  A  lies  za  leisten 
vermag,  was  das  bewusste  vollbringt.  Jedes 
Denken  setzt  sich  auch  stets,  Qber  das  be- 
wusste Denken  hinausschwingend,  in  ein 
Ahnen  als  nnbewasstes  Denken  fort,  wodarcb 
sich  der  gewaltige  Drang  des  Denkens  wider- 
standlosvollziebLDieeinzelnenEmpfindungen 
verschwimmen  an  und  fur  sich  in  heimathloser 
Allgemeinheit  nnd  werden  durch  die  Ge- 
dachtnissthatigkeitals  flrtlich  im  Lei  be  haftend 
and  somit  der  Leib  als  ihr  Trflger  vorgestellt. 
Indem  sich  nan  durch  bestandige  Emeaerung 
und  Verschmelzung  der  Eindrtlcke  die  Vor- 
stellung  des  Leibes  standig  im  Gedachtniss 
festsetzt,  fasat  sie  bald  ihren  Gegenstand  als 
eine  mit  alien  Empfindungen  fest  verflochtene 
und  zusammenhangende  Vorstellungsmasse 
auf,  so  dass  jede  Empfindung  die  Vorstellung 
des  Leibes  erwecken  kann.  Aas  der  Reihe 
der  einzemenEmpfindungserscheinungen  wild 
aber  weiterhin  auch  dasEmpfinden  alssolches, 
d.  h.  als  ein  Yorgang  uberhaapt  vorgestellt, 
and  diese  einheitliche  Abstraction  verschmilzt 
wiederum  mit  der  einheiUichen  Vorstellung 
des  Leibes  als  Empfindungstragers.  Diese 


Zusammenschmelzung  oder  die  ewig  os- 
cillirende  Spitze  dieser  Abstractionsacte  ist 
das  Ich  oder  Selbst,  eine  das  Subject  er 
greifende,  aberibm  unergreifbare  Vorstellung, 
die  in  ibrem  Associationsgewebe  als  Selbst- 
bewus8tsein  ein  mehr  oder  weniger  reiches 
Erinnern  enthalt;  denn  nie  giebt  es  ohne 
Erinnern  ein  Ich,  und  so  ist  das  Selbst- 
bewusstsein  nichts  Ruhendes  und  Fertiges, 
sondern  ein  verzehrender  und  ein  Aus- 
gleichungsprocess ,  welcher  in  dem  stets 
stoffwechselnden  Widerspiele  des  Ich  und 
Nicht  -  Ich  besteht  und  die  Auf  hebung  der 
zwischen  dem  Ich  und  der  fremden  Vor- 
stellung stattfindenden  erregenden  Gegen- 
satzlichkeit  bewirkt,  dadurch  also  ihre 
Gegenwirksamkeit  ausgleicht  Im  Selbst- 
bewusstsein  steckt  das  Ich.  im  Ich  steckt 
die  leibliche  Erscheinung  des  vorstellenden 
Wesens  selbst.  Jene  entscheidende  Innigkeit 
dagegen,  die  sich  dem  bewussten  Denkprocess 
als  Begehren,  und  der  Aussenwelt  durch  be- 
wusste Muskelerregungen  als  llandlung  er- 
schliesst,  erhalten  die  widerstreitenden  Vor- 
stellungen  nur  durch  die  dumpfen  intensiven 
Empfindung8ZU8tande,  die  unter  dem  Namen 
der  Geftlhle  gemeinsam  zusammengehalten 
und  jenachdem  sie  angenehm  oder  unan- 
genehm  sind,  als  Lust  und  Unldst  specificirt 
werden.  Der  eigenthUmhche  VorBtellungs- 
zustand,  welcher  das  Begehren  ausmacnt, 
wird  nur  durch  Geftlhle  erzeugt  und  darum 
das  Uandeln  nor  durch  diese  letztern  be- 
herrscht.  Das  Geftihl  aber  ist  eine  nachweis- 
bar  und  gemeinsam  Bpecifische  Empfindungs- 
leistung  eines  einzigen  bestimmten  Sinnorgans, 
des  Getasts,  d.  h.  der  Empfindungsnerven 
der  Haut  und  der  Eingeweide  zusammen. 
Alle  Geftlhle  sind  nur  Empfindungen  des 
Getasts;  Gefuhls-  und  Tastorgane  sind  eins, 
und  auch  die  durch  die  ubrigen  vier  Sinne 
eingeleiteten  Geftlhle  sind  doch  nur  Tast- 
empfindungen ,  also  darch  indirecte  Reizung 
in  das  Getast  eingeschlagene  Empfindungs- 
zustande.  Jede  intensive  Erregung  der  Ubrigen 
Sinne  pflanzt  sich  in  die  Muskein  weiter, 
bewirkt  durch  deren  Spannung  in  den  leib- 
lichen  Zustanden  raumliche  Veranderungen 
und  somit  in  den  zahllos  vertheilten  Filhl- 
faden  des  Getasts  Empfindungen.  aus  denen 
der  wahre  und  gauze  Inhalt  der  Gefuhle 
besteht.  Das  Wesen  des  Gefuhls  besteht 
Bonach  in  nichts  Anderm,  als  in  der  tast- 
empfundenen  Wirkung  der  affectvollen  Mus- 
kel-Spannungen.  Diese  Muskel-Spannungen 
machen,  und  diese  Tastempfindungen  sind 
das  GefuhL  Entstehen  Gefuhle  nicht  durch 
directe  Reizung  des  Getasts,  so  werden  sie 
wenigstens  durch  indirecte  Reizung  dieses 
Sinnorgans  mittelst  der  Muskelfasern  be  wirkt 
Die  Tastempfindungen  haben  die  Tendenz, 
vom  Individuum  als  dessen  eigene  Nerven- 
zustinde,  gleichsam  als  es  selbst  in  seinen 
innerlichen  ZusUnden,  wahrgenonimen  zu 
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werden.  Wahrend  nun  dieae  Empfindnngs- 
zustande  des  Getaata,  die  GefOhle,  wie  alle 
Empfindungen ,  bei  mangelnder  Starke  nn- 
merklich  bleiben,  reflectiren  sie  sich  bei  ge- 
hdrigi'r  Intensitat  steta  als  gegensatzlich  an- 
genehm  oder  unangenehm,  welcho  Unter- 
schiede  durch  die  Abstraction  Lust  und  Unlust 
gattnngsraassig  bezeichnet  werden.  Die  Er- 
scheinung  der  Lust  und  Unlust  ist  immeT 
und  einzig  vorhanden,  jenachdem  das  Denken 
mit  seinen  gegenwfirtigcn  Gefflhls  -  Empfin- 
dnngen  in  Einheit  oder  in  Widerstreit  ab- 
lauft  Die  Bestimmung  des  Geftthls  als  Lust 
oder  Unlust  resultirt  also  steta  ans  dem  beider- 
seitigen  Ineinandergreifen  und  Sichschneiden, 
mitbin  aus  dem  Richtungsbezug,  in  welchem 
beim  Gesammtablaufe  der  Vorstellungen  die 
erinnerten  zn  den  gegenwftrtig  lebendigen 
Geta8tempfindungen  stehen.  Alle  GefOhle, 
anch  die  sogenannten  ideellen,  d.  h.  vom 
Denken  angeregten,  sind  ein  regelrechter 
sinnlicheT  Vorgang;  der  Muskelapparat  mit 
seiner  sensibeln  Leiatungsfabigkeit  ist  es, 
welcher  die  Gedanken  in  lebendige,  an  der 
Zusammenziehung  der  Haut  und  der  Pnlse 
measbare  Empftndungen  umsetzt  Die  Grund- 
lage  aller  Lust  una  Unlust  ist  steta  eine 
leibliche;  Gennss  und  Pein  sind  ein  durch 
die  Taatempfindungen  unterbaltener,  dieselben 
theils  verarbeitender,  theils  achaffender  Denk- 
process,  in  welchem  die  lebendige  Geftlhls- 
empfindung  zwar  immer  daa  Steuer  nndSegel, 
aber  das  Denken  den  Stenermann  abgiebt 
Die  Lust  scbliesst  die  innige  Sattigung,  die 
Unlust  ein  inniges  Bedorfen  ein.  Die  voll- 
kommene  Lust  iat  in  jedem  Zeitpunkt  immer 
in  sich  abgeschlossen  und  insofern  gesattigt, 
die  Unlust  hingegen  ist  ein  Denkact,  welcher 
die  Empfindungswirklichkeit  zugleich  ver- 
neinend  vorstellt  und  so  dieselbe  tlberschreitet, 
also  nicht  ein  gesattigt  abgeschlossener,  son- 
dern  ein  strebender  Process.  So  tritt  die 
Lust  ala  Begehren  anf,  als  ein  Vorgang,  der 
anf  dem  Boden  des  Unlustgeftihls  entspringt 
Aus  treibenden  Gefflhlen  und  getriebenen 
VoTstellungen  aetzt  sich  daa  Begehren  zu- 
sammen,  welches  hiernach  daa  von  Unlust- 
gefflhlen  getriebene  Denken  der  kflnftigen 
Verwirklichung  einer  Vorstellung  ist  Wie 
das  Denken,  so  ist  auch  das  Begehren  ent- 
weder  bewusst  oder  unbewusat  Im  erstern 
Palle  tritt  daaaelbe  ala  Wunsch  auf.  wenn 
die  seinen  Inhalt  bildenden  Vorstellungen 
zn  den  Erregnngen  dea  Muskelapparates  be- 
znglos  sind;  ala  Wille  dagegen  tritt  ea  anf, 
wenn  sich  daa  Denken  ala  ein  dnrch  die 
Mnakeln  in  Verwirklichung  deT  Vorstellung 
urajichltch  eingreifendes  fasst.  Im  WOnschen 
und  Wollen  strebt  das  Begehren  schliesslich 
immer  nach  dem  Werden  einer  Lust.  Der 
regelmasaige  Uebergang  von  einem  be- 
stimmten  Denken  zn  einer  cntsprechenden 
Muskelerregnng  muss  durch  den  una  noch 
unbekannten  centralen  Verlauf  der  Nerven* 


faaern  bedingt  aein.  In  Polge  dieaer  noeh 
vorhandenen  Unwissenheit  schafft  das  phan- 
tastische  Denken  bei  den  Handlnngen  eine 
verdeckende  Ersatzeinbildnng,  die  Wfllkflr. 
Sie  ist  in  Wahrheit  nur  der  Wille,  mit  der 
irrthtlralichen  Veraicherung,  dass  das  Denken 
hier  ursprOngliche  Selbstbestimmung  nnd 
Selbstverursachung  der  Handlnngen,  d.  h. 
dass  es  von  den  hinter  dem  Bewuaatsein  im 
Unbewuaaten  liegenden  Ursachen  unabhangig, 
also  mit  einem  solchen  Acte  des  Wollens 
ein  Riss  in  den  naturgesetzlichen  Zusammen- 
hang  sei.  In  der  phantastischen  Vorstellung 
der  Willkur  steckt  ein  doppelter  Irrthum: 
einmal,  indem  eie  das  Bewusstaein  for  die 
Quelle  der  bewussten  Handlungen  nimmt; 
sodann,  indem  sie  die  Bildnng  der  Vor- 
stellungen, die  durch  Snssere  Reize  und  durch 
Association  geschieht,  wegen  der  Verwicke- 
lung  dieaer  Geaetze  fttr  ungesetzmassig  hilt 
Nur  das  Fdhlen  also  macht  begehren,  macht 
wtlnschen,  wollen  und  handeln;  ob  jedoch 
das  Denken  dabei  nach  Uberlegendet  Ein- 
sicht  oder  nach  Gewohnheit  verlauft,  ist  for 
die  physiologische  Verursachung  gleich,  weil 
die  Gewohnheit,  welche  gemeinhin  aelbst  ala 
Uraache  nnd  folglich  ala  Ersatz  und  darum 
als  Verdeckung  der  wirkenden  Uraache  ge- 
nommen  wird,  wiasenachaftlich  nur  die  sich 
verewigende  Ureache  iat 

Im  dritten  Buche  des  Knapp'schen 
Werkea  werden  die  entwickelten  Grand-' 
anschauungen  auf  daa  praktische  Gebiet,  die 
Moral  und  das  Recht  angewandt  Da  die 
Philosophic,  als  .das  durch  systematische 
Erkenntniss  des  principiellen  Irrthums  sum 
Abschluaa  der  Einheit  strebende  Denken, 
mit  ilirem  ganzen  Gegenatande ,  dem  ein- 
gebildeten  Erkennen,  in  die  Geschichte  fal  It , 
ao  iat  alle  Philosophie  Geachichtaphiloaophie 
und  als  praktische  Philosophie  die  Erkennt- 
niss der  praktischen  Phantaamen,  d.  h.  der 
ala  Gebote  vorgestellten  Phantaaiegebilde, 
welche,  jenachdem  sie  sich  ala  Recht  oder 
ala  Moral  verkdrpern,  der  Gegenstand  der 
Rechts-  nnd  der  Moralphilosopnie  sind.  Ala 
Erkenntniss  der  Rechtsphantasmen  stellt  die 
Rechtsphilosophie  die  ihr  anderwarts  Ober- 
lieferten  Thatsachen  unter  daa  Begriffsmaaas 
dea  erkannten  principiellen  Irrthums.  Ihren 
Uraprung  und  die  innere  Formgebung  em- 
pfangen  alle  Rechtsphantasmen  durch  die 
Vorstellung,  dass  daa  menachliche  Handeln 
Willkur  sei;  der  Contrapunkt  far  Anfang 
und  Ende  der  Recht8philoaophie  iat  daber  die 
Erkenntniss.  dass  alles  Naturproceaa,  dass 
also  anch  die  Geachichte  ein  Mechanismus 
ununterbrochener  Nothwendigkeit  oder  ein 
absolnt  regelmassiges  Gewebe  von  gleichen 
Wirkungen  gleicher  Ursachen  iat  Sowohl 
ftir  daa  voratellende.  wie  far  das  muskel- 
erregende  Denken  stehen  einerseit*  die  Natnr 
und  andrerseita  der  Menach  gemeinsam  als 
G6fi:enstande  da.  welche  beide  der  Vorstellunir 
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onumganglich  und  der  muakularen  Ein- 
wirkung  znganglich  Bind.  Hierzu  tritt  nun 
ein  weiterea  and  zwar  alltlberall  den  Erfolg 
entacheidendes  Moment  hinzu,  welohea  in  der 
Tbatsache  der  menschlichen  Vergesell- 
schaftung  rulit.  Indem  der  £inzelne  der 
Gattung  weder  entbehren,  noch  entgeben 
kann.  so  drangt  allea  menschlicbe  Tbatigsein 
ana  der  beachrankten  nnd  docb  unabaperr- 
baren  Spbare  der  Einzelnen  znr  un- 
beachrankten  Sphare  der  Gattung  hin,  in 
welcher  das  Denken,  vorstellend  nnd  muskel- 
erregend,  aeine  Macht  ana  dem  All  herans 
sammelt  und  seine  Wirknngen  Ober  das  All 
bin  serstrent  Die  Einzelthatigkeit  wachst 
d&ber  notbwendig  znr  Gattungsthatigkeit 
empor,  deren  Werden  eben  die  Geschicbte 
der  Menachheit,  die  Weltgescbichte  ist  Die 
Anfgabe  des  mnakelerregenden  DenkenB  ist 
die  Unterwerfnng  der  Gegenstande:  seine 
offenbarende,  dieTbltigkeitebenso  tordernde, 
wie  benunende  Leiatung  regt  aber  das  er- 
kennende  Denken,  gemass  der  Verscbmelzung 
nnd  Association  der  Vorstellnngen,  znr  Er- 
achaffun  g  von  weltgeachichtlicben  Inatitutionen 
an,  welchc  die  Ausbente  der  gattungsmaasigen 
Vereinignng  und  die  Mindernng  der  Colliaion 
ala  eine  mOglicbat  gtlnstige  Lehr-Resnltante 
enthalten  und  so  die  muskulare  Unterwerfnng 
der  Natur  und  dea  Menschen  nnter  die 
Gattung  vollziehen.  Diemuskular  erzwungene 
Unterwerfnng  der  Natur  unter  die  mensch- 
Gattnng  ist  die  Volkswirtbacbaft;  die  mus- 
kulftr  erzwungene  Unterwerfung  dea  Menachen 
nnter  seine  Gattung  ist  die  Sittbchkeit,  die 
wieder  in  Moral  und  Hecht  zerfallt.  Die 
Sittbchkeit  ist  eine  aua  dem  erfahrunga- 
maasigen  Wissen  der  Ursachen  und  Wirkungen 
der  menschlichen  Uandlungen  gewonnene 
Abstraction,  die  zunachst  unbewusst  entsteht. 
dann  bewusst  und  ausgedrllckt  wird,  and 
aowobl  in  der  nnbewuasten  wie  in  der  be- 
wuasten  Form  nach  mecbaniachen  GeBetzen 
daa  Muskelsystem  erregt,  also  in  Affecte  und 
Handlungen  ausBcblagt  Da  alle  sittlichen 
Regeln  durcb  Abstraction  aua  der  Betracbtung 
der  Uandlungen  flieaaen,  ao  muss  der  Mechanis- 
mna  dea  Uandelna  fur  die  Sittbchkeit  vor- 
bedingend  aein;  die  Handlung  selbst  aber 
gescbiebt  nach  reiner  Zweckmaaaigkeit.  Da 
nun  der  Mensch  vermdge  seines  Gattungs- 
bewnastseins  sicb  in  Einheit  mit  Anderny 
d.  h.  sich  rergesellscbaftet  weisa,  so  wixd 
die  Vorstellung  von  den  Mittein  und  Folgen 
der  Durchfubrung  dea  Willens  dieaer  vor- 
geatellten  Thatsacbe  der  Vergeaellscbaftung 
gemass  umgebildet,  indem  durch  die  Vor- 
stellung der  geselligen  Folgen  der  Handlung 
die  unmittelbaren  Triebe  eingegrinzt  werden. 
Nicbt  bios  der  einzelne  lnbalt,  sondern  auch 
die  Idee  der  Sittlichkeit  ist  daher  eine  irdiacbe 
Volkstbat  einer  urn  irdiacber  Zwecke  willen 
abgerungenen  und  dann  im  Fortwucbs  der 
Geschlecbter  durch  GewOhnung  und  Einaiobt 


willig  umfaasten  Nothwendigkeit.  Die  jen- 
aeitigen  Vorstcllungen  der  Sittlichkeit,  sia 
einer  gbttlicb-peradnlich  odeT  apeculativ-be- 
grifflich  gebotenen  und  aich  aelbst  Zweck 
aeienden,  sind  Nichts  als  die  phantastische 
Dentung  der  unbekannten  Geschicbte  dieaea 
uralten  und  zweckgemassesten  Menschen- 
werkea,  an  welchem  die  ganze  Gattung  der 
Baumeister  und  noch  heute  jeder  Einzelne 
ein  Arbeiter  ist.  Die  Sittlichkeit  ist  eine 
Begranzung  dea  Begehrens  und  folglicb  ein 
Widerstreit  innerbalb  des  Begehrens,  indem 
das  unmittelbare,  den  Trieben  entspringende 
Begehren  durch  die  Vorstellung  der  geselligen 
Folgen  eingegranzt  wird.  Das  sittliche 
Phanomen  producirt  sich  daher  hnmer,  sobald 
mit  den  vorgangigen  vegetativen  oder  affect- 
vollen  Trieben  die  hinzutretende  Voratellung 
der  Vergeaellschaftung  in  Widerstreit  kommt 
und  so  durch  die  Intensitat  dea  Denkprocesae8 
jenem  unmittelbaren  Begehren  ein  gesell- 
schaftlich  einachr&nkendes,  also  sittlicbes  Be- 
gehren entgegenpflanzt  Weil  aber,  von 
millionenfachen  Ausgangspunkten  her,  jedes 
menschliche  Begehren  mit  einem  fremden  ent- 
gegengeaetzten  und  dadnrch  mit  der  Vor- 
stellung der  Vergeaellschaftung  zusammen- 
treffen  kann;  so  dehnt  die  Sittlichkeit  ihre 
Lehre  und  damit  ihr  Gebiet  albmaUg  auf  das 
ganze  Begehren  aus.  Da  nun  alles  Begehren 
ein  von  Unlustgefllhlen  erregtes  Denken  ist, 
ao  vollzieht  Bich  der  Wideratreit  des  triub- 
erzeugten  und  dea  triebeingr&nzenden  Be- 
gehrens ebenfalls  im  Elemente  der  lebendigen 
GefUhUempfindung  und  wird  folglicb  nur 
durcb  die  Starke  der  widersprecbenden  Un- 
lustempiindungen  entschieden.  Die  Unlust- 
empbndungen  kdnnen  bei  dem  triebein- 
granzenden  (sittlichen)  Begehren  ebenso  stark, 
als  bei  dem  Triebe  werden.  Nur  aber  be- 
steht  zwischen  beiden  FiUlen  fttr  den  Eintritt 
der  Unlustempfindungen  ein  durcbgreifender 
Unterachied.  Bei  den  Trieben  namlich 
werden  die  Nerven  theila  vegetativ  durch 
phyaiologiacb  constant  gegenwartige  lieize, 
theils  zwar  anectvoll,  aber  durch  einen  ein- 
fachen  Denkprocess  angeregt,  der  sich  im 
iaolirten  Individuum  aua  desaen  eignen  Mittein 
bildet  Bei  dem  triebeingranzenden  (sittlicben) 
Begehren  hingegen  werden  die  Nerven  zu 
Unluatempfindungen  durcb  einen  verwickelten 
Denkproceaa  angeregt,  welcher  dem  In- 
dividuum zunachat  von  der  Gesammtheit,  also 
durch  die  fremde  Autoritat  uberliefert  wird. 
Durch  die  Ahnung  dieser  Schwache  des  sitt- 
licben (triebeingianzenden)  Begehrens  wird 
nun  vermdge  unbewusster  Abstractionen  ein 
Drang  nach  dessen  Veretarkung  erzeugt. 
Diese  Verstftrkung  erbringt  das  phantastische 
Denken  dadurch,  dass  es  die  sittlichen  Kegeln, 
weil  diese  dem  Einzelnen  durch  Erzichung 
und  Volkameinung  in  Form  von  Gebotcn 
flberUefert  werden,  zu  vergOtterten  Geboten 
exhebt,  denen  die  religiose  und  dann  die 
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speculative  Phantasie,  jede  in  ihrer  Weise, 
ein  absolut  gebietendes  Subject  unterlegt, 
welches  dort  eine  UbermenschUche  Person, 
hier  aber  ein  Uberpersdnlicher  Begriff  sein 
soli,  der  aber  nichts  destoweniger  aus  eignem 
Antrieb  befehlsfahig  ware.  Nor  ein  fort* 
schreitend  durcbdringendes  Erkennen  der 
Zweckmaasigkeit  der  sittlichen  Regeln  bebt 
das  Gefuhl  der  Schwache  des  sittlichen  Be- 
gehrens  und  damit  alien  Drang  znr  phan- 
tastischen  Verstarkung  auf.  Je  tiefer  aber 
fllr  die  Erkenntniss  noch  die  Zweckmassig- 
keit  der  sittlichen  Regeln  verborgen  liegt, 
um  so  hOher  staut  sich  die  Einbildung, 
welche  nothwendig  da  am  abentenerlichsten 
werden  muss,  wo  die  sittlichen  Regeln  zum 
Scbutz  von  Zwecken  bestehen,  die  selbst 
Producte  der  Einbildung  sind.  Indem  nun 
das  sittliche  Bcgchren  durch  den  Gegenstoss 
irgend  eines  Triebcs  und  irgend  einer  ein- 
schrankenden  gesellscbaftliclien  Vorstellung 
entsteht,  welche  den  auf  Thatigkeit  gehenden 
Trieb  verhalt  (hemmt).  den  auf  Unthatigkeit 
gehenden  Trieb  anstachelt,  muss  daaselbe  ein 
diamentral  verschiedenes  sein,  je  nachdem 
e8  in  der  reflectirenden  Person  gegen  deren 
eigne  oder  gegen  fremde  Triebe  gerichtet, 
also  ein  entsagendes  oder  forderndes  Streben 
ist.  Bei  der  unendlichen  Ausdehnungskraft 
des  Begehrens  kommt  aber  der  Begranzung 
desselben  in  jedem  Subjecte  liberal!  fflr  die 
eingebanntcn  Triebe  ein  Entsagen,  fur  die 
freibelassenen  ein  Fordern  zu.  Diesem  nach 
innen  und  nach  aussen  gekehrten  Doppel- 
angesicht  des  sittlichen  Begehrens  stellt  sich 
ein  doppelter,  gleichfalls  nach  innen  und 
nach  aussen  laufender  Muskelzwang  zuDienst, 
welcher  als  Affect  das  Entsagen  und  als 
Handlung  das  Fordern  garantirt.  Dadurch 
wird  das  Sittliche  in  zwei  Welten  getheilt, 
eine  dem  Ich  zugewandte,  innerlich  ver- 
antwortliche,  die  Moral,  und  eine  dem  Du 
zugekehrte,  ausserUch  verantwortUche,  das 
Recht,  Die  unvermittelte,  durch  Erziehung 
empfangene  SittUchkeit  wird  von  der  an- 
brechenden  Erkenntniss  ergriffen  und  durch 
Verarbeitung  nach  zwei  gegenlaufigen  Rich- 
tungen  hin,  nach  Nehnien  und  Geben,  in 
zwei  gegenlaufige  Denkbewegungen  zersetzt, 
in  welchen  das  Subject  seinem  llandeln  durch 
eine  Aussengranze  absteckt,  wie  weit  es 
eigentlich  nehmen  darf,  und  dann  wieder 
durch  eine  Binnengranze,  wie  weit  es  doch 
eigentlich  entsagen  muss.  Beide  Reflexions- 
richtungen  sind  einseitig,  weshalb  sie  ein- 
ander  erwecken,  stacheln  und  llberbieten,  sich 
aber  gerade  dadurch  zu  gegenseitiger  Er- 
ganzung  einander  um  so  unentbehrlicher 
machen.  Als  Becndigung  ihres  beiderseitigen 
Widerstreits  ergiebt  sich  die  einheitliche 
SittUchkeit,  in  welcher  die  Forderungs-  und 
Entsagungsgrenze  wieder  zusammenfallen. 
Die  Uuterwerfung  des  Menscben  unter  seine 
Gattung,  worin  sich  der  Begriff  nnd  das 


Dasein  der  SittUchkeit  constituirt,  geschieht 
durch  Muskelerregungen,  welche  im  Namen 
d.  h.  im  vorgestellten  Interesse  der  Gattung 
vom  Denken  ausgehen  und  das  gegenstrebende 
Denkenzwingen.  Wenn  durch  das  unbewusste 
Denken  verursacht,  sind  diese  Muskel- 
erregungen Affecte;  wenn  durch  das  bewusste 
Denken  yerursacht,  sind  sie  Handlungen. 
Der  sittliche  Zwang  hat  daher  nothwendiger 
Weise,  wenn  er  vom  Einzelnen  gegen  ihn 
selbst  geht,  immer  zwingende  Affecte,  und 
wenn  er  von  ein  em  Menschen  gegen  den 
ami  em  oder  gar  von  einer  Vielheit  gegen 
Einzelne  geht,  immer  Handlungen  zur  VoU- 
zugsgewalt  Die  sittUch  zwingenden  Affecte 
bilden  das  Gewissen.  die  sittUch  zwingenden 
Handlungen  bilden  den  Rechtszwang.  Inhalt, 
Maass  und  Kritik  der  SittUchkeit  fiiessen 
aus  dem  Begriff  der  Gattung.  Die  roheste 
SittUchkeit  ist  diejenige,  worin  der  engste, 
die  feinste  SittUchkeit  aieienige,  worin  der 
grosste  Menschenkreis,  dL  n.  die  unbegr&nzte 
Idee  der  Menschheit,  als  AusfttUung  des  Be- 

Eiffs  der  Gattung  gilt  Da  das  hochste 
teresse  der  Gattung  in  der  hochste n  Summe 
von  EinzeUnteressen  besteht,  so  folgt  daraus 
als  Princip  fur  die  SittUchkeit.  dass  sie  das 
Einzelinteresse,  wenn  es  mit  a  em  Gattungs- 
interesse  colUdirt,  zum  Opfer  verlangt,  dass 
sie  aber  mit  sich  selbst  in  Widerspruch  tritt, 
wenn  sie  das  EinzeUnteresse  UberflUssig  be- 
schrankt,  also  dadurch  das  Gattungsinteresse 
verlezt,  anstatt  bewahrt  So  aber  nimmt 
die  SittUchkeit  auch  nur  die  grundsatzUche 
Forderung  der  Gattungswohlfahrt,  nicht  den 
thatsachlichen  Erfolg  zum  Maassstabe.  Selbst 
die  phantastisch  durch  aberirdische  Zusatze 
am  Grflndlichsten  durchgeknetete  SittUchkeit 

geht  thatsachlich  nur  vom  menschlichen,  frei- 
ch  phantastisch  missverstandenen  Gattungs- 
interesse aus.  Die  Gattung  eiebt  nun  auch 
in  einer  jede  Art  von  Inhalt  zulassenden 
Weise  zugleich  die  Wasserscheide  fur  die 
SittUchkeit  und  UnsittUchkeit  ab.  Das  Be- 
gehren  und  seine  Producte  sind  sittUch, 
so  weit  sie  dem  vorgesteUten,  sei  es  wirk- 
lichen  oder  vermeintlichen  Gattungsinteresse 
angepasst,  sie  sind  unsittUch,  soweit  sie  diesem 
zuwider  sind.  Und  gerade  so,  wie  die  Sitt- 
Uchkeit, wird  auch  die  UnsittUchkeit  durch 
die  Ver8chiedenheit  der  .Muskelerregungen 
zweigetheilt  Diejenigen  Affecte  namUch, 
durch  welche  der  Einzelne  zum  Verstoss 
gegen  das  vorgesteUte  Gattungsinteresse  ge- 
trieben  wird,  bilden  das  Laster;  diejenigen 
Handlungen,  wodurch  J  em  and,  dem  vor- 
gestellten Gattungsinteresse  entgegen,  eines 
Andern  WUlen  zwingt,  bUden  das  Unrecht 
Jede  sittUche  That  1st  niemals  absolut  ein- 
fach,  vielmehr  immer  die  Resultante  der  ge- 
seUschaftUchen  Reactionen  gegen  die  Re- 
sultante der  gesellschaftswidrigen  Triebe, 
woraus  folgt,  dass  das  endUche  UrtheiJ  fiber 
eine  Handlung  fibcrhaupt  nicht  naeh  vorher- 
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gemachten  Regeln,  sondern  nur  dnrch  die 
Betrachtnng  der  wirklichkeit  gefailt  werden 
kann.  Das  Gewissen  stellt  die  affect- 
prodacirende  sittliche  Reflexion  dar,  also 
gerade  wie  die  Seele  eine  aas  concretcn 
gleichartigen  Erscheinungen  gebildete  und 
dann  phantastisch  consolidirte  Abstraction. 
Nur  was  die  Affecte  nnd  zwar  gegen  die 
Triebe  vollbracbt,  gehSrt  dem  Gewissen  und 
damit  der  Moral  an.  Dass  in  der  sittlichen 
Reflexion  die  ganze  Menschheit  als  den  ganzen 
Menschen  bedrohend  erscheint  und  so  dem 
Ich.  als  den  Krenzungspunkt  aller  Vor- 
stellnngen,  gegen  die  Locknng  der  Triebe 
das  Grauen  vor  jener  unendlichen,  hohen  und 
doch  anverwandten  Macht  anbanoht,  ist  der 
bedingende,  einige  und  einzige  Grund  aller 
Gewissensaffecte.  Die  leiblichen  Verande- 
rungen,  welche  die  affectproducirende  Ge- 
wissensregung  setzt,  stellen  sich  in  demselben 
Maasse  entscnieden  und  flberwftltigend  ein, 
als  dem  Subject  sein  verschuldetes  Verhalten 
unbegreiflich  1st.  Sowie  sich  die  Triebe 
schon  ausserhalb  ihrer  sittlichen  Einschr&nkung 
einander  von  selbst  zum  Zurflcktreten  una 
Nachgeben  zwingen,  so  wird  fUr  diese  Ab- 
rechnung  ein  weiteres  Feld  erdffhet,  indem 
das  Ich-Bewusstsein  dnrch  den  Fortgang  der 
Vorstellungsverechmelzung,  dnrch  die  es  ent- 
standen  ist,  liber  die  Grenzen  des  Leibes  geht 
und  kreisend  die  Familie,  das  Vaterland,  die 
Menschheit  mit  seinem  Ich  in  die  Einheit 
des  Selbstbewusstseins  und  damit  der  Selbst- 
liebe  setzt.  Die  Moral  hat  demnach  ein 
zweigestuftes  Dasein.  Soweit  nSmlich  der 
Mensch  nicht  zur  Erweiterung  des  Ich  zur 
Liebe  Anderer  und  dadurch  zur  Umwandlung 
der  sittlichen  Forderungen  in  selbstgetriebene 
Neigungen  kommt,  schrankt  er  seine  Triebe 
nur  durch  die  Vorstellung  der  gesellschaft- 
lichen  Mit-  und  Gegen  wirkung  ein.  Soweit 
aber  im  Gegensatze  dieser  berechnenden 
Moral  die  Liebe  das  Getheilte  eint  und  je  den 
Einzelnen  zur  emnfindenden  Seele  des  Ganzen 
macht,  fallt  fflr  die  moralische  Hingabe  das 
Gegenstreben  und  die  Lohnbedttrftigkeit  und 
somit  der  Schmerz  und  die  Grenze  weg,  und 
rinnen  die  Neignngen  in  dieser  Vollendung 
der  Moral  dem  Guten  von  selber,  wie  die 
Quellen  dem  Thale,  zu.  Die  Verwachsung 
des  Ich  mit  der  Menschheit  uberhaupt  ge- 
schieht  in  geschichtlich  constantem  Fortschub 
durch  den  rein  intelligonten  Process  der 
logischen  AuflOsung  des  Ich,  durch  welchen 
der  Mensch  erkennt,  dass  er  nur  in  seinen 
Eigenschaften,  nicht  aber  in  einem  mystisch 
unsterblichen  Etwas  besteht,  dass  also  nicht 
die  Erhaltung  seiner  Person,  sondern  seiner 
wesenhaften  Strebungen  sein  hochstes  leiden- 
schaftliches  Interesse  sein  muss.  Dnrch  die 
Lauterung  der  Gattungsvorstellung  wird  nicht 
bloe  die  Grenze  der  Gewissensthatigkeit  und 
damit  die  des  sittlichen  Gesammtgebietes, 
sondern  auch  die  des  rechtlichen  Untergebietes  I 


immer  mehr  den  Forderungen  der  sachlich 
erkannten  Nothwendigkeit  angepasst  Jedes 
Recht,  das  nicht  seine  hdchste  Sanction  im 
Gewissen  der  Individuen  hat,  ist  ein  gewissen- 
ioses  Recht  Die  gesammte  Unterwerfung 
des  Menschen  unter  das  vorgestellte  Gattungs- 
interesse  ist  das  Recht  Qhschon  der  Rechts- 
zwang,  als  die  gewaltsame  Garantie  des  vor- 
gesteflten  Gattungsinteresses,  sich  immer 
durch  bewusstdenkende  Muskelerregungen 
d.  h.  durch  Handlungen  constituirt,  so  ist  er 
doch  keineswegs  anf  den  Act  der  muskulfiren 
Erzwingung  versessen,  sondern  nur  urn  die 
Erftlllung  seines  Zweckes  besorgt.  Die  Ein- 
heit des  Denkens  und  des  Rechtszwanges  ist 
die  Freiheit  Individuen.  St&nde,  Volker, 
sind  frei.  soweit  als  der  sie  betreffende  Reehts- 
zwang  inrem  Denken  gem&ss,  unfrei  dagegen, 
soweit  er  diesem  zuwider  ist.  Die  FreSieit 
bleibt  immer  auf  die  Beziehung  zum  Rechts- 
zwang  gestellt  Ihr  Ziel  ist  die  Gattungs- 
wohlfahrt;  denn  diese  bildet  im  Widerstreit 
der  zahllosen  individuellen  und  Standes- 
interessen  den  einzigen  Punkt,  auf  welchem 
der  statistische  Mehrwerth  der  intereasirten 
K5pfe  und  Krftfte  massenweis  sich  einigen, 
also  zur  Einheit  des  Denkens  und  des  Rechts- 
zwanges gelangen  kann.  Die  gewaltsame 
Unterwerfung  des  Menschen  unter  das  vor- 
gestellte Gattnngsinteresse  begrdndet  den 
Begriff  und,  fur  ihren  Umfang,  das  Dasein 
des  Rechts.  Das  Recht  hat  die  gewaltsame 
Sicherung  der  in  ihm  garantirt  enthaltenen 
Anspruche  zumbegriflfsconstituirenden  Gegen- 
stand.  Das  psychologisch  nattlrliche  Gebiet 
des  Privatrechts  sind  die  nach  der  Nicht- 
erfullung  noch  wesentlich  erfullbaren,  das 
Gebiet  des  Strafrechts  sind  die  nach  der 
Nichterfullung  wesentlich  unerftlllbaren  An- 
sprUche.  Das  Recht  nimmt  privatrechtlich 
nur  die  Bewahrung  des  Vermdgens  durch 
Sicherung  des  besitzergrcifenden  oder  pro- 
ductiv  arbeitenden  oder  durch  Willenstlber- 
einkunft  vollzogenen  Erwerbs,  strafrechtlich 
dagegen  nur  die  Sicherung  des  Menschen 
gegen  die  Ueberwftltigung  seines  eignen  oder 
gesetzhch  ergfinzten  Willens  in  Schutz,  mdge 
aiese  Ueberwiltignng  eine  den  Willen  durch 
directe  Selbstvollftlhrung  umgehende  oder 
durch  Drohung  beugende  oder  eine  ihn  durch 
Betrng  oder  Falschung  Qberlistende  sein. 
Dem  Einzelrechte  steht  das  Staatsrecht  und 
das  Volkerrecht  gegentlber.  Das  Staatsrecht 
regelt  die  menschlichen  Ansprtiche,  welche 
auf  die  zu  bestreitende  Mitgliedschaft  an  der 
Staatsgewalt,  das  Volkerrecht  diejenigen, 
welche  von  einer  geschlossenen  Staatsgewalt 
auf  die  andere  gehen.  Dass  diese  Ansprtiche 
sammtlich  eine  gewaltsame.  Namens  der 
Gattung  geschehende  Durcnfdhrung  ver- 
langen,  giebt  ihnen  den  allgemeinen  Charakter 
von  Recht  Das  radicale  herzeinfftltige 
Evangelium,  dass  der  Staat  ein  Werkzeug 
der  Wohlfahrt  und  darum  rtlcksichtloa  alles 
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Un  wohlfahrtigen  zu  en  tk  lei  den  sei,  ftthrtstaffel- 
ftrmig  die  Staatssclaverei ,  die  Staatsunter- 
thanigkeit  und  die  Staatsbevormundung  je- 
der  Volkapflege,  der  Volksvertretung  und 
schliesslich  der  Selbstregierung  zu;  und  die 
freihandlerische  Einsicht,  dass  der  erobernde 
Volkermord,  der  diplomatische  Vdlkerbetrug 
and  der  welthung'ernde  Scbatzzoll  ein  ge- 
winnstloses  Verlustspiel  sei,  balm t  die  Velker- 
befreiung,  die  VcUkerverbrUderung  und  damit 
den  Volkerbuud  an,  in  welchem  sicb  die 
Staaten  des  nutzlosen  theoretischen  Theils 
ihrer  Unabhangigkeit  entftussern  und  so  aus 
den  UeberschUssen  der  einzelnen  Staats- 
gewalten  eine  vOlker  recht]  iche  Gewalt  schaffen, 
wodurch  den  Nationen  untereinander  ein 
staatlicher  Rechtszwang  und  damit  ein  ge- 
ordneter  Ricbter  wird,  vor  welchem  das 
Nachgeben  keine  Schande  und  fblglich  das 
Auflehnen  keine  Forderung  der  Ehre  mehr 
ist  Alle  Recbtsinstitutionen  siud  gescbicht- 
lich  geworden,  d.  h.  aus  Elementen  ent- 
standen,  die  jenseits  des  Rechts-  und  Un- 
rechtsbegriffes  iiegen  und  nicht  einzeln  ftlr 
Bich,  sondern  erst  in  ihrer  Verbindung  diesen 
Begriff  an  sich  tTagen.  Das  Recht  kann 
daber  nicht  kurzer  Hand  aus  seinem  Begriff, 
sondern  nur  aus  dessen  Entstehungselementen 
erlautert  und  begrttndet  werden,  aus  denen 
die  Entwickelung  und  auch  alle  Fort- 
entwickelung  des  Rechts  sich  begreift  Da 
nun  das  positive  Recht,  als  die  staatliche 
Anerkennung  gewaltaam  durchzufiihrender 
AnsprUche,  die  hdchste  Festignng  und  somit 
Erfullung  der  menschlichen  Ansprllche  ist, 
so  jagen  alle  Interessen  seiner  Erringung 
nach.  Die  Ansprllche  aber,  wie  die  Staats- 
gewalt,  hangen  in  Art  und  Umfang  von 
dem  Grade  des  Gattungsbewusstseins  ab,  zu 
dem  sich  das  Denken  erhob.  Je  klarer  und 
inniger  die  menschliche  Gattungseinheit  vor- 
gestellt  wird,  je  mehr  erweitert  sich  die 
Gegenseitigkeit  in  den  AnsprUchen  und  (was 
eine  Folge  davon  ist)  die  Mitgliedschaft  an 
der  Staatsgewalt  Indem  das  Recht,  dutch 
Schwurgericht  Presse,  Vereinsthatigkeit  im 
Blute  des  VoIkskOrpcrs  umgetrieben,  ver- 
moge  der  radikalen  Erkenntniss  sachlich  ge- 
klart  und  durchdrungen  und  von  der  ent- 
gegenkommenden  Volksbildung  aufgenommen 
wild,  so  entsteht  das  wissenscbafthche  Volks- 
recht  Jede  positiv  verwirklichte  rechtliche 
Production  hat  zum  allgemeinen  Zwecke,  der 
sie  eben  in  die  Existenz  ruft,  die  Rechts- 
sicherheit,  die  sowohl  auf  Verhtitung,  wie 
auf  Ldsung  der  Widerstreite  zielt  und  auf 
zwei  Bedingungen  ruht,  namhch  auf  der 
Yollstreckungsgewissheit,  d.  h.  der  Bereit- 
scbaft  des  Zugriffs  der  Gewalt,  und  auf  der 
Rechtsgewissheit,  d.  b.  der  Klarheit  der  Zu- 
standigkeit  der  Gewalt.  Rechtsgewissheit 
setzt  wieder  voraus,  einerseits,  dass  der  Sinn 
des  Rechts  und  andrerseits,  dass  die  darunter 
einzuordnende,  d.  h.  zu  beurtheilende  That- 


sache  gewiss  sei.  Die  Gewissheit  des  Sinnes 
des  Rechts  wird  durch  Redaction  und  Inter- 
pretation, die  Gewissheit  der  Thatsache  wird 
durch  Beweis  erbracht  Die  Fassung  dea 
Rechts  bietet  demnach  gegen  das  Wesen  und 
den  Inhalt  einen  durch  selbstandige  Mittel 
ergrtindbaren  und  aus  jeder  Vermischung  sich 
rein  abstossenden,  also  logisch  unabhangigen 
Erkenntnissgegenstand.  Die  Vollstreckung 
der  begrflndeten  und  die  Abweisung  der  un- 
begrilndeten  RechUansprUche  stellt  er- 
schbpfend  die  Thatigkeit  der  Gerichte  dar. 
Nur  was  der  Richter  braucht,  das  braucht 
auch  der  Jurist,  und  das  richterlich  Unbrauch- 
bare  ist  auch  das  juristisch  Unbraucbbare. 
Wer  den  Inhalt,  d.  h.  die  sachliche  Wirkung 
und  Begrtlndung  von  Rechtsinstitutionen 
prttft,  ist  Politiker;  wer  sich  mit  Erkennt- 
niss des  Inhalts  des  bestehenden  Rechts  be- 
fasst,  ist  Politiker  der  Gegenwart,  wer  da- 
gegen  mit  dem  Inhalt  des  vergangenen  Rechts, 
ist  Politiker  der  Vergangeuheit.  Alles  auf 
die  ursachliche  ErgrUndung  des  Rechts- 
inhaltes  verwendete  Wissen  ist  die  Politik, 
die  eben  so  weit  reicht,  als  der  Rechtsinhalt 
geht  Aus  dem  Drang  und  Wissen  aller 
Lebenspharen  entwickelt  und  begreift  sich 
das  Recht  Erst  wenn  der  Rechtsinhalt  zum 
Aufbau  oder  Abbruch  fertig  ist,  kommt  der 
Jurist,  urn  durch  Redaction  und  Interpretation 
die  zweifelbeseitigende  Wahrung  des  Gesetzes- 
sinnes,  d.  h.  die  Fassung  des  Rechts  zu  voll- 
ziehen.  Der  Rechtsinhalt  bildet  nicht  den 
Stoff,  den  der  Jurist  verarbeitet,  sondern 
urn  den  er  mit  seinen  Wortrichtscheiten 
herumarbeitet.  Die  8chale  des  Rechts  ist 
der  Kern  der  Jurisprudenz ,  und  der  Kern 
des  Rechts  ist  fur  die  Jurisprudenz  indifferent, 
welche  stets  die  Institute  durch  fremde, 
tlberjuristische  Macht  empfangt  und  verliert 
Ware  die  Jurisprudenz  nicht  so  ganz  und 
gar  der  Rechtsfassung  zu-  und  dem  Rechta- 
inhalte  abgekehrt,  so  hat  ten  die  Juristen 
langst  das  Urmaass  aller  Politik,  die  volks- 
wirthschaftlichen  Gesetze.  finden  mussen,  die 
ihnen  das  tagliche  Spiel  der  Vertrage  und 
Vergantungen  zwei  Jahrtausende  lang  zum 
bequemsten  Auflesen,  aber  vergeblich  ent- 
gegenwarf.  Kein  gedrUckter,  kein  freier 
Lebenskreis  erwartete  daher  von  der  Juris- 
prudenz seinen  Rechtsbedarf :  und  Jeder  wisse, 
dass  er  urn  das  Recht  selost  sich  ruhren 
muss.  Die  Rechtswissenschaft,  da  sie  nur 
auf  die  pracisirende  Formvollendung  geht, 
hat  weder  aber  den  Inhalt,  noch  aber  das 
Wesen  des  Rechts  eine  erkennende  Macht 
Um  so  ungehinderter  kann  die  Politik  den 
Inhalt  und  die  Rechtsphilosophie  das  Wesen 
des  Rechts  der  hemmungsfreien  und  darum 
durchdringenden  Erkenntniss  unterziehen. 
Sie  ist  zunachst  die  Erkenntniss  der  Rechts- 
phantasmen;  die  Wurzel  der  rechtsphan- 
tastischen  urrthumsvegetation  ist  aber  die 
Vorstellung  des 
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gebotes,  und  die  Erkenntniss  dieser  Ein- 
bildung  vollzieht  sich  durch  die  Erklftrung 
Hirer  psychologischen  Antriebe,  welche  aus 
der  Misskennung  der  irdiscben  Erzeagung 
und  Zweckbestimmtheit  des  Rechts  stammen 
und  durch  deren  Nachweis  zu  beseitigen 
sind.  Indem  die  Rechtsphilosophie  die  Er- 
kenntniss der  Rechtsphantasmen  vermitteUt 
dieser  genetischen  Reduction  anf  die  Wirk- 
lichkeit  vollbringen  muss,  ist  sie  zugleich 
die  erschdpfende  Erkenntniss  des  Wesens 
dcs  Red  its ,  indem  sie  dasjenige  lehrt,  wo- 
durch  das  Recht  als  an  sich  gebietend  vor- 
gestellt  wird,  und  daher  Nichts  mit  dem 
Recht  der  Nat ur,  sondern  nur  mit  der  Natur 
des  Rechts  zu  thun  hat.  Da  das  Phantasiren 
das  vernttnftige  Erkennen  ausschliesst,  so  ist 
die  Rechtsphilosophie  die  absolute  Vor- 
bedingung  fur  die  Verntlnftigkeit  der  Lei- 
stungen  der  Politik  und  der  Rechts  wissenschaft. 
Indem  sie  das  Rechtsgebiet  von  Einbildungen 
saubert,  besorgt  die  Rechtsphilosophie  den 
Bahnbruch  filr  die  radicale  Methode,  in 
welcher  dann  die  Politik  fur  die  Inhalts- 
erkenntniss  und  die  Rechtswissenschaft  fflr 
die  Fassung  des  Rechts  bodenfest  in  Arbeit 
treten.   Dieser  Kampf  ist  seines  Ausgangs 

Ejwiss  und  macht  die  Angreifer  auch  im 
eiden,  die  Angegriffenen  selbst  nicht  im 
GlQcke  -froh.  Doch  wird  erst  die  vollige 
Unterwerfung  der  geschichtlichen  Wissen- 
schaften  unter  die  Naturwissenschaft  seine 
und  aller  starren  Gewalten  Beendigung  und 
dadurch,  indem  die  Einbildung  aufhdrt.  urn 
Rechtsschutz  mitzuwerben,  der  wirkliche 
Abschluss  des  Alterthums  und  Mittelalters 
sein.  Indem  also  durch  die  philosophischc 
Erkenntniss  der  Irrthum  aufhdrt,  das  Ge- 
spenst  des'Wissens  zu  sein,  so  kann  die 
Bckehrung,  welche  der  naturwissenschaftliche 
Fort8chrittruckweUe  erzwingt,  endlich  durch- 
greifend  und  zu  einer  Massenbekehrung 
werden,  die  in  rascher  Durchgltlhung  die 
Welt  verjttngt  Diese  Vollendung  ist  das 
Ende  der  Philosophic,  d.  h.  ihre  Aufnakme 
in  die  allgemeine  Geschichtswissenschaft. 
Denn  wie  der  Tag  nicht  mehr  gesehen  wird, 
wenn  er  ganz  da  ist,  so  muss  die  Philosophic 
gegensatzlos  vor  sich  selbst  hinschwinden, 
wenn  einst  im  vollen  Strahlenwuif  ihres 
Lichtes  alle  die  blutigen  kostbaren  Ungeheuer 
des  Wahnglaubens  nur  noch  als  beruhigte 
Schatten  durch  den  Hades  der  Erinnerung 
gehen.  — 

Indem  der  jung  gestorbene,  mannesreife 
n ml  mannesmuthige  radicale  Kritiker  der 
weltherrschenden  theoretischen  und  prak- 
tischen  Phantasmen  nur  der  Erkenntniss  der 
reinen  entscheidenden  That&achen  nach- 
trachtete,  hat  er  zugleich  am  Schlusse  der 
Einleitung  zu  seinem  zwar  knappen,  aber 
inhaltreicnen  Lebenswerke,  gegenUber  dem 
zu  erwartenden  einmQthig  verdn  nmenden 
Urtheil  der  gesammten  lehrpriesterlichen 


Kritik,  das  wehmtlthige  Bekenntniss  nieder- 
gelegt.  dass  der  Endbescheid  in  alien 
literanschen  Streitigkeiten  unter  Zeitgenossen 
bekanntlich  ausgesetzt  bleibe,  indem  hier  die 
Natur  von  Amtes  wegen  eine  Berufung  an 
das  Grab  einlege,  welches  —  wenn  Ver- 
schreiende  und  Verschrieene  gleich  stumm 
geworden  —  der  uberlebende  Irrthum  nur 
seinen  grftssten  Gdtzen,  die  schlichte  Wahr- 
heit  aber  auch  ihrem  geringsten  Vertreter 
8chmlicke.  Und  ein  Kranz  auf  das  jetzt  vor 
zwanzig  Jahren  geschlossene  Grab  von  Lud- 
wig  Knapp  wollte  dieser  Art ik d  sein,  indem 
erdeasen  philosophischc  Leistung  eingehender 
darlegte. 

Knutzen ,  Martin,  war  1713  in 
Rdnigsberg  geboren,  wo  er  nachmals  als 
Professor  der  Logik  und  Metaphysik  die 
Wolff sche  Philosophie  lehrte,  auch  Kant's 
Lehrer  war  und  1751  starb.  In  dieser 
Richtnng  hat  er  folgende  Schriften  ver- 
Offentlicht:  Elementa  philosophies  rationalis 
methodo  mathematica  demonstrate:  (1747), 
Systema  causarum  efficientium  (1745)  und 
eine  philosophische  Abhandlung  von  der 
immateriellen  Natur  der  Seele  (1744),  worin 
er  die  Einheit  des  Selbstbewusstseins  zum 
Beweisgrund  der  unkdrperlicken  Natur  und 
Unsterblichkeit  der  Seele  machte.  Auch 
einen  philosophischen  Beweis  von  der  Wahr- 
heit  des  Christenthums  (1739)  hat  er  zu 
ftthren  versucht,  welcher  1763  in  sechster 
Auflage  erschien. 

B.  Erdmann,  Mar; in  Knutzen  and  seine  Zeit. 
Ein  Beitrag  tax  Geachichto  der  WolfTachen 
Schnle  and  inabeaondero  zur  Entwickelangs- 
gescliichte  Kant'a.  1876. 

Knuzen,  Matthias,  war  zu  Oldensvort 
in  Schleswig  -  Holstein  geboren ,  hatte  zu 
KSnigsberg  Theologie  atudirt  und  sich  einige 
Jahre  lang  in  Deutschland,  D&nemark,  Polen 
und  Kurland  umhergetricben  und  Qberall  durch 
religiose  ErOrterungen  Anstoss  und  Streit 
erregt  Nachdem  er  1674  in  Jena  eine  Sectc 
der  „Gewissenert*  zu  stiften  versucht  hatte, 
denen  das  Gewissen  als  Grund  und  Richt- 
schnur  aller  Religion  gelten  sollte,  wurde 
er  von  dort  vertxieben  und  blieb  seitdem 
verschollen.  In  den  von  ihm  verflffentlichten 
Flugschriften,  welche  im  Anhange  zur  zweiten 
Auflage  der  Schrift  des  Jenenscr  Professors 
J.  Musaus  nAbleinung  deT  ausgesprengten  . . . 
Verleumdung,  ob  wiire  in  . . .  Jena  eine  neue 
Secte  der  sogenannten  Gewissener  entstanden" 
(1674)  abgedruckt  worden  sind,  zeigt  er  sich 
von  Spinoza's  Mtheologisch-politischem  Trac- 
tat44  abhangig,  dessen  Grundgedanken  er 
jedoch  verhacnte  und  verzerrte  und  dabei 
eiu  Fortleben  des  Menschen  nach  dem  Todc 
laugnete. 

Koppen,  Friedrich,  war  1775  in 
Ltlbeck  geboren,  hatte  unter  ReinhoW  und 
Fichte  in  Jena,  nachher  auch  in  GOttingen 
studixt,  seit  1804  als  Pastor  in  Bremen  ge- 
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wirkt,  woraof  er  1807  Professor  in  Lands- 
hut  and  1827  in  Eriangen  wurde,  wo  er 
1868  starb.  In  seiner  Erstlingsschrift  „Ueber 
die  Offenbarung  in  Bezug  anf  Kant'sche  und 
Fichte'sche  Philosophic"  (1797)  stellte  er  sich 
anf  die  Seite  des  Glaubensphilosophen  Jacobi. 
mit  welchem  er  in  eifrigem  Briefwechsel 
stand  and  dessen  Gesammtausgabe  er  s  pater 
besorgte.  In  seiner  Schrift  „8chelling'8  Lehre 
oder  das  Ganze  der  Pbilosophie  des  absolnten 
Nichts,  nebst  drei  Briefen  verwandten  In- 
halts  von  Fr.  H.  Jacobi"  (1804),  bat  er  die 
Schwache  der  logischen  Grundlagen  des 
Schclling'schen  Identitatssystems  mit  Scharf- 
sinn,  Rlarheit  and  Precision,  wie  damals 
kein  Anderer,  dargelegt,  kam  aber  in  dem- 
jenigen  was  er  an  die  Stelle  setzte,  Uber  die 
popularen  Sfitze  der  Jacobi'schen  Glaubens- 
pbilosopbie  nicht  hinans,  indem  er  den  Ge- 
danken  durchfahrt,  dass  alles  menschliche 
Erkennen  an  das  Bedingte  gebunden  sei  und 
desshalb  nicht  Uber  den  Mechanismus  der 
Natarnothwendigkeit  binaus  zur  Anerkennt- 
niss  der  Freiheit  kommen  kdnne,  dass  Uber- 
haapt  alles  Oasein  anbcweisbar  and  nar 
Gegenstand  des  Glaubens  sei,  durch  welchen 
wir  die  Gewissheit  vom  Dasein  der  Natur, 
unserer  selbst  and  Gottes  eriangen.  Koppen's 
Hauptwerk:  nDarstellung  des  Wesens  der 
Pbilosophie"  (1810)  ist  einc  Ausfiihrang  des 
Jacobi'schen  Grundgedankens,  dass  es  ewige 
Grnndwahrheiten  gebe,  die  darch  keine 
Speculation  erschtlttert  werden  kflnnten  and 
an  welchen  jedes  philosophische  Denken  sich 
orientiren  mtlsse.  Dahin  gehdre  die  Freiheit, 
die  wir  als  unbewiesene  und  unbegreifliche 
Thatsache  in  uns  linden  und  von  welcher 
wir  nur  unmittelbar  wissen,  dass  sie  der 
Grund  des  durch  den  lebendigen  Weltschdpfer 
gesetzten  Universums  sei.  Ein  Product  der 
absoluten  Freiheit  oder  Gottes  sei  auch  die 
Naturnothwendigkeit.  Wie  wir  die  Sinnen- 
welt  durch  die  Sinne  vernehmen,  so  diesen 
Urheber  der  Welt  durch  die  Vernunft;  und 
was  beide  Anschauungs  -  und  Erkenntniss- 
weisen  vernahmen,  legt  der  Vorstand  reflec- 
tirend  und  abstrahirend  aus,  und  so  entsteht 
die  Wissenschaft.  Ausserdem  hat  Koppen, 
einige  kleine  Schriften  abgerechnet,  noch 
eine  Schrift  „  Philosophic  des  Christenthums" 
(1813,  in  zwei  Banden)  und  eine  auf  platonische 
Anschauungen  gcbaute,  d.  h.  aus  dem  Be- 
griffe  der  Gerechtigkeit  abgeleitete  Dar- 
stellung  der  „Politik"  (1818),  sowie  der 
„Rechtslehre"  (1819)  veroffentlicht. 
K.  F.  Schafberger,  DarBtcllung  des  Wesens  der 
Philosophio  des  Herra  Fr.  Koppen,  nebst 
Darstellung  der  eignen  Ansicht  des  Ver- 
fassers.  (1813). 

Kol6t£s  ans  Lamp&akos  (einer  vorder- 
asiatischen  Kustenstadt)  war  ein  Schiller  des 
Epikurds  und  eifriger  Vorkampfer  fttr  dessen 
Lehre.  In  einer  verloren  gegangenen  Schrift 
suchte  er  zu  beweiaen,  dass  man  nach  den 


Lehren  anderer  Philosophen  gar  nicht  oder 
wenigstens  nicht  angenehm  leben  kdnne. 
Diese  Schrift  muss  im  Alterthum  einiges 
Aufsehen  gemacht  haben,  da  es  noch  400  Jahre 
sp&ter  Plutarchos  aus  Chaironeia  fttr  an- 
gezeigt  hielt,  dieselbe  in  zwei  noch  vor- 
handenen  Gegenschriften  zu  widerlegen.  f;._ 

kolotts .  ein  Kyniker,  wird  als  Zeit- 
genosse  des  Krates  aus  Theben  im  letzten 
vorchristlichon  Jahrhundert  genannt. 

KrantAr  stammte  aus  boloi  in  Kilikia 
und  kam  im  Besitz  eines  bedeutenden  Ver- 
mogens  nach  Athen,  wo  er  die  Schule  des 
altera  Akademikers  Xenokrates  und  nach 
dessen  Tode  die  Vortrage  seines  Freundes 
Polemon  in  der  Akademie  h5rte.  Als  Schrift- 
steller  hat  er  sich  zun&cbst  durch  einen 
Commentar  zu  Platon's  „Timaios"  bekannt 
gemacht,  besondern  Rohm  aber  sich  durch  ein 
Buch  „Ueber  die  Traucr"  erworben,  welchem 
Cicero  seine  „Tro8tschrift"  (Consolatio)  nach- 
gcbildet  hat.  Von  seinen  Schriften  sind  uns 
jedoch  nur  einzelne,  obwohl  zum  Theil 
grBssere  Bruchstflcke  erhalten.  Was  seine 
philo8opbischen  Anschauungen  betrifft,  so  be- 
stritt  er  mit  seinem  Lehrer  Xenokrates  die 
zeitliche  Entstehung  der  Seele,  nahm  mit 
Platon  eine  Veraetzung  der  Seele  zur  Be- 
strafung  und  Reinigung  in  die  irdische  Welt 
an  und  dachte  sich  die  Seele  aus  Sinnlichem, 
Intelligibelm,  Selbigemnnd  Andermzusammen- 
gesetzt.  Angesichts  der  mit  dem  mensch- 
lichen  Leben  verknupften  Uebel  aah  er  im 
Tode  den  Uebergang  zu  einem  bessern  Dasein. 
Unter  den  Gtttera  des  Lebens  stellte  er  die 
Tugend  oben  an,  darauf  folgt  die  Gesundheit, 
dann  die  Lust  and  endlich  der  Reichtham. 
Nicht  Unterdrtlckung  der  Affecte,  sondern 
nur  naturgemasse  Beschrinkung  dersclben 
erklart  er  far  die  sittliche  Aufgabe  des  Lebens. 

Krates,  aus  Athen  gebttrtig,  war  ein 
Schiller  Polemon's  in  der  altera  Akademie 
und  hatte  in  dieser  den  Akesilaos,  den  Bion 
aus  BorystheneB  (am  heutigen  Dniepr)  und 
den  Theodoras  zu  SchUlern.  Von  seinen 
Schriften,  unter  denen  sich  auch  Volks-  und 
Gesandtschaftareden  befanden,  hat  sich  Nichts 
erhalten:  er  wird  jedoch  von  Cicero  zu  den 
treuen  Bewahrern  der  platonischen  Lehre 
geziihtt. 

krat£s  aus  M alios  (in  Kilikia)  war  ein 
Grammatiker,  welcher  sich  zur  Lehre  des 
Stoikers  Panaitios  hielt. 

Krates  aus  Theben  lebte  in  der  zweiten 
Ilalfte  des  vierten  bis  in  den  Anfang  des 
dritten  vorchristlichen  Jahrhunderts  und  war 
ein  so  begeisterter  Verehrer  des  Kynikers 
Diogenes,  des  Bettlerphilnsopben  in  der 
Tonne,  dass  er  sein  ansehnliches  Vermdgen 
verschenkte  und  seine  Sache  auf  Nichts 
stellte.  Seine  Gattin  JJipparchia,  die  Tochter 
einer  uhlhabenden  Fanulie  in  Thrakia,  und 
deren  Bruder  Metroklcs  bekannten  sich  su 
den  gleichen  Grundsatzen,  indem  sie  bei 
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Tag  and  Nacht  (Hipparchia  in  kynischer 
Mannertracht)  in  den  tiffcntlichen  Hallen  zu- 
bracbten.  Dem  Ehepaare  wird  sogar  von 
vielen  Alton  nachgeaagt,  sie  batten  ihr  Bei- 
lager  Ichthttndisch  vor  zahlreichen  Zoschanern 
gehalten. 

Kratippos  aua  Mytilene  (anf  der  lnscl 
Lesbos)  war  in  der  zweiten  Halfte  des  letzten 
vorchristlichen  Jahrbunderts  nacbAtbcn  flber- 
gesiedelt,  wo  Cicero  seine  Bekanntschaft 
maehte.  Er  gehdrte  zur  pcripatotischen 
Schnie;  doch  ist  nns  fiber  seine  Ansichten 
von  Cicero  nnr  Unerheblichea  berichtet 

Kratylos  lebte  als  8chtiler  des  Sophisten 
Protagoras  und  Anhanger  des  ephesiscben 
Pbilosophen  Herakleitos  in  Athen,  wo  Platon 
seinen  Unterricht  genoss  und  spater  den- 
selben  in  seinem  Dialoge  „Kratylosu  (flber 
die  Wortbildnng)  als  Mitunterrcdner  auf- 
treten  liess. 

[  krans.  Christian  Jacob,  war  1753 
zn  Osterode  am  Harz  geboren  nnd  hatto  scit 
1770  zu  Kfinigsberg  studirt,  wo  er  Kant's 
Schfiler  war  und  auch  mit  Hamann  und 
Hippel  in  Verkebr  stand.  Im  Jahr  1779 
ging  er  nacb  Berlin  und  von  da  als  Begleiter 
eines  adeligcn  Studenton  nach  Gdttingen  und 
wnrde  1781,  im  Jahre  des  Erscheinens  der 
.,  Kritik  der  reinen  Vernunft44  ordentlicher 
Professor  der  praktiscben  Philosophic  und 
Kameralwissenscbaften  in  KOnigsberg,  wo  er 
1807  starb.  Ein  Schttler  und  Verehrer  David 
Hume's  und  Adam  Smith's,  war  er  mit  Kant 
in  der  Lehre  von  Raum  und  Zeit  einver- 
standen  und  mit  skeptischer  Gcistesrichtung 
ein  Gegner  aller  metaphysischen  Verstiegen- 
h  fit  cm;  er  wandte  sich  darum  uberwiegend 
den  Problemen  der  Politik  und  National- 
ftkonomie  zu  nnd  indem  er  das  nabe  Ver- 
haltniss  des  Grflnders  der  Volkswirthschafts- 
lehre  zu  Hume  richtig  erkannte.  hat  er  dessen 
volkswirtbscbaftliche  Abhandlungen  tiber- 
setzt  und  seinen  von  H.  von  Auerswald 
herausgegebnen  „vermi8chten  Schriften44 
(1808—1819)  einverleibt  Den  fflnften  und 
seebsten  Band  dieser  Sammlung  bilden  die 
„  Nachgelassene  pbilosopbische  Schriften,  mit 
einer  Vorrede  und  Abhandlung  von  J.  Fr.  Her- 
bert, zwei  Binde  (1812),  wahrend  der  achte 
Band  eine  Biographie  von  Kraus  'durch 
J.  Voigt  (1819)  enthalt.  Unter  diesen  nach- 
gelassenen  philosophischen  Schriften  sind 
beaonders  folgendebemerkenswerth.  Zunachst 
eine  Abhandlung  fiber  Pantheismus,  welche 
ursprunglich  zu  einer  Kritik  einiger  Schriften 
Herder's  hatte  dienen  sollen  und  worin  die 
metaphysischen  BegrifTe  von  Sein,  Kraft  und 
Wirkung  scharfsinnig  auseinander  gesetzt 
werden.  Eine  offenbar  mit  Rttcksicht  auf 
seine  Zuhdrer  niedergeschriebeue  weitlaufige 
Moralphilosophie  mit  langen  psychologischen 
ZurUstungen  zeigt  die  Kant'sche  Sorgfalt  uud 
Vorsicht  in  dem  Bemtihen,  die  Thateachen 
rein  aufzufasscn  und  sich  von  altem  Phan- 


tasiedenkeD  fern  zn  halten.  Haupfsacblich 
beschaftigt  er  sich  dabei  immeT  geradezu  mit 
den  Urtheilen  der  Billignng  und  Missbilligung 
als  den  achten  und  ursprtinglichen  Thatsachen 
des  sittlichen  Bewusstseins.  Eine  psycho- 
logische  Abhandlung  fiber  freie  Handlungen 
bei  innerm  Widerstreben  ist  nicht  frei  vom 
Missverstand  dessen,  was  Kant  mit  seiner 
Kritik  der  sogenannten  ntransscendentalen 
Freiheitsidee"  eigentlich  beabsichtigt  hatte. 

Krause,  Karl  Christian  Friedrich, 
war  1781  zu  Eisenberg  im  Altenburgischen 
geboren,  als  Knabe  Jahre  lang  kranklich 
und  von  Gehirnaffectionen  und  epileptiscben 
Zufallen  heimgesucht.    Die  Abhartung,  die 
ihm  seit  seinem  elften  Jahre  anf  der  Kloster- 
schule  zu  Dondorf  auferlegt  wurde,  bekam 
ihm  gut,  und  er  entwickelte  sich  bald  kraftiger. 
Nachdem  er  seit  seinem  14.  Jahre  noch  die 
Schule  zu  Altenburg  besucht  hatte,  studirto 
er  1797—1800  zn  Jena  Theologie  als  Be- 
rufsfach,  daneben  aber  Mathematik  und  Philo- 
sophie  unter  Fichte  und  Schelling,  promovirte 
1801  in  beiden  letztern  Fachern  znm  Doctor 
und  maehte  dann  in  Altenburg  sein  theo- 
logisches  Examen.   Im  Jahr  1802  habilitirto 
er  sich  in  Jena  als  Privatdocent  und  hielt 
zunichst  fiber  Logik,  Naturrecht,  Mathematik 
und  Naturphilosophie  Vorlesungen.  Zugleich 
verheiratheto  sich  der  erst  Einundzwanzig- 
jahrige  mit  der  Tochter  eines  Posamentiers 
und  Weinhandlers   in  Eisenberg,  welche 
Mutter  von  14  Kindern  wurde,  unter  welchen 
8  Sdhne  und  4  Tachter  den  Vater  uberlebten. 
In  seinem  Philosophircn  durch  Fichte  und 
Schelling  angeregt,   suchte  Krause  beide 
Sy8teme  dadurch  mit  einander  zu  vereinigen, 
dass  er  den  Inhalt  derselben  auf  die  empirisch- 
psychologische  Selbstbeobachtung  grllndete 
und  insofern  mit  Fries  Verwandtschaft  hat. 
Er  verSffentlichte  zunachst  einen  ^Grundriss 
der  historischen  Logiku  (1803),  ferner  „Grund- 
lage  des  Naturrechts"  (1803),  sodann  ^Grund- 
lage   eines    philosophischen   Systems  der 
Mathematik u  (1804)  und  eine  „Anleitung  zur 
Naturphilosophie*4,  welche  auch  unter  dem 
Titel  „Entwurf  des  Systems  der  Philosophic14 
(1804)  erschien.   In  dieser  letztern  Scbrift 
begann  er  sein  System  unmittelbar  mit  dem 
Absoluten,  an  welchem  er  die  Kategorien  der 
Einheit,  Ganzheit  und  Unendlichkeit,  der 
Selbstgleichheit  und  Unbegrtlndetheit,  der 
Harmonie,  des  Organismus  und  der  Rcalitat 
nachwies  und  dann  in  und  aus  dem  Absoluten 
den  Gegensatz  der  Vernnnft  und  Natur 
deducirte,  welcher  in  der  menschlichen  Kunst- 
schdpfung znr  Vereinigung  kiime.  Dem  Grund- 
satze  der  Identitat  gemass  mflsse  alles  Er- 
kennbare  im  Absoluten  erkannt  werden;  weil 
jedoch  das  Absolute  Vorbild  des  Seins  und 
der  Einheit  sei,  in  ihm  aber  die  Zwei- 
heit  oder  der  Gegensatz,  d.  h.  die  Vernunft 
und  die  Natur  nachgewiesen  werde,  welche 
sich  in  der  menschlichen  Kunstwelt  durch- 
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dringen;'so  mtlsse  die  Wesenheit  dea  Ab- 
soluten  audi  das  Gesetz  fttr  alles  Wissen 
sein  und  alles  Erkennen  von  der(Fichte'schen) 
Thesis  zur  Antithesis  und  Synthesis  fortgehen. 
Schon  im  Jahr  1803  (sagt  Krause  spSter) 
gelangte  ich  znm  vollen  Wesenschauen  vox 
und  doer  aller  Gegenheit  und  alien  einzelnen 
Attributen,  und  der  Gliedbau  der  Wissen- 
schaft  stand  dem  Erstwesentlichen  nach  voll- 
standig  vor  meinem  begeisterten  Auge  da. 
Nachdem  er  sett  1804  in  Rudolstadt  (er  war 
Meister  auf  dem  Clavier  und  im  Gesang)  und 
seit  1805  in  Dresden  sich  mit  Kunstatudien 
beschaftigt  hatte,  wurde  er  in  Dresden  1806 
FreimauTer  und  1808  „Bruder  Rcdneru  in 
der  Loge  „zu  den  drei  Schwertern",  wahrend 
er  durch  acht  Privatstunden,  die  er  taglich 
hielt,  seine  Familie  ern&hrte.   Er  glaubte  in 
der  Freimaurerbrflderschaft  die  bildungs- 
fahigen  Keime  eines  Menschheitsbundes  zu 
linden,  dessen  Idee  ihm  als  eine  Consequenz 
des  Fichte'schen  Begriffs  der  sittlichen  Ge- 
meinde  durch  Bekanntwerden  mit  den  Ideen 
des  Franzosen  St.  Simon  entstanden  sein 
mochte,  dessen  erste  Schriften  gerade  damals 
erschienen.  In  Folge  der  Polemik,  die  er  in 
einem  Werke  Uber  „die  drei  Kunsturkunden 
der  Freimaurerei"  (1810)  gegen  die  Geheimniss- 
krftmerei  des  Ordens  sich  erlaubt  hatte,  wurde 
er  aus  der  Loge  ansgescklossen,  und  die 
Feindschaft  derFreimanrer  wurde  das  Schick  - 
sal  seines  fernern  Lebens.   Seine  Ideen  tlber 
die  Entwickelungs-  und  Fortbildungsffthigkeit 
der  Freimaurerbrflderschaft  legte  er  in  dem- 
selben  Jahre  in  seinem  „  System  der  Sitten- 
Ichre44  (1810),  sowie  in  dem  von  ihm  heraus- 
gegebnen  „Tagblatt  des  Menschheitslebens" 
nieder,  dessen  erster  Vierteljahrgang  in  dem- 
selben  Jahr  erschien,  sowie  in  seinem  „Ur- 
bilde  der  Menschbeit"  (1811).  Nach  Fichte's 
Tode  habilitirte  er  sich  1814  mit  einer  latei- 
nischen  „Rede  fiber  das  menschliche  Wissen 
und  den  Weg,  dazu  zu  gelangen14  in  Berlin 
als  Privatdocent,  bewarb  sich  jedoch  ver- 
gebens  urn  dessen  Lehrstuhl  und  kehrtc  dess- 
halb  nach  Dresden  zurtlck,  wo  er  im  Jahr 
1816  mit  zwei  Schriften  „Von  der  Wttrde 
der  deutschen  Spracheu  und  „Ausf(ihrliche 
Anktlndigung    eines    neuen  vollst&ndigen 
WOrterbuchs   odcr   Urwortreichthums  der 
deutschen  Sprache**,  (1816)  gegen  die  Sprach- 
mengerei  in  den  philosophischen  Werken 
auftrat  und  Vorschlfige  zu  einer  rein  deutschen 
Terminologie  machte,  die  er  nunmehr  selbst 
in  seine  spacer  veroffentlichten  Werke  ein- 
Hlhrte,  wodurch  er  iedoch  den  Kreis  seiner 
Leser  sehr  verminderte.    In  Ermangelung 
eines  wissenschaftliclien   Lehrberufes  be- 
schftftigte  sich  Krause  damals  in  Dresden 
theoretasch  wie  praktisch  viel  mit  dem  Mes 
mcrismus  uud  machte  einige  gltlckliche  Kuren? 
freilich  auf  Kosten  seiner  Gesnndheit,  zu 
deren  Wicderherstellung  er  1817  ftinf  Monate 
lang  eine  Reise  nach  Frankreich  und  Italien 


machte.    Sp&ter  nahm  er  die  Philosophie 
wieder  auf  und  hielt  zu  Anfang  1823  vor 
einer  Anzahl  von  Mannern  und  Frauen  in 
Dresden  „  Vorlesungen  tlber  die  Grundwahr- 
heiten  der  Wissenscnail1*,  welche  er  im  Jahr 
1829  nebst  einer  Wtlrdigung  der  bisherigen 
Systeme,  vorztlglich  der  neueeten  von  Kant, 
Fichte,  Schelling,  Hegel  und  der  Lehre 
Jacobi's,  zu  Gdttingen  durch  den  Druck  ver- 
dffentlicnte.  Dort  hatte  sichnamlich  derFtinf- 
undvierzigjilhrige  im  Jahr  1824  durch  Ver- 
thetdigung  von  25  philosophischen  Thesen 
wiederum  als  Privatdocent  habilitirt.  Znr 
Erhaltung  seiner  grossen  Familie  mnaste  er 
taglich  mehrere  verschicdene  Vorlesungen 
halten  und   daneben   noch  Privatstunden 
geben.   Daneben  hat  er  ansser  einer  Schrift 
„Darstellungen  ausderGeschichte  derMusik" 
(1827)  noch  philosophische  Werke  verdffent- 
licht,  namlich:  „Abriss  des  Systems  der 
Philosophie;  erste  Abtheilung:  Analytische 
Philosophie"  (1825),   ferner  „Abrias  des 
Systems  der  Logik,  zweite  mit  der  meta- 
physisdien  Grundlegllllg  vermdirte  Ausgabe" 
^1828),  sodann  Abriss  des  Systems  der  Rechts- 
philosophie"  (1828)  und  ,, Vorlesungen  tlber 
das  System  der  Philosophie"  (1825).  Auf 
dem  Katheder  sprach  er  frei  und  fand  zahl  - 
reiche  begeisterte  Zuh5rer;  aber  eine  Pro- 
fessur  in  Gdttingen  zu  erhalten,  gelang  ihm 
nicht,  und  durch  die  Qbennftssigen  Geistes- 
anstrengungen  ward  seine  Gesundheit  unter- 
graben.   Als  nun  im  Jahr  1830  sein  Schfller 
Ahrens,  als  Privatdocent  in  Gdttingen.  sich 
in  die  durch  die  franzdsische  Jnlirevolution 
hervorgerufenen  politischen  Bewegungen  ver- 
wickelt  und  Gottingen  hatte  verlassen  mttssen, 
wurdo  gegen  den  verktlndiger  des  Mensch- 
heitsbundes eine  Kriminaluntersuchung  ein- 
geleitet  und  demselben  an  die  Hand  gegeben, 
sich  derselben  durch  freiwillige  Entfernung 
von  GOttingen  zu  entziehen.  Da  Krause  nach 
dem  Tode  seiner  Schwiegermutter  in  Eisen- 
berg  zehn  tausend  Thaler  geerbt  hatte,  so 
beschloss  der  kranke  und  schwer  gebeugte 
Mann,  seinen  Wohnsitz  in  MUnchen  zu  nehmen. 
Im  Jahr  1831  kam  der  nunmehr  Filnfzig- 
jfihrige  dorthin  und  gedachte  sich  durch 
raathematisch  -  philosophische  Abhandlnngen, 
die  er  "bei  der  Akademie  der  Wissenschaften 
einreichte,  als  Privatdocent  zu  habilitiren, 
urn  womoglich   eine  Honorarprofessnr  zn 
erlangcn.    Nun  wollte  aber  aas  Ungldck, 
.dass  auf  Betrieb  seiner  Gdttinger  Verfolger 
in  Mttnchen  eine  Polizeiuntersuchung  wegen 
ihm  schuldgegebnerZauberei  (IMesmerismus?) 
und  St.  Simonismus  Uber  ihn  verhftngt  wurde. 
Der  vorsichtige  Vorstand  der  MUnchener 
Akademie  der  Wissenschaften,  der  geheime 
Hofrath  von  Schelling,   der  Natur-  und 
Identitatsphilosoph.  fand  es  bedenklich,  den 
Vortrag  eines  aur  diese  Art  anrUchig  ge- 
wordenen  Mannes,  der  vor  30  Jahren  in 
i  Jena  sein  College  gewesen  war,  in  der 
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Akademie  fjfattfinden  zu  laasen.  Noch  vor 
der  Untersuchang  der  gegen  ihn  erhobnen 
Anklage  eollte  Krause  polizeilich  aus  Bayern 
ausgewiesen  werden.  Den  Bcmtlhungen  des 
Professors  unci  Akademikers  Franz  von 
Baader  gelang  es  indessen,  die  Mtlnchener 
BchSrden  ttber  den  Missgriff  aufzuklaren  und 
das  bereits  ausgefertigte  Ausweisungsdekret 
rtlckgangig  zu  machen.  Nach  Eriedigung 
der  Untersuchung  wollte  der  Minister  PUrst 
von  Wallerstein,  welchem  sich  Krause  per- 
sdnlich  vorgestellt  batte,  ihn  flir  die  Mtlnchener 
Universitat  gewinnen,  und  die  meisten  Mit- 

Slieder  der  philosophischen  Facultat,  sogar 
er  alte  philosophische  Mdnch  Mt-i linger, 
sprachen  sich  gtlnstig  darUber  ans.  Nur 
Schelling  erklarte  sich  gegen  Krause's  Zu- 
lassnng,  weil  die  Mtlnchener  Universitat  ein 
geschlossenes  Gauzes  sei,  in  das  man  keine 
nenen  Elemente  mehr  aufnehmen  dtlrfe. 
Krause  war  im  September  von  einem  mehr- 
wochigen,  wie  es  schien,  fur  seine  Gesund- 
heit  fdrderlich  gewcsencn  Aufenthalt  in  dem 
bayrischen  Alpenbade  Partenkirchen  nach 
Mil nc hen  zurtlckgekehrt ,  ala  am  27.  Sep- 
tember 1832  ein  Schlaganfall  seinem  Leben 
ein  Ende  machte.  Sein  SchOler  und  Schwieger- 
sohn,  der  Freiberr  H.  K.  von  Leonhardi 
hat  seit  dem  Ende  der  dreissiger  Jahrc 
Krause's  bandschriftlichen  Nachlass,  znm 
Boston  der  Familie,  auf  Subscription  heraus- 
gegeben,  und  ein  anderer  Schtller,  H.S.Linde- 
mann  hat  1839  eine  „  tlbersichtliche  Dar- 
stellung  des  Lebens  und  der  Wissenschafts- 
lehre  Krause's"  verdffentlicht 

Im  weitern  Verlanfe  seiner  philosophischen 
Entwickelnng  hatte  Krause  erkannt,  dass  die 
ersten  Entwttrfe  seines  System  es  auf  einem 
als  wahr  vorausgesetzten  Satze  beruhten, 
welcher  nicht  sogleich  von  einem  Jeden  ver- 
standen  werden  kdnne  und  zugleich  cinen 
problematischen  Charakter  habe.  Diesen 
Mangel  suchte  er  in  seinen  spatern  Schriften 
dadnrch  zu  vermeiden,  dass  er  von  einem 
Punkt  ausging,  uber  den  alle  Menschen  tlber- 
einstimmten,  und  dieser  war  seiner  Annie  lit 
nach  kein  anderer.  als  der  selbstbewusste 
Mensch  oder  das  Ich,  dieses  letztere  also  das 
erste  Gewisse,  mittelst  dessen  Erforschung 
der  Mensch  an  gehoriger  Stelle  zor  An- 
schauung  Gottes  gelange.  Und  dieser  Weg 
sollte  als  Einleitung  den  analytischen  oder 
dednctiven  Theil  seines  Systemes  bilden, 
welcher  die  Aufgabe  habe,  den  denkenden 
Geist  vom  gewdhnlichen  Standorte  des  Lebens 
aus  zur  Erkenntniss  Gottes  und  damit  zum 
eigentlich  sachlichen  Prinzip  der  Wissen- 
schaft  hinzufUhren.  Er  beginnt  demgemass 
mit  der  fiir  alle  Menschen  nnzweifelhaften 
AnerkenntnisB  des  Ich,  welche  desshalb  der 
Anfang  and  Eingang  in  die  Wissenscbaft  ist 
Das  Ich  ist  nun  Ein  sclbes  gauzes,  bezngiges, 
sich  selbst  befassendes,  existirendes,  harmo- 
nijBche8  Wesen,  welches  gottahnlich  ist  und 


alle  gftttlichen  Eigenschaften  auf  endliche 
Weise  an  sich  hat  In  sich  selber  ist  das 
Ich  Geist  und  Leib  im  Vereine  und  vor  und 
tlber  diesem  Gegensatze  und  Vereine  das 
Ur  -  Ich.  Als  ewiger  Grund  seiner  Ver- 
anderungen,  denen  ea  lebend  unterworfen  ist, 
ist  das  Ich  VermSgen;  als  geschichtlicher 
Grund  dieser  seiner  Ver&ndernngen  ist  es 
Thatigkeit,  und  sofern  Vermdgen  nnd  ThEtig- 
keit  als  endliche  auch  begrenzt  erscheinen, 
ist  es  Kraft  Die  Th&tigkeit  des  Ich  zeigt 
sich  als  Thatigkeit  des  Erkennens  oder 
Schauens,  des  Empfindcns  oder  Ffihlens,  and 
des  Wollens.  Das  Ich  findet  sich  somit  sJs 
ein  gegliedertc8  Ganze  seiner  Vermdgen, 
Thatigkeiten  und  Krftfte.  Unser  Leib  er- 
giebt  sich  als  wesentlicher  Theil  der  Nator, 
welcher  in  der  Natur  gemass  ihren  Gesetzen 
entsteht  lebt  nnd  vergeht  Die  Natur  aber, 
als  die  Gesammtheit  des  Leiblichen,  ist  selbst 
nicht  das  Ich,  noch  der  Geist  Mittelst  des 
Leibes  and  der  Natur  gelangen  wir  audi  zur 
Anerkennung  anderer  Ich  in  der  Erscheinung 
ihrer  Leiber,  ihrer  Geberden  und  ihrer 
Sprache ,  welchen  andern  Ich  -  Wesen  wir 
gleichfalls  einen  Geist  zuzuschreiben  genOthigt 
sind.  Auf  diese  Weise  gelangen  wir  zur 
Anerkenntniss  einer  Gesammtheit  der  Geister, 
die  aber  im  Leben  mit  Leibern  verbunden 
sind.  Die  Natur  ist  nan  aber  nicht  der  Grand 
der  geistigen  Welt,  ebensowenig,  wie  der 
Geist  der  Grand  der  Natar,  aad  es  lftsst  sich 
aus  der  Selbstsetzung  beider  nicht  einmal 
ihr  Vereintsein  im  Menschen  befriedigend 
erkl&fen.  Natur  und  Geist  bilden  nimlich 
cinen  Gegensatz,  eine  Zweiheit  and  setzen 
somit  eine  ursprtlngliche  Einheit  voraus, 
durch  welche  sie  entstanden  sind  nnd  durch 
welche  i  I  ire  Vereinigung  allein  erklart  werden 
kann.  Diese  hohere  Einheit  aber,  in  welcher 
Natur  und  Geisterwelt  zu  denken  sind,  ist 
nicht  etwa  nor  bios  der  Grund  dersclben, 
sondern  noch  als  etwas  Selbstwesentliches, 
als  Ureinheit  vor  und  liber  diesem  Gegen- 
satze, d.  h.  als  Urwesen  zn  denken,  indem 
diese  Einheit  noch  vor  and  Uber  dieser  innern 
Gegenhcit  und  Vereinheit  besteht  and  sich 
nicht  in  dieselbe  anflOst  and  verliert  Dieses 
Urwesen  vor  and  fiber  der  Natar,  dem  Geist 
und  ihrem  VcTeiue,  welche  letztere  zusammeu 
die  Welt  sind,  ist  nun  Gott  Indeqi  wir  also 
bestrebt  sind,  uns  selbst  in  unserm  Innern 
kennen  zu  lernen,  werden  wir  zuhdchst  Gottes 
inne  uod  erkennen  uns  als  in  und  durch  Gott 
seiend,  sodass  Gott  das  Prinzip  von  Allem, 
mithin  auch  von  der  Wissenschaft  ist  Uneere 
Selbatinnigkeit  also  steigert  sich  ans  durch 
die  Anerkennang  Gottes  znr  Gottinnigkeit, 
wonach  wir  zugleich  bestrebt  sind,  im  Schauen 
oder  Denken,  im  Fflhlen  uud  im  Wollen, 
Uberhaupt  in  unserm  ganzen  Leben  immer 
mit  Gott  einstimmig  una  mit  Gott  vereint  zu 
sein  und  zu  werden. 

Soweit  gelangen  wir  im  ersten  oder  sub- 
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jectiv-analytischen  Tbeil  des  pbilosophischen 
Systems.  Der  zweite  oder  synthetische  Tbeil 
der  WLssenschaft  ni  mint  jenen  ersten  in  sich 
auf  und  baut  und  bildet  mittelst  Entfaltung 
der  obersten  Grondwahrheiten  das  Ganze  der 
Wissenscbaft  in  alien  seinen  Gliedtbeilen  and 
Verhaltnissen.  Die  synthetische  Wissenschaft 
fragt:  was  ist  Gott  an  sich?  und  antwortet: 
Gott  ist  Gott  oder  Wesen  ist  Wesen.  Die 
Schauung  Wesen  oder  Gott  ist  die  Eine 
unbedingte  Schauung,  worin  jedea  einzelne 
Schauen  an  sich  und  fur  den  endlichen  Geist 
als  Aufgabe  unendlichcr  innerer  Entwickelung 
enthalten  ist   Die  Erkenntniss  Gottes  oder 
die  Wesenschauung  ist  keines  Beweises  iahig 
und  bedttrftig,  sondern  an  sich  selbst  gewiss 
and  .jeder  Beweis  selber  erst  durch  selbige 
mdghch.   Die  Wesenschauung  ist  unbedingt 
oder  absolut,  und  unbedingt  gewiss  oder 
evident.   Sie  kann  als  Eine  und  ganze  durch 
NichtB  anders,  als  an  ihr  selbst  erklart  und 
verdeutlicht  werden;  wohl  aber  erlautert 
durch  die  ihr  untergeordneten  Erkenntnisse 
alles  und  iedes  endlichen  Gegenstandes,  und 
binsichtlich  der  Einen  und  ganzen  Wesen- 
schauung kann  auch  der  endlicbe  Geist,  der 
ihrer  inne  gewordcn  ist,  nicht  weiter  irren. 
So  erkennen  wir  zur  Forderung  des  Selbst- 
schauens,  des  Selbstgeftlhles  und  des  Selbst- 
wollens,  sowie  des  ganzen  Selbstinneseins  und 
Selbstinnigseins  noch  die  habere  Forderung 
des  Gottinneseins  und  Gottinnigseins,  worin 
zugleich  Frdmmigkeit  und  Gottseligkeit  ent- 
halten sind.   An  der  Wesen-  oder  Gottheit 
unterscheiden  wir  nun  wiederum  die  Einheit, 
wonach  wir  erkennen,  dass  Gott  oder  das 
Absolute  wesentlich  Eins  oder  einig.  stetig 
identisch,  d.  h.  sich  entsprechend  oder  sich 
nicht  widersprechend  sei.   An  der  Einheit 
Gottes  wird  nun  wieder  die  Selbstheit  (Sub- 
stantiality oder  Spontaneity )  und  die  Ganz- 
heit  (Quant  i  tiit    anterschieden ,  far  welche 
Kategorien  man  gewOhnlich  Unbedingtheit, 
Unbegrtlndetbeit  oder  Absolutheit  oder  Un- 
endlichkeit  Gottes  sagt.   Der  Selbstheit  nach 
ist  Gott  das  wahrhaft  selbstheitliche ,  un- 
bedingte, absolute  Wesen,  und  nur  Gott  allein 
ist  absolut  selbstandig,  von  nichts  Anderem 
abhangig.  durch  Nichts  bedingt   Der  Ganz- 
heit nach   ist  Gott  das  wahrhaft  gauze, 
d.  h.  unendliche  Wesen,  ausser  welchem 
Nichts  gedacht  werden  kann.  Beide  Grund- 
wesenheiten  setzen  einander  voraus,  und 
sind  stetig  verbunden,   und  dadurch  er- 
halten  wir  auch  den  Gedanken  der  Ver- 
einheit    Die  Einheit  Gottes   bleibt  aber 
zugleich.  vor  und  fiber  der  Selbstheit,  Ganz- 
heit  and  Vereinheit  und  in  abseitlicher 
Gegenheit  zu  denselben  als  Ureinheit  be- 
stehen.  Die  Wesenheit  entspricht  dem  Was; 
an  ihr  unterscheiden  wir  aber  noch  die 
Form,  das  Wie,  d.  h.  dasjenige,  wonach  die 
Wesenheit  ist,  und  die  Satzheit,  wonach  Gott 
als  das  Eiazige  Satzige  oder  Positive  ge- 


schaut  wird.  Da  nun  Gott  Einheit  seiner 
Wesenheit  ist,  so  ist  auch  die  *  Form  oder 
Satzheit  der  Wesenheit  and  ihren  unter- 
geordneten Wesenheiten  entsprechend.  Wir 
unterscheiden  daher  auch  die  Einheit  der 
Form  oder  die  Zahleinheit,  wonach  Gott  auch 
der  Zabl  nach  Einer  ist  and  nicht  Zwei  and 
so  weiter.  Die  Form  der  Selbstheit  ist  die 
des  sich  za  sich  selbst  Richtens  oder  Be- 
ziehens,  die  Richtheit  oder  Bezugheit  Die 
Form  der  Ganzheit  besteht  im  Umfangen, 
Fassen,  ist  also  Umfangheit,  Fassheit  Gem&ns 
diesen  Grundwescnheiten  ist  Gott  in  Richtung 
za  sich  selbst,  und  weil  Alles  in  Gott  ist, 
auch  in  Richtung  and  Beziehung  za  Allem; 
Gott  befasst  sich  selbst  und  Alles.  Beide 
Wesenheiten  sind  aber  in  Gott  verbunden 
und  geben  so  die  Formvereinheit  Die 
satzige  (positive)  Wesenheit,  d.  h.  die  vereinte 
Wesenheit  und  Form  ist  das  Sein,  die  Sein- 
heit,  wonach  Gott  unbedingt  daseiend  ist. 
Die  Weseneinbeit  and  Formeinheit  geben  in 
ihrer  Verbindung  die  Seineinheit,  wonach 
Gott  einig  und  einzig  zumal  ist.  Die  vereinte 
Selbstheit  und  Richtheit  giebt  die  bezugige 
(relative)  oder  Verhaltseinheit,  wonach  Gott 
zu  sich  selbst  und  zu  Allem  im  Verhaltnisse 
steht,  und  sofern  wir  die  Ganzheit  und  Fass- 
heit vereint  denken,  haben  wir  die  Gehalts- 
einheit,  wonach  Gott  sich  selbst  Gehalt  oder 
Inhalt  ist  und  den  achten  Gehalt  aller  Dinge 
ausmacht;  die  Verhalt-  und  Gehaltseinheit 
zusammen  geben  die  Seinvereinhcit  Alle 
diese  Wesenheiten  sind  an  der  Einen  Wesen- 
heit Gottes  unterschieden  worden  und  sind 
darum  die  Mannigfaltigkeit  und  Vielheit  der- 
selben.  Alles  Unterscheidbare  ist  aber  gegen 
ein  Anderes  so  beschaffen,  dass  es  dasienige 
ist,  was  das  Andere  nicht  ist,  und  umgekehrt 
Dadurch  unterscheiden  wir  an  der  Wesen- 
heit Gottes  den  Gedanken  des  Andersseins, 
der  Gegenheit  gemass  welcher  wir  denken, 
dass  Gott  als  Wesenheit  auch  in  sich  Unter- 
scbiedenes  oder  Gegenheit  ist.  Hiernach  ist 
also  Gott  in  sich  Gegenwesen  und  Verein- 
wesen,  und  zwar  so,  dass  Gott  in  sich  zwei 
untergeordnete  Wesen  ist.  namlich  Geist  und 
Natur?  welche  beide  an  sich  gleichwesentlich 
und  sich  darum  wechselseitig  nebengeordnet 
sind,  und  zwar  so,  dass  in  dem  ibnen  gemcin- 
samen  Verhaltnisse  der  Selbstheit  una  Ganz- 
heit am  Geiste  die  Eine  Wesenheit  als 
Selbstheit,  an  der  Natur  die  Eine  Wesenheit 
als  Ganzheit  gesctzt  ist  Gott  ist  aber  ge- 
mass der  Ureinheit  seiner  Wesenheit  auch 
Urwesen.  und  indem  er  als  solches  und  zu- 
gleich als  seine  beiden  innern  Gegenwesen 
ist,  zugleich  in  Vermahlung  mit  Geist,  in  it 
Natur  und  mit  dem  aus  der  Verbindung  von 
Geist  und  Natur  hervorgehendenVereinwesen, 
also  auch  mit  der  Menscheit  Und  weil  Gott 
auch  Zahleinheit  ist.  so  ist  er  diese  Glied- 
ganzheit  von  Wesenheiten  nur  einmal.  Die 
Form  der  gottlichen  Gliedganzkeit  ist  die 
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Vollkommenheit  oder  Vollgliedheit,  wonach 
Gott  vollweseutlich  Alles  an  und  in  sich  ist, 
nichts  Wesentliches  an  and  in  Gott  fehlt. 

In  diesem  Systeme  von  Weaenheiten  will 
nan  Krause  die  theil  weise  Wahrheit  des  ein- 
seitigen  Monism  as  and  Absolutismus,  des 
einseitigen  Deismas  and  Duah'smus  organisch 
vermitteit  and  den  Pantheismus  wirklich 
ttberwonden  and  den  ftchten  Idealrealismns 
und  wissenschaftlichen  Theismos  als  einen 
sogenannten  Pan -en -theismos  oder  eine  All- 
in -Gottlehre  begrflndet  haben.  Die  Grnnd- 
wissenscbaft  oder  Metaphysik  betrachtet  Gott 
and  die  obersten  bestimmten  Wesen  in  Gott, 
nimlich  Vernanft  und  Natur  und  Gott  als 
Urwesen  fiber  ihnen  and  diese  drei  als  ver- 
einte  Wesen  und  erkennt  das  Verbaltniss 
Gottes  zu  alien  Wesen  in  ihm  in  oberster 
Stufe  des  Gliedbaues  der  Wesenheiten  and 
der  Wesen  nach  alien  Grnndbegrinen  und 
Grundsatzen.  Auf  diese  Grand wissensch aft 
folgen  dann  weiter  in  dem  Wissenachafts- 

Sliedbau  als  einzelne  Hauptwissenschaften: 
ie  Urwesenlebre,  die  Vernunftwissenschaft, 
die  Naturwiasenachaft,  die  Vereinswesenlehre, 
die  Religionswissenscbaft ,  die  Sittenlehre, 
die  Rechts-  und  Staatslehre,  die  Kunst- 
wissenschaft ,  die  Geschichtawissenschaft. 
Letztere  ist  die  eigenthumlichste  und  frucht- 
barste  Seite  der  Kranse'schen  Philosophic. 
Sie  wurde  aus  dessen  handschriftlichen  Nach- 
Ton  H.  von  Leonhardi  herauagegeben 
outer  dem  Titel:  „Die  reine  oder  all-* 
gemeine  Lebenlehre  and  Philosophic 
der  Gesehichte  znr  Begrtlndang  der 
Lebenkunstwissenschaft*4  (1843).  Gegen- 
stand  der  Gesehichte  ist  das  Eine  Leben 
oder  der  Lebenverein  Gottes  und  ailer  end- 
lichen  Wesen,  und  die  Gesehichte  selbst  ist 
das  unendliohe  Werk  Gottes.  In  der  Idee 
der  gottlicben  Vorsehung  empfangt  das  Leben 
und  seine  Gesehichte  erst  ihre  hdchste  und 
ganze  Einheit,  ihre  gottliche  Weihe  und 
Wurde.  Zu  erkennen,  was  und  wie  gelebt 
werden  soil,  und  zu  wurdigen,  ob  das  wirk- 
liche  Leben  dem  entspricht,  dies  ist  Gegen- 
stand  der  Geschiehtsphilosopbie.  Der  Ge- 
schichtsphilosoph  soil  wie  die  Bestimmung 
und  das  Gewissen  der  Menschheit  als  Einea 
grossen  Menschen  wirken.  Natur  und  Ver- 
nanft enthalten  in  sich  uncndlich  viele,  der 
Natur  und  Vernanft  ahnliche,  onter  sich  and 
mit  diesen  hohern  Ganzen  vereinte  unend- 
lioh  -  endliche  Einzelwesen.  Die  Idee  der 
Menschheit  ist  die  ewige  Vereinreihe  solcher 
in  ihrem  Werden,  Verandern  und  Bleiben 
unendlich-endlichen  und  ewigen  Einzelwesen 
in  Natur  und  Vernunft.  Alle  Menschen  er- 
weisen  sich  als  Ein  stetiges  Ganze,  und  daran 
knflpft  sich  die  Ahnung  von  Menschheiteu 
anderer  Sterne  und  der  Einen  Menschheit 
des  Weltalls.  Das  Erdenleben  ist  sowohl  in 
Bezog  auf  dieLebcnsalter  desEmzehnenschen, 
als  auch  der  Vdlker,  mehr  als  eine  blosse 


Vorbereitung  oder  Uebergangszustand  fur 
hohere  Zustande;  in  Wahrheit  ist  vielmehr 
jede  Zeit  auf  gewisse  Weise  voll  von  gdtt- 
licher  Wesenheit  Dass  das  Gute  dargelebt 
werde,  ist  das  gdttliche  Gesetz  des  Lebens; 
die  Bestimmung  der  ganzen  Menschheit  hier 
auf  Erden  ist  es,  eben  hier  und  jetzt  das 
rein  Gdttliche  oder  Gute  aus  aller  Kraft 
gesellschaftlich  vereint  zu  gestalten,  rein  urn 
der  gdttlichen  Wesenheit  willen,  die  auch 
hier  auf  Erden  rein  verwirklicht  zu  werden 
bestimmt  ist  Die  Bedingniss,  dass  das  Gute 
im  Leben  hergestellt  werde,  ist  das  Recht, 
welches  selbst  ein  grundwesentlicher  Theil 
des  Gnten  ist,  sofern  es  das  Ganze  der  von 
der  Freiheit  abhangigen  Bedingtheit  des 
vernflnftigen  Lebens  ist.  Die  Idee  des  Rechts 
erhebt  den  Menschen  (lber  sich  selbst  und 
raacht  ihn  von  aller  fehlerhaften  Selbstheit 
los;  die  ewige  Forderung  des  Rechts  ist, 
dass  das  ganze  Gute  mittelst  des  Ganzen 
seiner  zeitlich  freien  Bedingungen  verwirk- 
licht werde.  Der  dem  Recht  geraasse  Zu- 
stand  ist  als  ein  bleibender  im  Staate 
hergestellt,  welcher  sich  in  der  Vollendung 
der  Menschheit  selber  vollendet,  Der  Staat 
ist  das  allscitig  vollendete  Rechtleben  selbst. 
Dass  Gottes  Wesenheit  als  das  Gute  voll- 
kommen  dargelebt  sei  und  werde  und  dasa 
es  als  das  Eine  Gute  bestehe,  das  ist  das 
Eine  selbe  und  ganze  Heil  Gottes.  Dass 
fernerjedes  Endliche  die  Wesenheit  wesenin nig 
und  wesenvereint  darlebe,  das  ist  das  eigne 
ganze  Heil  jedea  endlichen  Wesens.  Das  Eine 
Lebensgesetz  Gottes  ist  zugleich  das  Eine  Hoils- 
gesetz  und  die  Eine  Ueilsordnung  Gottes, 
welche  zugleich  das  Leben  aller  endlichen 
Wesen  in  aller  Welt  in  der  unendlichen  Gegen- 
wart  umfasst.  Also  ist  auch  in  Folge  der  Gott- 
ahnlichkeit  das  Lebengesetz  jedes  endlichen 
Wesens  filr  sich  das  Gesetz  seines  cignen 
innern  Heils;  seine  eigne  Lebensordnung  ist 
auch  seine  eigne  Heilsordnung,  welche  auch 
eigenlebig  und  untergeordnet  Ubereinstimmen 
soil  und  kann  mit  Gottes  Heilsgesetz  und 
Heilsordnung.  Das  endliche  Leben  aller  und 
jeder  endlicnen  Wesen  ist  weltbeschrankt 
und  wcltlebenbe8chrankt,  entfaltet  sich  also 
zum  Theil  nur  innerhalb  der  Weltbeschranknng 
selbst  und  wird  zum  Theil  in  Ansehung 
seiner  Wesenheit  in  der  Zeit  von  aussenher 
verneint.  Es  iindet  sich  also  im  Leben  aller 
endlichen  Wesen  cine  theilweise  Weaen- 
widrigkeit,  zugleich  aber  auch  die  Grund- 
lage  fortwahrender  Wiedervereinigung  oder 
Aufhebung  dieser  Wesenwidrigkeit  oder 
Lebenswidrigkeii  Als  ein  Uebel  ist  alles 
Weaenwidrige  jeder  Art  zu  verstehen,  es 
mag  nun  im  Mangel  des  Lebens  oder  in 
Fehl  -  oder  Missbildung  des  Lebens  bestehen 
oder  eigentlich  aus  der  Freiheit  der  ver- 
nflnftigen Wesen  hcrruhren,  d.  h.  aus  ihrem 
wesenwidrigen  Willen  hervorgegangen  sein. 
Aber  das  Uebel  ist  niemals  eine , 
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Ei illicit  for  sicb,  aondern  immer  nur  eine 
Auanahme,  d.  h.  als  Abweichung  Ton  der 
gesetzmaaaigen  Entfaltung  dea  Lebena  mog- 
lich  und  wirklich.  Das  B3se  schwindet  bei 
grOsaerer  Reife  dea  Lebena  mit  den  einzelnen 
Weltbeschrankungen  aelbst  dabin ;  z.  B.  Er- 
ziehung,  Arbeit,  Eigenthum  verstopft  die  Ur- 

Juellen  der  Verbrechen.  In  dem  Einen 
lebensgesetze  Gottes  ist  aucb  ewig  enthalten 
daa  Eine  Gesetz  des  gOttlichen  Heila  and 
darin  weiter  daa  Eine  Geaetz  der  gdttlichen 
Errettung  vom  Uebel.  Gott  verneint  daa 
Weaenwidrige  nnd  daa  B8se  und  entfernt  68 
aua  dem  Leben  rein  und  allein  dnrcb  Weaen- 
gemaaeea  und  Gutes;  er  leitet  und  erzieht 
die  Einzelnen  wieder  und  rettet  sie  in  das 
Eine  Gute.  Jedea  endliche,  gottinnige  Ver- 
nunftweaen  vennag  auch  darin  Gottes  Mit- 
arbeiter  zu  st  in,  dass  ea  an  Gottes  ewiger 
Heilung  und  Heiligung  der  endlichen  Wesen 
Thcil  nimmt,  indem  ea  auf  alle  Weiae  die 
Rcttung  una  Heiligung  aUer  derjenigen 
Weaen  befdrdert,  die  in  8einem  Lebenskreiae 
mit  ihm  vereinleben.  Die  innere,  geiatige 
Grundlage  aber  dea  Heils  und  der  Kettung 
der  endlichen  Weaen  ist  eben  die  Wiaaen- 
schaft,  die  Ein8icbt  in  die  ewige  Bestimmung 
des  Lebena,  die  Erkenntnisa  der  beaondern 
Bestimmung  dea  Menachen  und  der  Erden- 
menachheit.  Alle  Menscben  dieser  Erde  sind 
bcsti mm t,  Eine  Geaellachaft  zu  bilden,  welcbe 
daa  ganze  Leben  umfaast,  als  ein  LebeveTein 
fur  daa  ganze  Menschheitleben.  welche 
Forderung  freilich  erst  in  der  Reife  dea 
Lebena  dieser  Erdenmcnschheit  erftilltwerden 
kann,  sodaaa  die  Menscbheit  dieser  Erde 
jetzt  nur  im  allerersten  Anfang  begriffen  iat, 
im  Geiate  dieser  gesellachaftlichen  Idee  ibr 
ganzea  Leben  zu  bilden.  Bis  jetzt  wird  eine 
geaellachaftliche  Vereinigung  ftlr  die  Ver- 
wirklichung  dieaer  Idee  auf  dieser  Erde  auch 
nirgenda  gefunden.  Nur  Abnungen  eine8 
8olehen  Henachbeitabundea  aind  bereita  vor- 
banden  und  dieae  hdchste  geaellachaftliche 
Vollendung  der  Menschheit  auf  Erden  steht 
ihr  erat  noch  bevor.  Aber  die  Stiftung  dea 
Menachheitabundea  ist  von  fern  und  mittel- 
bar  durch  Luther's  Rirchenverbeaaerung  nnd 
die  freie  Wissenschaftsforschung  innerhalb 
der  proteatantischen  Christenheit  eingeleitet 
Und  ich  selbst  (aagte  Krause  schon  im  Jahr 
1829)  darf  und  aoll  mich  ala  den  Stifter  und 
GrUnder  des  Menachheitbundea  auf  Erden  be- 
trachten  und  denselben  seit  dem  Lenzmonat 
dea  Jahres  1808  nach  Chriatua  geatiftet  und 
heatehend  erklaren.  Die8eLehre  vomMensch- 
heitbunde  (ftlgt  er  1832  hinzu)  iat  so  einfach, 
ao  angeia|ig  und  an^emflthig,  ao  leicht  zu 
veratenen  und  apricht  jedea  noch  unverdorbene 
Herz  ao  leicht  an,  daas  nur  wenige  Menschen- 
alter  vergehen  werden  bis  dahin,  wann  die 
Genoaaen  der  gebildeten  Vdlker  ea  kaum 
word  on  denken  kdnnen ,  dasa  eine  Zeit  mog- 
lich  gewesen,  in  welober  die  Menachen  dieae 


Einaicht  und  dieses  GefQhl  nicht  hatten. 
Dieaer  Grundgedanke  von  der  Menschheit, 
dem  Menschheitleben  und  dem  Menachheit- 
bunde  aoll  und  wird  die  leitende  Grundidee 
dea  kommenden,  nun  schon  begonnenen  Zeit- 
alters  werden,  und  sie  wird  Liebe,  Fnede, 
Gflte,  SchOnheit,  mit  Einem  Worte  Gott- 
ahnlichkeit  anf  Erden  geiatig  begrtlnden  und 
ausbreiten.  Und  dieses  kommende  Zeitalter 
ist  daa  dritte  Hauptlebenalter,  und  erat  in 
dieaem  ihrem  Reiflebenalter  wird  die  Menach- 
heit  dieser  Erde  f&hig  werden,  ihre  bOchsten 
und  innigsten  Lebensverhaltnisae  mit  Gott, 
mit  Vernnnft  nnd  Natur  und  mit  der  Mensch- 
heit, und  dem  Reiche,  aller  vernQnftigen 
Geiater  des  Weltaltera  einzugehen,  und  erst 
dann  wird  sie  das  Reinste,  Hochste  und 
Schdnate  ihres  Lebena  ala  ein  eigengutes 
und  eigenachdnea  Ebenbild  Gottea  vollfllhren. 
Schon  im  Beginne  dieses  Zeitaltera  werden 
die  Ffthigen  sich  aller  Orten  geaellachaftlich 
vereinigen,  um  den  Urlebebund  der  Mensch- 
heit in  einzelnen  Anfangen  zu  grtlnden. 
Aber  derselbe  sondert  sich  nicht  ab  ala  ein 
Geheimbund,  aondern  wirkt  offen,  wie  daa 
Sonnenlicht  und  ist  gleichsam  daa  geaell- 
achaftliche Gewissen  der  Menschheit  Der 
einzelne  Mensch  iat  das  unterate  und  gleich- 
sam Elementarglied  der  Reihe;  aua  der  Ver- 
einigung in  peradnlicher  und  selbst  eigen- 
lebiger  Liebe  geht  die  Gemeinachaft  der 
Ehe  nnd  der  Freundachaft  hervor;  aua  der 
Ehe  entspringt  der  Familienverein.  Eine 
zweite  Reihe  menachlicher  Ge8ellschaften 
bilden  die  werkthatigen  Vereine:  Wissen- 
.  schaftbund,  Kunstbund,  Rechtbund,  Tugend- 
bund,  Schonheitbund,  Religions-  oder  Gott- 
innigkeitabund.  So  iat  jeder  Mensch  ein 
ewiger  Genosae  dea  Gottreicha,  und  so  in 
Erdenleben  nur  ein  Abschnitt  einea  hdhern,  in 
Vergangenheit  und  Zukunft  aicb  erstrecken- 
den,  eigenthumlich  bestimmten  Lebensganzen. 
Der  Tod  iat  aelb8t  nur  ein  Erlebnias,  ein 
Moment  dea  wiedergebarenden  Lebena,  der 
Keimpunkt  eine8  neuen  Lebenakrei8es ,  ein 
befreiendes,  reinigendes,  erhebendea,  her- 
atellendea  Erlebnias.  Der  endliche  Geiat 
lebt  nach  dem  Tode  auch  dann  noch  als 
einziger  und  eigenthflmlicher  fort,  wenn 
dereinst  alle  jetzige  Sonnen  vergangen  sein 
werden  in  neugeschaffenen  Sonnen,  wie  dies 
Krause  als  Gebet  ausspricht:  Wenn  alle 
Sonnen  einrt  sind  zerronnen,  dann  leb*  ich. 
noch,  o  Weaen!  als  dein  Kind  und  Freund 
vereint  mit  dir,  o  du  mein  Leben!  — 

Nach  ihrer  ethiachen  Seite  iat  die  Krause'- 
sche  Philosophic  die  energische  FortfQhmng 
der  Prinzipien  der  Fichte'achen  Sittenlehre 
und  ihrea  keimkraftigen  Gedankena  der  sitt- 
lichen  Gemeinde,  die  lebendige  Bethatigung 
der  Geainnung,  von  welcher  Fichte'a  Grund- 
zUge  des  gegenwartigen  Zeitaltera  am  An- 
fange  unsera  Jahrhunderta  ein  so  beredtes 
Zeugnisaablegten.  Krauae  hat  die  praktLschen, 


Digitized  by  Google 


Krause 


538 


Kritobulos 


geaelligen  und  welterneuernden  Consequenzen 
der  „Wiasenschaft8lehreu  gezogen.  „Er 
stellt  (wie  Fort  1  age  treffend  hervorhcbt) 
den  Staat  und  alles  gesellige  Leben  anf  die 
breite  Basis  der  aich  von  unten  heranf 
bildenden  Vereine,  Familienvereine,  Kunst- 
vereine,  Wissenschaftsbttndnisse.  Hier  1st  das 
eigentlicbe  Bild  breitester  demokratiacher 
Grundlage  entworfen.  Die  Folge  davon  ist 
einestheils  ein  grossartiger  Kosmopolitismua, 
der  aber  das  nationale  Element  keineswegs 
ausschlieBSt  oder  yernichtet,  indem  hier  das 
menschlicheGanze  immer  nnr  als  ein  ans  selbst- 
wachsenden  Organen  zusammengewachsenes 
gedacht  wird.  Anderntheils  entapringt  hier 
die  Forderung,  dass  iede  Sphare  mensch- 
licher  Bildung  und  Thatigkeit  aich  selbst 
regiere  und  von  keiner  andern  Sphare  Ein- 
flttsse  empfange,  ohne  auf  diese  auch  wieder 
Einfluas  zu  uben.  Drittens  wird  diese  An- 
sicht  insofern  aocialistisch,  als  sie  in  der 
organischen  Vereinbildung  oder  dem  Asso- 
ciationsprinzip  das  allraachtige  Mittel  erblickt, 
wodurch  der  Staat  als  Organismus  dea  Rechta- 
lebens  jedem  Individuum  die  Mittel  an  die 
Hand  giebt,  aich  eine  selbstandige  sittliche 
Sphare  zu  grtlnden  und  darum  seine  Arbeits- 
kraft  zu  verwerthen,  Der  Krause'sche 
Socialismus  ist  gerade  darum  so  praktisch 
und  zflndend,  weil  er  aich  in  lauter  ganz  all- 
gemeinen  Kategorien  bcwegt.  Alle  richtige 
Anwendung  von  Prinzipien  will  erst  der  Er- 
fahrung  abgelernt,  will  von  der  Erfahrung 
selbst  diotirt  und  geregelt  sein.  Gerade  der 
abstracte  Gedanke  dagegen  und  er  ganz  allein 
wirkt  so  heilsam  unubefruchtend  und  scharf 
anregend,  indem  er  zu  jenem  gerauachlosen, 
unhinderbaren ,  freien  und  tugendhaften 
Socialiamus  ermuntert,  der  das  Jahrhnndert 
einer  beasern  Zukunft  entgegcnweist.  Der 
in  die  Zukunft  weiaende  ideale  Socialismus 
Fichte's  genugt  Krause'n  nicht,  wenn  diescr 
Zustand  nur  als  ein  kunftiger  erhofft  werden 
soil,  wahrend  die  Menscbbeit  ihre  alten 
Bahnen  lauft.  Er  sucht  daher  das  organisirende 
Thun  der  ans  Ueberzeugung  handelnden 
Liebe  auf  alien  moglichen  Punkten  der 
Menschheit,  also  in  alien  Individuen  an- 
zuregen  und  zu  entzilnden,  daroit  sie  alle 
selber  zu  Staatsbildern  oder  zu  BQndniase 
bildenden  Organisatoren  werden,  wodurch 
sich  dann  die  wirklichen  Zustande  von  selbst 
jenem  Ideale  immer  mchr  annilhern  miissenu. 
(F  o  r  1 1  a  g  e ,  genetische  Gescbichte  der  Philo- 
sophic seit  Kant  S.  223  f.)  Unter  Krause's 
Scnulern  sind  folgende  die  hervorragendsten : 
H.  Ahrens,  H.  K.  von  Leonhardi, 
H.  S.  Lindemann,  K.  D.  A.  Kdder, 
Th.  Schliephake,  Tiberghien,  Bou- 
chittc,  J.  s.  del  Rio  (in  Madrid). 

Fr.  Reifl,  nber  Krauae's  Philosopbie.  (In  den 
JahrbUchera  der  Qegenwart,  herausgegcbon 
von  A.  8chwegler,  1846,  8.  106—183.)! 


Krcskas.  Chasdai  ben  Abraham, 

war  urn  1340  geboren  und  lebte  erst  in 
Barcelona,  dann  bis  zu  seinem  Tode  in 
Saragossa.  Nachdera  er  wegen  einer  beim 
aragonischen  Hofe  gegen  ihn  vorgebrachten 
falschen  Anschuldigung  eine  Zeit  lang  in 
Kerkerhaft  gewesen  war,  erwarb  er  sicn  die 
Gunst  des  Konigs  Juan  I.  Taknudisch  ge- 
bildet,  ohne  bestallter  Rabbi  zu  sein,  war  er 
zugleich  mit  den  Ergebnissen  der  verschiedenen 
philosophischen  Schulen  des  Mittelalters  ver- 
traut  und  in  seinen  Anschauungen  der 
nominalistischen  Geistesrichtung  befreundet. 
Seine  um  das  Jahr  1396  in  spanischer  Spracbe 
verfasste  polemische  ..Abhandlung  tlber  die 
Glaubensartikel "  enthalt  eine  Beleuchtnng 
der  christlichen  Lehren  vom  Sflndenfall,  der 
Dreieinigkeit  der  Menschwerdung,  Erl6sung, 
Abendmahlswandlung.  Obgleich  durch  Josef 
Ihn  Schem-Tob  in's  Hebraische  ubersetzt, 
ist  diese  Abhandlung  gleichwohl  den  christ- 
lichen Lehrern  unbekannt  geblieben.  Sein 
Hauptwerk  unter  dem  Titel  „Or-ad<mtuu 
(Licht  des  Herrn),  welches  er  im  Jahr  1410, 
kuxz  vor  seinem  Tode  vollendete,  war  dem 
Spinoza  bekannt,  welcher  dasselbe  in  einem 
Brief  an  L.  Meyer  erw&hnt  Der  Verfaaser 
beleuchtet  darin  die  Grundlehren  der  Religion, 
das  Daaein  Gottea,  die  nnbegrenzte  gdttUche 
Allwissenheit ,  die  auf  das  Allgemeine  wie 
auf  das  Einzelne  sich  erstreckende  Vorsehung, 
die  (im  Sinne  des  Determinismus  gefaaste) 
Willensfreiheit,  den  Zweck  der  Weltschflpfung 
und  die  Unsterblichkeit  des  Menschen.  Ala 
Endzweck  der  Schdpfung  und  hdchstes  Gut 
gilt  dem  Verfaaser  die  geistige  Vollkommen- 
heit  des  Menschen  oder  das  ewige  Leben  der 
Seligkeit,  die  aber  nicht  durch  Erkenntniss, 
sondern  durch  thatige  Liebe  zu  Gott  er- 
worben  wird. 

M.  Jotl,  Don  Chasdai*  Crescas'  religionsphilo- 
aophische  Lehren  in  ihrem  geschichtlichon 
EiDflasse  dargestellt.  1866. 

Krinis  werden  bei  Epiktetos  und  Diogenes 
La£rtios  zwei  Stoiker  genannt,  die  im  zweiten 
christlichen  Jahrhundert  lebten. 

Kritias  aua  Athen  war  ursprdnglich  ein 
SchOler  des  Sokrates,  spater  jedoch  als 
Einer  der  sogenannten  dreissig  Tyrannen 
(Oligarchen)  in  Athen  ein  Anhanger  der 
Sophisten  und  Gegner  dea  Sokrates.  In 
einem  langen  poetischcn  BruchstUcke,  welches 
uns  Sextus  Empiricus  von  Kritias  aufbewahrt 
hat,  werden  ganz  im  Geiste  der  damaligen 
Sophisten  Gesetze,  Sitten  und  Gdtterglaube 
als  Erfindungen  der  Politik  bezeichnet  Nach 
einergelegentlichenAeusserungdesAristotele8 
hatte  Kritiaa  die  empfindende  Seele  mit  dem 
Blute  identificirt. 

k r if » Ihi I os.  ein  Sohn  des  Sokratikers 
Kriton,  wird  bei  Xenophon  und  Platon  unter 
den  Genossen  des  sokratischen  Kreises  Often 
erwahnt 


Digitized  by  Google 


Kritolaos 


524 


King 


Kritolaos  aus  Pbaselis  in  der  klein- 
asiatischen  Landschaft  Lykia,  war  ein  Peri- 
patetiker,  welcher  zugleich  mit  dem  Aka- 
demiker  Karneades  and  dcm  Stoiker  Diogenes 
um  156  v.  C'hr.  als  athenischer  Gesandter 
nach  Rom  gekommen  wax,  wo  er  Vortrage 
hielt.  Obwohl  er  sich  in  seinen  philosophiscben 
Anschaunngen  ira  Ganzen  tren  an  die  Lehren 
de8  Aristoteles  hielt  nnd  (lessen  Ansicht  von 
der  Ewigkeit  der  Welt  und  des  Menschen- 
geschlechts  gegen  die  AngrilTe  der  8toiker 
vertheidigte,  wich  er  doch  in  andern  Pnnkten 
von  Aristoteles  ab.  So  z.  B.  dachte  er  sicb 
die  Seele  an  den  Aetherstoff  gebunden  und 
erklarte  die  Lust  far  ein  Uebel. 

kriton  aus  At  lien,  der  Vater  des  Krito- 
bulos,  war  ein  reicher  und  angeseheneT 
Burger  von  Athen,  welcher  bei  Xenophon 
und  Platon  unter  deu  Genossen  des  sokratischen 
Kreises  erwahnt  wird.  Er  war  die  Seele  des 
von  den  Freunden  des  Sokrates  entworfenen 
Fluchtpbuies,  welchen  Platon  in  seinem 
kleinen  Dialoge  „  Kriton u  zum  Gegenstand 
einer  ethischen  Beurtheilung  machte.  Von 
siebenzehn  Dialogen,  welche  bei  Diogenes 
Laertios  dem  Kriton  beigelegt  werden,  hat 
sich  Nichts  erhalten. 

Kriton  wird  auch  ein  angeblicher  Alt 
pythagoraer  genannt,  welchem  spater  eine 
Schrift  „Ueber  die  Bcsonnenheit"  zu- 
geschrieben  wurde. 

Kronios,  ein  Platoniker  aus  der  Zeit 
des  Kaisers  Marcus  Aurelius,  wird  als 
Meinungsgenosse  des  Numenios  aus  Apamea 
und  als  Anhanger  der  Lehrc  von  der  Seclen- 
wanderung  genannt,  indem  er  zugleich  das 
Bose  aus  der  Materie  in  die  Seele  kommen 
Hess  und  deren  Eintritt  in  einen  Leib  fur 
ein  Uebel  erklftrte. 

kronlanri,  sicheMarci  von  Kronland. 

kruu,  Wilhelm  Traugott,  war  1770 
zn  Kadis  bei  Wittenberg  geboren,  seit  seinem 
zwdlften  Jahre  in  Schulpforte  bei  Nanmburg 
gebildet,  hatte  seit  1788  in  Wittenberg,  Jena 
und  Gflttingen  studirt,  sich  1794  in  Witten- 
berg als  Privatdocent  ftlr  Philosophic  habilitirt 
und  war  bald  Adjunct  bei  der  dortigen 
philosophischen  Facultat  geworden,  aber  durch 
seine  anonym  verOffentlichten  „Briefe  fiber 
die  Perfectibilitat  der  geoffenbarten  Religion"  | 
(1795)  in  allerlei  Unannehmlichkeiten  ver- 
wickelt  worden.  Nachdem  er  in  seinen 
„Briefe  fiber  den  Wissenschaftslehre"  (.1800) 
gegen  Fichte  und  in  deren  Fortsetzung 
„Briefen  tlber  die  neuesten  Idealismus"  (1801) 
gegen  Schclling  aufgetreten  war,  erhielt  er 
1801  als  Amtsgehfllfc  des  aufklarcnden  Gltick- 
seligkeitslehrers  Steinbart  cine  ausserordent- 
liche  Professur  zu  Frankfurt  a.  d.  Oder  und 
ver5ffentlichto  in  dem  „Entwurf  eines  neuen 
Organons  der  Philosophic  oder  Versuch 
ilber  die  Prinzipien  der  philosopliischen 
Erkenutniss"  (1801)  das  Programm  seiner 
nachfolgcnden  philosophischen  Thatigkeit. 


Er  wollte  darin  ein  System  dee  sogenannten 

transscendentalen  Synthetismus  geben,  wel- 
ches er  in  der  rFundamentalphilo«ophie  oder 
uTwissenschafttichen  Grundlehre"  (1803)  voll- 
standiger  darlegte  nnd  in  einer  Masse  spaterer 
Schriften  nur  immer  wieder  breit  getreten 
hat.  Die  durch  Kant,  Fichte  und  Schelling 
angeregten  Ideen  und  Probleme  treten  uns  in 
der  Krug'flchen  Philosophie  mit  ihren  Schlag- 
wdrtern  entgegen,  aber  allesammt  ihrer  ur- 
8prflnglichen  Bedeutung  entkleidet  und  auf 
das  NiTeau  des  gesunden  Menschenverstandes 
erhoben.  Die  Philosophie  ist,  nach  Krug, 
ein  Einkehren  des  Menschen  in  sich  gelbst 
und  Aufmerken  auf  sich  selbst,  um  sich  selbst 
zu  erkennen  und  zu  verstehen  nnd  dadurch 
zum  Frieden  in  nnd  mit  sich  selbst  zu  ge- 
langen,  also  Selbsterkenntniss  oder  eine  mit 
intellectueller  Thatigkeit  verbundene  Selbst- 
anschanung.  Die  durch  dieses  Aufmerken 
auf  sich  selbst  zu  findenden  materialen  und 
formalen  Erkenntnissprincipien  sollen  dazu 
dienen,  die  philosophische  Erkenntniss  theils 
zu  constituiren ,  theils  zu  reguliren.  Die 
materialen  Principien  bestehen  in  den  so- 
genannten Thatsachen  des  Bewusstseins  und 
assen  sich  allesammt  unter  das  Bewusstsein: 
ch  bin  thatig,  oder  unter  das  Ich  als  Thatig- 
keit tiberhaupt  zusammenfassen.  Die  formalen 
Idealprincipien  bestehen  in  den  Gesetzen  oder 
obersten  Regeln  dieser  Thatigkeiten  des  Ich 
nnd  werden  von  diesem  gefunden,  indem  es 
auf  die  Gleichfdrmigkeit  und  Regelmassigkeit 
reflectirt,  mit  welcher  sich  seine  Thatigkeit 
trotz  aller  Verschiedenheit  vollzieht.  Solcher 
Gesetze  gibt  es  viele  und  verschiedene,  welche 
erst  durch  einen  gemeinschaftlichen  Ver- 
einignngspunkt,  d.  h.  durch  ein  oberstes 
Formalprincip  zu  einem  Ganzen  verbundeo 
sein  mtlssen,  wenn  die  philosophische  Er- 
kenntniss eine  wirklich  systematische  Form 
erhalten  soil.  Ein  solches  muss  aber  ein 
Satz  sein,  welcher  den  obersten  Zweok  des 
Philosophirens  durch  eine  bestimmte  Formel 
characterisirt.  Dieser  Zweck  ist  nun  aber 
kein  anderer,  als  zu  erforschen,  ob  und 
wiefern  nnter  jenen  mannigfaltigen  Regeln 
Einheit  und  Harmonic  wirklich  oder  moglich 
sci.  und  wenn  dieselbe  mdglich  ist,  zugleich 
eine  Anweisung  zu  geben,  wie  danach 
in  der  gesammten  menschlichen  Th&tigkeit 
zwiscben  Empfinden  und  Denken,  Wollen 
und  Handeln  durchgangige  Uebereinstimmung 
zu  bringen  ist.  Diesem  Zwecke  gem  ass  hat 
dann  die  Philosophie  eine  durchaus  practasche 
Tendenz,  sie  ist  Anweisung  zur  LebenB- 
weisheit,  zur  GlUckseligkeit.  Jede  Philo- 
sophie dagegen,  die  das  Ideate  aus  dem 
Realen,  das  Wisscn  aus  dem  Sein  oder  um- 
gekehrt  das  Reale  aus  dem  Idealen,  das  Sein 
aus  dem  Wissen  ableiten  will,  gerath  notii- 
wendig  entweder  in  einseitigen  Materialism  us 
oder  in  ebenso  einseitigen  Idealismus,  welcher 
zugleich  Nihilismus  ist  Belde  Wege  konnen 
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niemala  ram  Zielc  filhren,  da  es  nicbt  mOglich 
ist  nachzuweisen,  wie  das  Reale  zum  Idealen 
oder  das  Ideate  ram  Realen  hinzukommen 
koone. 

Nachdem  Krug  1804  als  Professor  der 
Philosophie  auf  Kant's  Lehrstuhl  nach  Ko- 
nigsberg  derufen  worden  war  und  nach  dem 
Tode  von  Eraus  auch  die  Professor  der 
praktischen  Philosophie  innegehabt  hatte, 
ging  er  1809  ais  Professor  der  Philosophie 
nach  Leipzig,  wo  er  bis  zn  seinem  im  Jahre 
1842  erfolgten  Tode  bUeb  nnd  eine  Masse 
von  grossern,  zum  Theil  mehrfach  aufge- 
legten  Schriften  nnd  kleinern  Abhandlnngen 
philosophischen,  politischen,  kirchlichen, 
staatsrechtlichen,  kriegakundigen  und  ver- 
mischten  InhaltB  veroffentlichte.  „Wenn 
irgend  Jemand  (sagt  Rosenkranz  treffend) 
die  literarische  Industrie  der  Philosophie  in 
Leipzig  darrastellen  vermag,  so  ist  es  Krug. 
Er  ist  aller  Formen  machtig.  Lehrbttcher, 
Systeme,  WorterbUcher,  Abhandlungen,  Ge- 
schiohten,  lied  en,  Recensionen,  Sendschrei- 
ben,  anonym  und  benamst,  trocken,  ernst 
nnd  satirisch  spottend,  Alles  arbeitet  er  mit 
grosster  Leichtigkeit.  Er  ist  im  Uussersten 
Grade  ein  encyclopftdischer  Kopf.  Sogar 
eine  Encyclopadie  der  Kriegswissenschaften 
hat  er  drucken  lassen.  Eine  unverwttstliche 
Rfihrigkeit,  ein  Drang,  zu  Allem  sein  Votum 
abzugeben,  keino  Wendnng  der  Literatur, 
kein  Ereigniss  der  Geschichte  ohne  die  Taufe 
des  populkren  Wassers  zu  lassen,  zwingen 
ihm  Broschtlre  auf  Broschtlre  ab.  Er  ist 
SelbBtdenker,  wie  der  Berliner  Aufkl&rungs- 
mann  Nicolai,  welcher  erst  dann  sich  zu- 
frieden  stellt,  wenn  er  die  Welt  mit  dem 
Geschenk  seiner  Meinung  beglttckt  hat.  Abcr 
Kxug  ist  in  allem  Ernst  subjectiv  ein  sehr 
honnetter  Mensch.  Er  meint  es  mit  seinem 
Aufklftrungsstreben,  mit  seinem  Schreien 
nach  Licht  und  Bessernng,  mit  seinem  Ent- 
thnsiasmus  ftlr  den  gesnnden  Menschenver- 
stand  im  hOchaten  Grade  anfrichtig  und  will 
nur  gerecht  sein.  Auch  soil  ihm  die  An- 
erkennung  eines  Talents,  fflr  die  Durch- 
schnittsintelligenz  der  Masse  den  reehten 
Ton  zu  treffen,  der  dann  freilich  auch  wohl 
in  das  Gemeine  herabsinkt,  nicht  versagt 
werden.  Mannigfaltige  Kenntnisse  in  der 
Theologie,  der  er  sich  Anfangs  gewidmet 
hatte,  und  in  der  Jurisprudenz,  haben  inn 
dabei  nie  vdllig  in  cine  absolut  gehaltlose 
Salbaaderei  verfallen  lassen.  So  sehr  man 
irren  wUrde,  Krug  fur  ein  en  tiefen  Philo- 
sophen  zn  halten,  so  sehr  wUrde  man  sich 
versUndigen,  seine  grossen  Verdienste  urn 
Ausbreitung  des  Interesses  far  Philosophie, 
urn  Fdrderung  eines  verstiludigen  politischen 
und  kirchlichen  Liberalismus  und  seine 
gtrenge  liechtlichkeit  nicht  sehen  zu  wollen.M 
(Rosenkranz,  Geschichte  der  Kant'schen 
Philosophie,  S.  305  f.  Was  King  in  seincn 
enten,  oben  erwahnten  philosophischen  Ar- 


beiten  und  weiterhin  in  dem  dreibandigen 
„System  der  praktischen  Philosophie44  (1817 
—  1819)  weitlauiigst  entwickclt  hatte,  findet 
sich  p •draii.de r  und  geniessbarer  in  seinem 
.  II  i  ldbuch  der  Philosophie44  (1820, 
in  3.  Auflage  1828)  in  zwei  Banden  bei- 
sammen.  Die  als  erster  Band  des  Systems 
der  theoretischen  Philosophie  ersclnenene 
nLogik  oder  Denklehre44  (in  3.  Auflage 
1827)  ist  noch  immcr  durch  zweckmassige 
KUrze,  Klarheit  und  VerstHndlichkeit  vor- 
trefflich.  Anch  seine  ^Geschichte  der  Philo- 
sophie alter  Zeit,  vornehmlich  unter  Gricchcn 
und  lidmern44  (1815)  hat  eine  zweite  Auf- 
lage (1827)  erlebt.  Ebenso  sein  „Allgemeines 
Handworterbdch  der  philosophischen  Wissen- 
schaften,  nebst  ihrer  Literatur  und  Ge- 
schichte44, in  filnf  Banden,  (1827-34)  hat 
es  zu  einer  zweiton  Auflage  (1832  —  38)  ge- 
bracht  Nachdem  er  1831  „Universalphilo- 
sophische  Vorlesungcn  fUr  Gebildete  bei- 
derlei  Geschlechts44 veriiffentlicht hatte, 
erschienen  1835  —  1838  als  „Beitrage  znr 
Geschichte  der  Philosophie  des  neunzebnten 
Jahrhunderts44  die  Flugscbriften  Uber  nSchel- 
Ung  nnd  Ilegel  oder  die  neueste  Philosoplne 
im  Verniclitungskriege  mit  sich  selbst  be- 
griffen44,  dann  ..Uber  das  Verh&ltnias  der 
Philosophie  zum  gesunden  Menschenver- 
stande,  zur  dflfentlichen  Meinung  und  ram 
Leben  selbst,  mit  besonderer  RUcksicht  auf 
Hegel44,  endlich  sein  Kriegsmanifest  gegen 
den  Junghegelianismus  der  „Hallischen  Jahr- 
bflcher44  unter  dem  Titel:  „Der  Uallischc 
Lowe  [d.  h.  Leo  rugiens  =  A.  Ruge]  und 
die  martialische  Philosophie  unserer  Zcit 
oder  neuester  Krieg  auf  dem  Gebiete  der 
Philosophie44  (1838).  Seiner  im  Jahre  1825 
unter  dem  Titel  „Meine  Lebensreise,  von 
UrceuB44  veroffentlichten  Autubiographie  folg- 
te  1831  ah)  Nachtrag:  „Leipziger  Freuden 
und  Leiden  im  Jahre  1830  oder  das  merk- 
wtirdigste  Jahr  meines  Lebens.44 

KtSsibkM  wird  als  ein  Schttler  des 
Kynikers  Menedemos  und  Zcitgenosse  des 
Antigonos  Gonatas  genannt 

Kit >sip pit*  wird  als  ein  Genosse  des 
sokratischen  Kreises  genannt 

kufaeler,  siehe  Cuffaeler. 
.  Kuoliardt,  Ueinrich,  war  1772  zu 
Osterholz  im  Ilanndverischcn,  bei  Bremen, 
geboren,  unter  drUckenden  Jugendverhait- 
nissen  scit  seinem  fttnfzehnten  Jahre  im 
Lyceum  zu  Bremen  gebildet  und  hatte  seit 
1791  in  Helmst&dt  studirt,  wo  er  sich  mit  der 
Kant'schen  Philosophie  bekannt  machte,  1795 
Magister  und  1796  Adjunct  in  der  philo- 
sophischen Facult&t  wurde,  von  wo  er  1798 
als  Professor  am  Gymnasium  Katharineum 
nach  LUbeck  Uberging  und  dort  1844  starb. 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
stand  er  Anfangs  unter  dem  Einllusse  Kant's; 
der  nach  -  kant'schen  Entwickelung  der  Spe- 
culation gegenUber  behauptete  er  eino  skep- 
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tiache  Tendenz.  Seine  Schriften  sind  folgende : 
Kant's  Grundlegung  zur  Metaphysik  der 
Sitten  in  einer  fasslichen  Sprache  dargestellt 
and  ihrem  Hauptinhalte  nach  geprttft  (1800); 
SokTates  als  Mensch  and  Lehrer  (eine  Ueber- 
setzung  von  Xenophons  Memorabilien  des 
Sokrates  mit  erlauternden  Anmerkungen) 
1801 ;  skeptische  Fragmente  oder  Zweifel  an 
der  Mdglichkeit  der  Philosophic  als  Wissen- 
8chaft  dea  Absoluten  (1804);  Grundriss  einer 
allgemeinen  oder  philosophischen  Etymologic 
(1808);  Ideen  liber  den  wesentiichen  Charakter 
der  Menschheit  and  fiber  die  Grenze  der 

Iihilosophischen  Erkenntniss  (1813);  Vor- 
esungen  Qber  Religion  and  Moral  (1815); 
Platon's  Phadon  mit  besonderer  Rucksicht 
aaf  die  Unsterblicbkeitslebre  erlautert  and  be- 
urt he  i It  (1817) ;  Betrachtungen  tiber  das  Ganze 
des  theologiscben  Wissens  (1820). 

Kyniker  (Cyniker)  niessen  die  An 
hanger  des  Atheners  Antisthenes,  welcber 
Anfangs  ein  Schtller  des  Gorgias,  dann  des 
Sokrates  war  und  nachmals  im  Gymnasium 
Ky no-targes  bei  Athen  eine  eigne  Schule  ge- 
grtlndet  hatte,.  deren  Lebensgrondsatz  die 
vollkommene  Bedurfnisslosigkeit  nnd  Selbst- 
gentisamkeit  des  Menscben  war.  Diesen 
Grundsatz  hatte  sein  Schtller  Diogenes 
aua  Sindpe  (am  scbwarzen  Meer)  praktisch 
durchgefuhrt  and  daram  den  Beinamen  „der 
Hand14  (kyfin)  erbalten.  Seine  Schtller 
waren  K rat 6s  aas  Theben  und  seine  Frau 
Hipparchia.  Nach  dem  Tode  des  Krates 
artete  die  kynische  Philosophic  immer  mehr 
aus  und  machten  sich  die  spatern  Kyniker 
durch  Mangel  an  Bildung,  dorch  Schmutz 
nnd  schamlose  Frechheit  oemerklich,  sodass 
daher  das  Wort  „kynischtt  (cyniscn)  seine 
verftchtliche  Nebenbedeutung  erhielt.  In 
edlerer  und  wurdigerer  Weise  wurde  der 


Lebensgrundsatz  der  Kyniker  durch  die 
Stoiker  fortgesetzt,  die  ihren  philosophischen 
Stammbaum  in  gerader  Linie  auf  Antisthenes 
und  durch  diesen  auf  Sokrates  zuruckfuhrten, 
und  der  Stoiker  Epiktetos  im  zweiten  christ- 
lichen  Jahihundert  bcschreibt  den  wahren 
Philosophen  geradezn  als  Kyniker.  Aber 
daneben  fand  auch  die  eigentliche  Schule  der 
Kyniker  wahrend  der  Kaiaerzeit  ihre  Fort  - 
setzung.  Schon  vor  der  Mitte  des  ersten 
chriatlichen  Jahrhunderts  hatte  Demetrius, 
ein  Freund  des  Stoikers  Seneca,  den  Namen 
und  die  Lebensweise  der  alten  Kyniker 
wieder  angenommen,  und  zur  Zeit  des  Kaisers 
Hadrian  begegnet  una  ein  Kyniker  Oino- 
maos  (Oenomaus)  aus  Gadara.  und  zur  Zeit 
des  Christenspotters  Lukianos  lebte  in  Athen 
der  Kyniker  D€munax  aus  Kypros. 

Kyrenaiker  hiessen  die  Annanger  des 
Aristippos  aus  Kyrene  (in  Nordafrika), 
welcher  in  Athen  ein  Schtller  des  Sokrates 
geworden  war  und  die  Lust  als  das  Lebens- 
ziel  des  Weisen  auf  das  Banner  der  von 
ihm  gegrundeten  Schule  gestickt  hatte.  Zu 
dieser  gehdrte  zunachst  seine  Tochter  Arete 
und  deren  Sohn  Aristippos  (der  jflngere), 
und  erhielt  dieselbe  seit  dem  dritten  vor- 
christlichen  Jahrhundert  durch  Antipater 
und  dessen  Schtller  H£g6sias  ihre  weitere 
Ausbildung.  Letzterer  und  sein  8chaler 
An:  r  stifteten  eigne  Zweige  der 
kyrenaiachen  Schule,  welche  Hegesiaker  und 
Annikereer  genannt  wurden.  Auch  der  als 
Atheist  aus  Athen  verbannte  Theodoros 
war  ein  Kyrenaiker,  und  sein  Scbfller 
Euemeros  war  es,  der  in  seinem  Werke 
„Das  Terapelarchiv**  den  religiOsen  Volks- 

Slauben  untergrub.    Die  Lebensgrundsatzc 
er  Kyrenaiker  wurden  spater  durch  die 
Epikuraer  aufgenommen  und  fortgesetzt. 


Larhar^s  wird  in  der  von  Marinos 
verfassten  Lebensbeschreibung  des  Proklos 
als  Mitschtller  des  Nenplatonikers  Syrianos 
und  als  gefeierter  Lehrer  der  Beredsamkeit 
im  5.  christlichen  Jahrhundert  genannt 

Lactautius  (genauer  Lucius  Caecilius 
Lactantius  Firmianus)  lebte  in  der  zweiten 
Halfte  des  dritten  und  im  ersten  Dritttheile 
des  vierten  Jahrhunderts  als  christlicher 
Lehrer  der  Beredsamkeit  zu  Nikom3dia  in 
Bithynia,  war  am  Hofe  des  Kaisers  Konstantin 
des  Grossen  Erzieher  des  Prinzen  Crispus 
und  starb  um  das  Jahr  330  n.  Chr.  In 
seinem  Hauptwerke,  das  den  Titel  ,Jn- 


sti  tut  tones  christianae"  ftthrt  und  aus  sieben 
BQchern  besteht,  hat  er  von  seiner,  haupt- 
sachlich  aua  Cicero  geschOpften  Kennt- 
niss  der  heidnischen  Philosophie  for  die 
Begrtlndung  der  christlichen  Lenre  Gebrauch 
gemacht  und  sich  dadurch  den  Namen  dea 
„  christlichen  Cicero  u  erworben.  Obwohl  er 
auadiilcklich  die  Gedanken  aller  Philoaophen 
fttr  thoricht  erklarte,  verhing^e  er  doch  den 
Zusammenschluss  derTheologie  mit  der  Philo- 
sophie in  dem  Sinne,  daas  die  Weiaheit  vot- 
angehen,  die  Religion  folgen  muaae  und  daas 
sich  darum  die  Menschen  tauachen,  wenn  sie 
die  Religion  ohne  Weiaheit  wollen  oder  nur 
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das  Stadium  der  Weisheit  ohne  Religion 
pflegen,  da  das  eine  ohne  das  andere  keine 
Wahrheit  enthalt 

Lcuillier,  etude  snr  LacUnco  apologtate  de  la 
religion  chre'tienne.  1846. 

La  Forge,  Louis  de,  war  Arzt  zu 
Saumur  und  mit  Des  Cartes  ebenso,  wie  mit 
Clerselier  persdnlich  befreundet,  mit  welchem 
letztern  er  gemeinsam  die  VerOfFentlichung 
und  Verbreitung  der  Schriften  des  Cartesius 
betrieb.  Er  selbst  hat  die  Lebre  des  Cartesius 
auf  die  Psychologie  aogewandt  in  der  Schrift 
„  Traitt  de  I' esprit  de  I'homme,  de  ses 
facultes,  de  ses  /'auctions  et  de  son  union 
avec  le  corps,  d'apres  les  principes  de 
Descartes"  (1664),  wovon  Flay  der  eine 
lateinische  Uebersetzung  {Tractatus  de  mente 
humana,  ejus  facultatibus  et  functionibus, 
1669)  veranstaltete.  In  seiner  Darstellung 
des  Verhaitnisses  zwischen  Seele  und  Kdrper 
bewegt  sich  Laforge  bereits  auf  dem  Wege 
zum  sogenannten  „Occasionalismufl"  Male- 
branche's.  K5rper  und  Geist  gelten  ihm  als 
zwei  ganz  versebjedene  Substanzen,  welehe 
trotz  ihrer  Personalunion  im  Menschen  in 
keiner  unmittelbaren  Bertlhrung  mit  einander 
steben;  vielmehr  kann  der  Kdrper  nur  als 
die  gelegentliche  Unache  der  Entstehung  von 
Gedanken  gefasst  werden,  als  deren  eigent- 
licher  Hervorbringer  Gott  gelten  muss. 

La  Galla,  Ginlio  Cesare,  war  1576 
zu  Padula  (im  Gebiete  von  Neapel)  geboren 
und  zuerst  als  Arzt  auf  den  papstlichen 
Galeeren,  dann  durch  den  Papst  Clemens  VIII. 
als  Professor  der  Philosophic  am  Collegium 
in  Rom  angestellt.  In  dieser  Stellung  hat  er 
als  Peripatetiker  dreissig  Jahre  Lang  der 
rdmischen  Jugend  den  Aristoteles  erklilrt, 
in  seinem  Privatleben  jedoch  den  Grund- 
s&tzen  Epikurs  gehuldigt  and  starb  an  den 
Folgen  seiner  Ausschweifungen  im  Jahr  1624. 
Ausser  einigen  naturwissenschaftlichen  Schrif- 
ten hat  er  sich  besonders  durch  eine  Schrift 
„De  immortaiitate  animorwn  ex  Aristotelis 
sententia  libri  III"  (1621)  bekannt  gemacht 

La  Grange,  siehe  den  Artikel  wHolbach**. 

Lakydcs  aus  Kyrene,  war  ein  Schuler 
des  skeptischen  Akademikers  Arkesilaos  und 
Beit  241  vor  Chr.  dessen  Nachfolger  auf  dem 
Lehrstuhl  in  der  neuern  Akademie,  deren 
Grundsaize  er  zuerst  schriftlich  dargestellt 
haben  soil,  bis  zu  seinem  im  Jahre  215 
v.  Chr.  erfolgten  Tode. 

Lalemandet,  Johannes,  stammte  aus 
Bur  grind  und  lebte  im  aiebenzehnten  Jahr- 
hundert  als  Professor  und  als  Provinzial  des 
Franziskanerordens  in  Wien.  In  seinem 
Werke  „  Dec  is  tones  philosophicae"  (1644 
und  45),  welches  in  drei  Theilen  Logik, 
Metaphysik  und  Psychologie  umfasst,  giebt  er 
die  Lehren  der  „Thomisten"  (Anhanger  des 
Dominikaners  Thomas  von  Aquino)  und  der 
„Scoti8t<  :i  (Anhanger  des  Duns  Scotus)  und 
der  sogenannten  scholastischen  Realisten  and 


Nominalisten  und  sucht  zwischen  diesen 
Schul-  und  Parteistandpunkten  zu  vermitteln. 
Zugleich  litest  er  sich  auf  eine  Wflrdigung 
der  Logik  des  Raymund  Lull  (Lullus)  und 
der  des  Pierre  de  la  Ramie  (Petrus  Ramus) 
ein.  Dadurch  hat  das  Werk  fur  die  Kennt- 
niss  der  mittelalterlichen  Scholastik  eine  be- 
sondere  Wichtigkeit. 

La  Alarre,  Guillaume  de,  ein 
Franziskanermdnch ,  verflffentlichte  im  Jahr 
1284  als  Gegner  des  Dominikaners  Thomas 
von  Aquino  sein  „Correctorium  fratris 
Thomae",  wogegen  die  Dominikaner  ein 
(wahrscheinlich  von  dem  jtlngern  Johannes 
aus  Paris  urn's  Jahr  1290  verfasstes,  spater- 
hin  f&lschlich  dem  Aegidius  Romanus  zu- 
geschriebenes  „  Defensorwm  sen  correctorxum 
in  corruptorium  librorum  angelici  doctoris 
S.  Thomae"  ausgehen  liessen.  Lamarre  hat 
in  jener  Schrift  den  bereits  von  andern 
Franziskanern  gegen  die  Lehre  des  Thomas 
erhobenen  EinwUrfen  nur  eine  scharfere  und 
reichere  Begrundung  gegeben. 

Lambert,  von  Auxerre,  wirkte  als 
Dominikaner  nm  die  Mitte  des  dreizehnten 
Jahrhunders  in  Auxerre,  als  alterer  Zeit- 
genosse  des  Petrus  Hispanus.  Sein  Werk 
,JSumma  logicae"  ist  nur  handschriftlich  in 
Paris  vorhanden.  Et  legt  darin  das  von 
dem  Byzantiner  Michael  Psellos  verOffent- 
lichte  Compendium  der  gesammten  aristote- 
lischen  Logik  zum  Grnnde  und  verarbeitetc 
dieselbe  mit  den  Ergebnissen  seiner  Studicn 
des  Boetius  und  der  arabischen  Philosophen 
Alfarabi,  Algazali  und  Averroes. 

Lambert,  von  Herrenberg,  gewdhn- 
lich  Lambertus  de  Monte  (d.  h.  von  der 
bursa  Montis  rcgenthim  in  Kdln)  genannt, 
starb  1499  als  Professor  in  Kdln  und  war 
der  einflussreichste  Thomist  der  KOlner 
Schule  und  zwarvon  derstricten  thomistischen 
Observanz.  Er  trieb  die  von  den  Thomisten 

Sepilogene  Verquickung  der  kirchiichen 
irthodoxie  mit  dem  Aristotelismus  so  weit, 
dass  er  unter  dem  Titel Quaestio  magistralis 
de  salvatione  Aristotelis"  eineApologie  des 
heidnischen  Philosophen  schrieb,  worin  er 
eine  fdrmliche  Seligsprechung  desselben  in 
Vor8chlagbrachte.  Ausserdem  veroffentlichte 
er  eine  „  Copula  super  libros  de  anima 
Aristotelis  juxta  doctrinam  S.  Thomae 
Aquinatis"  (1486)  und  pflegte  auch  die  Physik 
in  seinen  Schriften:  „  Copulata  pulciierrima 
super  orto  libros  Physicorum  Aristotelis" 
(1493)  und  „Expositio  et  commentarii  in  octo 
libros  Aristotelis  de  physico  auditu"  (1498,;. 

Lambert,  Jean  Frangois  de  *  Saint- 
Lambert,  siehe  Saint-Lambert 

Lambert,  Johann  Heinrich,  war 
1728  zu  Mttbihausen  imSundgau(Ober-Elsass) 
geboren  und  als  der  Sohn  unbemittelter  Eltern 
in  den  dortigenSchulen  soweitgebildet  dasser 
sechzehnj&hrig  in  Mdmpeigard  eine  Scnreiber- 
steile  annehmen  konnte,  welche  er  spater 
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mit  einer  solchen  bei  Professor  Iselin  in 
Basel  vertauschte.  bei  welchem  er  Masse  znm 
Studium  and  Gelegenheit  zam  Besuch  von 
Vorlesungen  erhielt  „Ich  sehafFte  mir 
(schrieb  er  1750  in  einem  Briefe)  einige 
Bficher  an,  um  daraus  die  ersten  GrUnde  der 
Weltweisbeit  zu  lernea.  Die  Mittel,  voil- 
kommen  aod  glfickselig  za  werden,  warea 
der  erste  Gegenstand  meiner  Bemfihungen. 
Ich  begriff,  dass  der  Wille  aicht  konne  ge- 
bessert  werden,  wo  nicht  vorher  der  Ver- 
stand  erleuchtet  wttrde.  Ich  las  Wolff,  von 
den  Kraften  des  meoscbiichea  Verstandes, 
Mallebranche,  von  der  Erforschong  der 
Wahrheit,  Locke,  Gedanken  vom  mensch- 
lieben  Verstande.  Die  mathematischen  Wissen- 
schaften,  besonders  Algebra  nnd  Mechanik, 
gaben  mir  deutliche  und  grtlndliche  Exempel 
an  die  Hand,  die  erlernten  Regeln  zn  be- 
kraftigen.  Dadurch  wnrde  ich  in  Stand  ge- 
setzt,  aach  andere  Wissenschaftendesto  leichter 
and  grUndlicher  zu  erlernen  und  sie  aach 
Andern  besser  zu  erklaren.  £s  ist  wahr, 
dass  ich  den  Mangel  des  mtlndlichen  Unter- 
richts  genugsam  verspflrt  babe;  doch  habe 
ich  denselben  durch  desto  grdssern  Fleiss  zu 
ersetzen  gesucht,  und  bin  nun  [1750,  im 
22.  Lebensjahre]  durch  gdttlichen  Beistand 
bereits  soweit  gekommen,  dass  ich  das  Er- 
lernte  meiner  Herrschaft  wieder  anbringen 
kann".  Auf  Empfehlung  Iselin's  namlick 
war  Lambert  1748  in  der  Familie  des  Graf  en 
von  Salis  in  Chur  Hauslehrer  geworden.  In 
dieser  Stellung  setzte  er  namentlich  seine 
mathematischen  und  naturwissenschaftlichen 
Studien  fort  und  wurde  zugleich  von  der 
Stadt  Chur  in  Rechtsgeschaften  fttr  die  Ah 
fassung  schriftlicher  Arbeiten  benutzt.  Im 
Jahr  1756  trat  er  mit  seinen  ZCglingen  ge- 
lehrtc  Reisen  an,  begleitete  dieselben  zu- 
nachst  nach  Gdttingen,  dann  nach  Utrecht, 
von  wo  gelegentlich  AusilUge  nach  Amster- 
dam, Leydcn  und  dem  Haag  gemacht  wurden, 
dann  ging  es  nach  Paris  und  durch  Frank- 
reich  Uber  Nizza,  Turin  und  Mailand  nach 
Chur  zurUck.  Nach  einem  Besuche  seiner 
Vaterstadt  ging  Lambert  1759  nach  Augs- 
burg, wo  er  seine  „Photometrie"  (1760) 
herausgab,  von  da  nach  Munchen,  wo  er 
alB  Mitglied  der  Akademie  mit  achthuudert 
Gulden  Gehalt  angestcllt  wurde  und  1761 
seine  wKosmologiscne  Briefe*4  verdffentlichte, 
welche  auf  Newton'schen  Grundlagen  ruhend 
zugleich  den  Denkcr  aus  der  Wolff  schen 
Schule  zeigten,  indem  er  darin  den  Weltbau 
als  ein  zusammenbaugendes,  nach  einem  all- 
gemeinen  Gesetze  harmonisch  eingerichtetes 
Gauze  zu  begreifen  sucht  .dessen  letzter 
Zweck  in  den  vernfinftigen  Wesen  liege,  die 
er  sich  auf  alien  WeltkOrpern  wohnend 
dachte,  Nachdem  er  wiederum  einige  Jahre 
in  der  Schweiz  gelebt  und  in  Folge  dessen 
seinen  an  den  Aufenthalt  in  Munchen  ge- 
knUpften  Gehalt  als  Akademiker  verloren 


hatte,  dagegen  aber  von  der  Berliner  Akademie 
zum  answartigen  Mitglied  ernannt  worden 
war,  gab  er  in  Leipzig  sein  „Neues  Organ  on 
oder  Gedanken  fiber  die  ErforschuBg  and 
Bezeichung  des  Wahren  und  dessen  Unter- 
scheidung  von  Irrthum  und  Scheinu,  in  zwei 
Banden  (1764)  heraus  und  begab  sich  von 
da  nach  Berlin,  wo  er  durch  Sulzer's  Be- 
rn (ihungen  dem  Konig  Fried  rich  dem  Grossen 
vorge8tcllt  wurde,  aber  bei  diesem  durch  sein 
unbeholfenes  und  dabei  doch  mit  grossem 
Dfinkel  verbundenes  Benehmen  keinen  gun- 
stigen  Eindruck  machte,  sodass  er  erst 
im  nacbsten  Jahre  (1765)  znm  ordentlichen 
Mitgliedder  Akademie  mit  Anfangs 500 Thalern 
Gehalt  ernannt  wurde,  der  sich  allmilieh  auf 
1100  Thalern  erhdhte,  Spater  erhielt  er  vom 
Konig  auch  den  Titel  Oberbaurath.  Nach  der 
Herausgab e  seines  philosophischen  Werkes, 
des  neuen  Oreanon,  war  Lambert  ae.it  1765 
auch  in  Briefwechsel  mit  Kant  in  Konigs- 
berg  getreten,  welcher  sich  bereits  1763 
in  seiner  Schrift:  „Der  einzig  raogliche 
Beweisgrund  zu  einer  Demonstration  des 
Daseins  Gottes"  vortheilhaft  fiber  Lambert 
geaussert  hatte.  Beide  verbanden  sich  mit 
einander  zur  Reform  der  Metaphysik  and 
znnachst  zur  VervolLstandigung  der  dasu 
nothigen  Methode.  Sie  hofilen  dadnrch  far 
die  Welt  viel  Wichtigee  su  leisten.  Lambert 
schrieb  an  Kant,  dass  dieser  sich  im  nneuen 
Organonw  selbst  abgebildet  find  en  werde, 
una  Kant  seinerseits  erklarte  den  Verfaaser 
dieses  Werkes  ffir  das  erste  Genie  in  Dentsch- 
land,  welches  fahig  sei.  in  dieser  Art  von 
Untersuchungen ,  die  inn  auch  vorzUglich 
besch&ftigten,  eine  wichtige  and  daaerhafte 
Verbesserung  zu  leisten.  Er  nennt  Lambert 
einen  Mann  von  cntschiedener  Scharfsinnig- 
keit  und  Allgemeinheit  der  Einsichten,  dessen 
Methode  zu  denken  er  ftfters  mit  der  seinigen 
zusammentreffend  gefunden  habe.  Er  ver- 
spricht,  ill m  metaphysische  Untersuchungen 
vorzulegen,  mit  der  festen  Versicherung, 
keinen  Satz  gelten  zu  lassen,  der  nicht  in 
Lambert's  Urtneil  vollkommene  Evidenz  habe. 
In  einem  andern  Briefe  nennt  inn  Kant 
einen  Weltweisen,  mit  welcbem  er  outer 
Allen  die  ahnliubste  Gedankenart  habe. 
Uebrigens  stimmte  Lambert  mit  dem  Kdnigs- 
berger  Denker  in  der  Auf  fassung  von  Raum 
und  Zeit  nicht  uberein,  indem  er  beide  far 
reellen  Schein  erklarte,  wobei  etwas  zum 
Grande  liege,  das  sich  so  genau  and  be- 
standig  nach  dem  Scheine  richte,  als  genau 
und  bestiindig  die  geometrischen  Wahrheiten 
immer  sein  mdgen,  und  ein  so  schlechthin 
niemals  trfigender  Schein  mfisse  doch  wohl 
mehr,  als  nur  Schein  sein.  Im  Jahre  1771 
erschien  Lambert's  zweites  grosseres  pbilo* 
sophisches  Work  unter  dem  Titel  ^Anlage 
zur  Architektonik  oder  Theorie  des  Ein- 
fachen  nnd  Ersten  in  der  philosophischen 
und  mathematischen  |KT^flPntn'(M>")  in  iwei 
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Banden.  Ob  sich  dadurch  Kant  in  seinen  von 
Lambert  gehegten  Erwartungen  enttauscht 
fand,  kann  aus  dem  Abbrechen  seines  Brief- 
wechsels  mit  Lambert  wenigstens  nicht  ge- 
schlossen  werden.  Denn  er  ausserte  sich 
nach  Lambert's  Tode  nochmals  in  folgender 
Briefstelle  fiber  denselben:  „Ich  hatte  einige 
Ideen  von  einer  miiglichen  Verbesserung 
der  Metaphysik,  die  ich  allererst  zur  Reife 
wollte  kommen  lassen,  um  sie  metnem  tief 
einsebenden  Freunde  zur  Benrtheilung  nnd 
weitern  Bearbeitnng  zu  uberschicken.  AUe 
meine  Hoffnnngen,  die  icb  auf  einen  so 
wichtigen  Beistand  gesetzt  hatte,  sah  ich 
dutch  den  unetwarteten  Tod  dieses  ausser- 
ordentlichen  Genies  schwinden.  Denn  Lam- 
bert war  gerade  der  Mann,  den  sein  heller 
nnd  erfindungsreicher  Geist  eben  durch  die 
Unerfahrenheit  in  metaphysischen  Specula- 
tionen  desto  vorurtheilsfreier  und  darum 
desto  geschickter  machte,  das  in  meiner 
Kritik  der  reinen  Vernunft  Vorgetragene  zu 
ttbersehen  und  zu  wttrdigen,  mir  die  etwa 
begangeneD  Fehlet  zu  entdecken  und  seine 
Bemflhung  mit  der  meinigen  zu  vereinigen, 
um  etwas  Vollendetes  zu  Stande  zu  bringen, 
was  ich  zwar  auch  jetzt  nicht  fur  unmdglich, 
aber  fflr  langwieriger  und  schwicriger  halte, 
da  diesem  Gesch&ft  ein  so  grosser  Kopf 
entgangen  ist."  Dieser  „Mann  mit  dem 
goldnen  Schnitteu  (wie  ihn  ein  neuerer 
Denker  genannt  hat),  det  in  Berlin  auch 
durch  sein  ausseres  Erscheinen  in  scharlach- 
rothem  Rock,  hellblauer  Weate,  schwarzen 
Beinkleidern,  Stiefeln,  Chapeau  ■  bos  und 
Degen  auffiel,  war  1777  gestorben.  Seine 
Jogischen  und  philosophischen  Abhand- 
lungen"  (erster  und  einziger  Band)  wurdcn 
von  seinem  Landsmanne  Bernoulli  (1782) 
herausgegeben.  Seinen  Platz  in  der  Ge- 
schichte  der  Philosophie  hat  er  sich  weniger 
durch  sein  zweites  philosophiaches  Haupt- 
werk,  die  „Anlage  zur  Architektonik",  als 
durch  das  „Neue  Organon"  erworben,  und 
in  diesem  ist  es  wiederum  der  letztc  Ab- 
schnitt,  die  Lehre  vom  Scheine  oder 
die  Phinomenologie,  worin  der  eigentliche 
Schwerpunkt  seiner  Leistung  liegt. 

Der  Verfasser  will  namlich  in  diesem 
Werke  vier  Fragen  beantworten:  Ob  es 
dem  menschlichen  Verstande  etstens  an 
Kraften  fehle,  ohne  vieles  Straucheln  auf 
dem  Wege  der  Wahrheit  sicher  und  gewiss 
zu  gehen?  Ob  demselben  die  Wahrheit 
zweitens  auch  kenntlich  genug  sei,  um  sic 
so  leicht  nicht  mit  dem  Irrthume  zu  ver- 
wechseln?  Ob  drittens  die  Sprache,  in 
welche  er  die  Wahrheit  kleidet,  dieselbe 
nicht  vielleicht  durch  Missverstand,  Unbe- 
stimmtheit  und  Vieldeutigkeit  unkenntlicher 
und  zweifelhafter  mache  oder  andere  Hindet- 
nisse  in  den  Weg  lege?  Ob  sich  viertens 
der  Verstand  durch  den  Schein  blenden 
lasse,  ohne  immer  zum  Wahren  dutchdtingen 


zu  kdnnen?  Nach  diesen  viet  Fragen  ent- 
stehen  auch  vier  Wissenschaften,  deren  sich 
der  menschliche  Verstand  als  ebensovielet 
Mittel  und  Wetkzeuge  (daher  der  Titel 
„Organonw,  welches  Wort  bereits  Aristoteles 
und  Franz  Bacon  in  demselben  Sinne  ge- 
nommen  hatten)  bedienen  muss,  wenn  er 
mit  Bewusstsein  das  Wahre  als  solches  er- 
kennen,  vortragen  und  von  Irrthum  und 
Schein  unterscheiden  will.  Die  erste  dieser 
Wissenschaften  nennt  Lambert  Dianoio- 
logie  oder  die  Lehre  von  den  Gesctzen, 
nach  welchen  sich  der  Verstand  im  Denken 
richtet  Eine  Sache  begreifen  heisst,  sich 
dieselbe  so  vorstellen  kOnnen,  dass  man  sie 
fur  das  ansieht,  was  sie  ist  und  wie  sie 
vorgeht  oder  wie  sie  hat  geschehen  kSnnen. 
Die  ersten  Wege,  wodurch  wir  zu  Begriffen 
gelangen,  sind  die  Empfindungen,  und  die 
Aufmerksamkeit,  die  wir  gebrauchen,  AUes, 
was  uns  die  Sinne  an  einer  Sache  empfinden 
lassen,  uns  vorzustellen  oder  dessen  bewusst 
zu  wetden.  Erfahren  heisst,  eine  Sache  mit 
Bewusstsein  empfinden,  und  zwar  gehiJrt  zu 
diesem  Bewusstsein  nicht  bios  die  Vor- 
stellung  der  empfundenen  Sache,  sondern 
auch  die  Vorstellung.  dass  es  eine  Em- 
pfindung  sei.  Die  Ptobe,  ob  wir  uns  einet 
Sache  bewusst  sind,  odei  nicht,  ist  untet 
alien  Ptoben,  die  wit  anstellen  kdnnen,  die 
unmittelbarste,  und  wir  kdnnen  ebenso  auch 
die  verschiedenen  Stufen  der  Klarheit  des 
Bewusstseins  empfinden.  Sind  wir  uns  nun 
einer  Empfindung  nicht  bewusst,  so  lasst 
sich  zwar  noch  nicht  schliessen,  dass  wir 
sie  nicht  gehabt  haben;  denn  sie  kdnnte 
von  einer  statkern  unterdrllckt  sein  oder 
man  k5nnte  sie  vergessen  oder  nicht  darauf 
Acht  gehabt  haben.  Noch  weniger  lasst  sich 
aus  dem  Nichtbewusstsein  schliessen,  die 
Sache  sei  nicht,  weil  os  gar  nicht  noth- 
wendig  ist.  dass  wir  uns  der  empfundenen 
Sachen  selbst  immer  bewusst  seien.  Die 
zweite  Wissenschaft,  die  Alethiologie, 
Bucht  an  der  Hand  der  Erfahrung  die  ein- 
fachsten  Begriffe  auf,  verzeichnet  diejenigen 
unter  denselben,  welche  allgemeine  Be- 
stimmungen  und  Verhaltnisse  ausdrticken 
und  fragt  nun,  in  welche  Verbindungen  sie 
treten  und  wie  sich  somit  aus  ihnen  zu- 
sammengeaetzte  BegrifTe  bilden  kdnnen.  In 
dem  Satze  des  Widerspruchs  und  in  dem 
Satze  des  Grundes  finden  sich  die  allge- 
meinsten  Gesetze  des  Denkens  und  die  all- 
gemeinsten  Kennzeichen  der  Wahrheit  Das 
Bewusstsein  unserer  Existenz  gibt  uns  den 
Begriff  und  zugleich  den  eigentlichen  und 
wahren  Maassstab  der  Gewissheit.  Die  dritte 
WisBenschaft,  die  Semiotik,  ist  die  Lehre 
von  der  Bezeichnung  der  Gedanken  und 
Dinge.  Es  wird  darin  der  Versuch  einer 
allgemeinen  philosophischen  Sprachlehre  ge- 
macht.  Die  vierte  Wissenschaft  ist  die 
Phftnomenologie  oder  Lehre  vom  Schein. 
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Der  Begriff  des  Scbeins  ist  vom  Auge  oder 
vom  Sehen  bergenommen  und  stufeuweise 
auf  bie   Ubrigen  Sinne  und  auf  die  Ein- 
bildungskraft ausgedehnt  word  en.   Der  Be- 
griff  des   Scheins   bestebt   in   dem  Ein- 
druck, den  die  empfnndenen  Dinge  auf  die 
Sinne  machen.    Dieser  Eindruck  heisst  beim 
Auge  das  Bild  der  Sache.   In  Ansehung  der 
Ubrigen  Dinge    haben  wir    dafUr  in  der 
Spracbe   kein    Wort.     Bewuastsein,  Go- 
dachtniss,    Einbildungskraft  bieten  ebenso 
verschiedene  Quellen  des  Scbeins,  wie  die 
Leidenscbaften   und  die   krankhaften  Zn- 
stande  der  Enipfindungsnerven.   Es  werden 
daher  verschiedene  Arten  des  Scbeins  unter- 
scbieden:  der  nattlrliche  Sinnesscbein,  der 
psycbologiscbe  Schein,  der  moraliscbe  Schein 
und  der  patbologiscbe  Scbein.   Geht  in  dem 
Scbeine  eine  Aeuderung  vor,  so  gebt  auch 
in  der  That  eine  Aeuderung  vor;  ea  bleibt 
aber  noch  unentscbieden ,  ob  sie  im  Gegen- 
stande  oder  im  Sinne  oder  im  Verhaltniss 
zwiscben  Beiden  oder  in  alien  drei  StUcken 
vor  sich  gehe.   Die  Aenderung  im  schein- 
baren  Orte  sichtbarer  Dinge,  welcbe  bios 
von  der  geanderten  Stelle  des  Zuschaners 
berrilhrt,  heisst  die  Parallaxe,  und  verall- 
gemeinert  konnen  wir  unter  der  Parallaxe 
den  subjectiven  Tbeil  des  Scheins  Uber- 
haupt  verstehen,  und  sie  bestebt  dann  in 
dem  UnteTschied  der  Empfindung,  sofern 
derselbe  von  der  Veranderung  des  Sinnes 
und  seiner  Lage  herrtlhrt.   Haben  weder 
Object,  noch  Sinn  eine  Veranderung  crlittcn, 
aus  welcher  sich  Veranderungen  im  Scbein 
des  Objects  erklaren  liessen,  so  kommt  die 
Veranderung  vom  Verhaltniss  zwiscben  der 
Sache  und  dem  Sinne.    Die  Uebersetzung 
aus  der  Spracbe  des  Scheins  in  die  wahre, 
d.  h.  geometrische  und  mechanische  (mathe- 
matische)  Spracbe,  die  wir  freilich  noch 
lange  nieht  durchaus  wissen,  bestebt  in  der 
Erklarung  des  Mechanismus,  nach  welchem 
die  Gegenst&nde  einen  Eindruck  auf  die 
Sinne  machen.    Die  Spracbe  des  Scheins 
(wenn  wir  z.  B.  sagen:  ein  Korper  ist 
Weiss,  roth  u.  8.  w.)  dient  zur  AbkUrzung 
uud  wir  gebrauchen  sic  auch  da,  wo  uns 
die  wahre  bekannt  ist.    lit  der  gemeinen 
Erkenntniss  sind  aber  Scbein  und  Wahrhcit 
noch  ungetrennt  und  beide  mit  dem  Irrigen 
vermengt.  Die  Einbildungskraft  lasst  Schein 
und  Wahres  ungetrennt;  die  Absonderung 
beider  ist  das  Werk  des  Verstandes,  und 
sofern  ibm  dieses  gelingt,   ist  er  reiner. 
Die  Theoric  vom  moraliseben  Schein  ist 
nur  eine  Anwendung  der  Lehre  des  physi- 
schen  und  psychologischen  Scheines  auf  den 
Begriff  des  Guten,  und  cs  gilt  dabei  zu  er- 
mitteln,  wiefern  in  den  Vorstellungen  und 
Begriffen  des  Guten  Wahres  enthalten  ist. 
Die    subjective    Quelle   des  moraliseben 
Scbeins  sind  die  Affccte,  welche  die  vou 
ihnen  berrUhrende  Veranderung  in  der  Vor- 


stellung  der  Dinge  zugleich  auf  mehrexe 
ausdehnen.   Die  mit  Affecten  verbundenen 
Vorstellungen  nehmen  gewdhnlich  die  Seele 
ganz  ein  und  schwachen  das  Bewuastsein 
der  Ubrigen  Vorstellungen,   und  wo  dies 
nicht  ganz  geschieht  und  man  noch  andern 
Vorstellungen  Raum  gibt,  da  gibt  man  bald 
nur  auf  die  Aebnlichkeiten  Acht,  welcbe 
sie  mit  denjenigen  Bildern  und  Vorstellungen 
haben,  die  der  Gegenstand  des  Affects  siiid, 
Eine   bestimmte  Art  des  Scheins  ist  das 
Wahrscheinliche,  welches  in  einer  unzu- 
reichenden  Anzahl  von  Verhaltniasen  eines 
Satzes  zu  andern  wahren  Satzen  besteht 
und  dem  Nothwendigen  und  Gewissen  ent- 
gegengeaetzt  wird.   Die  Optik  gibt  in  der 
Perspective  die  Mittel  an,  den  Schein  der 
sichtoaren  Dinge  so  zu  zeichnen,  dass  die 
Zeicbnung  ebenso  in  das  Auge  falle,  wie 
die  Gegenstande  selbat,  wenn  beide  aus 
dem  dazu  gewahlten  Gesichtspunkt  betrachtet 
werden.   Aus  einor  Verallgemeinerung  des 
Begriffs  der  optischen  Perspective  ergibt 
sich  die  transscendente  Perspective.  Die 
perspectivische  Zeicbnung  des  Scheins  ist 
jedesmal  auf  einen  einzigen  Geaichtapunkt 
eingeschrankt.   Jede  geschickte  und  unge- 
zwungene  Nachahniung  der  Geberden  und 
Keden  andercr  Menschen  und  noch  viel  mebr 
jede  Verstellung  sind  einzelne  Stticke  der 
transscendenten  Perspective,  weil  bei  der 
Verstellung  der  Schein  einer  ganz  andern 
GemUthsverfassung,  Absicbt,  Vorsatzes,  Cha- 
racters gezeichnet  wird,  als  wirklich  im 
Menschen  ist,   der  sich  verstellt,  dieser 
Schein  mag  nun  in  Geberden,  Worten  oder 
ilandlungen  oder  in  alien  zugleich  bestehen. 
Das  Gedankenreich   bietct   uns  ebenfalls 
Stoff  zu  einem  betrachtlichen  TheU  der 
transscendenten   Perspective.    Oft  mttssen 
wir  uns  eine  Sache  nach  demjenigen  Ge- 
sichtspunkte  vorstellen,  aus  welchem  sie 
Andere  betrachten,  ea  sei,  dass  wir  uns  in 
Gedanken  an  ihre  Stelle  seteen  oder  dass 
wir  uns  wenigstens  von  ihrer  VorstellungB- 
art  einen  Begriff  machen   mUssen.  Das 
ZurUckdenken  und  Ueberlegen  unserer  eige- 
nen,  sowohl  dermaligen,  als  auch  ehemaligen 
Gedanken  gehdrt  ebenfalls  hierher.  Wir 
stellen  uns  dadurcb  mit  Bewuastsein  in  den 
Gesichtspunkt,  in  welchem  wir  uns  ohnebin 
befinden,  und  dadurch  werden  wir  zugleich 
in  Stand  gesetzt,  das  bios  Scheinbare  in 
unsern  Vorstellungen  vom  Wahren  au  nnter- 
scheiden  und  diejenige  Seite,  von  welcbcr 
wir  uns  die  Sache  ansehen,  acblechthin  als 
Eine  Seite,  nicht  aber  als  die  gauze  Sache 
anzusehen.   Die  Dicbtkunst  beschaftigt  sich 
vornehmlich  damit,   una  die  Dinge  nach 
ihrera  Schein  darzuatellen  und  dadurcb  die- 
jenigen   EindrUcke    vollstandig  hervorzu- 
bringen,  welcbe  die  Empfindung  der  Sache 
selbst  in  uns  machen  wttrde,  wenn  wir  sie 
aus  dem  Gesichtspunkt  des  Dichters  s&ben. 
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Je  genauer  man  den  Gesichtspunkt  kennt, 
aus  welchem  Andere  sich  eine  Sache  vor- 
stellen,  desto  leichter  ist  es  auch,  ihre  Ge- 
danken,  Entscliliis.se  und  Handlnngen  gleich- 
8am  vorauszubestimmen.  Die  Aussicht  in 
die  Zukunft  macht  gleichfalls  einen  Theil 
dcT  transscendenten  Perspective  aus.  Die 
perspectivische  Verzeichnung  des  Zuktlnf- 
tigen  setzt  die  Gewissheit  desselben  voraus, 
und  gemeiniglich  gebraucht  man  sie,  wenn 
man  Andere  oder  sich  selbst  zu  Entschltlssen 
bereden  will,  deren  Ausffihrnng  eine  Reihe 
angeuehmer  oder  vortheilhafter  Polgen  an 
sich  hat  —  In  Lambert's  „Architectonik** 
begegnen  uns  gelegentlicli  einige  bemcrkens- 
werthe  Aensserungen.  Z.  B.  Dass  wir  in 
einem  gewissen  Punkte  des  Gehirns  denken, 
macht  es  glanblich,  dass  daselbst  die  Werk- 
statte  der  Seele  sei,  wo  sich  alle  ihre  Em- 
pfindungen  concentriren.  Dass  wir  den 
Gedanken  selbst  Ausdehnung,  Ort,  Abstand 
geben,  sie  beisammen  und  zugleich  sein 
lassen,  tibcrhaupt  die  Begriffe  des  Raumes 
nnd  der  Zeit  auf  sie  anwendcn,  rflhrt  daher, 
dass  jede  Fiber  ihre  besondcre  Lage  und 
Ort  im  Gehirn  habe.  Ferner  finssert  er, 
dass  aach  die  Triebfedern  oder  Bewegungs- 
grttnde  des  Willens  beim  Handel  n  sich  gleich 
den  im  Raumc  wirkenden  Krtften  ausmcssen 
lassen  nnd  dass  hierdurch  die  Ethik  in  eine 
formliche  Agathometrie  verwandelt  werden 
kdnne.  —  Im  Jahre  1828  hat  die  Stadt  Mtthl- 
hausen  Lambert's  Geburtshans  mit  einer 
Inschrift  bezeichnet  und  auf  dem  „Lambert- 
platze"  ihrem  Mitbtirger  eine  Denksftule 
errichtet. 

J.  H.  Lambert  nach  seinem  Loben  und  Wirkon, 
aus  Anlass  der  eu  seinem  Andonkon  be- 
gangenen  Secalarfeier  in  drei  Abhandhmgen 
(Von  Graf,  Erhardt  und  Huber),  herausge- 
geben  von  Daniel  Huber.  1829. 

Lamennais,  Hugnes  F41ieit<5  Robert 
de,  war  1782  zu  St.  Malo  in  der  Bretagne 
geboren  und  wurde  in  der  Anhftnglichkeit 
an  die  katholische  Kirche  und  zum  kflnftigen 
Priester  erzogen.  Nachdem  er  neben  den 
griechischen  und  latetnischen  Klassikern  anch 
dieKirchenvftter,  die  Philosophen  des  18.  Jahr- 
hundert8  und  sch8ne  Literatur  studirt  hatte 
und  durch  die  Lecttlre  Rousseau's  einige  Jahre 
lang  in  den  Anschannngcn  der  deistischen 
GeiBtearichtung  sich  bewegt  hatte,  entschied 
er  sich  doch  schliesslich  nlr  den  geistlichen 
Stand  und  trat  als  junger  Abbe"  in  seinen 
Reflexions  sHr  Yetat  de  Viglise  en  France 
pendant  I  J8.  siecle  et  sur  la  situation 
actueUe  (1808)  fur  die  Freiheit  der  Kirche 
gegen  die  Oberaufsicht  des  Staate  in  die 
Schranken  und  erklftrte  kurz  nnd  btlndig: 
die  Kirche  hat  Nichts  zu  fflrchten ;  die  Jahr- 
hunderte  werden  vergehen,  die  Zeiten  selbst 
versohwinden,  aber  die  Kirche  wird  bleiben. 
Unabwendbar  auf  den  Allmachtigen  geriehtet, 
wird  sie  ibre  Geecbicke  voilenden  trotz  der 
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Menschen,  trotz  des  Hasses.  der  Wuth  und 
der  Verfolgung,  nnd  die  Pforten  der  Ilolle 
werden  nichts  gegen  sie  ausrichten!  Das 
Buch  wurde  verboten,  und  der  26jahrige 
Abbe*  zog  sich  als  Lehrer  der  Mathcmatik 
in  das  Seminar  von  St.  Malo  znrilck.  Nach 
dem  Znsammcnbruchc  der  Kapoleon'schcn 
Macht  erklartc  sich  Lamennais  fflr  die  Bour- 
bonen  und  empBng  1817  im  Seminar 
St.  Stulpice  zu  Paris  die  Priesterweihe.  Als 
treuer  Verbtlndeter  der  Hierarchie,  deren 
Macht  seine  Einbildungskraft  gefangen  ge- 
nommcn  hatte,  trat  er  mit  der  absoluten 
Sicherheit  eines  nnerschfltterlichen  Glaubens 
fflr  die  Sache  der  Kirche  weiterhin  mit  dem 
vierbandigen  Werk  in  die  Schranken :  Essai 
sur  Vindifference  en  matiere  de  religion 
(1817  —  23),  welches  ungeheures  Aufaehcn 
erregte.  Indem  er  der  herrschenden  Gleich- 
gflltigkeit  gegen  die  Religion  entgegentrat 
und  letztere  in  ihrer  Gestalt  als  rOmisch- 
katholische  fflr  die  einzig  feste  Grundlage 
aller  socialen  Ordnung  erkiarte,  kfimpfte  er 
zuglcich  mit  Beweisgrflnden,  die  er  aus  der 
Rtlstkammer  des  Skepticismus  entlehnt  hatte, 
gegen  die  kahle  Vernunftweisheit  flberhaupt 
und  gegen  die  Cartesianische  Philosophic  des 
siebenzehnten  Jahrhunderts ,  wie  gegen  die 
Freigcisterei  und  den  Unglauben  des  acht- 
zehnten  Jahrhunderts  insbesondere.  Er  fragt : 
was  ist  Wahrheit  und  wahre  Religion?  und 
seine  Antwort  klingt  fast  wie  die  Stimme 
eines  platonischcn  Kirchcnvatcrs:  die  Wahr- 
heit (sagt  er)  ist  eigentlich  das  Sein  selbst  ; 
Alice  besteht  nur  durch  die  Wahrheit  selbst, 
und  in  seinem  Strcben  nach  Wahrheit  ver- 
langt  der  Mensch  im  Grunde  nur  seine  eigne 
Existenz.  Aber  die  Veruunft  des  Einzelncn 
kann  die  Wahrheit  nicht  selbst  finden,  sondcrn 
muss  sie  empfangen,  wie  Jcder  sein  Sein 
empfftngt.  Darum  sind  alle  philosophische 
Systeme  missglflckt  und  endigen  nothwendig 
im  Skepticismus.  Es  muss  vielmehr  eine 
nntrflgliche  find  unfehlbare  Vernunft  gesucht 
werden,  welche  nur  im  Gcmeiiisinne  oder  in 
der  allgemeinen  Vernunft  der  Menschheit  ge- 
geben  sein  kann.  Das  Zeugniss  dieser  Ver- 
nunft der  Menschheit  hat  aber  nur  der 
Glaube  der  T8misch-katholischen  Kirche  fflr 
sich,  welcher  als  die  gegenstandlich  ge- 
wordene  g5ttliche  Vernunft  verehrt  werden 
muss.  Das  Organ  derselben  ist  aber  der 
Papst,  und  wer  sich  gegen  ihn  auflehnt, 
empdrt  sich  gegen  die  allgemeine  Vemunft, 
was  dem  Wahnwitze  gleichkommt.  Die  all- 
gemeine Vernunft  ist  die  Glanbensregel,  welche 
der  Einzelne  hinzunehmen  hat,  wesshalb  der 
Glaube  stets  der  Einsicht  vorausgehen  muss.  — 
Im  Jahr  1824  ging  Lamennais  nach  Rom, 
wo  ihn  der  Papst  Leo  XII.  den  jflngsten 
Kirchenvater  nannte  nnd  ihm  den  Kardinals- 
hut  anbot,  den  er  jedoch,  sei  es  aus  Klug- 
heit  oder  aus  Bescheidenheit,  ausschlug.  Nach 
seiner  Rtlckkehr  aus  Rom  trat  er  in  der 
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Schrift :  De  la  religion  consider ie  dans  ses 
rapports  avec  Vordre  politique  el  civil 
(1825  —  26;  in  zwei  Banden  von  Neuem  fill 
die  absolute  Kircbe  and  den  anfehlbaren 
Papat  auf  and  griff  nut  leidenschaftlicher 
Bitterkeit  die  Declaration  vom  Jahr  1682 
an,  welcbe  die  Freibeiten  der  gallicanischen 
Kirche  feststellte.  Er  wurde  vor  Gericht  ge- 
etellt  und  seine  Scbrift  verboten.  Er  zog 
sich  nanmehr  vom  dffentlichen  Leben  zurtlck 
und  studirte  Romane  und  poStische  Erzeug- 
nisse  der  Neuzeit,  urn  an  denselben  die  Ver- 
derbniss  der  Neuzeit  nachzuweisen.  Zugleicb 
aber  deutete  er  in  einer  1829  verOffentlichten 
Schrift  „Progres  de  la  revolution  el  de  la 
guerre  contre  Ciglise"  den  Ausbrucb  einer 
neuen  Revolution  und  den  Untergang  der 
Bourbonen  an.  Im  Jahr  1831  grUodete  er 
nut  seinen  Freunden  die  Zeitschrift  L'Avenir 
mit  der  Parole  „Gott  und  Freiheit  **  und 
stiftete  an  den  wichtigsten  Platzen  in  Frank- 
reich  einen  Verein  ftlr  die  Vertheidigung  der 
religittsen  Freiheit  Als  sich  jedocb  der 
franzdsische  Episkopat  gegen  diese  Zeit- 
schrift  erklart  hatte,  reiste  Lamennais  mit  den 
Ubrigen  Redactionsmitgliedern  nach  Rom,  wo 
Hie  in  einer  der  papstlichen  Curie  flberreichten 
Denkschrift  fur  ibre  Ideen  eintraten,  aber 
keine  gtlnstige  Aufnahme  fanden.  Auf  der 
Rfickreise  von  Rom  fanden  aie  in  Mtlnchen 
in  einer  mittlerweile  verfiffentlichten  papst- 
lichen  Encyclika  die  ausdrtickliche  Verwerfung 
der  Lehren  des  „Avenir"  gedruckt  vor. 
Obwohl  Lamennais  seine  Unterwerfung  unter 
die  papstliche  Entscheidung  erklarte,  so 
zwcifelte  man  ducb  in  Rom  an  deren  Auf- 
richtigkeit,  und  in  der  vier  Jahre  spater  ver- 
Sffentlichten  Schrift  „  Affaires  de  Borne" 
(1836;  ,  worin  er  seine  Reise  nach  Rom 
schilderte,  gab  er  zugleicb  seine  Absage  von 
Rom  und  sprach  als  Prophet  der  Zukunft  im 
Sinne  eines  neuen  Evangeliums  seinen  Protest 

?egeu  die  Kirche  mit  dem  Uinweis,  dags  das 
apstthuni  1831  versaumt  babe,  sich  mit 
der  Sache  der  Freiheit  zu  vereinigen,  und 
nunmehr  zu  den  Todten  zu  werfen  sei. 
Mittlerweile  hatte  er  1834  in  seinen  Paroles 
(fun  croyant  lyrisch-rhetorische  Ergtlsse  in 
apokalyptisch  -  biblischer  Prosa  in  die  Welt 

Seschleudert,  worin  er  seinen  Bruch  mit  der 
Lirche  aussprach  und  neben  leidenschaft- 
lichen  Angriffen  auf  die  bestehende  Gesell- 
schaft  in  feuriger  Sprache  der  Welt  das 
Evangelium  der  Freiheit  und  der  Arbeit  ver- 
ktlndigte.  In  seinem  Livre  du  peuple  (1837) 
ist  vom  Christenthum  Nichta  tlbrig  gebheben, 
als  die  Predigt  von  der  allgemeiner  Brtlder- 
schaft.  Das  Volk  ist  der  achte  Souveran, 
von  welchem  alle  Gewalt  auageht,  und  die 
achte  Gesellachaft  ist  die  Organisation  der 
Brtlderlichkeit,  welche  in  dem  Stifter  dea 
Christenthums  ihren  ersten  und  hdchsten 
Gesetzgeber  preist  Der  abtrtlnnig  gewordene 
Sohn  der  Kirche  trat  zugleicb  in  dem  Werke 


Esquisse  d'une  philosophic  (1837 — 41,  auch 
in  deutscher  Ausgabe  unter  dem  Titel  „Grund- 
riss  einer  Philosophie14, 1843  in  drei  Baud  en 
mit  einer  rein  rationellen  Weltanschauung 
hervor,  welche  an  Platonische  und  Schelling'- 
sche  Ideen  erinnerte,  dabei  aber  eine  ebenso 
antipantheistische,  wie  antideistische  Farbung 
hatte.  Das  Ziel  der  Philosophic  iat  nicht, 
das  Unendliche  und  Endliche  oder  Gott  und 
Welt  zu  beweiaen,  sondern  nor  ihr  Daaein 
zu  erkennen.  In  Gott  selbet  werden  die  drei 
Principien  der  Macht  als  des  Vaters,  der 
Intelligenz  als  des  Sohnes  und  der  Liebe 
als  des  Geistes  unterschieden.  In  der  Welt 
als  einer  freien  SchOpfung  Gottes  mittelat 
des  in  Gott  sich  befindenden  formbildenden 
Princips  der  Materie  kommen  die  gttttlichen 
Ideen  ausserhalb  Gott  zur  Verwirklichung. 
Die  Materie  ist  als  eine  thatsacbliche,  an 
sich  unbegreifliche  Wirkliebkeit  von  den 
Kdrpern  zu  unterscheiden ,  in  welchen  das 
eigentlich  Wirksame  Geist  ist  Der  Urzustand 
der  Menschheit  ist  nur  ihre  vollkommene 
Kindheit,  aus  welcher  sie  ohne  Ursflnde  und 
Erbschuld  fortschreitend  sich  vom  thierischen 
Dasein  zu  wahrhaft  menschenwurdigem  Leben 
erbob.  Darum  erkenne  nur  der  Mensch,  was 
er  ist,  und  lasse  auf  der  unendlichen  Bahn, 
die  er  zu  durchlaufen  bat,  den  Muth  nicht 
sinken  in  dem  Kampfe,  den  er  sowohl  nach 
aussen,  wie  in  seinem  Innern  zu  bestehen 
hat;  er  streite  glaubend  und  h offend  un- 
ablassig,  ohne  in  Ruhe  zu  vera  in  ken.  — 
Nachdem  Lamennais  im  Jahr  1848  nach  der 
Februarrevolution,  trots  der  Abmahnung 
seiner  Freunde,  eine  unpraktische  Rolle  ge- 
spielt  hatte,  zog  er  sich  nach  dem  Staata- 
streiche  vom  2.  December  in  die  Stille  dea 
Privatlebens  zurtlck  and  starb  1854  ohne  die 
Triistungen  der  Kirche.  Seine  nOeuvres 
completes"  waren  in  zwOlf  Banden  1836—37, 
in  elf  Banden  1844—  46,  und  „Oeuvres 
choisies  et  philosophiques"  1837 — 41  in  zehu 
Banden  erschienen. 

E.  Renan,  Mr.  de  Lamennais  (in  der  Uevue  dec 

deux  mondes,  16  Aout  1857). 
J.  H liber,  Lamennais  (in  den  „biogTaphiacb«n 

Skizzen  and  cnlturhiBtorUchen  AtHsilUen", 

1873,  8.  1—33). 

La  Mettrie,  J  alien  Offroy  de,  war 
zu  St  Malo  in  der  Bretagne  im  Jahr  1709 
von  wohlhabenden  Eltern  geboren,  welcbe 
dem  Sonne  zunacbst  im  elterlichen  Hause 
eine  sorgfaltige  Erziehung  gaben  und  inn 
dann  in  das  Collegium  zu  Coutance,  nacbher 
in  das  Collegium  von  Plessis  zu  Paris  schickten. 
Nachdem  er  bei  den  Jesuiten  in  Ua6n  Rhetorik 
atudirt  hatte,  wurde  er  von  seinem  Vater 
sum  geistlichen  Stande  beBtimmt  und  hatte 
aioh  in  Paris  bereits  mit  dem  Jansenismos 
befreundet,  als  er  bei  einem  Besuch  in  seiner 
Vateratadt  von  einem  dortigen  Arzt  fur  das 
Studium  der  Medicin  gewonnen  wurde.  Er 
absolvirte  dieses  in  Rheims,  promovirte  dort 
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1728  and  wurde  zur  arztlichcn  Praxis  zu- 
gelassen.  Im  Jahr  1733  besuchte  er  noch 
weiter  in  Leyden  die  Vortrftge  des  berllbmten 
Boerhave,  der  ihm  sehr  g ewogen  war.  Nach- 
dem  er  sich  bis  zum  Jahr  1742  in  seiner 
Vaterstadt  anfgehalten  and  zugleich  mebrere 
Werke  Boerhave's  in's  Franzosische  flber- 
setzt  hatte,  wurde  er  in  Paris  mit  dem  Her- 
zog  von  Qrammont  bekannt,  welchen  er  als 
Militararzt  der  Garde  anf  seinen  Feldztigen 
begleitete.  Wahrend  er  einst  an  einem 
hitzigen  Fieber  krank  war,  glaubte  er  zn  be- 
merken,  dass  die  Fahigkeit  des  Denkens  nur 
eine  Folge  der  leiblicben  Organisation  sei 
und  jede  Storung  derseiben  wesentlich  auf 
denjenigen  Theil  nnsers  Wesens  einwirke, 
den  die  Metapbysiker  Seele  zu  nennen  pflegen. 
Von  diesem  Gedanken  erffillt,  scbrieb  er 
nach  seiner  Genesung  ein  Werk  „Hisioire 
naturelle  de  Fdmc",  welcbes  1745  im  Haag 
(La  Haye)  im  Druck  erschien  (in  den  spatern 
„OeuvresH  nnter  dem  veranderten  Titel 
„Traiti  de  Vame  ").  In  Folge  des  Aergernisses, 
welches  er  durcb  diese  Schrift  veranlaaste, 
verlor  er  seine  Stelle  als  Militararzt  Mit 
dem  Hasse  der  Frommen  verband  sich  der 
Hass  seiner  arztlichen  Collegen,  gegen  deren 
Leichtfertigkeit  nnd  Charlatanerie  er  in  einem 
satyrischen  Werke  „  La  politique  du  medecin 
de  Macchiavel,  ou  le  chemin  de  la  fortune 
ouvert  aux  medecms"  (1746)  an  Felde  ge- 
zogen  war.  Das  Buch  wurde  auf  Befebl  des 
Parlaments  verbrannt  und  der  Verfasser  zur 
Flncht  ans  Frankreich  genothigt.  Er  begab 
sich  nach  Leyden,  wo  er  eine  zweite  satyrische 
Schrift  gegen  die  Aerzte  von  Stapel  laufen 
liess  und  sein  im  Jahr  1747  ausgearbeitetes 
Werk  L'homme  machine  (1748)  anonym 
heransgab,  welches  in  den  Niederlanden  ver- 
brannt wurde.  In  Deutschland  gait  dasselbe 
Anfanfp  fur  eine  Arbeit  des  Marquis  d'Argens 
und  nef  eine  Fluth  von  Gegenschriften 
hervor.  Mittlerweile  hatte  Lamettrie  im 
Februar  1748  bei  dem  kdniglicben  Philo- 
sophen  und  Freigeist  Friedrich  dem  Grossen 
eine  Zuflncht  gefunden,  der  ihn  als  Vorleser 
anstellte  und  als  Mitglied  in  die  Akademie 
der  Wissenschaften  aufnabm.  In  Berlin  nahm 
er  auch  seine  medicinische  Praxis  wieder 
auf  und  gab  ausser  einer  Uebersetzung  von 
Seneca's  Abhandlung  vom  glUcklichen  Leben 
(Traite  de  la  vie  heureuse  de  Seneque,  avec 
f  Antiseneque)  noch  die  Schriften  L'homme 
plante  (1748)  und  Reflexions  sur  Vorigine 
des  animaux  (1750),  Bowie  die  cynisch  ge- 
haltenen  Abhandlungen  L'art  dejouir  (1751) 
und  Venus  metaphysique  ou  essai  sur 
Vorigine  de  fame  humaine  (1751)  heraus 
und  starb,  mit  Vorbereitungen  zur  Rtick- 
kebr  nach  Paris  beschaftigt,  in  seinem 
zweiundvierzigsten  Jahre  (1751)  an  den  Folgen 
desunmassigen  Genusses  einer  ganzen  Trtlffel- 
pastete.  WahrendKastner  in  einem Epigramme 
das  Urtheil  sprach:  „Ein  gutes  Herz,  ver- 


wirrte  Phantasie,  das  heisst  auf  Deutsch:  ein 
Narr,  war  Lamettrie u,  bat  sein  Landsmann 
Diderot  in  seinem  Leben  Seneca's  viel  hftrter 
fiber  Lamettrie  geurtheilt: Kr  ist  ein  Schrift- 
stelleT  ohne  Urtheil,  welcher  fortwahrend  die 
Anstrengung  des  Denkens  mit  der  Qual  des 
Bdsen ,  die  leichten  Unbequemlichkeiten  der 
Wissenschaft  mit  den  unbeilvollen  Folgen  der 
Unwissenheit  verwechselt;  frechen  Geistes  in 
dem,  was  er  sagt,  und  frechen  Herzens  in 
dem,  was  er  nicht  zu  sagen  wagt;  trdstend 
den  Verbrecber  in  seinem  Verbrechcn  nnd 
den  Verdorbenen  in  seiner  Verderbtheit  bat 
er  mit  seinen  plumpen,  aber  gefahrlichen 
Trug8chl(l88en  keine  Ahnung  von  den  Gruud- 
festen  derSittlichkeit.  Ausschweifend,  scham- 
los,  possenhaft,  schmeichlerisch,  ist  er  ge- 
storben,  wie  er  sterben  mnsste,  als  Opfer 
seiner  Unmftssigkeit  und  Thorheit;  er  hat 
sich  getddtet  durch  die  Unkunde  der  Kunst, 
welche  er  anstlbte. 

In  Betreff  der  Stellung,  die  Lamettrie  in 
der  Geschichte  der  franzesischen  Philosophic 
des  vorigen  Jahrhnnderts  einnimmt,  kommt 
zunHchat  seine  ^Naturgeschichte  der 
Seeleu  in  Betracht.  deren  Gang  nnd  Inhalt 
im  Wesentlichen  foigender  ist.  Noch  kein 
Philosoph  (sagt  der  Verfasser)  von  Aristoteles 
bis  Malebranche  hat  uns  Ober  das  Wesen 
der  Seele  Aufschluss  gegeben.  Seele  und 
Ktirper  sind  zusammen  und  kdnnen  nur  mit 
einander  begriffen  werden.  Nur  allein  die 
Sinne  konnen  uns  als  Ftlhrer  dienen,  um  das 
bewegende  Princip  im  Kflrper  zu  entdecken, 
welches  macht,  a  ass  das  tlerz  schlagt,  die 
Nerven  emplinden  und  das  Gchirn  denkt, 
und  welches  wir  eben  die  Seele  nennen.  Sie 
wachnt  mit  dem  Leibe  und  nimmt  mit  ihm 
ab.  Eines  ersten  unbewegten  Bewegers  be- 
darf  es  neben  der  Materie  nicht,  welche  un- 
auf  loslich  mit  der  Form  verbnnden  und  darum 
auch  niemals  unbeweglich  ist  Die  Annahme 
des  Descartes,  dass  Gott  die  erste  und  einzige 
Ursache  der  Bewegung  sei,  ist  ganz  tlber- 
fldssig.  Der  Materie  kommt  auch  die  Fahig- 
keit zu  empfinden  zn,  und  Lamettrie  eignet 
sich  „die  schdue  Vermuthung*4  des  Kirchen- 
vaters  Arnobius  an,  welcher  zur  Widerlegung 
der  platonischen  Ansicht  von  der  Seele  die 
Annahme  eines  bis  zum  vierzigsten  Jahre 
au8aerhalb  alles  menschlichen  Verkehrs  auf- 
gewachsenen  Menschen  zn  Halfe  nimmt,  der 
erst  nachher  aus  seiner  Einsamkeit  in  die 
Welt  tritt  und  durch  seine  isolirteEntwickelung 
beweist,  dass  aus  den  Sinnesempfindangen 
alles  Vorstellen,  Denken  und  Wollcn  stammt, 
welches  in  der  menschlichen  Gesellschaft 
durch  den  Unterricht  nur  eben  weiter  cnt- 
wickelt  wird.  Jeder  Mensch  ist  aber  im 
Grunde  nur  seiner  eignen  Empfindungen  un- 
mittelbar  gewiss;  dass  andere  Menschen 
ebenfalls  empfinden,  scbliessen  wir  aus  dem 
Ausdruck  ihrer  Empfindungen  in  Geberden 
und  Tanen  mit  grQsserer  Ueberzeugungskraft, 
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al8  aus  der  artikulirten  Rede.    Alle  Em- 
piindungen  kommen  una  durch  die  Sinne 
711,  welche  dnrcU  die  Nerven  mit  dem  Geliirn 
iu  Verbindung  stehen  und  in  deren  ROhren 
sich  als  eine  feine  FlUsaigkeit  der  Lebens- 
geist  bewegt   Soil  darum  eine  Empfindung 
cntstchcn,  so  muss  erst  eine  Verandcrung 
in  ibren  Organen  hervorgebracht  werden, 
wodurcb  die  Lebensgeister  arTicirt  werden, 
welcbe  alsdann  der  Seele  die  Empfindung 
znfuhren.    Alle   Aufbewahrung    der  Em- 
pfindungen   im  Gedilchtniss   ist  ebenfalU 
auf  organische  Zustande  zurllckzufubren.  — 
Diesen  Standpnnkt  sucht  Lamettrie  in  der 
Sclirift  „L'homme  machine1*  mit  beredtem 
Schwung  der  Darstellung  gemeinverstandlich 
zu  macben.    Erfahrung  and  Beobachtung 
nnaerer  korperlichen  Organe  mtissen  nnsere 
einzigen  FUhrer  sein,  una  diese  Bedingungen 
finden  wir  bei  Aerzten,   die  Philosophen 
sind,  nicbt  aber  bei  Philosopben,  die  keine 
Aerzte  gewesen  sind.    Die  Aerzte  haben 
bier  allein  das  Recht,  zu  sprechen.  Den 
Character  des  Menschen  bestimmen  die  auf 
nattlrlichen  Ursachen  beruhenden  Tempera- 
mente.   In  Krankheiten  wird  auch  die  Seele 
getrlibt.   Speisen  und  Getranke  baben  we- 
sentlichen  Einfluss  auf  die  Seele.   Vor  Er- 
(indung  der  Wortc  und  der  Kenntniss  der 
Spracbo  war  der  Mensch  kaum  melir  als 
cin  Thier  und  dabei  mit  weit  weniger  Instinkt 
begabt,  als  die  Ubrigen  Thiere.   Sobald  ein- 
mal  die  Bezeichnungen  versebiedener  Dinge 
gegeben  sind,  bleiben  mit  der  Vorstellung 
der  entsprcchenden  Zeichen  oder  Worte 
alle  unscre  Ideen  fest  verbunden.   Auf  die 
Tbiitigkeit  der  Einbildungskraft  lassen  sich 
alle  Vorgangc  in  unserer  Seele  zurttckfUhren. 
Der  grdsstc  Geist  ist,  wer  die  meiste  Ein- 
bildungskraft bat.   Das  Wesen  des  nattir- 
lichen  Sittengesetzes  liegt  in   der  Lchrc, 
Andern  Nichts  zu  thun,  was  wir  nicbt  wolleu. 
dass  man  una  thne.   Gegentlber  der  Moral 
der  Enthaltsamkeit  und  dem  „Possenspicle" 
der  Convenienz  sucht  Lamettrie  im  „Discours 
SW  le  bonheur"  die  Lust  oder  den  Sinnen- 
genuss  zu  rechtfertigen  und  weist  auf  die 
grosse  Bedeutung  bin,  welche  die  Erziehang 
auf  die  Moral  hat.  Alles  GlUck  des  Menschen 
ruhtauf  dem  Lustgcfuhl,  dessen  Aeusserangen 
allesammt,  obwohl  dem  Werthe  nacb  sehr 
verschieden,  doch  zuletzt  auf  kdrperliche 
Empfindungen  hinauslaufen.   Die  Reflexion 
kann  die  Lust  wohl  crhdhen,  aber  nicht 
begrllnden.   Die  sinnliche  Lust  ist  intensiv, 
aber  kurz;   das  GlUck  dagegen,  welches 
aus  harmoni8cher  Stimmung  unsers  ganzen 
Wesens  fliesst,   ist   ruhig   und  dauernd. 
Bildung,  Geist  und  Wissen  sind  nur  ein 
zum  GlUck  hinzutretender  Schmuck,  dessen 
die  grosse  Masse  der  Menschen  entbehrt, 
ohne  dadurch  vom  GlUck  ausgeschloBsen  zu 
sein.    Gleichwohl  geniesst  der  Gebildete 
ein  Iwheres  GlUck,  als  der  Unwisaende ;  aber 


das  wahre  GlUck  muss  una  aus  uns  selber 
kommen,  nicht  von  Andern.  Obgleich  alle 
Walurscheinlichkeit  fUr  die  Existenz  einea 
hochsten  Wesens  spricht,  so  ist  dieselbe 
doch  ohne  Natzen  ftir  die  Praxis;  die  Reli- 
gion fUhrt  ebensowenig  die  SitUicbkeit  mit 
sich,  wie  dieselbe  der  Atheismus  ausschliesst- 
Es  ist  fUr  unsere  Ruhe  gleichgflltig,  ob  ein 
Gott  ist  oder  nicht;  and  wir  kennen  die 
Ursachen,  welche  in  der  Nator  wirken,  viel 
zu  wenig,  urn  laugnen  za  k  innen,  dass  aie 
AUes  aus  sich  selbst  hervorbringe.  Am 
Begriff  einer  unsterblichen  Maschine  ist 
nichts  Widersprechendes;  auch  die  klUgstc 
der  Raupen  bat  wohl  nie  recht  gewusst, 
dass  ein  Schmetterling  aus  ihr  werden  sollte, 
und  da  unsere  Materie  ewig  ist,  so  konnen 
wir  nicht  wissen,  was  Alles  aus  derselben 
noch  werden  kann.  Wer  so  denkt,  wird 
ruhig  Uber  sein  Schickaal  and  folglich 
glUcklick  sein;  er  wird  den  Tod  erwarten» 
ohne  sich  zu  fUrchten,  noch  nach  ihm  »i 
verlangen.  Die  *Oeuvres  philosophiques" 
von  Lamettrie  erschienen  1751  in  zwei  BAn- 
den  in  4°.  vollstandiger  1774,  in  drei  Ban 
den  in  12°  zu  Amsterdam  una  1774  in  zwei 
Banden  in  8°  zu  Berlin. 

Nerec  Qu6pat,  la  philosophic  mate'rialiste  an 

18.  siecle.  Es6ay  sur  Lamettrie,  am  Tie  et 

ses  oeuvres.  1873, 

La  Mothe  le  Vaver,  siehe  Le  Vayer. 

La  my.  Bernard,  war  1640  an  Mans 
geboren  and  zuerst  in  dem  von  den  V&tern 
des  Oratoriums  geleiteten  College  seiner 
Vaterstadt,  spater  zu  Paris  gebildet  Nach- 
her  studirte  er  Philosophie  zu  Samnr  and 
wurde  Lehrer  derselben  in  Angers.  In  ver- 
scbiedenen  von  ihm  verfiffentlichten  mathe- 
matischen  und  natarwissenschaftlichenSchrif- 
ten  zeigte  er  sich  als  Anh&nger  von  Des- 
cartes und  Malebranche.  Er  starb  1715  zu 
Grenoble. 

Lamy,  Dora  Francois,  war  1636  im 
Schlosse  Monthyvean  in  Beauce  geboren  and 
hatte  die  militarische  Laufbahn  ergriffen. 
Als  er  aber  im  Duell  einen  Gegner  get5dtet 
hatte,  trat  er  in  den  Orden  von  Saint  -Maur 
und  warf  sich  mit  Eifer  auf  die  Philosophie, 
Spater  zog  er  sich  in  die  Abtei  St.  Denis 
zurUck,  wo  er  seine  meisten  Werke  schrieb 
und  1711  starb.  Ala  eifriger  Anhanger  von 
Des  Cartes  und  Malebranche  bekampfte  er 
die  Leibniz'sche  Lehre  von  der  vorherbe- 
stimmten  Harmonie  zwiachen  Seele  und  Leib, 
Sein  wichtigstes  Work  „De  la  connaissanc* 
de  soi  meme"  (1694  — 98,  in  6  Banden)  war 
eine  Nachahmung  von  Malebranche's  Werk 
„ Recherche  de  la  veritc",  dessen  meta- 
physischen  Lehren  er  noch  besonders  in 
seiner  Schrift  ^Premiers  elements  ou  en- 
trees mix  cennaissances  solides*  (1706) 
darlegte.  Als  Gegner  Spinoza's  trat  er  aaf 
in  der  Schrift:  nNouvel  athe'isme  renversi, 
ou  refutation  du  systcme  de  Spinoza,  tire* 
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pour  la  pluparl  de  la  connaissance  de  la 
nature  de  fhomme  (1706).  Ausser  einigen 
tbeologiscken  Sckriften  verfiffentlickte  er  nock 
„Lettres  philo$opluques4'  (1703)  und  „L"m- 
cridute  amene  a  la  religion  par  la  raison" 
(1710). 

Lamindo  Pritanio,  (pseudonym),  sieke 
Mnratori. 

Laniprias,  ein  Brudcr  dcs  Plutarckos 
aus  Chaironeia,  wird  als  Peripatetiker  ge- 
nannt.  Ein  Neuplatoniker  L  a  m  p  r  i  a  s  wird 
in  den  Briefen  des  Kaisers  Julianus  gcnannt. 

Lange,  Priedrich  Albert,  war  1828 
in  Wald  bei  Solingen  geboren,  hatte  1817 
biB  51  in  Zurick  und  Bonn  Philologie  studirt 
und  1861  in  Bonn  promovirt,  war  1852 
Gymnasiallekrer  in  KSln  gewordcn  uad  in 
den  Ekestand  getreten,  katte  sick  1855  in 
Bonn  als  Privatdocent  kabilitirt  und  psycko- 
logiscke,  moralstati8tiscke  und  padagogiscke 
Vorlesungen  gehalten.  Nackdem  er  seit  1858 
kurze  Zeit  in  Duisburg  Gymnasiallekrer, 
dann  Handelskammersecretair,  Kedacteur 
und  Buckkandler  gewesen  war,  siedeltc  er 
1866  in  die  Sckweiz  ttber,  wo  er  in  Winter- 
tkur  als  Buckkandler,  Redacteur  und  Stadtratk 
tkatig  war  und  1870  in  Ztirick  Professor 
der  Pkilosopkie  und  Mitglied  des  Erziekungs- 
ratkes  wurde.  Von  dort  wurd*  er,  nackdem 
er  in  Tubingen  eine  lebenBg"fiikrlicke 
Operation  glflcklick  bestanden  katte,  als 
Professor  der  Pkilosopkie  nack  Marburg 
berufeu  (1872)  starb  aber  sckon  nack  drei 
Jahren  an  einer  langwierigen  und  sckmerz- 
vollen  Unterleibskrankkeit  (1875).  Als  pkilo- 
sopkisoker  Sckriftsteller  ist  Langc  zuerst 
mit  einer  kleinen  Sckrift :  „Die  Grundlegung 
der  mathematiscken  Psyckologie44  (1865) 
kervorgetreten,  worin  er  in  cindringender 
Sackkenntniss  den  bei  llerbart  und  Dro- 
biscb  untergelanfenen  logiscken  Grundfckler 
bei  der  Ableitung  ihrcr  Fundamentalformel 
for  die  Vorstellungskenimuug  nackwies.  In 
demselben  Jabre  erscbien  die  kleine  Sckrift 
„J.  Stuart  Mill's  Ansickten  Uber  die  sociale 
Frage  nnd  die  angebliobe  Umwalzung  der 
8ocialwi8sen8ckaft  durck  Carey44  (1865)  und 
„Die  Arbeiterfrage  in  ibrer  Bedeutung  fllr 
Gegenwart  und  Zukunft  beleucbtet44  (1865). 
In  letzterer  Sckrift  fasst  er  den  Kern  des 
socialen  Problems  in  die  Frage,  ob  in  der 
Tbat  das  Naturgesetz  der  Concurrcnz  fort 
und  fort  der  einzige  Weg  der  Vervoll- 
kommnung  auck  fttr  den  Menscken  bleiben 
soli,  oder  ob  mit  der  Erstarkung  der  Ver- 
nnnft  im  Menscken  ein  neuer  Factor  und 
damit  ein  Wendepunkt  im  Kampf  urn's  Dasein 
eintritt.  Nach  Lange's  Ansicht  soil  die  Ver- 
nnnft  das  Naturgesetz  des  Kampfes  urn's 
Dasein  auflieben ,  beziekungswcise  auf  sein 
geringstes  Maass  cinsckrankcn ,  nm  durck 
moraliscke  Mackte  der  exclusiven  Wirkung 
des  Egoismus  Sckranken  zu  setzen.  Nack 


dem  Erackeinen  der  ..' I  i  sehickte  des 
Materialismns  nnd  Kritik  seiner 
Bedeutnngin  der  Gegenwart*4  (1866), 
welckes  Werk  gleickzeitig  des  Verfassere 
Vertrantkeit  mit  der  Pkilosopkie  und  ikrerGe- 
sckicktc,  wie  mit  der  positivenNaturforschung 
beurkundete  und  sein  eigentliches  Lebens- 
werk  geworden  ist,  katte  der  Hcrbartianer 
Gustav  Sckilling  in  Giessen  in  der  kleinen 
Sckrift  „  Beitrage  znr  Gesckickte  und  Kritik 
dcs  Materialismns4*  (1867)  mit  Lange  an- 
gebunden,  welcker  darauf  unter  dem  Titel 
„  Neue  Beitrage  zur  Gesckickte  des  Materialis- 
mus,  erstes  [und  einzig  gebliebenes]  Heft*4 
(1867)  eine  Zurtiekweisnng  der  „ Beitrage44 
Schilling's,  nebst  einer  Untcrsuckung  fiber 
Epikur  und  die  Grenzen  des  Erfakrungs- 
gebietes,  ersckeinen  liess.  Indem  Lange  in 
seinem  eigcntlicken  Lebenswerke,  welckes 
1873—75  in  der  sckweren  Leidenszeit  des 
Verfassere  in  zweiter  Auf  lago  und  erweiterter 
Gestalt  in  zwei  Banden  (I.  Gesckickte  des 
Materialismus  bis  auf  Kant;  U.  Gesckickte 
des  Materialismus  seit  Kant)  ersckien,  die 
Entwickelung  des  Materialismns  seit  dem 
Altertkum  bis  auf  die  ncuesfe  Zeit  mit  wissen- 
8ckaftlicker  Unbefangenkeit  in  seiner  relativen 
Berecktigung,  namentlick  Seitens  der  Be- 
kamnfung  der  telcologisckcn  Weltanschauung, 
anerkenut  und  manclien  versckrieenen  Per- 
sonlickkeiten  des  Altertkums  und  der  Neu- 
7eit  die  verdiente  Ekrenrettung  zu  Tkeil 
werden  lit  -t  ist  gleickwokl  das  Ergebniss 
seiner  kritischeu  O^kickte  der  Stand  punkt, 
auf  welckem  das  engcund  dlirftige  Leben 
des  Menscken  cine  ErkeiAi.._:  zu  kdkern 
Hoffnungen  von  seiner  Bestimmung  u?d  eine 
Erganzung  durck  das  Ideal  gar  sekr  b$- 
dtlrftig  ersckeint  und  der  Pkantasie  die 
Nahmng  und  Ausbildung  solcker  Hoffnungen 
einer  sckdnern  und  vollkommenern  Welt  als 
der  wakren  Heimatk  unsere  Geistes  zu  flber- 
lasscn  ist,  eelbst  wenn  nur  eine  geringe 
Wakreckeinlickkeit  ikrer  Verwirklickung  zu- 
gestauden  wird.  Lange  bekennt  sick  zu  den 
kritiscken  Gmndgedanken  Kant's.  Es  stekt 
ihm  fest,  dass  Kant  nur  eine  einzige  Art  der 
Erkenntniss  gelten  lasst,  die  empiriscke  und 
streng  veretandesmassige ,  welcke  zu  einer, 
durckaus  natural istiscken  Weltanschauung 
fUkrt.  „Nack  der  Lckrc  Kant's .  wissen  wir 
nur,  dass  diese  ganze  Ersckeinungswelt  Pro- 
duct unserer  Sinne  und  unsers  Verstandes 
mit  einem  unbekannten  Factor  ist  und  dass 
jeder  Versuck,  diesen  letztern  zu  erfassen, 
mit  Notkwendigkeit  misslingen  muss,  dass 
endlick  ebendesskalb  Metapbysik  als  Wissen- 
sckaft  lediglick  Selbsttausckung  ist,  wakrend 
sie  freilick  als  Begriffsdicktnng  ikren  Wertb 
kat,  ja  zu  den  wesentlichen  Bedilrfnissen  der 
Mensckkeit  gekort4*.  Mit  den  religitisen  und 
metapkysiscken  Dicktungen  werden  auck  die 
sittlichcn  Ideen  in  ein  gemeinsames  Gebiet 
des  Ideals  verwiesen. 
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Lange,  Jobann  Joachim,  war  1670 
zu  Gardelegen  in  der  Altmark  geboren  und 
zuerst  Conrector  zu  Coslin  in  Pommern,  dann 
1697—1709  Rector  des  Friedrichs-Werder'- 
schen  Gymnasiums  in  Berlin,  wo  er  sich  dnrch 
eine  mystisch-theosophische  Schrift  nnter  dem 
Titel:  „Conspectus  de  medicina  mentis"  al8 
Gegner  der  Metaphysik  zeigte.  Seit  1709 
Professor  der  Theologie  in  Halle,  war  er 
A.  H.  Franke's  treuer  Freund  und  wurde 
dnrch  seine  im  Jahr.  1723  gegen  seinen 
Collegen  Wolff  in  lateinisclier  Sprache  ver- 
dffentlichten  Schriften,  worin  er  dessen  Philo- 
sophic als  determiniatisch  (die  Willensfreiheit 
laugnend)  und  atheistisch,  darum  staats-  und 
kirchengefahrlich  hinstellte,  die  Veranlaaaung 
zur  Absetzung  und  Landeaverweisung  Wolff's 
nnd  setzte  seine  Ketzermacherei  auch  in  der 
deutschen  Schrift  „Bescheidene  ausftthrliche 
Entdeckung  der  falschen  und  schadlichen 
Philosophic*  (1724)  zum  Nutzen  nnd  Frommen 
einfaltiger  Seelen  mit  Erfolg  fort  Br  starb 
1744  zu  Halle,  nachdem  er  1741  die  Rflck- 
berufung  Wolff's  nach  Halle  durch  Friedrich 
den  Grossen  erlebt  hatte. 

Laugc,  Samuel  Gottlieb,  war  1767 
in  Danzig  geboren,  seit  1795  Adjunct  und 
seit  1795  ausserordentlicher  Professor  der 
Philosophic  in  Jena,  ging  aber  1798  als 
ordentlicher  Professor  in  die  dortige  theo- 
logische  Facult&t  und  1799  in  ein  Pastorat 
zu  Rostock  fiber.  Nachdem  er  1794  einen 
„Versuch  einer  Apologie  der  Offenbarung" 
verflffentticht  hatte,  erschien  in  dcmselben 
Jahre  „Dugald  Stewart's  [des  schotUschen 
Philosopher]  Anfangsgrtinde  der  Philosophic 
fiber  die  menschliche  Seele,  aus  dem  Eng- 
ligchen  flbersetzt  und  mit  einer  Vorrede  vcr- 
sehen4*  (1794,  in  zwei  Theilen.)  Er  starb 
1823  zu  Rostock,  nachdem  er  noch  kurz  vor- 
her  ein  branchbares  „Lehrbuch  der  reinen 
oder  Elementar-Logik"  (1828)  verSffent- 
licht  hatte. 

Laroiuiguiere,  Pierre,  war  1756  zu 
Lcvignac  in  der  alten  Provinz  Rouerguc  ge- 
boren und  hatte  als  Lehrer  der  Philosophic 
am  College  d'Esquille  in  Toulouse  1788 
Elements  de  metaphysique  herausgegeben, 
worin  er  sich  unter  dem  Einflusse  von  Con- 
dillac's  „Traite  des  sensations"  stehend 
zeigt.  In  einer  Reihe  cinzebier  Abhandlungen 
wird  zuerst  erdrtert,  dass  die  Empfindungen 
nicht  sowohl  in  den  Organen  des  Kdrpers, 
sondern  in  der  Seele  sind,  sodann  wirddas 
Wesen  der  Empfindung  erklart  und  auf  die 
besondern  Sinnesempfindungen  eingegangen 
und  zuletzt  eine  Widerlegung  des  Materialis- 
.  mus  versucht.  Durch  die  Revolution  wurdc 
er  nach  Paris  gefuhrt,  wo  er  sich  mit  Sieycs 
befreundete  und  unterm  Kaiserreich  1810 — 13 
als  Professor  an  der  Normalschule  thStig 
and  zugleich  Mitglied  der  Akademie  der 
moralischen  und  politischen  Wissenschaften 
geworden  war,  nachmals  ein  gelehrtes  Still- 


leben  ffihrte  und  1837  in  Paris  Btarb.  Seine 
im  Sommer  1811  an  der  dortigen  Normal- 
schule gehaltenen  Vorlesungen  erschienen  im 
Druck  unter  dem  Titel  Lecons  de  philosophie 
ou  essai  sttr  les  /acultes  de  fdme  (1815—18) 
Er  modificirt  darin  den  Condillac'schen 
„Sensnalismusu  in  einigen  Punkten,  in  dem 
er  die  Seele  nicht  bios,  den  Sinnen  gegen- 
Uber,  fttr  leidend,  sondern  zugleich  ffir  thatig 
halt,  was  sich  namentlich  in  der  Aufmerk- 
samkeit  deutlich  zeige,  durch  deren  Wirk- 
samkeit  er  successiv  alle  VermOgen  der 
Seele  erzeugt  werden  lasst.  Aosser  der  Auf 
merksamkeit,  als  dem  Grnndvermdgen,  werden 
auch  die  Vergleichung  und  das  Raisonnement 
zu  den  Thatigkeiten  des  Verstandes  ge- 
rechnet.  Das  Product  der  Vergleichung  heisst 
UrtheH.  Das  Gedachtniss  ist  Product  der 
Aufraerksamkeitund  der  Rfickstand  besonders 
lebhafter  Empfindungen.  Das  Product  des 
Raisonnements  und  der  Vergleichung  ist  die 
Reflexion.  Die  Einbildungskraft  combinirt 
Bilder.  Grundvermdgen  der  Willensthitig- 
keit  ist  das  Verlangen,  welches  einerseits  den 
Vorzug  des  Einen  vor  dem  Andern  oder  die 
Wahl  und  andrerseits  die  Freiheit  erzeugt, 
auf  welcher  die  moralische  Zurechnung  be 
mht.  Die  Idee  Gottes  ist  uns  unmittelbar 
gegeben. 

Lasallt>.  Ferdinand,  war  1824  in 
Breslau  als  aer  Sohn  eines  jfldischen  Gross- 
handlers  geboren  und  zuerst  auf  dem  dortigen 
Fricdrichs-Gymnasium,  dann  auf  der  Handels- 
schule  in  Leipzig  als  Kaufmann  ausgebildet, 
kehrte  aber  nach  Breslau  zurfick,  am  nach 
bestandener  Maturitatsprfifung  dort  und  nach- 
her  noch  zwei  Jahre  in  Berlin  Philologie  und 
Philosophie  zu  studiren.  Theils  wegen  der 
eifrigen  Dienste,  die  er  der  Grafin  Hatzfeld 
in  ihrem  Ehescheidungsprocess  leistete,  tlieils 
wegen  seiner  lebhaften  Bethciligung  an  der 
revolutionaren  Bewegung  im  Jahr  1848  mehr- 
fach  vor  die  rheinischen  Assisen  gestellt, 
kehrte  er  1856  nach  Berlin  zurfick,  wo  er 
mit  jahrlich  4000  Thalern  Einkunften  als 
Privatgelehrter  lebte  und  aein  seit  Jahren 
vorbereitetes  Werk  fiber  *Die  Philosophie 
Herakleitos'  des  Dunkeln  von  Ephe- 
so su  (1857)  in  zwei  Banden  herausgab, 
welches  als  die  vollstftndigste  Sammlung  und 
grtindlichste  Verarbeitung  der  uns  aus  dem 
Werke  des  Herakleitos  erhaltenen  Bruch- 
sttlcke  gclten  darf  und  nur  an  dem  Fehler 
leidet,  dass  Lasalle  in  den  Lehren  des  alten 
ephesi8chen  Naturphilosophen  bereits  die 
Grundgedanken  der  Uegel'schen  Philosophie 
finden  wollte  und  die  processirende  Einheit 
des  Gegensatzes  im  Sinnc  der  Hegel'schen 
Dialektik  alsMittclpunkt  und  treibender  Begriff 
der  Weltanschauung  Heraklits  gelten  lassen 
wollte.  Lasalle's  eigne  Weltanschauung  tritt 

Selcgentlich  in  dem  Gedanken  hervor.  dass 
ie  Welt  der  objectiven  Dingheit  als  ein 
Reich  von  realen  Einzelheiten  gefasst  wird. 
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In  der  Wirklichkeit  existirt  nur  Einzetaes 
als  solches.  Daa  Allgemeine  ist  der  sich 
hindurchziehende  Logos  (Gedanke),  aber 
dieser  gelangt  niemals  zur  wirklichen  sinn- 
liehen  Existenz;  was  existirt,  ist  immer  wieder 
nur  Einzelnes.  Neben  diesem  Naturreiche 
von  Einzelheiten  baut  die  Sprache  ein  Himmel 
reich  der  Allgemeinheiten  auf,  ein  zweites 
Reich  der  Idealitat,  in  welchem  alle  diese 
Dinge  wie  in  einem  Abdrnck  noch  einmal 
existiren,  nnr  aber  in  ihre  Allgemeinheit  er- 
hoben.  In  den  Namen  der  Dinge  existiren 
die  Dinge  jetzt  so,  dasa  ihre  Einzelheit  an 
ihnen  getilgt  ist.  Die  Sprache  kennt  nnr 
Gattungen  nnd  Arten  una  kann  es  niemals, 
selbst  wo  sie  dies  will,  znr  wirklichen  Einzel- 
heit bringen;  das  wirklich  Einzelne  (dieses, 
jenes)  kann  in  der  Sprache  immer  nur  ge- 
meint,  niemals  gesagt  werden.  —  Ira  Jahr  1861 
erschien  Lasalle's  zweites  grosscres  Werk 
nnter demTiteUSy  stem  der  erworbenen 
Rechte",  in  zwei  Banden,  worin  er  eine 
Versdhnung  des  poaitiven  Rechts  nnd  der 
Rechtsphilosophie  erstrebte.  Dann  bewegte 
sich  seine  Thfttigkeit  wie  Schriftstellerei  vor- 
zugsweise  auf  dem  Gebiete  der  National- 
fikonomie  und  Arbeiterbewegung.  Er  starb 
1864  in  Folge  eines  Duells  una  runt  in  Breslau. 

Lagth£nia  aus  Mantinea  wird  bei 
Diogenes  Laertios  und  Andern  neben  der 
Phliasierin  Axiothea  als  eine  ZuhSrerin 
Piaton's  genannt. 

Lau  (lateinisch  Law i us),  The: 'Tor 
Ludwig,  war  1670  zu  KSnigsberg  geboren 
und  in  Halle  gebildet,  war  zuerst  als  Hof- 
rath  in  Diensten  des  Herzogs  von  Kurland 
und  lebte  nach  dessen  Tode  wahrend  der 
ersten  Jahrzehnte  des  achtzehnten  Jahr- 
hunderts  in  Frankfurt  an  der  Oder 
scinen  Studien.  Dort  verOffentlichte  er 
1717  „Meditationes  philosophicae  de  deo, 
mundo  et  homine"  nnd  1719  „Meditationes, 
theses,  dubia  philosophico-theoiogica",  worin 
er  sich  den  Grundlehren  Spinoza's  anschloss. 
Obwohl  die  erstere  Schrift  anonym  erschienen 
war,  wurde  der  Verfasser  doch  bekannt  und 
dnrch  Thomasius  in  Halle  des  Atheisraus 
be8chuldigt  und  musste  sein  Asyl  in  Frank- 
furt verlassen.   Er  starb  1740  zu  Altona. 

Lax,  Caspar,  ein  Spanier  (Aragonensis 
de  Sarinyena)  hat  1481—1512  einige  logische 
Schriften  (darunter  „de  syllogismo")  ver- 
flffentlicht,  worin  er  sich  an  den  Schotten 
(Scotus)  Johannes  Majoris  anschloss. 

Le  Clerc,  Jean,  gewdhnlich  CI  eric  us 
genannt,  stammte  aus  einer  alten  Genfer 
Gelehrtenfamilie ,  war  1657  geboren  und 
seit  1684  Professor  der  Philologie  an  der 
A  rminianerschule  zu  Amsterdam,  wo  er  1736 
starb.  Als  Philologe  hat  er  sich  durch  seine 
„Ars  critica"  Ruf  erworben,  ist  aber  haupt- 
sachlich  durch  die  Herausgabe  der  ,J>ih 
liotMque  universeUe"  (1685-1693)  und  fort- 
gesetzt  in  der  „Bibliotheque  choisie"  (1703  bis  I 


1713)  und  in  der  „  Bibliotheque  ancienne  et 
moderne"  (1714 — 27)  bekannt  geworden. 
Als  Freund  und  An  hanger  Locke's  trat  er 
in  der  8chrift  ,,  Defense  de  la  providence 
contre  les  Maniche'ens,  dont  les  raisons  onl 
ete  proposees  par  Mr.  Bayle"  gegen  den 
Skepticismus  Bayle's  auf  und  beschuldigte 
diesen  im  weitern  Verlaufe  des  dadurch  er- 
dffneten  literarischen  Streites  sogar  des 
Atheismus.  Ausserdem  sind  unter  seinen 
zahlreichen  Abhandlungen  in  philosophischem 
Betracht  besonders  seine  „Entretiens  sur 
divers  matieres  de  theologie"  und  sein 
„Traite  de  I'incredulite"  hervorzuheben. 
Seine  „  Opera  philosophica"  erschienen  1692 
und  93,  vollstandiger  1710  und  1722  (in  vier 
Banden)  gesammelt. 

Lee,  Henry,  trat  im  18.  Jahrhundert 
in  der  Schrift  „L'antiscepticisme  ou  remarques 
sur  chaque  chapitre  de  I'essai  de  Mr.  Locke" 
(1702)  als  Gegner  Locke's  auf. 

Leenliof,  Friedrich  von,  war  1647 
geboren  und  1712  gestorben  und  hat  durch 
seine  im  Jahr  1703  verOffentlichte  Schrift 
„Der  Himmel  auf  Erdenu,  worin  er  die 
Grundanschaunngen  Spinoza's  mit  religiose  r 
Mystik  verschmolz,  viele  Streitigkeiten  her- 
vorgerufen. 

Le  Fevre,  Jacques  (Jacobus  Faber) 
war  zu  Etaples  in  der  Diocese  Amiens  (da- 
her  gewdhnlich  Faber  Stapulcnsis  genannt) 
1455  geboren,  hatte  zu  Paris  Theologie  und 
Philosophic  studirt  und  nach  lingerer  Ab- 
wesenheit  auf  Reisen,  namentlich  in  Italien, 
zu  Paris  als  Doctor  an  der  Sorbonne  bis  zum 
Jahr  1507  Philosophic  gelehrt  In  seinen 
Anschauungen  schlosa  er  sich  an  Nicolaus 
von  Cusa  an,  dessen  Werke  er  anch  heraus- 
gab.  Zugleich  erwarb  er  sich  das  Verdienst, 
durch  lateinische  Paraphrasen  und  Ein- 
leitungen  die  Schriften  des  Aristoteles  in 
Frankreich  verbreitet  zu  haben.  Hiervon 
erschienen  gedmckt:  fbraphrasis  in  libros 
logicos  Aristotelis  (1525),  Puraphrasis  in 
Aristotelis  physicos  libros,  mit  Scholien  seines 
Schfllers  Jodocus  Clichtoveus  (eines  Polen, 
der  zu  Anfang  des  16.  Jahrhunderts  an  der 
Sorbonne  in  Paris  lehrte)  heransgegeben 
(1526),  fntroductio  in  Aristotelis  ethica, 
politica  et  oeconomica,  mit  Anmerkungen  von 
Clichtoveus  (1514)  und  fntroductio  in 
Aristotelis  libros  de  anima  (1538).  Sp&ter 
wurde  ti  diese  und  andere  Commentare  zu- 
samraengedruckt  zu  Freiburg  (im  Breisgau) 
1540  nnd  41  verdffentlicht.  Ausserdem  hat 
er  Scholien  zum  Dionyshis  Areopagita  und 
Commentare  zum  Hermes  Trismegistos,  sowie 
„  Contemplations  idiotae"  verdffentlicht  Da 
sich  jedoch  Faber  bei  seiner  Exegese  der 
heiligen  Schrift  als  Gegner  der  Scholastik 
zeigte  und  die  positive  Theologie  verbessern 
wollte,  kam  er  mit  der  Sorbonne  und  mit 
den  Mdnchen  in  Streit  und  wurde  als  an- 
geblicher  Lutheraner  verketzert  und  des 
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Doctorgradea  beraubt,  jedoch  von  der  KiSnigin 
Margaretha  von  Navaxra  und  dem  Kdnig 
Franz  L  beschfltzt,  •  Et  starb  1537  in  hohem 
Alter.  Seine  philosophisch  -  theologischen 
Ij*h'ren  wnrden  dnreh  seinen  Schiller  Charles 
Bonill6  (Carolus  Bovillns)  weiter  entwickelt. 
In  der  Logik  wnrde  er  der  Vater  einer  mit 
den  sogenannten  Terministen  (Nominaliaten) 
verwandten  nnd  in  Prankreich  wie  in  Deutsch- 
land  verbreiteten  Schule  der  „Fabristenu. 

Le  Cirnnd,  Antoine,  war  zu  Anfanp 
des  17.  Jahrhnnderts  zn  Donai  geboren  und 
am  dortigen  College  als  Professor  thfttig,  von 
wo  er  im  Interesse  des  Katholicismus  nach 
England  geschickt  wnrde,  wo  er  < lurch 
mehrere  Schriften  zur  Verbreitung,  Er- 
lauterung  und  Vertheidigung  des  Cartesianis- 
mus  wirkte  und  im  Jahr  1695  noch  lebte. 
Die  THel  dieser  Schriften  Bind:  Le  sage 
stoique  (16621,  Fhilotophia  veterum  e  mente 
Renati  des  Cartes  (16711,  Institutio  philo- 
sophiae  secundum principia  Renati  des  Cartes 
nova  methodo  adomata  (1672),  Apologia 
pro  Cartesio  contra  Samuelem  Parkerum 
(1672)  und  Dissertntio  de  carentia  sensus  et 
cognitionis  in  brutis  (1679). 

Leibniz,  Gottfried  Wilhelm,  war 
1646  in  Leipzig  geboren,  wo  sein  Vater  Pro- 
fessor der  Moral  war.  Nachdem  er  den 
Vater  schon  im  sechsten  Jahre  verloren  hatte, 
besuchte  er  bis  zum  filnfzehnten  Jahre  die 
Nieolaischule  und  las  seines  Vaters  hintcr- 
lassene  Btlclier  ohne  Wahl  mit  wahrem  Heiss- 
hunger,  wobei  ihm  ein  ausgezcichnetes  Ge 
dfichtniss  zu  Statten  kam,  sodass  er  schon 
in  seinen  Schnliahren  den  Grund  zn  der  um- 
fassenden  Polyhistori**  leg"^.  d:\  ihm  splter 
eigenthflmlich  war.  In  seinem  fUnfzehnten 
Jahr*  (1G61)  besuchte  er  bereits  als  Student 
die  akademischen  Vorlesnngen,  zunachst 
jnristische  fur  sein  Fachstudium,  daneben  aber 
anch  philologische,  historische,  mathematische, 
naturwissenschafttiche  und  philosophische. 
In  der  Philosophic  machte  er  sich  nicht  bios 
mit  Platon  und  Aristoteles,  sondern  anch 
mit  den  Scholastikern  bekannt  Nachdem  er 
noch  in  Jena,  besondcrs  untcr  der  Leitung 
des  Mathematikers  Weigel,  eine  Zeitlang 
stndirt  hatte,  erwarb  er  sich  in  Leipzig  die 
WOrde  eines  Magisters  der  Philosophic  durch 
Vertheidigung  einer  lateinischen  Abhandlung 
„Ueber  das  Princip  des  Individuums"  (1663), 
worin  er  die  schon  von  Petrns  Aureolus  und 
Dnrandns  de  S.  Porciano  vertretcne  nomina- 
listische  Lehre  („onme  individwun  tola 
entitate  individuatur")  gegen  dierealistischen 
Anschaunngen  der  Thomistcnschule  verthei- 
digte.  Darauf  beschaftigte  er  sich  wieder 
mit  Jurisprudenz,  wie  die  im  Jahr  1664  her- 
ansgegebenen  „  Ouaestiones  philosophicae  ex 
jure  collectae"  beweisen,  und  daneben  mit 
Mnthcmatik,  wie  die  im  Jahr  1666  erschienene 
Abhandlung  „De  arte  combinatoria"  beweist, 
worin  er  seine  BekannUchalt  mit  dem  Scho- 


lastiker  Raimund  Lullus  zoigte,  Indem  er 
darin  die  Lehre  von  der  ktinstlichen  Ver- 
bindung  der  Zahlen  und  der  Begriffe  enfc- 
wickelte  und  deren  Nutzen  fflr  die  Wissen- 
schaft  darstellte,  hielt  er  dafflr,  dass  es  ge- 
lingen  kdnne,  alles  Denken  auf  ein  Rechnen 
znrflckzuffihren,  wenn  fux  die  einfachsten  Be- 
griffe und  fur  die  Verbindungsweisen  der- 
selben  ebenso  angemessene  Zeichen  gefunden 
wtlrden,  wie  sie  die  Mathematik  besitzt.  Zu- 
gleich  war  dieser  Abhandlung  der  Versnch 
eines  mathematischen  Beweises  fflr  das  Dasein 
Gottes  beigefilgt.  Daneben  finden  sich  darin 
anch  Bemcrkungen  tibor  die  Begriffe  von 
Recht  und  Gerechtigkeit.  Er  sagt  darin  unter 
And t  rm :  In  der  platonischen  Republik  be- 
merkt  Thraaymachos ,  Recht  sei  was  den 
Machtigen  ntltze;  Gott  ist  das  MachtigBtc  von 
Allem;  kein  Mensch  hat  fiber  den  andern 
absolute  Gewalt,  denn  ein  Schwicherer  kann 
den  Andern  tddten.  Der  Nutzen  Gottes  be- 
steht  nicht  im  Gewinn,  sondern  in  Ehre;  die 
Ehre  Gottes  ist  das  Maass  alles  Reehts;  es 
existirt  keine  Wissenschaft  des  Gerechten, 
eine  solche  ist  erst  nach  Aufstellung  des 
Prinoips  selbst  mdglich ;  die  Gerechtigkeit  ist 
die  Tugend,  welche  zwischen  den  Affecten 
die  Mitte  halt,  den  Menschen  zu  hoi  fen  und 
zu  rathen;  man  darf  Andern  belfeu,  wenn 
es  keinem  Andern  schadet  —  Bei  seiner 
Bewerbung  nm  die  juristisohe  Doctorwfirde 
wnrde  der  erst  Zwanzigjiihrige  abgewiesen 
u^^andte  sich  deshalb  mit  seiner  Pro- 
motionsschrift  „De  casibus  perplexis  in  jure11 
nach  Altorf,  wo  er  nach  glanzender  Ver- 
theidigung dieser  Abhandlung  die  Doctor- 
wQrde  zugleich  mit  dem  Antrag  einer  aka- 
demischen Professur  erhielt,  welche  letztere 
or  jedoch  ablehnte.  Auf  seiner  Reiae  von 
Leipzig  nach  Altorf  entwarf  er  die  Abhand- 
lung fiber  die  nene  Methode  zum  ETlcrnen 
und  Lebren  der  JuTisprudenz44.  Er  arbeitete 
Abends  in  den  Gasthausem  die  ersten  Um- 
risse,  ohne  alle  Beihiiife  von  BQchern.  In 
Nflrnberg,  wo  er  sich  eine  Zeit  lang  mit 
andern  Adepten  dem  Studium  der  Alchemie 
ergab,  lernte  er  1667  den  gewesenen  kurmain- 
zischen  Minister,  Baron  von  Boyneburg 
kennen,  welcher  ihn  mit  nach  Frankfurt  nahm 
und  ihn  bestimmte,  mit  ihm  an  den  kurfOrst- 
lichen  Hof  nach  Mainz  zu  gehen.  '  Auf  den 
Antrieb  seiner  Freunde,  eine  Schrift  zu  ver- 
tfffentlichen,  welche  ihm  die  Bekanntschaft 
grosser  Manner  und  die  Gunst  der  Fflrsten 
crwerben  kdnne,  gab  er  in  Mains  die  ge- 
dachte  „neue  Methode44  unter  dem  Titel 
„Nova  methodus  discendae  docendaeque 
jurisprudential,  am  subjuncto  cataiogo 
desideratortan  in  jurisprudential  (1669) 
heraus.  Herr  von  Boyneburg  nannte,  bei  Ge- 
legenheit  der  Uebersendung  eines  Exemplars 
dieser  Schrift  an  Herman  Conring  in  Ilelm- 
stadt,  den  Verfasser  einen  Deetor  von 
22  Jahren,  welcher  gelehit,  aoliarfftinm's,  ein 
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Su tor  Philosoph,  stark  und  sicker  in  der 
peculation  und  (lberhaupt  ein  Mann  von 
vielem  Wissen,gebildeiem  Urtheilund  grossem 
Fleisse  sei.  Wahrend  erst  der  zweite,  be- 
sondere  Tbeil  dieser  Schrift  von  der  Jnris- 
prudenz  bandelt,  verbreitet  sich  der  erste, 
allgemeine  Theil  fiber  die  Art  der  Stndien 
ilberhaupt  und  fiber  die  Verbindung  der 
Wiasenschaften.  Die  Studien,  sagt  Leibniz, 
erfordern  eine  gewisse  Beschaffenheit  der 
Vernunft,  um  zu  vollkommenen  VermOgen 
oder  Thatigkeiten  zu  gelangen.  Der  Zu- 
stand  derselben  ist  die  Sicherheit  und  Leich- 
tigkeit  der  ThiUigkeit  tiberhaupt  Diese  wird 
bleibend,  wenn  sie  erworben  wird.  Das  Sub- 
ject der  Thatigkeit  ist  entweder  nnbeseelt, 
wie  z.  B.  die  chemischen  Stoffe,  oder  beseelt 
und  lebendig,  wie  das  Thier,  welches  von 
der  Nabrung  angelockt  wird,  und  wie  der 
Mensch,  welchemraan  durch  Ehre  schmeichelt. 
Die  Art  der  Erwerbung  der  Thatigkeit  ist 
entweder  supernaturale  Eingebung  oder 
naturliche  Angewflhnung,  und  letztere  heisst 
Lehre.  Diese  wird  in  dem  empfindenden  Men- 
schen  durch  den  Sinn  mittelst  einer  Thfttigkeit 
bewirkt;  die  Kunst  der  Lehre  heisst  daruro 
Didaktik ;  sie  verhalt  sich  zur  Seele,  wie  die 
Medicin  zum  animalischen  Kdrper:  der  Arzt 
soil  schnell,  sicher  und  angenehm  heilen; 
Ann  lie  1 1  soli  der  Lehrer  verfahren,  er  soil 
das  Wahre  lehren,  dasselbe  feat  einprftgen. 
Der  Unterricht  kommt  dem  Menschen  allein 
zn.  Die  eigentlichen  menschlichen  Verm5gen 
sind  Gedachtniss,  Einbildungskraft,  Urtheil; 
diesen  entsprechen  die  Mnemonik,  Logik  und 
Ana  1  ytik.  Jede  Thatigkeit  der  Seele  ist  Ge- 
danke,  auch  das  WoUen;  denn  im  WoUen 
denken  wir  die  Gate  einer  Sacbe.  Jeder 
Gedanke  ist  ein  Vorstellen.  Jede  Vor- 
stellung  ist  einzeln  oder  allgemein;  vonjener 
kommt  die  Geschichte  oder  das  Factum, 
von  dieser  die  Einaicht  oder  die  Kenntniss  her. 
Letztere  ist  beweisbar.  Entsteht  das  All- 
gemeine durch  Induction  des  Einzelnen, 
a.  h.  deT  Yielheit  desselben,  so  ist  es  das 
Allgemeine  der  Beobachtnng  oder  Erfahrung. 
In  derselben  Materie  giebt  es  Geschichten, 
Beobachtnngen  und  Theorien,  daher  sind 
die  Voratellungen  im  Allgemeine- n  nicht  nach 
der  Art  der  Verbindung  und  des  Zeichens, 
sondern  nach  der  Art  der  Bestimmungen 
einzutheilen.  Sie  sind  einfach  oder  zusam- 
mengesetzt;  einfach  dann,  wenn  sie  nicht 
durch  andere  bekannte  Bestimmungen  erkl&rt 
werden  kOnnen.  Sind  sie  unmittelbar  durch 
den  Sinn  gegeben,  so  sind  es  sinnliche  Qua- 
litaten;  alles,  was  sinnliche  Qualitaten  hat, 
heisst  ein  Ding.  Will  man  zeigen,  dass 
etwas  ist,  so  muss  dasselbe  aus  demjenigen 
bewiesen  werden,  was  wir  selbst  oder  An- 
dere empfunden  haben.  Die  Qualitaten  zn- 
sammen  constituiren  das  Wesen,  die  Sinn- 
liohkeit,  die  Existenz;  die  Beziehungen  oder 
Aflfectionen  des  Dings  entstehen  aus  dem 


Gedanken  vieler  Dinge  zusammen.  Aus  dem 
Zusammensein  entsteht  die  Vcrgleiohung : 
Aehnliches,  Unfthnliches,  Gegentheil,  Gattung, 
Art,  Allgemeines,  Einzelnes;  awarder  Con- 
sistenz  entsteht  der  Zusammenhang :  Xrames^ 
Theil,  Ordnung,  Eins,  Vieles,  Nothwendiges, 
Zufalliges,  Ursache.  Von  den  sitmmtlichen 
Qualitaten  im  Besondern  werden  einige 
vom  Veratande,  andere  von  der  Phantasie 
durch  Vermittlung  kOrperlicher  Organe  ge- 
fasst.  Mit  dem  Verstande  werden  bios  zwei 
sinnliche  Qualitaten,  Gedanke  und  Cansalit&t 
wahrgenommen.  Der  Gedanke  ist  eine  sinn- 
liche Qualit&t  des  menschlichen  Verstandes 
oder  eines  gewissen  Dings  in  uns,  von 
welchem  wir  merken,  dass  es  denkt.  Denken 
kann  ebensowenig,  wie  Gestalt  und  Aus- 
dehnung  erlftutert  werden.  Die  Causalitat 
ist  eine  sinnliche  Qualit&t  und  wird  aus  den 
Wirkungen  einer  gewissen  Ursache  anfge- 
zeigt  Sie  ist  eine  Qualitllt,  welche  Gott 
als  der  Ursache  der  Welt,  den  Engeln  und 
der  menschlichen  Seele  als  Ursache  der 
Bewegung  des  KOrpers  eigen  ist;  aber  die 
Art  des  nr8prttnglichen  Bewirkens  selbst 
kann  nicht  erdrtert  werden.  Die  Metaphvsik 
betrachtet  die  genannten  Qualitaten,  die 
Pneumatik  betrachtet  die  Thatigkeit  der 
unkdrperlichen  Dinge  nach  aussen  und  die 
Logik  die  Thatigkeit  derselben  nach  innen. 
Dahin  gehOrt  auch  die  praktische  Philo- 
sophie  oder  die  Lehre  vom  Angenehmen, 
Nfltzlichen  und  vom  Gerechten  oder  all- 
gemeinen  Nntzen.  Dahin  gehitren  die  Be- 
weise  der  Existenz  nnd  der  Attribute  Gottes, 
der  Engel  und  der  Unsterblichkeit  der  Seele. 
Die  sinnlichen  QnaUtaten  der  kdrperlichen 
Organe  sind  inehreren  Organen  gemeinsam; 
daher  kommt  die  Zahl,  welche  mit  den 
aussern  Sinnen  gefasst  wird ,  und  die  Wissen- 
schaft  der  Arithmetik;  ferner  die  Aus- 
dehnung  verschiedener  Art,  durch  Getast 
nnd  Gesicht  wahrgenommen,  die  Wissen- 
schaft  der  Geometric.  Der  KSrper  hat 
ausser  der  Ausdehnung  und  Zahl  noch  cine 
andere  sinnliche  Qualitat:  daraus  entsteht 
die  Physik.  Die  allgemeine  Physik  er- 
lautert  die  Bewegung;  in  den  flbrigen  Quali- 
taten ist  bios  jene  Bewegung,  durch  sie 
kdnnen  alle  andere  mit  Hinznnahme  der 
Ausdehnung  eriautert  werden.  Der  cin- 
facbste,  die  Bewegung  percipirende  Sinn 
ist  das  Gefuhl;  es  giebt  auch  besondere 
Qualitaten  des  Gefflhls :  Harte,  FlQssigkeit, 
Zahigkeit.  Von  den  Qualitaten  bandelt  die 
abstracte  Philosophic;  auf  sie  folgt  die  con- 
crete Philosophic  fiber  die  Dinge,  in  welche 
jene  Qualitaten  zusammenlaufen.  In  dieser 
werden  die  Qualitaten  bios  historisch  durch- 
gegangen.  Es  wird  weiter  nicht  bewiesen, 
sondern  Alles  bios  unter  die  abstracte  Philo- 
sophic subsumirt.  Dieselbe  handelt  von  Gott, 
Engeln,  Menschen,  DQnsten,  Meteoren,  Fener, 
Wasser,  Mineralien,  Pflanzen  nnd  Thicren. 
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Die  Kosmographie  erOrtert  die  Verbindung 
deT  Kdrper  unter  einander,  wie  sie  in  der 
Welt  vertheilt  sind;  dahin  gehSrt  die  sphi- 
rische  und"  theorctische  Geschichte  der 
Himmelsktirper ,  die  Sternkunde,  die  Ge- 
schichte des  Universums  vom  An  fang  der 
Schdpfung,  die  Genealogie,  die  Geschichte 
der  Welt,  der  Lander,  Nationen,  Staaten  und 
Sitten.  —  Indem  damit  Leibniz  in  seinem 
Jugendwerke,  nach  dem  Vorgange  Franz 
Bacon's,  eine  Art  systematischer  Encyclopadie 
aller  Wissenschaftcn  giebt,  glaubt  er  mit 
dieser  Eintheilung  derselben  Alles  erschdpft 
nnd  die  Elemente  der  Wissenschaften  kurz, 
aber  vollkommen  gezeicbnet  zu  baben,  nm 
nnnmebr  im  zweiten,  besondern  Thcile  die 
Juri8prudenz  als  die  Wiasenschaft  des  Rechts 
^Fall^odeLate^le  Wiasen- 
schaft  der  Handlungen ,  sofern  sie  gerecht 
oder  nngerecht  heissen ,  zu  bestimraen. 
Gerecht  nnd  nngerecht  aber  ist,  was  flffent- 
lich  nfltzt  oder  schadet,  der  Welt,  dem  Re- 
gierer  derselben  oder  Gott.  der  Menschheit 
nnd  dem  Staate.  Der  Wille  oder  Nutzen 
Gottes  geht,  im  Falle  einer  Colli  si  nn ,  dem 
Willen  oder  Nutzen  des  Mcnschengeschlechts 
und  des  Staates  vor.  Nach  dieser  Subordination 
muss  man  die  Jurisprudenz  als  gOttlich, 
men8chlich  und  bQrgerlich  bezeichnen.  Die 
Moralitat,  d.  h.  die  Gerechtigkeit  oder  Un- 
gerechtigkcit  einer  Handlung,  entstcht  aus 
der  Qualitat  der  handelnden  Personen  oder 
aus  der  sogenannten  moralischen  Qualitat. 
Die  moral ische  Mdglichkeit  heisst  Recht,  die 
moralische  Nothwendigkeit  heiast  Pflicht.  Das 
Subject  der  moralischen  Qualit&t  ist  Person 
und  Sache;  die  Person  jst  ein  verntlnftiges 
Wesen,  welches  nattlrlich  oder  blirgerlich  be- 
stimmt  ist'.  NatUrliche  Personen  sind  Gott, 
Engel,  Mensch;  aber  Gott  hat,  als  Subject 
des  hochsten  Rechts  auf  Alles,  keine  Ver- 
bindlichkeit  gegen  Anderes.  Burgerliche 
Personen  sind  Versammlungen  oder  Collegien, 
welche  unter  erkennbaren  Zeichen  einen  nnd 


Blben  Willen  haben.  Object  des  Rechts 
und  der  VeTbindlicbkeit  ist  der  Kdrper,  der 
Leib  des  Subjects,  die  Sache  und  die  dritte 
Person.  Das  Recht  auf  unserm  Kdrper  heisst 
Freiheit;  das  Recht  auf  eine  Sache  heisst 
das  Vermogen,  etwas  zu  haben;  das  Recht 
auf  eine  Person  heisst  Macht.  Verbindlich- 
keit  ist  die  Verpflichtung,  die  Freiheit  des 
Andern,  dessen  Macht  nicht  hindern  zu 
dtlrfen.  Das  wirkliche  Hindern  heisst  Be- 
leidigung.  Die  Verbindlichkeit  heisst  positiv, 
wenn  die  Macht  des  Andern  uns  nicht  hindert, 
etwas  zu  thun  oder  zu  leiden.  Die  Ubrigen 
Pflichten  sind  mehr  primitiv:  die  Ursache  der 
moralischen  Qualitat  ist  die  Natur  und  die 
Handlung;  die  Natur  ist  die  Ursache  der 
Freiheit  oder  des  VermSgens  und  der  Ver- 
bindlichkeit, Andere  nicht  zu  hindern;  die 
Handlung  ist  die  Ursache  der  Macht  in  einer 
handelnden  Person,  etwas  zu  thun  oder  etwas 


durch  sich  selbst  und  seine  Person  zu  leiden. 
Sie  ist  entweder  Besitz  oder  Beleidigung  oder 
Uebereinkunft  Der  Besitz  giebt  uns  das 
reale  Recht  auf  unserm  KSrper,  den  wir  vor 
allem  Andern  besitzen,  und  ferner  das  Recht 
auf  Dinge,  welche  noch  nicht  im  Besitz  sind. 
Aus  dem  erstern  folgt  die  Freiheit,  aus  dem 
letztern  das  Vermflgen  zu  haben.  Wir  haben 
deshalb  das  Recht,  unsere  Sachen  zuzueignen, 
wo  wir  sie  linden,  und  Andere  haben  die 
Pflicht,  uns  daran  hindern  zu  dflrfen.  Im 
natUrlichen  Zustande  giebt  die  Beleidigung 
dem  Verletzten  das  Kecht  der  Freiheit  und 
des  VermSgens  der  Gewalt  oder  des  Kriegs 
gegen  solche,  welche  die  Gesellschaft  stdren. 
Im  Staate  ist  diese  Freiheit  beengt;  man 
muss  sich  im  Staate  mit  der  Schatzung  und 
der  Strafe  begnflgen.  Die  Beleidigung  ist 
die  Quelle  der  Verbrechen;  die  Ueberein- 
kunft befasst  alle  Versprecbungen.  Die  Ver- 
bindlichkeiten  gegen  dfientliche  Urtheile  und 
Erkenntnisse  gehen  auf  kOrperliche  Strafen 
oder  auf  Geldstrafen  und  gehdren  zur  Quelle 
der  Vertrftge;  denn  jeder  Unterthan  ver- 
spricht  dem  Staate,  den  Gesetzen  gehorchen 
zu  wollen.  Dahin  geh5ren  alle  politischen 
Ordnungen,  durch  welche  die  Handlungen 
der  Unterthanen  bestimmt  werden;  dahin  ge- 
hdrt  Qberhaupt  das  Leben  derselben  und 
Alles,  was  die  Sicherheit  der  Bdrger,  die 
Ehre  Gottes  und  der  Obrigkeit  betrifft.  Das 
offentliche  Recht  und  alle  Processe,  Civil-  und 
Criminalprocesse  fliessen  aus  derselben  Quelle. 
Das  Ende  derselben  ist  das  Urtheil  als  die 
Verwirklichung  der  moralischen  Qualit&ten, 
damit  diejenigen.  welche  im  Besitze  der 
moralischen  Macht  und  Nothwendigkeit  sind, 
auch  die  natilrliche  haben.  Die  Arten  der 
Erwerbnng  des  Rechts  sind  die  Natur,  die 
Freiheit  und  das  Recht  auf  Sachen,  welche 
in  Niemandes  Besitze  sind;  ferner  die  Suc- 
cession, wodurch  kein  neues  Recht  producirt 
wird,  s<>» i tern  bios  ein  altes  tlbergeht;  der 
Besitz  selbst  der  Vertrag  und  die  Beleidigung 
als  Bruch  der  menschlichen  Gesellschaft, 
welcher  im  Naturzustande  alles  Recht  auf- 
hebt,  da  bier  Jeder  das  absolute  Recht  auf 
Alles  hat,  was  im  Staate  durch  Gesetze  be- 
stimmt wird.  Die  Ursachen  des  Rechts  bei 
dem  Einen  sind  die  Arten  des  Verlustes  bei 
dem  Andern  oder  der  zu  erwerbenden  Ver- 
bindlichkeit Die  Arten  der  letztern  sind  die 
Ursachen  der  Erwerbnng  des  Rechts  oder 
der  Befreiung  von  dem,  was  der  Mensch 
8chuldig  ist;  solche  Arten  sind  der  Tod,  wenn 
keine  Erben  vorhanden  sind,  die  Zahlung, 
welche  die  Rechnung  tilgt,  und  das  Ueber- 
einkommen,  wodurch  dasGesetz  eingeschrinkt 
wird.  Hiermit  glaubt  Leibniz  die  allgemeinen 
Rechtsbestimmungen  aus  evidenten  Principien 
entwickclt  zu  haben  und  bemerkt  zugleich, 
dass  man  eine  andere  Ursache  des  Rechts 
und  der  Verbindlichkeit  schwerlich  werde 
linden   konnen.    Darauf  erdrtert  er  die 
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didaktische,  die  historische,  die  exegetische, 
die  polemiache  Jurisprudenz. 

Schon  in  diesem  Jugendwerke  Leibnizens 
ist  sein  allumfassendes  Streben  zn  erkennen. 
Die  „neue  Methode"  enthalt  keine  trockene 
Aufzahlung  wissenschaftlichcr  Disciplinen, 
sondern  eine  Kegelung  und  Vereinigung  der- 
selben  durch  den  Gedanken  der  Metbode, 
welche  freilicb  den  Stoff  mehr  au&serlich 
behandelt,  als  innerlich  durchdringt.  Sein 
Gflnner,  Herr  von  Boynebnrg,  hatte  ihm  ein 
Bnch  von  Nizolius  mitgetheilt,  welcbes  von 
den  wahren  Principien  nnd  von  der  wahren 
Art,  gegen  die  falschen  Philosophen  zn 
pbilosophiren,  bandelte.  Davon  veranstaltete 
Leibniz  eine  neue,  mit  Anmerkungen  und 
Abbandlungen  verschene  Ausgabe,  welche 
1670  in  Frankfurt  gedruckt  wurde.  Bald 
darauf  wurde  er  mainzischer  Canzlei- 
Revisionsrath  und  vertiefte  aich  viel  in 
theologiflche  Schriften.  Durch  Boyneburg, 
einen  zum  Katholicismus  ubergetretenen 
Protestanten ,  welcher  schon  im  Jahr  1660 
in  Rom  fur  eine  Wiedervereinigung  der 
Protestanten  mit  den  Katholiken  thatig  ge- 
wesen  war,  wurde  auch  Leibniz  ftlr  diese 
Wiedervereinigungsbestrebungen  gewonnen, 
denen  der  kurfurstliche  Hof  in  Mainz  nicht 
abgeneigt  war.  £s  wurde  viel  daruber  ver- 
handelt  und  correspondirt,  ja  selbst  Druck- 
8chriften  gewechselt  Von  Boyneburg  auf- 
gefordert,  verdflentlichte  Leibniz  eine  Schrift 
„Con/essio  naturae  contra  Atheistas"  (1668), 
eine  Vertheidigung  der  kirehlichen  Trinitats- 
lehre  gegen  den  polnischen  Socinianer  Wisso- 
watius,  welche  unter  dem  Titel  „S.S.  Trinilas 
per  nova  inventa  logica  defensa"  (1669)  im 
Druck  erschien  und  zeigen  sollte,  dass  die 
Logik  der  Orthodoxie  aeineswegs  zuwider 
wire.  Ausserdem  verdflentlichte  er  (1670) 
zwei  physikalisch  -  philosophische  Abband- 
lungen „theoria  motus  concreti"  und  „theoria 
motus  abstracts,  worin  sich  bereits  Keime 
seiner  Monadenlehre  erkennen  lassen,  und 
(1671)  eine  optische  Abhandlung  Uber  die 
Kunst,  Glaser  zu  schleifen.  Daneben  trug 
er  sich  mit  politischen  Zwecken  und  Planen. 
Er  verfasste  eine  eigne  Denkschrift  an 
Ludwig  XT7.  yon  Prankreich,  worin  er 
den8elben  zur  Eroberung  Aegyptens  zu  be- 
wegen  suchte,  um  deasen  Plane  von  Holland 
una  durch  Holland  von  Deutschland  ab- 
zuleiten.  Im  Jahr  1672  begab  er  sich  selbst 
nach  Paris  in  Gesellschaft  des  jungen  Frei- 
herrn  von  Boyneburg,  dessen  Studien  er 
leiten  sollte  una  mit  welchem  er  vorzngsweise 
solche  Autoren  las,  die  von  Staatssacben 
handelten.  In  Paris  machte  er  die  Bekannt- 
Bchaft  der  damals  bedeutendsten  Gelehrten 
Frankreichs,  namentlich  des  Mathematikers 
und  Physikers  Huygens  (Hugeniusi,  der  ihn 
in  die  hdhere  Mathematik  einfllhrte,  und  des 
Philosophen  Malebranche.  Bei  einem  mehr- 
monatlichen  Zwischenaufenthalt  in  London 


Boyle,  Wallis,  Olden- 
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trat  er  mit  Newton, 
burg  und  Collins  in  Verbindung. 
er  1776  vom  Herzog  von  Braunschweig- 
Ltlneburg  und  Hannover  zum  Hofrath  und 
Bibliothekar  ernannt  worden  war,  begab  er 
sich  von  Paris  aus  uber  London  und 
Amsterdam  nach  Hannover.  In  Paris  aber 
hatte  Leibniz,  wie  er  selbst  schreibt  zuerst 
die  Schrilten  des  Descartes  und  daneben 
Spinoza's  Ethik,  schon  vor  ihrem  Erscheinen, 
in  einer  ihm  von  Tschirnhausen  mitgetheilten 
Abschrift  studirt,  zugleich  aber  auch  Aus- 
zUge  aus  den  Schriften  Platon's  gemacht  In 
Paris  war  es  auch,  wo  Leibniz  im  Jahr  1676 
correspondenzweise  Uber  Newton's  „Arith- 
metliik  der  Fluxionen**  unterrichtet,  die  von 
Newton  erfundene  Differential-  und  Integral- 
rechnang  formell  vervollstandigte.  In  Han- 
nover stand  er  beim  Hofe  bald  in  grosser 
Gunst  und  hatte  nicht  bloss  die  Bergwerke 
zu  beaufsichtigen ,  sondern  fuhr  auch  fort, 
sich  mit  alien  mdglichen  Wissenschaften  zu 
beschaftigen.  Seine  erste  philosophische 
Schrift  war  ein  in  der  Leipziger  Zeitachrift 
„Acta  eruditorum"  (1684)  in  lateinischer 
Sprache  verdffentlichter  Aufsatz  nGedanken 
Uber  die  Erkenntniss,  die  Wahrheit 
und  die  Ideenw,  worin  er  die  aristotelische 
Schule  zeigt  und  sich  gegen  Cartesische  Be- 
griffsbestimmungen  erhebt.  Er  sucht  zu- 
nacbst  den  Unterschied  zwischen  dunkeln 
und  klaren,  verworrenen  und  deutUchen, 
unangemessenen  und  angemessenen ,  sym- 
bolischen  nnd  intuitiven  Ideen  (Begriffen) 
zu  be8timmen.  Dunkel  nennt  er  einen  Be- 
griff,  der  nicht  hinreicht,  um  eine  vorgestellte 
Sache  als  solche  zu  erkennen.  Sein  Gegen- 
theil,  der  klare  Begriff,  ist  verworren,  wenn 
die  einzelnen  Merkmale  nicht  von  einander 
unterscbieden  werden  kdnnen.  Hierher  ge- 
horen  die  sinnlichen  Emphndungen,  deren 
Begriffc  nicht  cinfach,  sondern  zusammen- 
gesetzt  sind,  Deutlich  ist  dagegen  ein  klarer 
Begriff,  wenn  man  die  zur  Unterscheidung 
von  andern  BegTiffen  nothwendtgci»--Mcrl; 
male  besonders  aufzahlen  kann.  Ist  ein 
deutlicher  Begriff  zusammengesetzt,  so  ist  er 
in  diesem  Falle  unangemessen  (inadaquat), 
wenn  seine  einzelnen  Merkmale  zwar  klar, 
aber  nicht  deutlich,  sondern  nur  confus  er- 
kannt  si  ml.  Wenn  aber  seine  einzelnen 
Merkmale  alle  deutlich  erkannt  sind.  so  ist 
er  angemessen  oder  zutreffend.  Doch  ist  zu 
bezweifeln,  ob  die  Menschen  solche  adaquate 
Begriffe  haben.  Das  Denken  der  zusammen- 
gesetztcn  Begriffe  ist  meistens  symboliscb, 
indem  man  sicb  in  denselben  nicht  alle 
einzelnen  Merkmale  zugleich  auseinandersetzt, 
sondern  Btatt  der  Sache  selbst  bios  die  Zeichen 
derselben  denkt,  wie  dies  z.  B.  in  der  Arith- 
metik  geschieht  Intuit iv  (anscbauiich)  ist 
dagegen  unser  Denken,  wenn  wir  die  im 
Begriffe  enthaltenen  Merkmale  alle  zumal 
deutlich  denken;  von  einem  deutlichen  primi- 
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tiven  Begriffe  giebt  es  daher  nnr  eine  intuitive 
Brkenntniss,  and  nnr  bei  dieser  kann  man 
richer  sein,  dass  man  wirklich  den  Begriff 
>e4ner  Sache  wahrnimmt.  Denn  in  diesem 
FaUe  muas  man  die  Analyse  eines  Begriffes 
soweit  gebracht  haben,  dass  nns  ein  Wider- 
sprnch,  der  in  einem  zusammengesetzten 
Begriffe  mdglicber  Weise  steckt,  nioht  ent- 
gehen  kann.  Ob  aber  jemals  eine  Analyse 
soweit  vorschreiten  kann,  dass  sie  bis  zu 
dem  ersten  MOglichen,  zn  den  unaufloslichen 
Idem,  d.  h.  bis  zn  den  Attribnten  Gottes, 
4en  ersten  Ursachen  nnd  letzten  GrUnden 
gelangt,  dies  wagt  Leibniz  nicht  zn  bestimmen. 
Die  Analyse  der  Begriffe  ist  also  der  erste 
nothwendige  Schritt,  urn  Erkenntniss  zn  er- 
langen.  Urn  eine  Sache  zu  erkennen,  muss 
man  zunachst  ihre  Requisite,  d.  h.  alles  das- 
jenige  betrachten,  was  hinreicht,  nm  sie  von 
andern  zu  unterscheiden ;  sodann  muss  man 
die  Requisite  dieser  Requisite  aufsuchen  und 
so  fortfahren,  bis  man  zu  Begriffen  gelangt, 
welche  zu  ihrer  Begreif  lichkeit  nichtsAnderes 
eTfordern.  Durch  solche  Analyse  wird 
sich  einen  Katalog  von  einfacnen  nnd 
diesen  am  Nachsten  stehenden  Gedanken  er- 
werben.  welche  una  in  Stand  setzen,  nun 
umgekehrt  von  vorn  anznfangen  nnd  den 
Ursprung  der  Dinge  von  ihrer  Quelle  an  in 
vollendeter  Ordnung  synthetisch  zu  erklaren 
nnd  ihren  Zusammenhang  zu  construiren. 
Den  Anfang  deT  wirklichen  Erkenntniss  bildet 
die  unmittelbare  innere  Erfahmng  von  der 
Unmittelbarkeit  der  Empfindung.  Die  for- 
malen  Principien  der  Erkenntniss  aber  aind 
die  Principien  der  Identitftt  und  dee  Wider- 
spruchs,  welchen  gemass  wir  dasjenige  fllr 
falsch  halten,  was  einen  Widersprach  ein- 
schliesst,  nnd  fllr  wahr  dasjenige,  was  dem 
Falschen  widersprechend  entgegengesetzt  ist. 
Dasjenige  Princin  aber,  welches  das  Denken 
zur  Aufsuchung  der  letzten  Grtlnde  forttreibt, 
ist  das  Princip  des  zureichenden  Grundes, 
nach  welchem  wir  namlich  nrtheilen,  dass 
kein  Factum  wahr  odeT  eristirend  sein  kann, 
ohne  dass  es  einen  zureichenden  Grand  giebt, 
weshalb  es  so  nnd  nicht  anders  ist.  Ihren 
letzten  Grand  nnd  ihre  Gewissheit  aber 
empfangen  die  thatsachlichen  Wahrheiten 
allein  vom  gflttlichen  Verstande  nnd  sind 
also  bis  zn  den  letzten  unmittelbaren  Sateen 
einer  Analyse  nnf&hig.  Die  nothwendigen 
Wahrheiten  aber  konnen  nicht  von  den  Sinnen 
nnd  der  Erfahmng  stammen,  sie  mtlssen  also 
auf  innern,  angebornen  Principien  oder  ewigen 
Gesetzen  der  Vernnnft  berahen ;  letztere  aber 
sind  nioht  als  wirkliche  Vorstellnngen,  sondern 
als  Neignngen,  Dispositionen,  natflTliche  Vir- 
tualitatcn  angeboren ,  sind  aber  immer  von 
einem,  wenn  anch  nnmcrklichcn  Effect  be- 
gleitet  Die  Reflexion  ist  nnr  eine  Auf- 
mcrksatnkeit  auf  das,  was  in  uns  1st,  und 
d  ie  Sinne  geben  uns  das  nicht,  was  wir  schon 
in  nns  tragen.   Deshalb  giebt  es  viel  An- 


gebornes  in  unserm  Geiste,  da  wir  gleichsam 
uns  selbst  angeboren  sind.  Da  aber  Nicht- 
sein  leichter  ist,  als  Sein,  so  muss  ein  Grand 
sein,  weshalb  vielmehr  Etwas  ist  als  Mkhts, 
d.  h.  auch  das  Seiende  muss  eine  Ursache 
haben. 

Das  allm&lige  Werden  seiner  philoso- 
phischen  Lehren  zeigt  sich  in  der  phiio- 
sophi8chen  Correspondenz,  die  Leibniz  in  den 
Janren  1686  —  90  mit  dem  gelehrten  janse- 
nistischen  Doctor  Arnauld  von  Port  Royal 
in  Paris  fllhrte  und  welche  1846  von 
E.  L.  Grotefend  heransgegeben  wurde.  Vom 
Herzog  Ernst  August  beauftragt,  die  Ge- 
schichte  des  Hanses  Braunschweig  zu  schrei- 
ben,  ging  Leibniz  1687 — 90  auf  Reisen  dnrch 
Franken,  Bayern,  Schwaben  naoh  Wien  nnd 
Italien.  Ueberail,  wohin  er  kam,  zog  er  die 
Gelehrten  zu  Rathe,  forschte  in  Bibliotheken 
und  Archiven  nach,  durchmusterte  Gharten, 
Monnmente,  Manuscripte,  Bullen,  Kriegs- 
und  FriedensschlUsse,  Heirathsvertrftge,  uber- 
hanpt  Alles.  was  fur  jenen  Zweok  natelich 
sein  konnte.  Seine  Forschnngen  Uber  das 
Haus  Brannschweig  hatten  ihn  zngleich  auf 
allerlei  Nebennntersnchungen  gefOhrt.  Ahb 
diesen  entstand  zuerstder  diplomatische  Codex 
des  VOlkerrechts,  den  Leibniz  1693  — 1700 
neben  den  „Accessiones  hisioricae"  (1698) 
herauagab,  worauf  die  „Scriptores  rerum 
Brwuvicensium"  (1701)  folgte.  Das  Alles 
sah  er  nur  als  Vorbereitungen  fur  die 
„  Annates  Brunsvicensts"  an,  welche  seinem 
Plane  nach  dnrch  eine  Abhandlnng  fiber  den 
Urzustand  der  Erde  eingeleitet  werden  sollten. 
Er  snchte  n&mlich  in  einer  Abhandlnng  unter 
dem  Titel  nProtogaea  sive  de  prima  facie 
telluris  et  antif/uiuimae  historiae  vesHgiis 
in  ipsis  naturae  monwnentis"  die  Bildung 
der  Erde  zu  erklaren,  betrachtete  die  Ver- 
steinerungen  der  Pflanzen  und  Thiere  nicht 
als  ein  Spiel  der  Natnr,  sondern  als  etwas 
mit  der  Geschichte  der  Erde  Zusammen- 
hangendes  und  nannte  die  Krystalle  eine 
beseelte  Geometrie  der  Natnr.  Nebenher 
liefen  fortwfihrend  auch  eigentlich  pbilo- 
sophische  Untersuchungen.  So  findet  sich 
in  den  von  Bayle  herausgegebnen  „  Nouvelles 
de  la  repitblique  des  lettresil  ein  Brief  von 
Leibniz  an  Bayle  aas  dem  Jahr  1687  „sur 
tin  prindpe  general,  utile  a  I' explication  des 
loix  de  la  nature",  worin  Leibniz  den  Be- 
griff des  unendlich  Kleincn,  das  Gesetz  der 
Continnit&t  und  die  Zweckursachen  nach  ihrer 
physikalischen  Geltung  erOrtert.  Von  Venedig 
ans,  bei  seiner  Rtlckkehr  aus  Italien,  schrieb 
er  (1690)  einen  Brief  an  Arnauld,  worin  er 
die  Begriffe  des  Mikrokosmos,  der  Ent- 
wickelung  und  der  Harmonie  anseinander- 
setzt,  worin  bereits  das  ganze  Gedankensystem 
von  Leibniz  in  Keime  enthalten  ist  Im  Jahr 
1691  entwiekelte  er  in  einigen  klcinen  brief- 
lichen  AufsAteen,  den  cartesiaBUchen  An- 
achauungen  gegenUber  einen  nenen  Begriff  des 
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Kiirpers,  wonach  desseniWesen  nicht  in  der 
Ausdehnung  besteht,  sondern  sich  auf  einen 
neuen  Begriff  der  Substanz,  naiulich  auf  den 
Begriff  der  Kraft  grundct,  so  dass  die  Sub- 
stanz als  ein  der  Thatigkeit  f&higes  Wesen 
dcfinirt  wird.  Darauf  wird  das  im  -  Journal 
des  savans"  (1695)  verdffentlichte  „Systeme 
nouveau  de  la  nature  el  de  la  communi- 
cation des  substances"  gegrtlndet,  welcbem 
mehrere  Erlfiuterungen  folgten,  worin  das 
„ncue  System"  dorch  den  Begriff  der  „vorher- 
bestinimten  Harmonic"  verdeutlicht  wird.  Und 
der  Verfasser,  der  in  diesem  Aufsatzc  zu- 
gleich  die  EntstehungBgeschichte  seiner  Meta- 
physik  achildert,  nennt  sicb  seitdem  mit 
Vorliebe  „rauteur  du  systeme  de  rharmonie 
preetablie".  Leibniz  hatte  achon  in  den 
ersten  Anfangen  seines  metaphyaiscben  Den- 
kens  die  cartesische  Lehre,  dass  die  Materie 
bios  in  der  Auadehnung  bestebe,  verworfen 
und  war  allmalig  zu  der  Einsicbt  geiangt, 
dasa  zur  vollat&ndigen  Erkenntni&s  des  Be- 
griffa  nKorperu  zum  Begriife  der  Ausdehnung 
nocb  der  Begriff  der  Wirksamkeit  (action  t 
also  der  Kraft  hinzukomnien  mlisse  und  dass 
in  dieser  Kraft  etwaa  liege,  was  mit  Em- 
pfindnng  und  strebender  Thatigkeit  verwandt 
ist.  Der  Korper  1st  also  ein  ausgedehntes 
Wirksames  oder  eine  ausgedehnte  Substanz, 
wenn  man  nur  festhalt,  dass  alle  Sub8tanz 
wirkt  und  alles  Wirkende  eine  Subatanz 
genannt  wird.  Daber  giebt  es  nichts  Todtes 
oder  vollkomnien  Ruhendes;  aondern  was 
existirt,  ist  in  best&ndiger  Wirksamkeit,  also 
auch  in  beatandiger  Veranderung  seiner  Zu- 
atiinde.  Hatte  schon  Dea  Cartes  daran 
Anstoss  genommen,  dass  bei  der  Wirkung 
ein  „Modus"  aus  einer  Substanz  in  die 
andere  uhergehen  sollte,  so  batten  seine 
Nacbfolger,  die  Occasionalisten,  die  Unmog- 
lichkeit  einea  pbyaiachen  Einflusscs  erkannt 
und  ihre  Zutiucht  zur  gottlicben  Mitwirkung 
genommen,  welcbc  in  jedem  einzelnen  Falle 
die  dem  Gescheben  in  der  Seele  entsprcchende 
Bewegung  der  Korper  und  ebenso  umgekehrt 
bewirke.  Hiesa  dies  nun  aber  soviel  als, 
bestandig  auf  W under  zurllckzugehen:  so 
setztc  Leibniz  an  die  Stelle  der  einzelnen 
gfittlicken  Hulfeleistungen  die  „vorherbe- 
grundete  Harmonic",  dcren  Sinn  dieser  ist, 
dass  Gott  von  Anfang  jede  Seele  und  jede 
andere  reelle  Einbeit  so  gescbaffen  babe, 
dass  Alles  in  ibr  aus  ibrem  eignen  Yorrath 
(/bud)  durch  vollkommen  freie  Thatigkeit 
und  docb  mit  vollkommener  Uebereinstimmung 
mit  den  andern  ausaera  Dingen  entspringt. 
Auf  diese  Weiae  giebt  es  eine  vollkommenc 
Uebereinstimmung  uuter  alien  diesen  Sub- 
stanzen,  welcbe  dieselbe  Wirkung  hervor- 
bringt,  ala  wenn  dieaelbon  nach  der  ge- 
wdbnlkben  Meinung  einen  pbyaiachen 
Einfluss  aufeinander  auaiibten.  Die  weiterhin 
vexoffentlichten  Abbandlungen  „De  rerum 
oriffinatione  radicaii"  ^1697)  und  „De  ipsa 


nalUra  sive  de  vi  msita  actionibusque 
crealurarwu"  (1698;  entwickeln  die  theo- 
logischcu  und  phyaikaliachen  Grundlagen 
seiner  LehTe  weiter.  Zugleich  hat  sich 
Leibniz  in  den  Jahrcn  1697  bis  1706  an  den 
Verhaudlungen  betheiligt,  welcbe  besonders 
zwischen  Hannover  und  Berlin  uber  eine 
Union  der  lutherischen  und  reformirten  Con- 
fession, jedoch  nur  mit  geringem  unmittel- 
baren  Erfolge  gefUhrt  wurden.  Leibniz  hatte 
in  Paris  und  London  die  Akademieen  der 
Wissenschaften  kennen  gelernt  und  war  hi 
London  selbst  Mitglicd  der  Akademie  ge- 
worden.  Dies  hatte  den  Wnnsch  in  ihm  er- 
weckt,  dass  solche  Institute  auch  in  Deutsch- 
land  errichtet  werden  m&chten.  Seit  dem 
Jahr  1690  in  den  Kechtsfreiherrnstand  er- 
hoben,  war  Leibniz  seit  1700  dfter  an  den 
Hof  der  Kurfurstin  Sophie  Charlotte  von 
Brandenburg,  einer  hanndvrischen  Prinzessin, 
die  seine  Schtllerin  gewesen  war,  nach  Berlin 
gekommen  und  hatte  beim  KurfUrsten  die 
Grilndung  einer  solcben  Akademie  angeregt, 
die  nach  der  Erhebung  des  KurfUrsten  zum 
Konig  (Friedrich  L)  in's  Leben  trat  und  dercn 
erster  Praaident  Leibniz  (1701;  wurde,  Nach- 
dem  dersclbe  neben  seiner  lebhaften  Tbatig- 
keit fur  die  Akademie  die  erst  durch 
Erdmann  aus  dem  Nachlasse  von  Leibniz 
herausgegebene  Abbandlung  „  Considerations 
sur  la  doctrine  d  un  esprit  universel"  (d.  h. 
eines  Weltgeiates)  niedergeschrieben  hatte, 
Betzte  er  im  Jahre  1703,  kurz  vor  Locke's 
Tode,  seine  Gegenachrii't  gegen  Locke  auf, 
die  jedoch  erat  1795  gedruckt  wurde,  unter 
dem  Titel  „Nouveaux  essais  sur  I' en  ten- 
dement  humain  par  I'auteur  de  rharmonie 
preetablie".  Seinen  Widerspruch  gegen 
Locke  hat  er  selbst  in  ein  em  Briefe  in 
Folgendem  zusammengefasst:  „Bei  Locke  sind 
gewisse  besondcre  Wahrheiten  nicht  (lbel 
auseiuandcr  gesetzt;  aber  in  der  Hauptsache 
entfernt  er^aich  weit  vom  Richtigen,  und  er 
hat  die  Natur~uT7Qeifiks  und  der  Wahrheit 
nicht  erkannt.  Hatteer^fiBL^Unicrschied 
zwischen  den  nothwendigen  Waurnel tttMtk. 
denjenigen,  welche  durch  Demonstration  er- 
kannt werden,  und  denjenigen,  zu  welchen 
wir  bis  auf  einen  gewissen  Grad  durch  In- 
duction gelangen,  richUg  erwogen,  so  wurde 
er  eingeschen  haben,  dasa  die  nothwendigen 
Wahrheiten  nur  aus  den  unserm  Goist  ein- 
gcpflanzten  Principien,  den  sogenannten  ~* 
geborcnen  Ideen,  bewieaen  werden  konnc* 
weil  die  Sinne  zwar  lehren,  was  geschieh* 
aber  nicht,  was  nothwendig  geschieht.  h 
hat  auch  nicht  bcachtet,  dass  die  Begrifi 
des  Seienden,  der  Substanz,  der  Identit&t 
des  Wahren  und  Guten  deswegen  unserm 
Geiste  eigentlich  angeboren  sind,  weil  er 
selbst  sich  angeboren  ist,  und  in  sich  selbst 
dieses  Alles  ergreift.  Aihil  est  in  intellectu, 
quod  nun  fuerit  in  sensu,  nisi  ipse  in- 
tellects", Im  Uebrigen  hat  Leibniz  in 
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den  vier  BUchern  dieser  „neuen  Ve: 
seine  paychologischen  Grundanschauungen 
oder  (wie  es  Leibniz  aelber  nannte)  seine 
wPnenmatikM  (Qeistealehre)  ausftlhrlich  dar- 
gestellt  und  dabei  Veranlassung  gcnommen. 
seine  Herzensmeinung  fiber  die  Freigeisterei 
nnd  den  Unglanben  ansgesprochen,  deren 
Ausrottnng  er  dringend  fordert.  „Wenn  die 
Billigkeit  fordert  (so  aussert  er  sich),  daas 
man  die  Personen  achont,  so  erheiacht  doch 
die  Frfimmigkeit,  dasa  man  die  Gefahrlich- 
keit  der  Lehren  zeigt;  nnd  gef&hrlich  sind 
jene  Lehren,  welcbe  gegen  die  Vorschung 
fines  allwissenden  nnd  allgerecbten  Gottea 
nnd  gegen  die  persdnliche  Unsterblichkeit 
der  Socle  ankampfen,  am  von  a  mi  em,  der 
Sitte  und  der  Gesellschaft  verderblichen 
Meinnngen  gar  nicht  zu  reden.  Ich  weiss, 
dass  es  treffliche  und  woblgesinnte  Menscbcn 
giebt.  welche  diesen  Lehren  wenig  Einfluss 
auf  das  Leben  zuschreiben,  und  ich  weiss 
auch  in  der  That,  daas  in  Menschen  von 
ausgezeichnetem  Naturell  solche  Irrthtlmer 
nicht  in  Able  Folgen  ausschlagen;  man  muss 
sagen,  dass  Epikur  und  Spinoza  einen  durch- 
ails  musterhaftenLebenswandel  geftthrt  haben. 
Anders  ist  es  iedocb  bei  den  Schtilern  und 
Nachtretern.  Indem  sic  sich  der  lastigen 
Furcht  vor  einer  Oberwachenden  Voraehung 
undstrafenden  Vcrgeltung  uberhoben  wahnen, 
lockern  sie  nicht  bios  lhren  eignen  bdsen 
Leidenschaften  die  Zdgel,  sondern  verfuhren 
und  verderben  auch  Andere  ;  und  sind  sie 
ehrgeizig  und  hartherzig,  so  sind  sie  im 
Stande,  zu  ihrem  VergnUgen  und  Vortheil 
die  Welt  an  alien  vier  Ecken  anzuzUnden, 
wie  ich  selbst  Leute  dieser  Art  gekannt  habe. 
Ich  finde  sogar,  dass  diese  Meinungen,  wie 
sie  sich  jetzt  auch  bei  den  Grossen,  von 
denen  die  Staatsgeschaftc  abhangen,  durch 
modische  BUcher  einschmeichcln,  alle  Dinge 
fur  einen  allgemeinen  Umsturz  vorbereiten, 
von  welchem  Europa  bedroht  ist,  und  dass 
sie  vollends  zerstdren.  was  in  der  Welt  noch 
(lbrig  ist  von  jenen  edelmttthigen  Lehren  der 
alten  Griechen  und  Rdmer,  welche  die  Liebe 
zum  Vaterland  and  zar  offentlichen  Wohl- 
fahrt  und  die  Sorge  ftlr  die  Nachwelt  Qber 
ihr  cignes  GlUck  und  selbst  ttber  ihr  Leben 
stellten.  Diese  publics  spirits,  wie  sie  die 
Englander  nennen,  nehraen  bedauerlich  ab 
einel  ausser  Mode,  and  sie  werden  noch 
^yH^hr  abnehmen,  wenn  sie  durch  die  gate 
nn-ioral  und  durch  die  wahre  Religion,  zu 
aufVelcher  die  naturliche  Vernunft  una  selbst 
'^^jiweisung  giebt,  nicht  mehr  unteratutzt 
8jpverden.  Man  spottet  ietzt  laut  flber  die 
Ri  Vaterlandsliebe  und  macht  diejenigen  lacher- 
I  lich,  welche  nm  das  Gemeinwesen  Sorge 
,  tragen,  und  wenn  ein  wohlgesinnter  Mann 
fragt,  was  aus  der  Zukonft  werden  soli,  so 
erhftlt  er  zur  Antwort,  dass  diese  uns  nicht 
kUmmere.  Aber  es  kann  sich  ereignen,  dass 
jene  selbst  noch  die  Uebel  zu  erleiden  haben, 


sie  Andern  vorbehalten 
man  sich  noch  bei  Zeiten  von  dieser 
epidemischen  Geistesverwirrung,  deren  Qble 
Wirkangen  schon  ietzt  sichtbar  zn  werden 
beginnen,  so  kann  der  Gefahr  vielleieht  noch 
vorgebeugt  werden.  Schreitet  da^egenjene 
Krankheit  wachsend  vor,  so  wird  die  Vor- 
sehung durch  die  Revolution  selbst,  welche 
daraus  entstehen  muss,  die  Menschen  bessern; 
denn,  was  anch  kommen  mag,  so  wird  sich 
fur  das  Ganze  beim  Abschlass  der  Rechnung 
noch  AUes  zum  Beaten  wenden,  obgleicn 
dies  nicht  geschehen  wird  and  dan  ohne  die 
Bestrafung  derer,  welche  durch  ihre  boaen 
Handlungen  wider  ihren  Willen  zu  dieser 
heilsamen  Umkehr  beigetragen  haben14. 
Weitere  Ausftthrangen  seiner  psychologischen 
Anschauongen  finden  sich  in  den  vom  „Ur- 
heber  der  vorherbegrtlndeten  Harmonie"  im 
Jahr  1705  verfasaten  „  Considerations  sur  le 
principe  de  la  vie  et  sur  les  natures  plas- 
tiques4'  und  in  einem  Brief  an  Gabriel  Wagner, 
einen  Gegner  des  Thomasins,  vom  Jahr  1710 
„de  vi  aetiva  corporis,  de  anima,  de  anima 
brutorum".  Aus  Veranlassung  der  von  Bayle 
in  seinem  „Dictionnaire"  una  andern  Schrif- 
tcn  geausserten  religiosen  and  philosophischen 
Zweifel,  welche  oft  den  Gegenstand  der 
Unterhaltung  zwischen  Leibniz  und  der 
Ktinigin  Sophie  Charlotte  in  Berlin  gebildet 
hatten,  verOftentlichte  Leibniz  1710  seine 
durch  cine  gegen  Bayle  gerichtete  Abhand- 
lung  tlber  die  Uebereinstimmung  des  Glaubens 
mit  der  Vernunft  eingeleiteten  „Essais  de 
Theodicie  sur  la  bonte  de  Dieu,  la  liberte 
de  I'homme  et  I'origine  du  mal" ,  welche 
1716  in  lateinischer  and  1720  und  Sfter  in 
deutscher  Uebersetzung  erschienen  und  Leib- 
nizens  Namen  zwar  am  Popularsten  gemacht 
hat,  in  philosophischem  Betracht  aber  sein 
schwacbstea  Werk  ist  Leibniz  selbst  rechnet 
seiner  wTheodiceeu  in  einem  Brief  an  seinen 
Verehrer  Hansch  die  Uebereinstimmung  mit 
den  symbolischen  Btlchern  ala  hOchstea  Lob 
an,  und  indem  er  sogar  daa  persdnliche  Dasein 
des  Teufels  mit  vermeintlicher  Wissenschaft- 
lichkeit  begrUndet,  darf  der  Verfasser  der 
^Theodicee44  und  der  Erfinder  des  „ODti- 
mismusu  als  Urheber  jener  modernen  Scho- 
lastik  gelten,  wclche  sich  im  neunzehnten 
Jahrhundert  den  Namen  der  speculativen 
Theologie  gegeben  und  die  Philosophic 
mit  der  Theologie  verquickt  hat.  „Theo- 
diceeu  (Theodikaia)  nennt  sich  das  Buch 
als  eine  „Rechtfertigung  Gottes4*  wegen 
des  in  der  Welt  sich  findenden  Uebels.  Als 
ein  Werk  Gottea  muaa  die  Welt  unter  alien 
mQglichen  Welten  die  nbe8te  Welt44  (Opti- 
mi8mua)  aein ;  denn  wire  eine  bessere  Welt, 
als  die  vorhandene,  mfiglich  gewesen,  so 
hiitte  dieaelbe  Gottes  Weiaheit  erkennen, 
seine  Gtlte  sie  wo  11  en,  seine  Alhnacht  sie 
schaffen  mtlsaen.  In  der  vorhandenen  Welt 
ist  das  Uebel  durch  die  Existent  der  Welt 
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bedingt.  In  der  Endlichkeit  der  Weltwesen 
1st  ihre  Leidensf&higkeit  (das  metaphysische 
Uebel)  bedingt;  das  physische  Uebel  (der 
Schraerz  der  empfindenden  Wesen)  ist  als 
Strafe  oder  Erziehungsmittel  heilsam;  das 
morali8cbe  Uebel  (das  sittlich  Bdse)  h&tte 
Qott  nicht  aufheben  kdnnen,  ohne  die 
Freibeit  der  Selbstentscheidung  nach  dein 
erkannten  Gesetze  und  damit  die  Moralitat 
selbst  aafzulieben.  Der  von  Gott  geordnete 
Lauf  der  Natur  fabrt  burner  das  far  den 
Geist  Zutraglichste  herbei,  und  darin  besteht 
die  Harmonie  zwiscben  dem  Keicbe  der 
Natnr  nnd  der  Gnade. 

Als  im  Jahre  1711  Peter  der  Groase 
nach  Torgan  kam,  wurde  Leibniz  von  ihm 
beauftragt,  in  Betreff  der  Justiz  -  und  Finanz- 
verwaltung  im  ruasischen  Keicbe  Vorschl&ge 
zn  machen,  und  wurde  vom  Czaren  zum 
Geheimen  Justizrathe  mit  einem  Gehalt  von 
1000  Rubel  ernannt  In  den  Jahren  1713 
bis  1714  lebte  er  eine  Zeit  lang  in  Wien, 
wo  er  beim  Kaiser  die  Grtlndung  einer 
Akademie  der  Wiasenschaften  betrieb,  die 
jedoch  damals  von  den  Jesuiten  hintertrieben 
wurde.  Dort  scbrieb  er  aucb  fOr  den 
Prinzen  Eugen  von  Savoyen  in  franzosischer 
Sprache  einen  Abriss  seines.  Systems  unter 
dem  Titel  »La  monadologie" ,  deren  Original 
zuerst  von  Job,  Ed.  Erdmann  in  seiner 
Auagabe  der  „Opera  philosophical  (1840) 
aus  der  in  der  kdnigl.  Bibliotbek  zu  Han- 
nover aufbewahrten  Handschrift  beransge- 
geben  wurde.  In  deutscher  Uebersetzung 
von  J.  H.  Kdhler  wurde  diese  Abhandlung 
nach  Leibnizens  Tode  unter  dem  Titel: 
„Dea  Herrn  G.  W.  von  Leibniz  Lehrsfttze 
liber  die  Monadologie,  ingleichen  von  Gott, 
seiner  Existenz,  seinen  Eigenschaften  und 
von  der  Seele  des  Menschenu  (1720)  ver- 
Offentlicht,  und  endlich  aus  dem  Deutschen 
in's  Lateinische  tlbersetzt  erschien  dieselbe 
Schrift  im  siebenten  Supplementbande  der 
Leipziger  „Acta  eruditorum"  (1721)  und  dann 
mit  erklarenden  Anmerkungen  von  M.  G. 
Hansche  in  besonderer  Ausgabe  unter  dem 
Titel  „Principia  philosophiae"  (1728).  In 
Wien  ist  wahrscheinlich  auch  die  Abhandlung 
„Principes  de  la  nature  el  de  la  grdce 
fondes  en  raison"  abgefasst  worden,  welche 
erst  nach  seinem  Tode  in  der  Zeitschrift 
„L 'Europe  savante"  (1718)  gedruckt  er- 
schien. Die  in  Hannover  verbrachten  zwei 
letzten  Jahre  seines  vielbewegten  und  vielge- 
schftftigen  Lebens  wurden  durch  literarische 
Fehden  getrllbt,  die  Leibniz  zu  bestehen 
hatte.  Eine  literarisch  -  polemische  Corre- 
sponded, die  er  mit  Samuel  Clarke  fuhrte, 
wurde  durch  Leibnizens  Tod  nnterbrochen, 
welcher  im  Jahre  1716  in  Folge  von  heftigen 
Gichtanf&llen  erfolgte.  Ueber  Leibnizens 
Pers#nlichkeit  hat  Karl  Biedermann  in  seiner 
Schrift  „Deutschland  im  achtzehnten  Jahr- 
hundert-  ein  treffendes  Urtheil  gefftllt:  „Wir 


sehen  Leibniz  sich  an  die  Grossen  dr&ngen, 
um  sich  ihrer  UnterstUtzung  nnd  ihres  Ein- 
flusses  fur  seine  gemeinnOtzigen  Ideen  zu 
versichern,  und  in  diesero  Bestrebcn  seine 
Unabhfingigkeitjja  zuwcilen  fast  seine  Ehre 
oder  doch  die  Wttrde  dea  Philosophen  aufs 
Spiel  zu  setzen,  nnd  wir  mfissen  in  seiner 
Seele  beklagen,  dass  ibm  auf  diesem  Wege 
zwar  Einiges  gelingt,  was  seinem  Ehrgeiz 
oder  seinem  Verlangen  nach  ausserm  Lebens- 
behagen  Gentlge  thun  mochte,  aber  wenig 
oder  gar  Nichts  fflr  die  hdheren  Zwecke 
seines  Strebens.  Immerfort  von  der  tHuschen- 
den  HoffDung  getrieben ,  unmittelbar  ftlr  die 
nftchste  Gegenwart  als  Diplomat,  als  Staats- 
mann,  als  Nationaldkonom  zu  wirken,  ver- 
s&umt  er  allzusehr  jene  still*-  nachhaltige 
Thatigkeit  dos  Reformirens,  die  in  dem 
Aus3treuen  einer  zwar  langsamen,  aber 
sicher  reifenden  Saat  grosser  einfacher 
Ideen  besteht,  jene  Th&tigkeit,  mittelst 
welcher  ein  Hugo  Grotius,  ein  Locke,  ja 
selbst  ein  Spinoza,  trotz  ihrer  durch  miss- 
liche  Verhaltnisse  verktlmmerten  oder  frei- 
willig  von  vornherein  aufgegebenen  Offent- 
lichen  Wirksamkeit  dennoch  die  Urheber 
neuer  und  grosser  ZukunftschOpfungen  fur 
ganze  Volker  und  Zeitalter  wurden."  Leibniz 
war  ohne  Frage  ein  Mann  von  grosser  geisti- 
ger  Gewandheit  und  Beweglichkeit  und  eben- 
so  vielseitiger,  als  umfassender  Gelehrsamkeit 
und  darum  auch  in  seinem  Philosophiren  kein 
8ch5pferischer,  sondern  ein  vorzugsweise 
eklektischer  Denker.  welcher  die  in  seinen 
philosophischen  Gelegenheitsschriften  ent- 
wickelten  Gedanken  aus  verschiedenen  Syste- 
men  entlehnte  und  umbildete,  darum  auch  von 
sich  sagen  konnte:  „Nach  meiner  Heinung 
besteht  die  wahre  Philosophie  in  einer  Com- 
bination Platon's  mit  Aristoteles  und  Demo- 
krit"  Obwohl  er  Descartes  und  Spinoza 
bekampfte,  war  er  doch  stark  von  deren 
Anschauungen  beeinflusst,  war  dabei  sehr 
belesen  in  Suarez,  dem  letzten  Scholastikcr, 
und  entlehnte  die  Anschauung  der  an  die 
Stelle  von  Demokrit's  und  Gassendi's  Atomen 
gesetzten  Monaden,  die  zugleich  mathema- 
tische  Punkte,  KOrper  und  Seelen  sein  sollen, 
von  Giordano  Bruno.  Indem  er  zngleich 
sein  Mdgliclistes  that,  die  griechische  mit 
der  christlichen  Philosophie  zu  vereinigen, 
widerstrebten  ihm  Locke's  Lehren,  welche 
in  andere  Bahnen  wiesen.  Durch  die  Ver- 
quickung  der  Philosophie  mit  der  Theologie 
wird  sein  Philosophiren  znm  Verrath  an  der 
Philosophie,  und  es  ist  darum  nicht  zu  ver- 
wundern,  dass  Leibniz  nicht  bios  in  der 
Stiftungsurkunde  der  Berliner  Akademie, 
sondern  auch  in  andern  Vorschlagen  dieser 
Art  die  Philosophie  aus  dem  Kreis  der  aka- 
demischen  Wissenschaften  ausgeschlosaen  hat 
Sucht  man  aus  Leibnizens  eklcktischem 
Gelegenheitsphilosophiren  eine  zusammen- 
^iScgende  Weltansicht  zu  gewinnen ,  die  er 
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selbst  nicht  aufgestellt  hat,  so  bildet  die 
Monadenlehre  den  Kern  und  Mittelponkt 
Die  Welt  enthait  nichts  weiter.  als  lanter 
einfache  und  selbstthatige  Kraftwesen  oder 
MonadeD,  welche  allesammt  dnrch  eine  Ur- 
monade  in  Harmonie  mit  einander  versetzt 
worden  sind.   Das  Wesen  der  Monade  ist, 
dass  sie  einfache  Substanz  und  fur  sich 
seiendes  selbstthatiges  Einzel wesen  ist,  wel- 
chem  andere  Monaden  in  gleicher  Eigen- 
schaft  gegenttberetehen.   Die  Monaden  sind 
untheilbare,   durch  keine  aussere  Gewalt 
zerstdrbare  ideale  Punkte,  anfangslos  und 
von  endloser  Dauer,  jede  eine  Welt  fur  sich, 
d.  h.  Seelen  oder  vorstellende  Wesen  mit 
der  Fahigkeit,  die  Dinge  ausser  ihnen  vor- 
zustellen  oder  die  Welt  in  sich  zu  spiegelu. 
indem  eine  jede  als  ein  lebendiger  Spiegel 
des  Universums  die  Bilder  der  llbrigen  Weseu 
selbstthatig  hervorbringt   Denn  eine  jede 
Monade  ist  unbestimmbar  durch  Aeusseres, 
unabhfingig  von  jeder  aussern  Einwirkung 
und  nur  allein  sich  selbst  bestimmend.  Jede 
Monade  enthait  aber  ausser  dem  Princip 
thatiger  Wirksamkeit  zugleich  ein  Princip 
der  Passivitat  oder  des  leiaenden  Verhaltens. 
Vermdge  dieses  ihr  anhaftenden  passiven 
Princips  oder  der  Materie  in  der  Monade 
sind  ih  re  Vorstellungen  gehemmt,  und  es 
geh5rt  darum  zu  ihr  em  Wesen,  Streben  zu 
sein,  d.  h.  von  einer  Vorstellung  zu  andern 
tlberzugehen,  wiewohl  es  nie  dazu  kommt, 
dass  die  Monade  wirklich  alle  mdglichen 
Vorstellungen  habe.  Die  verschiedenen  Grade 
des  Vorstell  ens,  welche  sich  in  den  ver- 
schiedenen Monaden  tin  dm.  machen  deren 
eigentlichen  Unterschied  von  andern  aus. 
Machen  die  Monaden  gewissermaassen  die 
crate  Materie  in  der  Welt  aus,  so  bilden 
die  zusammengesetzten  Korper,  als  Aggregate 
von  Monaden,  die  zweite  Materie.  Die 
Monaden  haben  einen  verschiedenen  Grad 
von  Klarheit  der  Vorstellungen.   Auf  der 
untersten  Stufe  stehen  diejenigen  Monaden, 
welche  nur  eine  Vielheit  verworrener  Vor- 
stellungen haben,  die  nicht  zum  Bewusstsein 
kommen.  Dies  ist  die  Stufe  der  unorgani- 
schen  Natur ;  die  Materie  ist  nur  verworrene 
Vorstellung.  Diejenigen  Monaden,  in  wok-hen 
die  Vorstellung  als  bildende  Lebenskraft, 
aber  noch  ohne  BewusstBein  thatig  ist,  bilden 
die  Stufe  der  Pflanzenwelt   Gelangt  die 
Monade  zu  Empfindung  und  Gedachtniss,  so 
erhebt  sie  sich  zur  Stufe  der  Thierwelt  und 
tritt  als  traumende  Monade  oder  eigentliche 
Seele  auf.    Erhebt  sich  die  lebende  und 
cmpfindende  Seele  zur  Vernunftund  Reflexion, 
so  nennen  wir  sic  Gcist  oder  Ich.   Die  Be- 
schrankung  einer  Monade  im  Vergleich  zu 
einer  andern  besteht  nicht  darin,  dass  sie 
weniger  enthielte,  als  eine  andere,  sondern 
nur  darin,   dass  sie  dasselbe  auf  unvoll- 
kommnere  Weise  enthait,  indem  nicht  jede 
in  gleicher  Weise  dazu  kommt,  Alles  gleich 


und  ganz  deutlich  zu  wissen.  Jede  enthait 
aber  die  gauze  L'nendlichkeit  in  sich  und 
spiegelt  das  Universum,  nur  aber  jede  auf 
verachiedene  Weise.   Jede  stimmt,  trotz  der 
vollen  Selbststandigkeit  ihrer  Entwickelung 
in  jedem  Augenblick  mit  alien  andern  in 
genauer  Conformitat  Uberein.  Die  gleiche 
Uebereinstimmung  findet  zwischen  den  Vor- 
gangen  in  den  Seelen  und  den  Vorgangen 
in  den  KSrpern  Statt   Diesen  Keflex  von 
Spinoza's  Parrallelismus  zwischen  der  Ord- 
nung  der  Ideen  und  der  Ordnung  der  Dinge 
nennt  Leibniz  die  vorberbegrtlndete  (prilsta- 
bilirte)  Harmonie.   Als  zureichender  Grund 
der  Monaden  und  ihrer  praatabilirten  Har- 
monie ist  Gott  die  Einheit  alter  Monaden 
oder  die  Monade  aller  Monaden  und  der 
eigentliche  „ Architect  der  Natur14,  ja  eigent- 
lich  die  Harmonie  der  Dinge  selbst  Gott 
ist  die  letzte  Ursache  der  Dinge,  und  darum 
die  Erkenutniss  Gottes  Grund  und  Ziel  aller 
Wissenschaft  Es  heisst   die  Philosophic 
heiligen,  wenn  man  ihre  Bache  aus  der 
Quelle  der  gflttlichen  Eigenschaften  ent- 
springen  lasst.  Statt  die  Endursachen  (Zweck- 
ursachen)  und  die  Betrachtung  eines  mit 
Weisheit  handelnden  hochsten  Wesens  aus- 
zuschliessen,  muss  man  gerade  auf  Gott  und 
seine  Absicbten'  Alles  in  der  Naturlehre  be- 
grtinden.   Ich  gebe  zu,  dass  die  einzelnen 
Erscheinungen  der  Natur  mechanisch  erklart 
werden  kdnnen  und  milsaen;  aber  die  all- 
gemeinen  Grundsatze  der  Physik  und  Me- 
chanik  hangen  von  einer  selbstherrlichen 
Vorsehung  ab  und  kdnnen  ohne  Beziehung 
auf  diese  nicht  begriffen  werden.   Es  ist 
klar,  dass  die  Uebereinstimmung  so  vieler 
Wesen,  von  denen  das  eine  keinen  Einfluss 
auf  das  andere  hat.  nicht  denkbar  ist  ohne 
eine  allgemeine  hdcnste  Ursache,  von  welcher 
alle  diese  Wesen  abhangen  und  welche  eine 
unendliche  Macht  und  Weisheit  in  sich  ver- 
einigen  muss,  urn  diese  Uebereinstimmung 
hervorzubringen.    Da  Ausgedehntsein  nur 
soviel  heisst,  als  im  Baume  sein,  dies  aber 
nicht  die  wesentliche  Natur  des  Gegenstandes 
ist,  sondern  nur  eine  Art,  angeschaut  zu 
werden;  so  macht  das  Ausgedehntsein  des 
Kdrpera  nicht  das  Wesen  desselben  aus, 
sondern  wir  stellen  ihn  als  ausgedehnt  vor, 
wfthrend  er  in  Wirklichkeit  als  ein  thatiges 
Ausgedehntes  durch  seine  Thfitigkeit  den 
Baum  erfullt.  welcher  nur  die  Ordnung  der 
mdglichen  gleichzeitigen  Erscheinungen  ist 
Die  Kraft,  die  das  Wesen  des  Ausgedehnten 
ausmacht,   ist  die   Kraft   der  Bewegung. 
Rulie  giebt  es  nicht,  und  was  man  sonst 
Tragheit  nennt,  ist  selbst  Thatigkeit  nnd 
liewegung,  wodurch  der  Kdrper  einen  be- 
stimmten  Kaum  behauptet  und  der  Bewegung 
widersteht   Was  sich  in  der  Natur  unver- 
andert  erhalt  ist  die  Summe  der  bewegenden 
Kraft  und  diese  das  eigentlich  Wirklichc 
in  liaum  und  Zeit   Leib  und  Seele  folgen 
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beide  unabhangig  von  einander  ihrcn  cigenen 
Gesetzen:  der  Lcib  folgt  den  mechanischen 
Gesetzen  seines  Wesens,  die  Th&tigkeit  der 
Seele  1st  bedingt  durcb  Zwecke ;  die  Einbeit 
des  Leibes  und  der  Seele  ist  nur  einc  durcb 
die  „prastabilirte  Haxmonieu  gesetzte  Ueber- 
einstimmung  nnd  ein  Parallelismus  ibrer 
Th&tigkeiten.    Die  Seele  bedarf  eines  mit 
ibr  verbundenen  organischen  KOrpers,  sie 
ist  aber  keineswegs  immcr  mit  denselben 
Monaden  vcrbunden,  sondern  die  Monaden, 
welcbe  den  Leib  der  Seele  bilden,  wecbsebi 
bestandig;   es  treten  in  den  Bereich  des 
Korpers  immer  nene  Monaden  ein  und  immcr 
andere  ans  demselben  heraus.    So  bleibt 
der  Leib  deraelbe,  wie  ein  Fluss  derselbe 
bleibt,  obgleich  er  immer  andere  Gewasser 
enthillL    Was  man  Tod  nennt,  bestebt  nur 
ilar in,  dass  beim  Verlust  eines  Theils  der 
Monaden  ihres  Leibes  die  lebendigen  Wesen 
in  einen  Zustand  zurilckkebren,  welcher  dem- 
jenigen  &hnlich  ist.  worin  sie  sich  befanden, 
ehe  sie  auf  das  Theater  dieser  Welt  traten. 
Im  Menscben  steigert  sicb  das  Vorstellen 
der  Monade  zum  Denken;  alle  Sinnesem- 
pfindungcn  sind  vcrworrene  Gedanken ;  eben- 
so  das  Geftlhl  von  Lust  und  Unlust;  alle 
Gedanken  werden  vom  Geiste  selbst  producirt; 
aucb  das  Lernen  ist  nur  Hervorbringen  von 
neuen  Vorstellungen,  die  aus  den  fruheren 
erwacbsen,  welcbe  oft  nur  verworren  und 
darum  unbewusst  sind.    Das  Streben  der 
Monade  zu  neuen  Vorstellungen  steigert 
sich  im  menschlichen  Geiste  zum  Wollen, 
wobei   wir   durch  die   Yorstellung  eines 
Zweckea  determinirt  werden.  welcbe  uns 
jedoch  nur  aus  einer  unendlichen  Menge 
von  Neigungen  und  Dispositionen  unserer 
Seele,  also  wiederum   aus  Vorstellungen 
kommt    Darum  ist  der  Willensentschluss 
nichts  Anderes,  als  das  Product  verschiedcner 
sich  kreuzender  odcr  zusammenwirkender 
Vorstellungen,  aus  denen  erst  Unruhe.  dann 
Trieb  resultirt;  der  st&rksten  Determination 
folg^t  schliesslich  der  Wille.   Passionen  sind 
diejenigen  Willenszustilnde,  die  nur  aus  ver- 
worrenen  Vorstellungen  hervorgehen;  freie 
WillensentschlUsse  diejenigen,  in  welchen 
wir  uns  der  determinirenden  Vorstellungen 
deutlich  bewusst  sind.    Jeder  Willensent- 
schluss ist  nothwendigc  Folge  der  ganzen 
Natur  des  Wollenden;  der  wollende  Mensch 
ist  ein  Automat,   in  welchem  alle  seine 
ktlnftigen  Entschlusac  und  Handlungen  be- 
reits  dem  Keime  nach  liegen  und  sich  mit 
Notbwendigkeit  daraus  entwickeln.  Was 
ist  nun  aber  der  Inhalt  des  Zweckes,  durch 
dessi.  n  Vorstellung  der  Wille  determinirt  ist  ? 
Schon  die  ersten  Bewegungen  des  Willens 
haben  kein  anderes  Ziel,  als  den  Genuss 
oder  das  Vergnttgen.   Ein  denkendes  und 
wollcndes  Wesen  ist  um  so  vollkommener. 
je  mehr  seine  Lust  zunimmt;  es  leidet  und 
wird  unvollkommener,  je  mehr  sein  Schmerz 


zunimmt.  Lust  und  Schmerz  sind  jedoch 
vorubergehend :  die  erwachende  Vernunft 
lebrt  uns  an  der  Hand  der  Erfahrung  die 
GenUsse  gegen  einander  abwagen  una  die 
Gltlckseligkeit  oder  den  Zustand  dauernder 
Freude  suchcn.  In  diescm  Streben  bcsteht 
die  Weisheit  des  Lebens,  worin  das  Suchen 
der  Gltlckseligkeit  mit  dem  Streben  nach 
Vollkommenheit  oder  ErhOhung  unseres 
Wesens  zusammenf&llt. 

Als  Anhanger  der  Lehren  von  Leibniz 
waren  M.  G.  Hansch  (1683—1752),  J.  A. 
Eberhard  (1738-1809),  J.  Chr.  Schwab 
und  spalerC.  J.  Bostrom  in  Schweden  auf- 
eetreten.  Die  zerstreuten  Gedanken  und 
Anschauungeu  von  Leibniz  hat  ein  hoclist 
mittelmassiger  Philosoph,  Christian  Wolff 
(1670  — 1754),  theilwcise  mit  aristotelischen 
Gedanken  combinirt,  theilweise  modificirt, 
insgesammt  aber  geordnct  und  mit  schul- 
gerechten  Beweisftlhrungcn  versehen,  in  ein 
zusammenhfingendes  System  der  Philosophic 
gebracht,  worin  freilich  die  Lehre  des  Leib- 
niz von  der  pr&stabilirtcn  Harmonic  nur  in 
einen  Winkel  des  Systems  gestellt  und  die 
Lebre  von  den  Monaden  auf  den  altscho- 
lastischcn  Satz  reducirt  wird,  dass  die  Seele 
eine  einfache  und  unkorperliche  Substanz 
sei.  Da  nun  fast  alle  Anhanger  des  Leibniz 
auch  untcr  dem  EinBusse  Wolff's  gestanden 
haben,  so  liiess  die  Leibniz'sche  Schule  die 
Leibniz  -  Wolff  'sche ,  nnd  die  Lehre  des 
Leibniz  hat  als  Leibniz  -  WolfTsche  Philo- 
sophic w&hrend  des  achtzehnten  Jahrhunderta 
bis  auf  die  Zeit  der  Kant'schen  Kritiken 
(seit  1781)  in  Deutschland  die  Herrschaft 
behalten  nnd  ist  im  Wesentlichen  auch  die 
Grundlage  der  deutschen  Aufkl&rung  ge- 
worden.  Die  eigentlichen  philosophischen 
Werke,  mit  Ausschluss  seiner  ubrigen,  sind 
in  chronologischer  Ordnung  vollstandig  ent- 
halten  in  der  Ausgabe  von  J.  Ed.  Erdmann 
unter  dem  Titel:  „G.  G.  Leibnitii  opera 
philosophica  quae  extant  latina,  gallica, 
germanica  omnia"  (1840),  ausserdem  in  der 
Ausgabe  von  P.  Janet  unter  dem  Titel: 
„Oeuvres  philosophiques  de  Leibniz,  avec 
une  introduction  et  des  notes"  (2  vols,  1866). 
Dazu  kommen  noch  „NouveIles  let  Ires  et 
opuscules  inedits  de  Leibniz,  precedes  d'une 
introduction  par  A.  Foucher  de  Careil" 
(1857). 

6.  E.  Guhrauer,  Gottfried  Wilhelm  Freiherr  von 

Leibniz  (1842)  in  zwei  Bitnden. 
L.  Feuerbach,  Darsteliung,  Entwickelung  und 

Kritik  der  Lcibniz'schstt.  Philosophic  (1837). 
K.  Fischer,  Geschichtc  der  neuern  Philosophic 

II.  (Leibniz  und  seine  Schule)  2.  Aufl.  1867. 

Lemoine,  Jacques  Albert  Felix,  war 
1824  in  Paris  geboren,  hatte  seit  1844  seine 
Studien  in  der  dortigen  Nttfmalschule  gc- 
macht,  war  1847  mit  der  AbisXndlung  „Quid 
sit  materia  apud  Leibnitiu,^  Doctor  der 
Philosophic  geworden  und  daj    -ach  einander 
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zu  Nancy,  Bordeaux  und  am  Lyceum  Bono- 
parte  in  Paris  als  LeLrer  der  Philosophie 
thatig  gewesen,  dann  mit  einer  Verwaltungs- 
stelle  im  hohern  Unterrichtswesen  betraut 
nnd  starb  1874.  Obne  den  Zusammenhang 
mit  dem  Oanzen  der  Pbilosophie  aus  dem 
Auge  zn  verlieren,  bat  er  seine  Thatigkeit 
besonders  anf  die  Darlegung  des  Zusammen- 
banges  der  Psychologie  mit  der  Physiologie 
gerichtet  and  in  diesem  Sinne  folgende  Schrif- 
ten  veroffentlicht:  Charles  Bonnet,  philosophe 
et  naturaiiste  (1850):  du  sommeil  (1855); 
I'dme  et  le  corps  (1862);  Valieni  devant  la 
philosophic,  la  morale  el  la  societe  (1862); 
le  vital i sine  et  Vanimisme  de  Stahl  (1864); 
de  la  physiognomie  el  de  la  parole  (1865). 

Leon  (Magister)  sieheLevi  ben  Gerson. 

Leonardu*  Aret  i n u s j  sit' he  B r u n  i , 
Leonardo  (aus  Arezzo). 

Leonhardi,  Hermann  Earl  Freiberr 
von,  war  1809  zn  Frankfort  a.  M.  als  der 
Sohn  tines  Kaufman  ns  geboren,  batte  seine 
erste  Bildung  durcb  einen  Anhanger  Heinrich 
Pestalozzi's  erbalten  und  dann  das  Gymnasium 
seiner  Vaterstadt  besucht  uacbher  in  Gfittingen 
zuerst  auf  seines  Vaters  Wunsch  Rechtswissen- 
8cbaft,  dann  Philosophie  und  Naturwiasen- 
schaften  studirt  und  zu  Rrause's  begeistertsten 
Zuhdrern  gehCrt  Weil  er  gegen  den  dortigen 
Professor  Wendt,  welcher  fortwfchrend  auf 
dem  Katheder  Krause'n  herabwfirdigte,  frei- 
mflthig  im  Collegium  aufgetreten  war,  wurde 
er  dort  relegirt  und  wandte  sich  1829  zur 
Fortsetzung  seiner  Studien  nach  Mttnchen, 
wo  er  mit  Schelling,  Oken  und  Baader  ver- 
kehrte,  mit  dem  Naturforseher  Karl  Schimper 
Freundschaft  schloss  uud  noch  anderthalb 
Jahre  lang  mit  seinem  ebenfalls  dorthin  ttber- 
gesiedelten  Meiater  in  nahem  Verkehr  stand 
und  nach  dem  Tode  desselben  seit  1834  die 
Seele  des  Unternehmens  war,  die  nachge- 
lassenen  Werke  Krause's  zum  Druck  zu 
bringen.  Nacbdem  er  den  Winter  1837—38 
wieder  in  Gdttingen,  dann  zwei  Jahre  lang 
in  Frankfurt  zugebracht  hatte,  vermahlte  er 
sich  1842  mit  Krause's  zweiter  Tochter  und 
siedelte  nach  Heidelberg  ttber,  wo  er  offent- 
liche  Vorlesungen  tlber  Krause's  Philosophie 
hielt  und  fur  diese  den  sich  dort  als  Student 
aufhaltenden  Spanier  Del  Rio  gewann.  Nach- 
dem  er  wahrend  der  religiosen  Bewegungen 
der  vierziger  Jahre  mit  dem  Schriftchen 
„Gedanken  fiber  den  Deutsckkatkoliciamus" 
(1847)  gegen  Rouge's  bekenntnisslose  Be- 
strebungen  aufgetreten  war  und  zum  Fest- 
halten  an  den  Grundwahrheiten  der  Religion 
gemahnt  hatte,  wirkte  er  1845—49  in  Volks- 
versammlungen  fur  besounene  zeitgemasse 
Reform  una  gegen  Becker's  und  Struve's 
Umsturzplane.  Statt  einer  ihm  im  Jahr  1849 
angetragenen  orfentlichen  Professur  in  Prag 
glaubte  er  aus^  tlbergrosser  Bescheidenheit 
nur  eine  aus^e  ordentliche  annehmen  zu 
dttrfeu,  so  da&j8e-r  erst  1866  in  eine  ordent- 


liche einrtlckte.  Der  von  ihm  bereits  seit 
1865  geplante  Philosophencongreas  kam  erst 
1868  in  Prag  zu  Stande.  Fur  dieeen  hatte 
er.  als  Entwurf  zu  Besprechungen  auf  dem- 
selben,  „Satze  aus  der  theoretischen  und 
praktischen  Philosophic"  und  „Beitrage  zur 
relizidsen  Zeitfrage",  sowie  die  Schrift  „Der 
Philosophencongres8  als  Vers6hnungsrathu 
verdffentlicht.  Weitere  Abhandlungen  und 
Kritiken  lieferte  er  in  der  von  ihm  begrun- 
deten  Zeitschrift  „Die  neue  Zeitu  neben  der 
Besorgung  neuer  Auflagen  von  Krause's  Vor- 
lesungen. Er  starb  im  Jahr  1875  in  Folge 
eines  durch  plOtzlichen  Schrecken  bei  der 
Nachricht  von  der  schweren  Erkrankung 
seiner  Gattin  veranlassten  Schlaganfalls.  Da 
Leonhardi  nicht  eigentlich  durch  philoso- 
pbische  Schriften  im  strengen  Sinne  des 
Wortes  thiitig  gewesen  ist,  seine  Bedeutung 
vielmehr  in  der  Ausbreitung  der  Krause'- 
schen  Lehre  liegt,  so  mdgen  die  wichtigsten 
seiner  oben  crw&hnten  Thesen,  als  dieGrund- 
und  Kerngedanken  seiner  Propaganda  •  fur 
die  Lehre  seines  Meisters  luer  foigen.  Er 
hat  dieselbcn  unter  die  beiden  Rubriken 
„au8  der  Menschheitalehre 14  und  „aus  der 
Wissenschaftalebre1*  gebracht  und  dabei  vor- 
bemerkt,  dass  es  sich  urn  den  Ausdrnck 
einer  Sinnesart  handle,  die  man  als  einen 
Conservativ-Radicalismus  bezeichnen  kdnne. 
1)  Der  Menach  als  panharmonisches  Wesen 
vereinigt  in  sich  Physisches.  Psychischea 
und  Htfherea;  die  materialistische  Auffassung 
ist  wissenschaftlich  unhaltbar,  der  Nachweis 
Gottea  als  hdchsten  Grundwesens  ist  von 
der  Ldsung  untergeordneter  Streitfragen  un- 
abh&ngig.  2)  Die  menschliche  Vernunft  ist 
nur  als  eine  Yereinwesenheit  des  endlichen 
Wesens  mit  Gott,  als  eine  ewig-allgemeine, 
der  zeitlich-individuellen  Weiterbestimmung 
fahige  und  bedurftige  Offenbarung  Gottes 
im  Menschen  und  an  inn  begreiflich.  3)  Beide 
gdttliche  Offenbarungen  kdnnen  sich  nicht 
widersprechen;  die  Vernunft  ist  das  Kriterium 
zur  Unterscheidung  wirklicher  von  vermeint- 
licber  individueller  Otfenbarung.  4)  Religion 
und  religiose  Geselligkeit  ist  im  Menschheit- 
leben  bleibend  wesentlich.  6)  Das  Chriaten- 
thum  geht  seiner  hOhern  Entwickelung  erst 
entgegen.  8)  Das  unbewusst  im  Menschheit- 
leben  Vorwartstreibende  findet  durch  Krause's 
Idee  des  Menschheitbundes  seine  wissen- 
scbaftliche  Klarung.  9)  Kirche  und  Staat 
sind  nur  im  noch  unreifen  Leben  abwechselnd 
und  vurllbergehend  befugte  VormUnder  und 
Vertreter  der  Gesellachaft,  keineswegs  aind 
Bie  selbst  die  GeseUschaft  10)  Das  Geseil- 
echaftaleben  ist  ein  geselliges  Kunstwerk; 
die  Grundkrafte  eines  haltbaren  Zukunft- 
baues  der  Gesellschaft  sind  an's  Licht  zu 
atellen,  um  die  nothwendig  allseitige  Hoher- 
bildung  der  Volks-  und  Menschheitwirth- 
schaftslehre  zu  begrunden.  11)  Die  Arbeit- 
Uberlastung,  sowie  die  En 
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und  die  Lebensmittelnotb  eines  gTossen  Theils 
der  Menschen  sind  der  Menschheit  unwflrdige, 
anf  die  Dane?  unhaltbare  und  gefahrbringende 
Zustande.  13)  Der  Wissenschaftverein  und 
der  Bildungsverein  ist  im  Gesellschaftleben 
ebenso  wesentlich  und  zur  Selbstverwaltung 
berechtigt. als  derReligionsverein,  dicKirche, 
und  der  Uechtsverein ,  der  Staat.  14)  Um 
die  Aufgabc  des  Bildungsverein  zu  erfilllen, 
reicbt  ^Emancipation  der  Schule"  nicht  hin; 
dazu  bedarf  es  noch  der  Grtlndung  von 
Bildungsvereinen  der  verschiedensten  Art  und 
Stufe.  16)  BefSrderung  des  Studiums  der 
Rechtsphilosophie  bei  alien  Standen,  scbon 
vorbereitet  in  der  Schule,  ist  ein  Mittcl,  den 
bei  Vielen  unterdrtlckten  Rechtseinn  wiedeT 
zu  wecken.  17)  Der  Sittlichkeitverein  ist 
ein  bisher  noch  fehlendes,  fllr  das  Gedeihen 
ancb  des  Religionsvereins  und  Rechtsvereins 
und  fflr  Herstellung  des  innern  und  anssern 
Vdlkerfriedens  unentbehrliches  GUed  im  Ge- 
sellschaft8organi8mu8.  18)  Die  Verbesserung 
der  StTafgesetzgebungen  gemass  der  Idee  der 
Besserungsstrafe  als  alleiniger  Rechtsstrafe 
und  demgemfisse  Dnrchftlhrung  der  Einzel- 
haft  ist  eme  der  wichtigsten  Aufgaben  des 
Znsammenwirkens  von  Rechtsverein,  Sittlich- 
keitverein und  Religionsverein.  19)  Ein 
Hauptmittel,  um  bei  den  sich  bekampfenden 
Parteien  den  reinmenschlichen  Ehrenpunkt 
und  eine  dcm  entsprechende  menschenwtlr- 
dige  Gesinnung  zu  wecken ,  ist  die  Ver- 
breitung  der  Einsicht  in  die  principielle 
Uebereinstimmung  des  wahren  Glaubens  und 
der  Ergebni8se  freier  Vernunftforechung. 
20)  Ptlr  Ausbreitung  des  auch  von  der  Ver- 
nunft  gefordcrten  Gottesreiches  auf  Erden 
bedarf  es  einer  Lauternng  und  Hdherbildung 
der  Geister  und  Gemllther.  Um  das  behufs 
dieser  erforderliche  harmonische  Znsammen- 
wirken  des  Erzieher-  und  Lehrerstandes  zu 
erreichen,  ist  vor  Allem  eine  entsprechende 
Pflanzschule  derLehrerbildung  nflthig.  21)  Der 
erste  Grund  des  angestrebten  I'mschwungs  ist 
durch  besser  zu  erziehende  Matter,  schon 
im  zartesten  Alter,  und  duTch  den  PrObel'- 
schen  Kindergarten  zn  legen.  Auf  den  Lei- 
stnngen  dieses  hat  die  Volksschule  wcitcrzu- 
bauen,  wovon  auch  eine  gtlnstige  Rflckwirkung 
auf  die  Wissensschnle  zu  erwarten  ist,  Der 
Kindergarten  ist  auch  als  Mutterschule  und 
als  Gelegenheit  zur  Vollendung  der  Vor- 
bildung  kflnftiger  Lehrer  wichtig.  30)  Das 
Dasein  zweier,  verechiedenen  Gesetzen  unter- 
worfener  Weltbereiche ,  n&mlich  eines  gei- 
Htigen  und  eines  physischen,  ist  auf  induk- 
tivem  Wege  nachweisbar.  32)  Ebenso  ist 
ein  induktiver  Nachweis  der  sogenannten 
moralischen  Eigenschaften  Gottes  mdglicb. 
38)  Kranse  hat  die  Lebensknnstwissenschaft 
durch  eine  ihr  entsprechende  Fortbildung 
derLogik  bleibend  begrtlndet  39)  MitKrause 
beginnt  ein  neiies,  hOheres  Zeitalter  der 
Philosopliie  sowohl   hinsichtlich  der  For- 


schungsweisc,  wie  des  Lehrgchalts  und  der 
Beziehung  der  Philosopliie  zum  Leben. 

Leonictis  Thomaeus,  siehe  Tho- 
maeus. 

Lednidls  aus  Rhodos  wird  von  Strabon 
als  ein  Stoiker  aus  dem  ersten  Jahrhundert 
der  Kaiserzeit  genannt. 

Leonteu§  aus  Lampsakos,  einer  vorder- 
asiatischen  Ktlstenstadt,  wird  neben  seiner 
Gattin  Them  is  t6  als  unmittelbarer  Schiller 
des  Epikuros  genannt. 

Leontion,  eine  berflhmte  attische  lie- 
tare  und  Freundin  Epikurs,  welche  mit  dessen 
Schtller  M€trod6ros  zusammen  lebte,  war 
selbst  eine  so  eifrige  Anhangerin  der  Lehre 
Epikurs,  dass  sie  zn  deren  Vertheidigung 
eine  (freilich  nicht  mehr  vorhandene)  Schrift 
gegen  den  Aristoteles-Schttler  Theophrastos 
verfasste. 

Ler£es,  Francois,  war  zn  Domfront- 
en-Passais  in  der  niedern  Normandie  gegen 
Ende  des  sechzehnten  Jahrhunderts  geboren, 
hatte  im  College  zn  Caen  und  nacnher  zu 
Paris  seine  Bildung  erhalten,  wnrde  spatcr 
Professor  am  College  zn  La  March e  und 
starb  um  das  Jahr  1640.  Einer  seiner  dortigen 
ZuhOrer  Malachias  Kelly,  gab  nach  seines 
Meisters  Tode  dessen  „Cursus  philosophicus", 
in  drei  Banden,  1642  heraus,  worin  noch  ganz 
in  scholastischer  Methode  die  BUcher  des 
Aristotclcs  erklart  nnd  eine  Vermittelung 
zwischen  den  scholastischen  Parteigegen- 
satzen  des  Nominalismus  und  Realismus  ver- 
sucht  wurde. 

Lerminier,  Jean  Louis  Eugene, 
war  1803  in  Paris  geboren  und  in  Strass- 
burg,  wo  er  seine  Jugend  verlebte,  mit  der 
deutschen  LiteTatur  nnd  Philosophic  bekannt 
geworden.  Er  studirte  dann  m  Paris  die 
Rechtswissenschaft  nnd  besnchte  die  Vor- 
lesungen  Cousin's.  Nach  Vollendung  seiner 
Studicn  neigte  er  eine  Zeitlang  den  Ideen 
des  St  Simonismus  zn  nnd  betbeiligte  sich  an 
der  Redaction  der  Zcitschrift  „Globe".  Nach 
der  Julirevolution  erhielt  er  einen  Lehrstuhl 
der  vergleichenden  Rechtswissenschaft  am 
College  de  France  und  machte  sich  durch 
folgende  Schriften  bekannt:  La  philosophic 
du  droit  (1831)  in  zwei  Banden;  L'influence 
de  la  philosophic  du  18.  siecle  sur  la 
legislation  et  la  sociabiliU  du  19.  siecle 
(1833)  und  Leftres  philosophises  adressees 
a  un  Berlinois  (1832),  worin  er  sich  tlber 
die  Philosophen  in  Frankreich  unter  der 
Restauration  aussprichi  In  seinen  philo- 
sophischen  Anschauungen  unstat  und  schwan- 
kend,  hat  sich  Lerminier  von  Cousin  offentlich 
losgesagt,  blieb  aber  auch  der  sensualistischen 
Philosophic  abhold  und  zeigt  sich  bald  von 
Kant'schen,  bald  von  Hegel'schen  Anschau- 
ungen beeinflnsst 

Leroux,  Pierre,  war  1798  zn  Paris 
geboren  und  hatte  seine  Ausbildung  auf  dem 
dortigen  Ly etc  Charlemagne,  spater  zn  Rennes 
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erhalten.  Nachdem  er  in  Paris  Buchdrucker 
und  Corrector  geworden  war,  betheiligte  er 
sich  an  der  Zeitschrift  „  Globe",  welche  er 
seit  1831  zum  Organ  des  St.  Simonismas 
machte,  ohne  jedoch  die  bis  znr  Aufldsung 
der  Ehe  fuhrenden  Ideen  des  Pater  Enfantin 
fiber  Emancipation  der  Franen  zu  billigen. 
Spater  grllndeto  er  eine  neue  Zeitschrift 
„L 'encyclopedic  nouvelle"  und  lieferte  da- 
neben  Beitrage  zur  „Revue  des  deux  mondes", 
grtlndete  abcr  gegen  den  Katholieismus,  den 
philosophiscben  Eklekticismus  und  die  Zeit- 

Solitik  1841  die  „  Revue  indcpendante". 
ebon  voTher  batte  er  mehrere  seiner  in 
Zeitschriften  verfifFentlichten  Abhandlungen 
zu  einem  Buch  vereinigt  unter  dem  Titel: 
„  Refutation  de  Teclecticisme  ok  se  trouve 
exposec  la  vraie  definition  de  la  philosophie 
el  oh  Von  explique  le  sens,  la  suite  et 
I'enchainement  des  divers  philosophes  depuis 
Descartes11  (1839),  womit  er  in  die  Reihen 
der  Pbilosophen  eingetreten  war.  Aus- 
fuhrlicher  entwickelte  er  seine  Ansichten 
fiber  Philosophie  und  ihre  Bezichungen 
zur  Religion  in  dem  zweibandigen  Werke 
„De  rhumanitd,  de  son  principe  et  de 
son  avenir"  (1840,  in  zweiter  Auflage 
1845).  Die  in  diesen  beiden  Scbriften  ent- 
wickelten  Grundgedanken  sind  diese:  Religion 
und  Philosophie  sind  eins;  sie  haben  den- 
selben  Gegenstand  und  den  gleichen  End- 
zweck,  namlich  den  Fortschritt  und  die 
menschliche  Vervollkommnung.  Darum  kann 
sich  die  Philosophie  von  der  (lberlieferten 
Religion  trennen,  um  eine  fortgeschritteuere 
Religion  in's  Leben  cinzufiihren.  Der  mcta- 
physiscbe  Hintergrund  des  Christenthums 
war  die  Lehre  von  der  Dreieinigkeit,  welche 
das  Grundwesen  des  Menschengeistea  selbst 
ist,  sofern  dieser  Emptindung,  Gefllhl  und 
Erkennen  in  sich  vereinigt.  In  ihrer  Art 
und  auf  verschiedenen  Standpunkten  sind 
die  Pbilosophen  zu  alien  Zeiten  zugleich 
religios  gewesen.  Die  Philosophie  auf  Psycho- 
logic und  Beobachtung  gegrundet  zu  haben, 
erklart  Leroux  ftir  Cousin's  Grundirrthum, 
wogegen  er  den  Satz  aufstellt,  dass  die 
Metaphysik  auf  einer  ahnlichen  Inspiration 
berune,  wie  die  poetische  Begeisterung.  Gott, 
Ewigkeit,  Himmel  sind  nichts  Jenscitiges, 
ausser  Raum  und  Zeit  zu  Suchendes,  sondern 
Gottes  Goist  erftlllt  die  wirkliche  Welt  mit 
seiner  Weisheit  und  Licbe;  die  Ewigkeit 
tragt  innerlich  alles  Zeitliche  und  lebt  in 
Zeit  und  Raum  sich  dar.  Im  Universnm, 
das  uns  umgiebt,  und  nach  der  Analogic  der 
uns  schon  bekannten  Gesetze,  nur  in  einer 
hShern,  entwickeltern  Ordnung  wird  der 
einzelne  Menschengeist  in  Gott  und  mit  der 
Gesammtmenschheit  fortleben.  Jeder  Geist 
ist  durchans  individnell  und  eigenthtimlich, 
aber  gerade  darum  ist  er  cin  Glied  una 
Bruchtheil  der  in  Gott  geeinten  Menschheit. 
Jeder  Einzelne  lebt  daher  die  ganze  Mensch- 


heit auf  cigenthflmllche  Weise  aus  sich  dar 
und  ist  ewig  durch  den  Antheil?  den  er  am 
ewigen  Leben  der  Menschheit  in  Gott  hat. 
Alles  Endliche  ist  aber  vom  Gesetze  der 
Dreibeit  beherrscbt,  die  sich  im  Menschen- 

Seiste  durch  die  Vereinigung  von  Empfindung, 
ieftthl  und  Intelligenz  zu  einem  lebendigen  Ion 
zeigt.  Diesen  seinen  drei  Grundeigenschaften 
enteprechend  erzeugt  der  Mensch  in  der 
Gemeinschaft  drei  Outer:  das  Eigenthum, 
die  Familie  und  den  Staat,  welche  die  Quelle 
seines  hdchsten  GlQckes  sind,  so  lange  der 
Friedo  waltet.  Sobald  sich  ihrer  der  Streit  be 
machtigt,  so  werden  sie  der  Grand  der  Des- 
potic im  Staate,  der  Roheit  in  der  Familie, 
der  Habsucht  im  Eigenthnme.  Diesem  Geist 
der  Kaste  kann  nur  die  wechsclseitige  Soli- 
darit.it  entgegentreten,  welche  auf  dem 
hdchsten  Gesetze  aller  Gemeinschaft,  der 
Gleichheit  beruht,  welche  in  alien  Formen 
durchgeftlhrt  das  Gesetz  der  Zukunft  ist,  so 
dass  die  wahre  GeseUschaftstheorie  nur  eine 
consequente  Analyse  dieses  Begrifis  ist  und 
das  Resultat  sich  ergiebt  dass  einem  Jeden 
der  seiner  geistigen  Individual! tat  angemessene 
Antheil  an  alien  G(Jt em  des  Lebens  zu- 
gesichert  werde.  Damit  lenkt  Leroux  zum 
Commnnismus  bin. 

Im  Jahre  1843  ubernahm  er  eine  Drackerei 
zu  Boussac  im  Departement  La  Creuse  und 
und  gab  daselbst  die  „ Revue  sociale"  heraus, 
worin  er  seine  social  -demokratischen  Ideen 
weiter  entwickelte  und  gegen  Proudhon's 
AngTifTe  vertheidigte.  Weiter  ausgefuhrt  be- 
gegnen  uns  dieselben  in  folgenden  Scbriften : 
D'ime  religion  nationale  ou  du  culte  (1846); 
De  I'humanite,  solution  pacifique  du  problcme 
du  proletariat  (1848);  Projet  d'une  con- 
stitution democratique  et  sociale  (1848);  Du 
christianisme  et  de  ses  origines  democrat iques 
(1848);  De  I'egalite  (1848).  Die  Grundge- 
danken seiner  commnnistischen  Theorie  sind 
diese:  Jener  anthropologischen  Trias  ent- 
sprechend  lassen  sich  drei  geistige  Klaasen 
unterscheiden:  die  Wissenschaftlichen,  die 
KUnstler  und  die  Arbeitenden.  Diese  drei 
Klassen  massen,  vdllig  eleichgestellt,  bei 
jeder  einzelnen  Arbeit  una  Verrichtung  zu- 
sammen  wirken.  Das  gesellschaftliche  Ele- 
ment der  Arbeit  besteht  daher  nicht  aus 
Einem,  sondern  aus  drei  Individuen,  in  deren 
steter  gegenseitiger  Erganzung  die  Quelle 
ihrer  Freundschaft  liegt.  Eine  aus  allgemeiner 
Wahl  hervorgegangene  hftcbste  Trias  hat  die 
Arbeitcn  und  Bedilrfnisse  zn  beaufsichtigen 
und  einem  Jeden  aus  dem  gemeinsamen  Erbe 
den  gleichen,  aber  seiner  Individualist  ange- 
messenen  Antheil  zukommen  zu  lassen.  Die 
Vertheilung  besteht  nicht  bios  in  einem  glei- 
chen Antheil  am  physischen  Wohlsein;  sie  be- 
absichtigt  vielmehr  die  angemessene  Ver- 
wendung  der  geistigen  Neigungen  und  ver- 
einigt so  den  Vortheil  des  Gemeinwesens 
mit  der  wahren  Ausbildung  und  innern 
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Befriedigung  der  Individuen.  Die  Vcrtheilung 
geschieht  nach  dem  Grundsatze  der  Fahig- 
keit,  der  Arbeit  und  des  Bedurfnisses;  die 
Fabigkeit  wird  zur  rechten  Leistang  benifen 
und  eben  dadurch  belohnt;  die  Arbeit  em- 
pfangt  darcb  angeinessene  Musse  ihren  Lobn; 
das  Bedflrfniss  endlicb  wird  nach  der  ganzen 
EigenthUmlichkeit  des  Individuums  befriedigt, 
indem  nicht  nur  die  materiellen,  sondern  auch 
dio  wissenschaftlichen  and  die  asthetischen 
GUter  ibm  zu  Theil  werden,  deren  es  bedarf. 

Nacbdem  Leroux  im  Jahr  1848  Mitglied 
der  constituirenden  Versammlung  and  1849 
Mitglied  der  gesetzgebenden  Versammlung 
geweaen  war,  trat  er  nach  dem  Staatastreich 
vom  2.  December  1851  in  das  Privatleben 
zurttck  and  brachte  als  Fluohtling  bis  zur 
allgemeinen  Amnestie  vom  15.  August  1869 
in  Lausanne  zu.  Nach  Paris  zuruckgekekrt 
starb  er  wahrend  derHerrschaft  der  Commune 
im  April  1871. 

Leroy,  Georges,  war  zu  Paris  1723 
geboren  und  spater  ala  Oberaufseher  der 
Jagden  im  Park  zu  Versailles  angestellt. 
Er  lebte  in  regem  Verkehr  mit  den  Gelehrten 
der  von  Diderot  und  d'Alembert  heraus- 
gegebenen  „  Encyclopedic",  an  welcher  er 
selbflt  mitarbeitete  und  gebdrte  zu  der 
Gesellschaft,  die  sich  regelmassig  urn  den 
Baron  Holbach  zu  versammeln  pflegte.  Zur 
Vertheidigung  des  vielgeschmahten  Hclv6tiua 
hatte  er  ein  „Exomen  des  critiques  du  livre 
de  V esprit"  (1760)  und  gegen  Voltaire  ano- 
nym „Iieflexions  sur  la  jalousie"  (1772) 
verdffentlicht.  Sein  hauptsachlichstes  Ver- 
dienst  bestebt  jedoch  in  seinem  Versuche 
einer  vergleichenden  Psychologic,  den  er  in 
seinen  „Lettres  sur  les  animatu"  (1781) 
bekannt  gemacbt  hattc.  Sie  wurden  1802 
wieder  gedrnckt  und  neuerdings  mit  einer 
Einleitung  von  Robinet  versehen  von  Neuem 
herauagegeben  (1862).  A  us  zerstreuten  Auf- 
s&tzen  entstanden,  die  der  Verfasser  in  den 
Jahrenl762— 65  in  Zeitschriften  verdffentlicht 
hatte,  zeigcn  diese  thierpsychologiscben  Briefe 
den  Schiller  Condillacs.  und  Robinet  sieht 
in  ihm  einen  Vorlaufer  der  „positiven  Philo- 
sophic" von  Auguate  Comte.  Er  starb  1789. 

Leasing,  Gotthold  Ephraim.  war 
1729  zu  Kamenz  in  der  Oberlausitz  ala  der 
Sohn  eines  Predigers  geboren,  in  der  Fflrsten- 
schule  zu  Meissen  mathematiach  und  philo- 
sophisch  vorgebildet  fUr  den  Besuch  der 
Universitat  in  Leipzig,  wo  er  mit  der  damaLs 
in  ihre  Bluthezeit  getretenen  Philosophic 
Christian  Wolfs  bekannt  wurde,  von  welcher 
er  freilich  spater  bekannte,  dass  dicseibe, 
obwohl  in  sie  einige  Leibniz'sche  Ideen 
manchmal  etwas  verkehrt  verwebt  seien, 
gewiss  nicht  Leibnizens  System  gewesen 
sein  wtirde.  Nachdem  er  sich  1747  einige 
Zeit  in  Berlin  aufgehalten  hatte,  dann  1752 
in  Wittenberg  Magister  der  freien  Kflnste 
geworden  war,  ging  er  1753  wiederum  nach 


BerUn,  wo  er  besonders  mit  Moses  Mendels- 
sohn in  Verkehr  stand,  hielt  Bich  dann 
1754—58  wieder  in  Leipzig  auf,  kam  1759 
zum  dritten  Male  nach  Berlin,  wo  er  1760 
Mitglied  der  Akademie  der  Wissenschaften 
wurde  und  lebte  dann  1760—65  als  Secretftr 
des  Generals  von  Tauenzin  in  Breslau,  wo 
er  zuerst  neben  einem  ernsten  Stndiutn 
Spionza's  zugleich  die  im  Jahr  1765  znm 
Druck  gelangten  „Nouveaux  essais"  von 
Leibniz  Kennen  lernte.  Nach  einem  vierten 
Aufenthalt  in  Berlin  (1765-67)  trat  er  1767 
in  Hamburg  mit  dem  Theater  in  naherc 
Verbindung  und  schrieb  1767  —  69  seine 
„  Hamburger  Dramaturgic",  bis  er  endlicb 
1770  eine  Anstellung  als  Bibliothekar  in 
Wolfenbflttel  erbielt,  wo  er  die  far  die  Ge- 
schichte  der  religidsen  Auf  klarung  in  Deutech- 
land  epochemachend  gewordenen  „Wolfcn- 
btlttler  Fragmente**  herausgab,  sich  1776 
nach  vicljahrigem  Verldbniss  mit  Eva  Kdnig 
verheirathete,  nach  dem  schon  1778  erfolgten 
Tode  seiner  Gattin  in  dem  literarischen 
Kampf  mit  dem  Hamburger  Pastor  Gdze  seine 
polemiacbe  Meisterschaft  in  vernichtenden  Kri 
tiken  zeigte,  im  Jahr  1780  seinen  „Nathanw  und 
die  MErziehung  des  Menschengeschlechtes" 
veroffentlichte  und  im  52.  Lebensjahre  1781, 
einige  Wochen  vor  dem  Erscheinen  der 
Kant'schen  „Kritik  der  reinen  Vernunftu 
starb,  um  seitdem  mit  seinem  Geiste  tlber 
die  Geister  Deutschlands  zu  herrschen. 
nWenn  man  Lessing's  Namen  hdrt,  (sagt 
Zeller  in  seiner  Geschichte  der  deutschen 
Philosophic  seit  Leibniz)  wird  man  immer 
znnachst  an  die  Verdicnste  erinnert,  welche 
sich  dieser  seltene  Mann  um  das  Ganzc 
unserer  Literatur  und  unseres  geistigen 
Lebens  erworben  hat  Es  1st  nicht  die  erfolg- 
reiche  Bearbeitung  eines  einzelnen  Faches, 
worauf  seine  Grtase  beruht,  sondern  seine 
Wirkung,  die  er  nacb  alien  Seiten  getibt  hat, 
die  ztlndenden  und  erleuchtendcn  Funken, 
die  dieser  Feuergeist,  mit  was  er  sich  auch 
beschaftigen  moeate,  unablassig  aussprtlhte. 
Er  ist  ens  in  enter  Reihe  der  unabhangigc, 
auf  sich  selbst  stehende  Charakter,  welcher 
die  Sache  der  Geistesfreiheit  rastlos  und 
furchtlos  verfocbten  hat;  der  geniale,  nn- 
lihertroffene  Kritiker,  welcher  den  falschcn 
Geschmaok  und  die  sich  aufblahende  Mittel- 
masaigkeit  schonungslos  verfolgte,  welcher 
der  Poesie  und  der  Schauspielkunst  ihre 
Aufgabe  mit  musterhafter  Schllrfe  bestiramte. 
welcher  das  Verhaltniss  der  Kunst  und 
Wissenschaft,  das  Verhaltniss  der  KUnste 
und  Kunstgattungen  zu  einander,  das  Ver- 
haltniss der  Philosophic  zur  Theologie  und 
der  Theologie  zur  Religion  durch  Rcinhaltung 
und  Abgrenzung  jedes  Gebietes  aufhellte; 
der  klassischc  Schriftsteller,  welcher  unter 
den  Begrundern  des  deutschen  Schauspiels 
und  der  deutschen  Prosa  eine  der  ersten 
Stellen  einnimmt.    Nur  ein  Blatt  io  dem 
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Kranze  seines  Ruhms,  und  nicbt  dasjenige, 
welches  am  Meisten  in  die  Angen  fallt,  ge- 
hflrt  der  Philosophie  an.  Leasing  war  kein 
BystematischeT  Philosoph  und  wollte  keiner 
sein;  es  fehlte  ihm  auch  bei  aller  logischen 
Scharfe  dasjenige  Maass  von  Geduld  und  von 
Gewdhnung  an  ein  methodisches,  Schritt  ftlr 
Schritt  vorgehendes,  kein  Mittelglied  tlber- 
springendes  Denken,  dessen  der  systematische 
Philosoph  als  solcher  bedarf.  Wenn  daher 
die  Geschichte  der  Philosophie  nur  von  denen 
erzahlen  dQrfte,  welche  StifteT  oder  Anhanger 
eines  bestimraten  Systems  waren,  so  mtlsste 
sie  an  Lessing  mit  Stillschweigen  vorflber- 
gehen.  Hat  sie  dagegen  von  Allen  zu 
sprechen,  welche  in  der  einen  oder  der  andern 
Weise  zur  Ansbildung  und  Kl&rung  der 
philosophiBchen  Begriffe  beigetragen  haben, 
so  wira  sie  ihn  nicht  allein  berflcksichtigen, 
sondern  ihn  auch  (abgesehen  von  Kant)  als 
den  grossten  von  den Philosophen  der  deutschen 
Aufkl&ningsperiode  bezeichnen  mflssen."  Er 
verdient  der  „Pa'triarch  der  deutschen  Geistes- 
freiheit",  wie  ihn  Arnold  Rage  genannt  hat, 
mit  urn  so  grosseren  Rechte  zu  heissen,  als 
er  einerseits  den  Aufklarungsverstand  in 
seinem  Kampf  mit  dem  Autoritats-  und  Buch- 
stabenglauben  befftrderte,  andererseits  die 
damalige  Verstandsaufklarung  von  ihrer  Be- 
fangenheit  und  Schranke  befreite  und  dadurch 
nicht  bios  ihr  ausgezeichnetster  Ftthrer  ftlr 
seine  Zeit  geworden  ist,  sondern  auch  durch 
die  tiefsten,  allseitigsten  und  fruchtbarsten 
Anregungen  eine  ebenso  nachhaltige  wie 
allgemeine  Wirkung  auf  die  nachkantische 
Philosophie  bis  auf  die  Geisteskampfe  der 
letzten  Jahrzehnte  des  gegenw&rtigen  Jahr- 
hunderts  erlangt  hat.  Wie  Lessing  in  pole- 
mischer  und  positiver  Weise,  durch  Kritik 
und  Ideal  diejenige  Form  der  deutschen  Auf- 
kl&rung  darstellt,  welche  weit  cntfernt,  in 
das  seichte  Fahrwasser  der  Trivialitat  fiber - 
zugehen,  vielmehr  den  Kern  und  Gehalt 
frnheTer  Bildungsstufen  von  der  Schale  zu 
trennen  und  ftlr  die  neue>Gestalt  des  Zeit- 
geistes  festzuhalten  und  ausznbeuten  ver- 
steht  und  vor  einer  geist-  und  gesinnungs- 
vollen  Orthodoxie  ebenso  hohe  Achtung  hegt, 
als  er  die  damals  sich  breit  machcnde  seichte 
Aufklarungsweisheit  ftlr  ein  Flickwerk  von 
StQmpern  und  Halbphilosophen  erklart;  so 
lag  seinem  kritischen  Streben  eine  tiefethische 
Idee,  ein  tiefreligidser  Wahrheitssinn,  nfimlich 
die  Ueberzeugung  zum  Grunde.  das  die 
Wahrheit  auch  durch  die  schHrtste  Kritik 
keincn  Verlust  erleiden  kOnne,  da  sie  die 
unerschdpfliche  Quelle  aller  Beseligung  des 
Menschengeistes,  und  alle  Religion  im  Grunde 
nur  die  Liebe  zur  Wahrheit  sei.  In  einer 
im  Jahre  1752  —  53  niedergeschriebenen, 
unvollendet  gebliebenen  kleinen  Abhandlung 
unter  dem  Titel  „Das  Chrisenthum  der 
Vernunft"  tritt  dor  Anschluss  Lesaings 
an  die  wesentlichen  Anschauungen  Leibnizens 


von  den  einfachen  vorstellenden  (beseelten*' 
Wesen  als  den  Urbestandtheilcn  aller  Dinge, 
von  deren  Gradunterschieden  und  ihrer  stetig 
sich  vervollkommnenden  Stufenreihe,  von  der 
univer8ellen  Harmonie  alles  Geschenens  und 
von  der  Einheit  dieser  Urwesen  in  der  voll- 
kommensten  Urmonade  hervor,  nur  aber 
dass  Lessing  die  Monaden  als  zertheilt 
existirende  gOttliche  Vollkommenheiten,  somit 
als  Tlteile  des  gdttlichen  Ganzen  fasst.  Den 
in  dieeem  Bruchsttlcke  zugleich  enthaltenen 
Versnch,  die  christliche  Lehre  von  der  gfitt- 
lichen  Dreieinigkeit  philosophisch  zu  be- 
grQnden,  hat  Lessing  selbst  in  spttern  Jahren 
als  einen  verfehlten  erkannt  In  dem  wfthrend 
seines  Aufenthaltes  in  Breslau  um  daa  Jahr 
1763  niedergeschriebenen  Aufsatze  „Ueber 
die  Wirkhchkeit  der  Dinge  ausser 
Gott",  von  welcher  sich  Lessing  ebenso- 
wenig,  wie  von  einer  persflnlichen  ausser- 
weltlichen  Gottheit  einen  Begriff  machen  zu 
kfinnen  erklart,  begriff  er  die  gflttliche  Ver- 
nunft  als  die  allumfassende  und  die  wirklichen 
Dinge  als  in  Gott  seiend.  Die  Welt  ist  ihm 
das  Bild  Gottes.  welches  entsteht,  indem  sich 
Gott  seine  Vollkommenheiten  vorstellt,  und 
weil  sic  nuT  durch  dieses  Vorstellen  existirt, 
haben  die  Dinge  keine  Wirklichkeit  ausser 
Gott  Anzunehmen,  daas  die  Dinge  noch 
ansser  diesem  Urbilde  ftlr  sich  existiren,  hiessc 
das  Urbild  derselben  auf  ebenso  unn5thige, 
als  ungereimte  Weise  verdoppeln.  Auch  in 
dem  spater  verfassten  kleinen  Anfsatze  nDaas 
mehr  als  fdnf  Sinne  fOr  den  Menschen  exi- 
stiren kdnnen"  spricht  Lessing  die  allgemeine 
Besceltheit  der  Welt  bis  in  ihre  kleinsten 
Theile  aus.  1st  Nichts  in  der  Welt  ohne 
Folgen,  Nichts  ohne  ewige  Folgen,  so  gilt 
ihm  die  angebliche  Freiheit  des  menschlicnen 
Willens  als  etwas,  was  wir  nicht  brauchen. 
Ueber  denselben  Punkt  spricht  er  sich  in 
einer  Anmerkung  zn  den  von  ihm  im  Jahr 
1776  herausgegebnen  philoaophisohen  Auf- 
siitzen  von  K.  W.  Jerusalem  also  aus:  „Was 
verlieren  wir,  wenn  man  uns  die  Freiheit 
abspricht?  Etwas  —  wenn  es  Etwas  ist  — , 
das  wir  nicht  brauchen,  weder  zu  unserer 
Thfttigkeit  hier,  noch  zu  unserer  Glflck- 
seligkeit  dort;  ehras,  dessen  Besitz  weit 
unruhiger  und  besorgter  machen  mtlsste,  als 
das  Geftlhl  seines  Gegentheils  nimmerhin 
machen  kann.  Zwang  und  Nothwendigkeit, 
nach  welchen  die  Vorstellung  des  Benton 
wirkt,  wie  viel  willkommener  sind  sie  mir, 
als  die  kahle  Vermdgenheit.  unter  den  nim- 
lichen  Umstanden  bald  so,  bald  anders  han- 
deln  zu  kOnnen!  Ich  danke  dem  Schdpfer, 
dass  ich  muss,  das  Beste  muss.  Wenn  ich 
selbst  in  diesen  Schranken  so  viele  Fehltritte 
noch  thue,  was  wtlrde  geschchen,  wenn  ich 
mir  ganz  allein  Uberlassen  ware?  einer 
blinden  Kraft  flberlaasen  ware,  die  sich  naoh 
keinen  Gesetzen  richtet  und  mich  darum  nicht 
minder  dem  Zufall  unterwirft,  weil  dieser 
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Zufall  aein  Spiel  in  mir  selber  hat?"  Be- 
kennt  sich  hicr  Leasing  znr  unbcdingten 
Verneinnng  des  freien  Willens  oder  (wie  es 
in  der  phiTosophischen  Sprache  heisst)  znm 
Deterrainismus,  so  ist  es  auch  nicht  befiremd- 
lich,  wenn  Leasing  in  einem  Gesprache,  das 
er  im  Jul!  1780  mit  Jacobi  fiber  Spinoza 
fabrte,  mit  dem  Bekenntnisae  schliesst:  „Es 
giebt  fceine  andere  Philosophic,  als  die 
Philosophic  Spinoza's!"  Im  Jabr  1780  er- 
scbien,  ohne  den  Namen  Lessing's,  die  kleine 
Scbrift  .,  Die  Erziehnng  des  Menachen- 
eeschlecbts'4,  welche  die  Grnndzfige  einer 
Entwickelnngageachichte  des  sittlichen  Be- 
wnastseins  nor  Menschheit  enthalt.  Offen- 
barung  ist  Erziehnng,  die  dem  Mcnschen- 
geschlecht  geschehen  ist  nnd  noch  geschieht; 
sie  giebt  dem  Menschengeschlechte  Nichts, 
woranf  die  menschliche  Vernunft,  sich  selbst 
flberlasaen,  nicht  anch  kommen  wflrde,  aon- 
dern  sie  gab  nnd  giebt  ihra  die  wichtigsten 
Dinge  nur  frtlher.  Warum  sollen  wir  in 
alien  positiven  Religionen  nicht  lieber  weiter 
Nichts  als  den  Gang  erblicken,  nach  welchem 
sich  der  menschliche  Verstand  iedes  Ortes 
einzig  und  allein  entwickeln  konnte  nnd 
noch  ferner  entwickeln  soil,  als  flber  eine 
derselben  entweder  lficheln  oder  ztlrnen? 
Diesen  unscrn  Hohn,  diesen  nnsern  Unwillen 
verdiente  in  der  beaten  Welt  Nichts,  nnd 
nnr  die  Religionen  8ollten  ihn  verdienen? 
Gott  hatte  seine  Hand  bei  Allein  im  Spiele, 
nnr  bei  nnsern  Irrthflmern  nicht?  Das  Neue 
Testament  hat  das  zweite,  bessere  Elementar- 
buch  ftlr  das  Menschengeschiecht  abgegebcn 
nnd  giebt  es  noch  ab.  Anch  war  es  h Achat 
nothig,  dass  jede8  Volk  dieaes  Bnch  eine 
Zeitlang  ftlr  das  Aeusserste  seiner  Erkennt- 
nis8  halten  mnaate.  Aber  hflte  dich,  du 
fahigea  Individnum,  der  du  am  letzten  Blatte 
dieses  Elementarbnchs  atampfst  und  glilhst, 
hllte  dich,  es  deine  schwachern  Mitschfller 
merken  zn  laaaen,  was  du  witterst  und  achon 
zu  aehen  beginn8t!  Sie  wird  gewia8  kommen, 
die  Zeit  eines  neuen,  ewigen  Evangeliums, 
die  nns  selbst  in  den  Elementarbtlchern  des 
Neuen  Testaments  versprochen  wird;  vicl- 
leicht,  J  us  s  der  neue  Bund  ebensowohl  anti- 
quirt  werden  mttsse,  als  es  der  alte  geworden, 
die  namliche  Oekonomie  des  namlichen  Gottea, 
der  namlichen  Plan  der  allgemeinen  Erzichung 
ties  Menschengcschlechts.    Die  Ausbildnng 

Eeoffenbarter  Wahrheiten  in  Vernunftwahr- 
eiten  ist  schlechterdings  nothwendig,  wenn 
dem  menachlichcn  Geschlechte  damit  geholfen 
sein  soil.  Sie  wurden  geoffenbart,  um  Ver- 
nnhftwahrheiten  zu  werden;  8ie  waren  gleich- 
sam  das  Pacit,  welches  der  Rechenmcister 
aeinen  Schtllern  voranssagt,  damit  sie  sich 
im  Rechnen  einigermaaasen  danach  richten 
kdnnen.  Wollten  aich  die  Schfller  an  dem 
vorauageaagten  Pacit  begnttgen,  ao  wtlrden 
aie  nie  rechnen  lernen.  Speculationen  tlber 
geoffenbarte  Wahrheiten,  mdgen  sie  auch  im 


Einzelnen  auafallen,  wie  aie  wollen,  8ind  nn- 
atreitig  die  achicklichaten  Uebungen  des 
menschlichen  Verstandea ,  so  lange  das 
menschliche  Herz  flberhaupt  hQchstens  nur 
vermOgend  ist,  die  Tugend  wegen  ihrer 
ewigen  glflckseligen  Polgen  zu  lieben.  Denn 
bei  dieser  Eigennfltzigkeit  des  menachlichen 
Herzens  anch  den  Verstand  nur  allein  an 
dem  flben  zn  wollen,  was  unsere  kOrperlichen 
Bedflrfniase  bctrifft,  wflrde  ihn  mehr  8tumpfen, 
als  wetzen  heiaaen.  Er  will  schlechteraings 
an  geistigen  Gegcnst&nden  gettbt  sein,  soil 
er  zu  seiner  vfilligen  Anfklamng  gelangen 
und  diejenige  Religion  des  Herzens,  hervor- 
bringen,  die  nns  iahig  macht,  die  Tugend 
um  ihrer  selbst  willen  zu  lieben.  Oder  soil 
das  menachliche  Geschlecht  zu  diesen  hOch- 
sten  Stufen  der  Aufklftrang  und  Reinheit  nie 
kommen?  Nie  —  Nie?  Lass  mich  dieae 
Lfaternng  nicht  denken,  AllgQtiger!  Die 
Erziehnng  hat  ihr  Ziel,  beim  Geschlechte 
nicht  weniger,  al8  bei  den  Einzelnen;  was 
erzogen  wird,  wird  zu  Etwas  ereogen.  Daa 
groaae  langsame  Rad,  welches  das  Geschlecht 
seiner  Vervollkommnung  naher  bringt,  wird 
nur  durch  kleinere,  schnellere  Rider  in  Be- 
wegune  gesetzt,  deren  iedes  sein  Einzelnes 
eben  dahin  liefert.  Eben  die  Bahn,  auf 
welcher  das  Geschlecht  zu  seiner  Vollkommen- 
heit  gelangt,  muss  jeder  einzelne  Mensch, 
der  Eine  rrtiher,  der  Andere  spftter  erst 
durchlaufen  haben.  Die  letzte  Abaicht  des 
Christonthums  ist  nicht  unsere  Seligkeit,  sie 
mag  herkommen,  woher  sie  will,  eondern 
unsere  Seligkeit  Termittelst  unaerer  Erleuch- 
tnng,  welche  letztere  nicht  bloa  als  Be- 
dingung,  8ondern  ala  Ingredienz  zur  Seligkeit 
nothwendig  ist  und  in  welcher  am  Ende  unsere 
ganze  Seligkeit  beateht.  —  Dies  waren  die 
fruchtbaren  Grnndgedanken  Lessing's,  dcren 
Entwickelung  und  Portbildnng  zu  den  wesent- 
lichsten  Verdiensten  der  deutschen  Philo- 
sophie im  kant'schen  und  nachkant'schen 
Zeitalter  gehflrt. 

Th.  W.  Daiizel,  Qotthold  Ephraim  Leasing.  Sein 
Leben  und  seine  Werke,  in  2wei  BXnden. 
1850.  63. 

A.  Stahr,  Qotthold  Ephraim  Leasing.  Sein  Leben 
und  seine  Werke,  in  swei  Theilen.  1859. 

Leakippoa,  ein  alterer  Zeitgenosse  des 
Demokritos,  wird  bei  den  Alten  ala  er8ter 
Begrttnder  der  von  Demokritos  weiter  aus- 
gebildeten  Atomenlehre  genannt  und  acheint 
noch  Ariatotele8  eine  Schrift  von  ihm  gekannt 
zu  haben. 

Le  Vayer,  Francoia  de  la  Mothe, 
war  1588  in  Paris  geboren  und  durch  sorg- 
filtige  Erziehung  frflhzeitig  mit  der  Geschichte 
und  dem  klassischen  Altcrthnm  bekannt  ge- 
worden. Spaterhin  stand  er  durch  feine  Welt- 
bildung  und  Menschenkenntniaa  bei  den  Car- 
dinal -Ministern  Richelieu  und  Mazarin  in 
Gnnst,  wnrde  1640  in  Polge  einer  flber  den 
Unterricht  des  Dauphin  veroffeutlichten  Ab- 
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handlnng  in  die  Akademie  der  Wissenschaften 
aufgenommen  und  unter  Richelieu  zuerst  zum 
Erzieher  des  Herzogs  von  Anjou  und  spiiter 
rait  dem  Tit*  I  als  Staatsrath  zum  Erzieher 
Ludwig's  des  XIV.  ernannt.  Nachmala  lebte 
er  mitten  im  Gcrausche  des  Hofiebens  seinen 
Studien  und  verdffentlichte  eine  grosse  Anzahl 
von  Schriften,  unter  welchen  fUrdieGeschichte 
der  Philosophic  nur  das  pseudonym  veroffent- 
iichte  Werk  zu  erwahnen  ist:  Cinq  dialogues 
faits  a  limitation  des  anciens  par  Horatius 
Tubero  (1671).  Dies  war  nanilich  der  Name 
eines  Rftmers,  welchem  der  Skeptiker  Aine- 
sidemos  seine  acht  BUcher  tlber  die  pyr- 
rhonischen  Bedenken  gewidmet  hatte.  (Siehe 
die  Artikel  Ainesidemos  und  Pyrrhon).  Der 
Verfasser  dieser  „  Fllnf  Dialogs u  starb  im 
Jahr  1672,  nachdem  er  sich  sechs  Jahre 
vorher,  als  Sechsundsechziger,  nach  dem 
Tode  seines  einzigen  Sohnes,  nochmals  ver- 
heirathet  hatte.  In  deutscher  Uebersetzung 
erschien  das  Werk  1716  in  zwei  Theilen. 
Im  ersten  Dialog  sucht  er  den  Zweifels- 
standpunkt  in  der  Weise  des  Sextus  Empirikus 
vorzugsweise  von  Seiten  des  aus  der  Ver- 
schiedenheit  und  dem  Widerstreit  mensch- 
1  idier  Meinungen,  Sitten  und  Gewohnheiten 
hcrgenommenen  Gesichtskreises  zu  begriinden, 
und  zieht  daraus  die  Folgerung,  dass  es  nicht 
einmal  allgemein  verbindliche  Sittengesetze 
geben  kdnne.  Der  zweite  Dialog  hei&st 
„ Banquet  sceptique"  (das  skeptische  Gast- 
mahl)  und  ist  eine  Nachahmung  der  gleick- 
namigen  platonischen ,  xenophontischen  und 
plutarchischen  Schriften.  Es  werden  darin 
in  it  Witz  und  Laune,  zum  Theil  in  dem 
damaligen  leichtfertigen  Tone  des  Pariser 
Zeitgesclunacks,  aus  den  Uber  Wein  und  Liebe 
herrechendcn  Ansichten  die  Motive  zur  Em- 
pfehlungder  „heiligen  und  gdttlichen  Zweifels- 
lehre"  genommen.  Eine  ernstere  Haltung 
hat  der  dritte  Dialog,  worm  die  philoso- 
phische  Einsamkeit  mit  ihren  stillen  und 
reinen  Freuden  als  wirkaamer  Ersatz  far 
viele  eingebildete  und  entbehrliche  Gdter  des 
LebenB  gertlhmt  wird.  Nachdem  im  vierten 
Dialog  durch  ein  satyrisches  Lob  des  Esels 
die  Thorheiten  und  Schw&chen  des  damaligen 
Zeitgeiste8  gegeisselt  worden,  wird  im  ffln  ften 
Dialoge  aus  der  Verschiedenheit  der  Reli- 
gionen  der  Schluss  gezogen,  dass  es  auch 
im  Gebiete  der  Vernunftreligion  nichts 
Sicheres  gebe,  wogegen  freilich  die  positive 
Religion  in  der  durch  gottliche  Gnade  mit- 
getheilten  Offenbarung  eine  feste  und  sichere 
Grundlage  dca  Glaubens  beaitze.  Das  Er- 
gebnis8  aus  alien  funf  Dialogen  wird  mit  den 
spanischen  Versen  gezogen,  welche  beaagen: 
„Unter  alien  gewissen  Dingen  ist  das  ge- 
wisseste  der  Zweifel*. 

L.  Etiennc,  essai  but  la  Mothc  le  Vayer.  1840. 

Levi  ben  Gerson,  auch  karzweg 
Gcrsuni  oder  Gersonidcs,  auch  Magister 
Leon,  bei  den  Juden  gewdhnlich  Ralbagh, 


auch  Leon  di  Baniolas  oder  Bagnols  ge- 
nannt,  war  1288  zu  Bagnols  an  der  spanischen 
Grenze  im  sUdUchen  Frankreicb  geboren  und 
um  daa  Jahr  1344  gestorben.  Er  war  einer 
der  eifrigsten  judischen  Peripatetiker  des 
Mittelalters,  in  dem  er  in  der  aristotelischen 
Philosophic  geradezu  die  absolute  Wahrheit 
fand  und  nach  ihren  Grundanschauungen  die 
Bibel  und  die  judischen  Glaubenalehren  aus- 
zulegen  suchte.  Ausaer  seinen  zahlreichen 
biblisch  -  exegetischen  Schriften  hat  er  als 
eigentlich  philosophische  Werke  folgende 
verfasst:  1)  Commentare  Uber  die  sogenannten 
mittlern  aristotelischen  Commentare  des  Ibn 
Roschd,  welche  in  der  Pariser  National- 
bibliothek  handschriftlich  vorhanden  und  zum 
Theil  in  lateinischer  Uebersetzung  des  Jacob 
Mantino  in  den  alten  lateinischen  Ausgaben 
des  Aristoteles  abgedruckt  aind.  Seine  An- 
griffe  auf  Ibn  Roschd  wurden  von  Elia  del 
Medigo  (1491)  widerlegt  2)  Milchamoth 
Adonai  d.  h.  Kriege  des  Herrn,  im  Jahr  1329 
vollendet,  stellt  in  sechs  Bflchern  die  Ent- 
wickelung  seines  philosophischen  Systems 
dar,  welches  sich  im  Allgemein  en  als  ein 
averroistischer  Peripatetismus  kundgiebt,  der 
von  Seiten  orthodoxer  Rabbinen  vielfachen 
Anfeindungen  ausgesetzt  war.  Es  werden 
darin  die  Lehren  Uber  die  Natur  und  Un- 
sterblichkeit  der  Seele,  fiber  die  Kenntnias 
der  kllnftigen  Dinge  und  den  prophetischen 
Geist,  ttber  die  Lrkenntnias  der  einzelnen 
oder  zuialligen  Dinge  durch  Gott,  ilber  die 
gOttliche  Vorsehung,  Uber  die  himmlischen 
Kdrper  und  ilber  die  Schopfung  vorgetragen 
und  in  Bezug  auf  letztcre  zuerst  unter  den 
mittelalterlichen  Juden  die  SchSpfung  aus 
Nichts  bestritten.  Mit  Weglaasung  einer  im 
fanften  Bach  enthaltenen  astronomischen 
Abhandlung  wurde  dieses  Werk  zuerst  im 
Jahr  1560  gedruckt  und  neuerdings  (1866)  mit 
deutacher  Uebersetzung  wieder  abgedruckt 
M.  Joel,  Levi  ben  Gersoa  als  Kcliponsphilosoph. 
1862. 

J.  Weil,  philosophic  rcligieuse  de  Levi  ben  Ger- 
son. 1868. 

Le  Voyer,  Jean,  (lateinisck  Visor  ins) 
war  zu  Anfang  dea  16.  Jahrhunderta  in  Mans 
geboren  und  als  Professor  der  Philosophie 
am  College  in  Bourgogne  einer  der  ersten 
Gegner  des  scholastischen  AristoteUsmus, 
etwas  spater  als  Lefovre  d'Etablea  (Faber 
Stapulensis)  und  etwas  frflher  als  Pierre 
RamCe  (Petrus  Ramus).  Ausser  einem  ge- 
drangten  Auszug  aus  den  Btlchern  dea 
Rudolph  Agricola  Uber  die  dialektische  Er- 
findung  erschienen  von  ihm  folgende  Schrif- 
ten im  Druck:  „Joannis  Visorii  ingeniosa 
nee  minus  elegans  ad  dialectices  canditatos 
methodus"  (1534)  und  „Topica  Marci  Ttdlti 
Ciceronis  cum  Anicii  Manlii  Boetii  el  Jo- 
hannis  Visorii  commentariis"  (1538).  In 
diesen  Schriften  linden  sich  gelegentlich  in 
teressante  Nachrichten  ilber  den  Zustand  der 
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philosophischen  Schulen  im  ersten  Drittel  dcs 
sechszennten  Jahrhunderts  und  fiber  die  da- 
maligenStreitigkeiten  zwischen  denThomisten 
and  Scotisten. 

Libanios  aus  Antiochia  (in  Syrien)  hatte 
8ich  als  Lehrer  der  Beredsamkeit  wahrend 
der  zweiten  Halfte  des  vierteu  Jabrhunderts 
in  Konstantinopel,  Nikomedia  und  ADtiochia 

§ro8sen  Ruhm  erworben  und  stand  auch  bei 
em  Kaiser  Julian  und  dessen  Nachfolgern 
in  Gunst.  Ohne  eigentlich  philosophischer 
Schriftsteller  gewesen  zu  seiu,  hatte  er  doch 
dem  Neuplatonismus  einen  Theil  seiner  Bil- 
dung  zu  verdanken  gehabt 

Lichtenberg,'Georg  Christoph,  war 
1742  zu  Ober  -  Ramstadt  unweit  Darmstadt 
als  Sohn  eines  Pfarrers  geboren,  auf  dem 
Gymnasium  zu  Darmstadt  gebildet,  welches 
er  mit  einer  Abschiedsrede  in  deutschen 
Versen  „von  der  wahren  Philosophie  und 
philosophischen  Schwarmereiu  verliess,  um 
Mathematik  und  Naturwissenschaften  in 
GOttingen  zu  studiren,  wo  er  seit  1770  fast 
dreissig  Jahre  lang  als  Professor  der  Mathe- 
matik und  Physik  eine  Zierde  der  Hochschule 
war.  Abgesehen  von  seinen  fachwissen- 
schaftlichen  Arbeiten  hat  er  sich  1778  durch 
eine  Schrift  „Ueber  die  Physiognomik  wider 
die  Physiognomen ,  zur  Befdrderung  der 
Menschenliebe  und  Menschcnkenntniss"  und 
1794  durch  seine  in  Lieferungen  verdffent- 
lichte  „Ausfflhrliche  Erklarung  der  Hogarth'- 
schen  Kupferstiche"  und  in  kleinern  Aufsatzen 
als  humoristisch-satyrischer  Schriftsteller  be- 
kannt  gcmacht  Er  starb  1799  in  Gdttingen. 
Ohne  Philosoph  vom  Fache  zu  sein  und  ein 
zusammenhangendes  philosophischcs  System 
aufzustellen ,  nat  er  doch  aann  und  wann 
einen  Anlauf  zum  Philosophircn  genommen 
und  in  seinen  hinterlassenen  „  Memorandum- 
books"  oder  ^Sudelbttchern14,  wie  er  sie 
nannte,  die  Ergebnisse  seines  Nachdenkens 
als  Eingebungen  des  Augcnblicks  und  der 
Stimmung,  die  durch  seine  Lecture  an- 
geregten  Gedanken  und  Hypothesen,  seine 
psychologischen  Beobachtungen,  die  Frtlchte 
seiner  Welt-  und  Menschenkenntniss  nieder- 
gelegt,  welche  in  der  durch  seine  Sdbne 
veranstalteten  Ausgabe  seiner  vermischten 
Schriften  zusammengestellt  worden  sind.  Die 
darunter  enthaltenen  philosophischen  Bemer- 
kungen  zeigen  insbesondere  die  Wirkung, 
die  der  durch  Kant  in  der  Philosophie 
hervorgebrachte  Umschwung  auf  Lichtenberg 
austtbte,  und  haben  fUr  die  Kenntniss  seiner 
philosophischen  Welt-  und  Lebensansicht  eine 
grosse  Bedeutung.  Wir  stellen  seine  wesent- 
lichen  Gedanken  in  Folgendem  zusammen. 

Der  Philosoph  muss  sich  um  A  lies  be- 
kfimmern,  und  fiber  AUes,  auch  die  ge- 
meinsten  Dinge  zu  schreiben,  befestigt  das 
System  mehr  als  irgend  etwas;  man  erhalt 
dadurch  Ideen  und  kommt  auf  nene  Vor- 
stellungen.   Philosophie  ist  immer  Scheide- 


kunst,  man  mag  die  Sache  wcnden,  wie  man 
will.  Der  Bauer  braucht  alle  Satze  dor  ab- 
stractesten  Philosophie,  nur  eingewickelt,  ver- 
steckt,  gebunden  (wie  der  Physiker  und 
Chemiker  sagt),  der  Philosoph  giebt  uns  die 
reinen  Satze.  Ein  Inbegriff  der  Meinungen 
eines  Menschen  ist  seine  Philosophie.  Mensch- 
liche  Philosophie  flberhaupt  ist  die  Philosophie 
eines  einzelnen  gewissen  Menschen,  durch 
die  Philosophie  der  andern,  selbst  der  Narren 
corrigirt,  und  dies  nach  den  Regeln  einer 
vernUnftigen  Schatzung  der  Grade  der  Wahr- 
scheinlichkeit.  Satze,  worin  alle  Menschen 
fibereinkommen,  sind  wahr:  sind  sie  nicht 
wahr,  so  haben  wir  gar  keine  Wahrheit. 
Andere  Satze  fUr  wahr  zu  halten,  zwingt 
nns  oft  die  Versicherung  solcher  Menschen, 
die  in  der  Sache  viel  gelten,  und  jeder 
Mensch  wfirde  das  glauben,  der  sich  in  eben 
den  Umstanden  bef&nde.  Sobald  dieses  nicht, 
ist  eine  besondere  Philosophie  da  und  nicht 
eine,  die  im  Rath  der  Menschen  ausgemacht 
ist  Aberglaube  selbst  ist  Localphilosophie; 
er  giebt  seine  Stimme  auch.  Unsere  ganzc 
Philosophie  best  eh  t  darin,  uns  dessen  deut- 
lich  bewusst  zu  werden,  was  wir  schon 
mechanisch  sind.  Man  cmpfiehlt  Selbst- 
denken,  oft  nur  um  die  Irrthfimer  Anderer 
beim  Studiren  von  Wahrheit  ztf  unterscheiden. 
Wcnn  man  die  Menschen  lehrt,  wie  sic 
denken  sollen,  und  nicht  ewighin  was  sic 
denken  sollen,  so  wird  auch  dem  Miss- 
verstandniss  vorgebeugt.  Es  ist  eine  Art 
von  Einweihung  in  die  Mysterien  der  Mensch- 
heit.  Was  bin  ich?  Was  soli  ich  thun?  Was 
kann  ich  glauben  und  hoffen?  Hierauf 
reducirt  sich  AUes  in  der  Philosophie.  Was 
heisst,  mit  Kant'schem  Geiste  denken?  Icb 
glaube,  es  heisst,  die  Verhaltnisse  unsers 
Wesens,  es  sei  nun  was  es  wolle,  gegen  die 
Dinge,  die  wir  ausser  uns  nennen,  aus- 
findig  zu  machen,  d.  h.  die  VeThaltnisse  des 
Subjectiven  gegen  das  Objective  zu  bestimmen. 
Dies  ist  freilich  immer  der  Zweck  aller 
grtlndlichen  Naturforscher  gewesen;  allein 
die  Frage  ist,  ob  sie  es  je  so  philosophisch 
angefaneen  haben,  als  Kant  Man  hat  das, 
was  doch  schon  subjectiv  ist  und  sein  muss, 
far  objectiv  gehalten.  Eine  der  grdssten 
Stfitzen  fflr  die  Kant'sche  Philosophie  ist  die 
gewi88  wahre  Betrachtung,  dass  wir  ja  audi 
so  gut  etwas  sind ,  als  die  Gegenstande  ausser 
uns.  Wenn  also  etwas  auf  uns  wirkt,  so 
hangt  die  Wirkung  nicht  allein  von  dem 
wirkenden  Dinge,  sondern  auch  von  dem  ab, 
worauf  gewirkt  wird.  Beide  sind,  wie  beim 
Stoss,  thatig  und  leidend  zugleich;  denn  es 
ist  unmdglich,  dass  ein  Wesen  die  Ein 
wirkungen  eines  andem  empfangen  kann, 
ohne  dass  die  Einwirkung  gemischt  erscheine. 
Mit  eben  dem  Grade  von  Gcwissheit,  mit 
dem  wir  fiberzeugt  sind,  dass  etwas  in  nns 
vorgeht,  sind:wir  auch  fiberzeugt,  dass  etwas 
ausser  uns  vorgeht   Was  aber  auch  die 
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Dinge  sein  mdgen,  so  ist  docb  wohl  ans- 
gemacht,  dass  wir  schlechterdings  Nichts 
von  ihnen  wissen  kSnnen,  als  was  in  unserer 
Vorstcllnng  liegt;  von  nnsern  Vorstellnngen 
aber  zu  der  Ursache  giebt  es  keine  Brticke.  Wir 
kdnnen  nns  nicht  denken,  dass  etwas  ohne 
Ursache  sein  ktfnne;  abeT  wo  liegt  denn 
diese  Nothwendigkeit?  Wiederum  in  uns, 
bei  vdlliger  Unmoglichkeit ,  aus  uns  heraus 
zu  gehen.  Nach  dieser  Vorstellung  sieht 
.man  leicht,  wie  Recht  Kant  hat,  Raum  nnd 
Zeit  fBr  blosse  Formen  deT  Anschanung  zu 
halten.  Es  ist  nicht  anders  mdglich.  Die 
Herren,  die  gegen  Kant's  VorstelTungen  von 
Ranm  und  Zeit  dispntiren,  sollte  man  billig 
fragen,  was  sie  denn  eigentlich  unter  ihrer 
wahrcn  Kenntniss  der  Gegenstande  ver- 
stehen,  und  ob  Uberhaupt  eine  solche  Kennt- 
niss mdglich  ist.  Es  ist  ein  ganz  ver- 
gebliches  Bemllhen,  Kant  widerlegen  zu 
wollen.  Aeussere  Gegenstande  zu  erkennen, 
ist  ein  Widerspruch;  es  ist  dem  Menschen 
unmdglich,  aus  sich  heraus  zu  gehen.  Wenn 
wir  glanben,  wir  sahen  Gegenstande,  so 
sehen  wir  bios  una;  wir  ktinnen  von  Nichts 
in  der  Welt  etwas  eigentlich  erkennen,  als 
uns  selbst  und  die  Verandernngen ,  die  in 
uns  vorgehen.  Es  ist  gewiss  sehr  schwer 
zu  sagen,  wie  wir  zu  dem  Begriff  „  ausser 
unsu  kommen,  da  wir  doch  bios  in  uns 
empfinden.  Etwas  ausser  sich  empfinden, 
ist  ein  Widerspruch;  wir  empfinden  nur  in 
uns;  das,  was  wir  empfinden,  ist  bios  Modi- 
fication unserer  selbst,  also  in  nns.  Weil 
diese  Verandcrungen  nicht  von  uns  abhangen. 
so  scbieben  wir  sie  and  em  Dingen  zu  una 
sagen:  es  giebt  Dinge  ausser  uns,  d.  b.  wit 
denken  uns  diese  Dinge  im  Raume  ausser- 
halb  (extra)  unser;  das  ist  offenbar  nicht 
Empfindnng,  sondern  es  scheint  etwas  zu 
sein,  was  mit  der  Natur  unsers  sinnlichen 
Erkenntnissvermdgens  innigst  verwebt  ist; 
es  ist  die  Form ,  unter  der  uns  jene  Vor- 
stellung dea  „ ausser  (praeter)  uns"  gegeben 
ist,  Form  der  Sinnltchkeit.  Wir  werden  uns 
gewisser  Vorstellnngen  bewusst,  die  nicht 
von  uns  abhangen;  Andere  glauben,  wir 
wenigstens  hingen  von  uns  ab;  wo  ist  die 
Grenze?  Wir  kennen  nur  allein  die  Existenz 
unserer  Empfindungen,  Vorstellungen  und 
Gedanken.  Es  denkt,  sollte  man  sagen, 
so  wie  man  sagt:  es  blitzt  Zu  sagen:  cogito, 
ist  schon  zuviel,  sobald  man  es  durch  „Ich 
denke44  tibereetzt.  Das  Ich  anzunehmen,  zu 
postuliren.  ist  praktisches  Bedflrfniss.  Man 
kann  niciit  genug  beherzigen,  dass  die 
Existenz  eines  Gottes,  die  Unsterblichkeit 
der  Seele  und  dergleichen  bios  gedenkbare, 
aber  nicht  erkennbare  Dinge  sind.  Es  sind  Ge- 
dankenverbindungen.  Gedankenspiele,  denen 
nicht  etwaa  Objectives  zu  correspondiren 
braucht.  Es  ist  doch  furwahr  zum  Et- 
staunen,  dass  man  auf  die  dunkeln  Vor- 
stellungen von  Ursachen  den  Glauben  an 


cinen  Gott  gebaut  hat,  von  dem  wir  Nichts 
wissen  und  Nichts  wissen  kdnnen;  denn  alles 
Schliessen  auf  einen  Urheber  der  Welt  ist 
immer  Anthropomorphismus.  Anstatt  dass 
sich  die  Welt  in  nns  spiegelt,  sollten  wir 
vielmehr  sagen,  unsere  Welt  spiegle  sich  in 
der  Welt,  wir  kdnnen  nicht  anders,  wir 
mflssen  Ordnung  nnd  weise  Regierung  in  der 
Welt  erkennen;  dies  folgt  aus  der  Einrichtung 
nnserer  Denkkraft.  Es  ist  aber  noch  keine 
Folge,  dass  etwas,  was  wir  nothwendig 
denken  mflssen,  auch  wirklich  so  ist;  denn 
wir  haben  von  der  wahren  Beschaffenheit 
der  Aussenwelt  gar  keinen  Begriff;  also 
daraus  allein  lfisst  sich  kein  Gott  erweisen. 
Der  Glanbe  an  einen  Gott  ist  Instinct;  er 
ist  dem  Menschen  nattirlich,  sowie  das  Gehen 
auf  zwei  Beinen.  Modificirt  wird  er  freilich 
bei  Manchen,  bei  Manchen  gar  erstickt; 
aber  in  der  Kegel  ist  er  da,  und  ist  zur 
innern  Wohlgestalt  des  Erkenntnissvermdgens 
unentbehrlich.  Die  Vorstellung,  die  wir  uns 
von  einer  Seele  machen,  hat  viel  Aehnliches 
mit  der  von  einem  Magneten  in  der  ETde; 
es  ist  bios  Bild;  es  ist  ein  dem  Menschen 
angebornes  Empfindungsmittel,  sich  Allea 
unter  dieser  Form  zu  denken.  Ehe  man 
noch  die  gemeinen  Erscheinungen  in  der 
Kdrperwelt  erklaren  konnte,  fing  man  an, 
Geister  zur  Erklarung  zu  gebrauchen.  Jetzt, 
da  man  ihren  Zusammenhang  besser  kennt, 
erklart  man  Eins  aus  dem  Andern,  und  die 
Geister,  bei  denen  wir  stille  stehen,  sind  end- 
lich  doch  ein  Gott  und  eine  Seele.  Die 
Seele  ist  also  jetzt  gleichsam  das  Gespenst, 
das  in  der  zerbrechlichen  Httlle  unsers 
Korpers  spukt.  Aber  ist  dieses  Verfahren 
selbst  uur  unserer  eingeschrankten  Vernunft 
gemfias?  Dflrfen  wir  etwa  schliessen:  was 
unserer  Meinung  nach  nicht  durch  Dinge 
geschehen  kann,  die  wir  kennen,  muss  durch 
andere  Dinge  geschehen,  als  wir  kennen? 
Das  ist  nicht  bios  ein  falsches,  sondern  ein 
abgeschmacktes  Raisonnement.  Ich  bin  so 
sehr  tlberzeugt ,  daas  wir  von  dem  uns  Be- 
greiflichen  soviel  als  Nichts  wissen,  und  wie 
viel  mag  nicht  noch  znrllck  sein,  das  unsere 
Gehirnfibern  gar  nicht  darbilden  kflnnen? 
Bescheidenheit  und  Behutsamkeit  in  der 
Philosophie,  zumal  in  der  Psychologie,  ge- 
ziemt  uns  vorzltglich.  Whs  ist  Materie,  so 
wie  sie  sich  der  Psychologe  denkt?  So  etwas 
giebt  es  vielleicht  in  der  Natur  nicht;  er 
todtet  die  Materie  nnd  sagt  hernach,  dass 
sie  todt  sei.  Der  Mensch  wird  ein  Sophist 
und  Uberwitzig,  wo  seine  grundlichen  Kennt 
niase  nicht  mehr  hinreichen.  Alle  mflasen 
es  folglich  werden,  wenn  von  Unsterblich- 
keit und  Leben  nach  dem  Tode  die  Rede  ist. 
MateTialismus  ist  die  Asymptote  der  Psycho- 
logie. Ich  glaube,  dass  tieferes  Stndium  der 
Natur,  noch  Jahrtausende  fortgesetzt,  endlich 
auf  Spinozi8mus  fQhren  wird.  Sowie  unsere 
Kenntniss  der  Koperwelt  zunimmt,  so  ver- 
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engern  sich  die  Grenzen  des  Geisterreiehes. 
Trage  Mat  eric  ist  ein  blo88C8  menschliches 
Geschopf  und  etwa  bios  ein  abstracter  Be- 
griff;  wir  eignen  ntmlich  den  Kraften  eine 
trage  Basis  zu  and  nennen  sic  Materie, 
w&hrend  wir  doch  offenbar  von  Materie 
N id. ts  kennen,  als  eben  diese  Krafte;  die 
trage  Basis  ist  bios  Hirngespinst.  Daber 
rtlhrt  das  infame  Zwei  in  der  Welt:  Leib 
und  Seek  ?  Gott  und  Welt.  Das  ist  aber 
nicht  ndthig:  wer  hat  denn  Gott  erschaffen? 
Mit  einem  Worte:  AUes,  was  ist,  das  ist 
Eins  und  weiter  Nichts.  Wenn  die  Welt 
noch  eine  unzahlbare  Zahl  von  Jahren  steht, 
so  wird  die  Universalreligion  gelauterter 
Spinozismus  Bein.  Sich  selbst  tlberlassene 
Vernunft  fubrt  auf  Nichts  anders  hinaus, 
und  es  ist  unmdglich,  dass  sie  auf  etwas 
Anderes  hinausfunre.  Es  giebt  schlechter- 
dings  keine  andere  Art,  Gott  zu  verehren, 
als  die  Erfullung  unserer  Pflichten  und  ein 
Handeln  nach  Gesetzen,  die  uns  die  Ver- 
nunft gegeben  liat.  „Es  ist  ein  Gott"  kann, 
meincr  Meinung  nacb,  nicbts  Anderes  sagen, 
als:  icb  table  mich,  bei  aller  Freiheit  des 
Willena  genOthigt,  Kecht  zu  thun.  Was 
baben  wir  weiter  einen  Gott  nothig?  Das 
ist  er.  Ueberhaupt  erkennt  unser  Ilerz  einen 
Gott,  und  nachdem  ihn  das  Herz  erkannt 
hatte,  suchtc  ibn  die  Vernunft  auch.  Wer 
die  Geschichte  der  Pbilosophie  und  Natur- 
lebre  betracbten  will,  wird  finden,  dass  die 
grOssten  Entdeckuugen  von  Leuten  sind  ge- 
macht  worden,  die  dasjenige  fllr  bios  wahr- 
scbeinlicb  hielten.  was  die  Andern  ftlr  ge- 
wiss  ausgegeben  haben,  also  eigentlicb  von 
Anhangern  der  neuern  Akademie,  die  das 
Mittel  zwiscben  der  strengeu  Zuverlassigkcit 
des  Stoikers  und  der  Ungewissbeit  und 
Gleicbgtlltigkeit  des  Skcptikers  hielt  Eine 
solche  Philosophic  ist  um  so  mehr  anzurathen, 
als  wir  unsere  Meinungen  zu  der  Zeit 
sammeln,  da  unser  Verstand  am  schwachsten 
ist  Newton  hat  die  Farben  zu  scheiden 
gewusst;  wie  wird  der  Psychologe  heissen, 
der  uns  sagt,  woraus  die  Ursachen  unserer 
Uandlungen  zusammengcsctzt  sind?  Der 
Measch  ist  gewiss  nicht  irei;  all  ein  es  gehort 
sehr  tiefes  Studium  der  Philosophic  dazu, 
sich  durch  diese  Vorstellung  nicht  irre  ftlhren 
zu  lassen,  ein  Studium,  zu  welcbem  unter 
Tausenden  nicht  Einer  die  Zeit  und  Gcduld, 
und  unter  Hunderten,  die  sie  haben,  kaum 
Einer  den  Geist  hat.  Freiheit  ist  daher 
eigentlich  die  bequemste  Form,  sich  die 
Sacbe  zu  denken,  und  wird  auch  allezeit  die 
Ubliche  l>  lei  ben,  da  sie  so  sehr  den  Schein 
fQr  sich  hat  Dass  die  Menschen  Alles  aus 
Interesse  und  um  ihres  Vortheils  willen  thun, 
bin  ich  so  sicher  uberzeugt,  dass  ich  glaube, 
es  ist  zur  Erhaltung  der  Welt  so  nOthig,  als 
die  Empfindlichkeit  zur  Erhaltung  des 
Korpers. 

G.  Chr.  Lichtenberg's  Ueen, .Maximen  und  Eiu- 
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falle,  nebst  dessen  Cbaralctcmtlk,  heraiw- 
gregeben  von  G.  Jordens.  1827-  29,  zwei 
Theile. 

Lignac,  Joseph  Adrien  Le  Large, 
Abbe"  de,  stammte  aus  einer  adeligen  Familic 
aus  Poitiers  und  war  in  Paris  ebeuso  mit  der 
Pbilosophie  wie  mit  den  Nattirwissenschaften 
vertraut  geworden.  Als  Priester  des  Orato- 
riums  war  er  zugleich  Anhajiger  der  Philo- 
sophic des  Cartesius  und  des  Malebranche. 
Seine  Schrift:  Elements  de  la  metaphysique, 
tiries  de  V experience ,  ou  Letlres  a  un 
materialiste  sur  la  nature  de  fdme  (1753) 
zeigt  ihn  als  Gegner  Locke's  auf  dem  psycho- 
logischen  Standpuukt  der  schottischen  Schule, 
indem  er  mittelst  des  sogenannten  innern 
Sinnes  zugleich  das  Dasein  Gottes  zu  be- 
weisen  sucht  Spftter  trat  er  in  seinem 
Examen  serieux  et  comique  des  discours 
sur  I'esprit  (2  vols,  1759)  als  Gegner  des 
Helvdtins  auf  und  starb  17G2  in  Paris. 
Le  Gofl,  de  la  pbilosophie  de  l'abbd  de  Lignac. 
1863. 

Lindeniann,  Ileinrich  Simon,  war 
1807  in  Landau  als  der  Sohn  armer  Eltcra 
geboren  und  unter  gedrflckten  Jugend- 
verhaltnissen  aufgewacbsen.  Durch  Lnter- 
stdtzung  edler  Wohlthater  konnte  er  im 
Gymnasium  zu  ZweibrUcken  seinen  Wissens- 
durst  befriedigen  und  dieUniversitatMflnchen 
ftlr  das  Studium  der  Jurisprudenz  beziehen. 
Durch  Mangel  wiederholt  in  seinen  Studien 
unterbrochen,  arbeitcte  er  eine  Zeitlang  als 
Setzer  in  Schaffbausen  und  dann  als  Amts- 
scbreiber  in  Kaiserslautern  und  \\urde  bei 
seinem  dritten  Aufentbalt  in  Munchen  von 
der  PersdnUchkeit  und  Lehre  des  damals 
dort  sich  aufhaltcnden  Plulosophen  Krause 
so  ergriffen,  dass  er  sich  im  Geiste  diescr 
Philosophie  der  pftdagugischen  Th&tigkeit  zu 
widmen  beschloss  und  in  Krause  fortan  seinen 
geistigen  Vater  vcrehrte,  dem  er  seine  Wieder- 

teburt.  die  Wiederherstellung  seines  festeu 
eelenfricdens  und  kindlicben  Gottvertrauens 
und  die  andauernde  Bcgeisterung  fur  alles 
Habere,  sowie  die  Aussdhnung  mit  den  Uebelu 
des  Lcbens  zu  verdanken  habe.  Er  gTllndete 
ein  Privatiustitut  in  Mttnchen  und  eine  Klein  - 
kinderschule,  habilitirte  sich  dann  nach  seiner 
Verheirathung  (1839)  als  Privatdocent  in 
Heidelberg,  wo  ihm  zugleich  der  philo- 
sophische  Unterricht  am  Lyceum  ubertragen 
wnrdc.  Nachdem  er  die  ^Uebersichtliche 
Darstellung  des  Lcbens  und  der  Wissen- 
schaftslehre  K.  Chr.  Fr.  Krause's"  (1839) 
verdffentlicht  hatte.  erhielt  er  1840  eine 
Lebrstelle  in  Solotuurn,  wo  er  1844  sein 
Hauptwerk  unter  dem  Titel  wDie  Lehre  vom 
Menschen  oder  Anthropologic:  ein  Handbuch 
ftlr  Gebildete  aller  Stand e-  herausgab.  In 
ausftlhrlicher  Darstellung  der  psychologischen 
Grundlehren  seines  Meisters  entwickelt  er 
die  menschliche  Persdnlichkeit  abs  das  Eben- 
bild  der  gottlichen  und  das  Ur-Ich  im 
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Menschen  als  den  Grand  dcr  Leibesgestaltnng 
wie  der  Gemflths-  und  Gedankenwelt. 
Darauf  folgte  184G  die  „Denklehre  oder 
Logik44  und  gleickzeitig  in  den  Noack'scken 
^Jahrbflchern  fUr  speculative  Philosophic4* 
eine  Abhandlung  flber  „Daa  Princip  der 
Philosophic 14 ,  worin  er  sich  urn  die  Heil- 
mittcl  gegen  die  nm  sich  greifende  Zer- 
splitterung  und  Systemmacherei  der  deutschcn 
Philosophie  bemfihte  und  unter  dem  Banner 
der  Verbrflderung  und  Innung  die  GrUndnng 
von  j&hrlichen  Philosophenversammlungcn  er- 
strebte,  deren  uach  den  ersten  Versuchen 
wieder  erloschene  Wirksamkeit  er  selbst 
nicht  mehr  erlebte.  ALs  Professor  der  Philo- 
sophie an  der  Universit&t  in  Mflnchen,  wohin 
er  1847  berufen  worden  war,  verdffentlichte 
er  seinen  „Grundriss  zu  den  Vorlesungen 
flber  Anthropologic 44  (1848),  zog  sich  jedoch 
durch  seine  Sympathie  fUr  den,  seiner  Meinung 
nod  Absicht  nach  im  Sinn  und  Geist  der 
Lehren  Krause's  zu  reformirenden  Deutsch- 
katholici8mus  den  pfaflischen  Vorwurf  reli- 
gionswidriger,  atheistischer  oder  panthei- 
stischer  Lehren  zu,  wodurch  ihm  die  letzten, 
Qberdies  durch  cin  langwieriges  Magenleiden 
getrtlbten  Jahre  seines  Leoens  verbittert 
wurden.   Er  starb  1855  in  MOnchcn. 

Lindner,  Otto,  war  1820  zu  Breslau 
geboren  und  auf  dem  Magdalenengymnasium 
gebildet,  studirte  dann  ebendort  klassische 
Philologie  und  Philosophie,  wurde  mit  einer 
lateinisclien  Abhandlung  tlber  das  Verh&ltniss 
der  Metaphysik  Spinoza's  zur  Lehre  des 
Cartesius  Doctor  der  Philosophie,  konnte  es 
aber  als  Verehrer  des  missliebigcn  Professors 
Necs  von  Esenbeck  wegen  seines  unverhohlen 
kundgegebnen  politischen  und  religiosen 
Freisinnes  nicht  zur  Zulassung  als  Privat- 
docent  bringen,  nahm  deshalb  wider  seine 
eigentliche  Neigung  in  Berlin  eine  Haus- 
lehrerstelle  an  und  erhielt  1847  eine  An- 
stellung  bei  der  Redaction  der  „Vossischen 
Zeitung*4,  deren  Chef  -  Redacteur  er  1863 
wurde.  Er  starb  1867  zu  Berlin.  Neben 
seiner  Redactionsthatigkeit  war  er  als  Schrift- 
steller  auf  den  Gebieten  der  Kunstgeschichte 
und  Kunstkritik,  sowie  der  Philosophie  th&tig. 
In  der  Sonntagsbeilage  zur  „Vossischcn  Zei- 
tung44 hatte  er  im  Summer  1862  eine  Reihe 
von  (10)  Abhandlungcn  flber  die  Philosophie 
Arthur  Schopenhauer's  verdffentlicht,  wovon 
die  flrnf  ersten  in  das  gemeinsam  von 
Lindner  und  Frauenstadt  herausgegebne 
Werk  „ Arthur  Schopenhauer;  von  ihm,  flber 
ihn44  (1, 3—130:  Ein  Wort  dcr  Vertheidigung; 
II,  133—762:  Memorabilien,  Briefe  und  Nach- 
lassstilckeSehopcnhauers)  1863  aufgenommen 
wurden.  Lindner's  philosophische  Grund- 
anschauungen,  worin  er  sich  im  Wesentlichen 
an  die  Lehren  Schopenhauer's  anschliesst, 
sind  in  der  Abhandlung  „Ueber  kflnstlerische 
Weltanschauung44  enthalten,  worin  die  Grund- 
linien  und  Bausteine  zur  Metaphysik,  Psycho- 


logic, Ethik  und  Aesthctik  gegeben  werden. 
Diesc  Abhandlung  ist  die  letzte  dcr  sechs 
unter  dem  Titcl  „Zur  Tonkunst44  (1864)  ver- 
einigten  Abhandlungen  Lindner's.  Es  treten 
darin  folgende  Grundgedanken  hervor:  Wie 
der  Riese  Antfius  nur  durch  die  stcts  er- 
neuerte  Berflhrung  seiner  Mutter  Erde  frische 
Kr&fte  gewann  und,  als  dieselbe  vcrhindert 
wnrde,  machtlos  verkam;  so  be  Jar  f  es  fflr 
das  bewusste  Erkcnnen  einer  steten  Rflck- 
kelir  zur  nnmittelbaren ,  anschaulichen  Er 
fahrung.  einer  nie  anfhorenden  Beobachtung 
der  wirklichen  Vorg&nge  in  der  Aussenwelt 
sowohl,  wie  im  eignen  Willen,  wenn  die  Er- 
kenntniss  nicht  in  abgeblasste  Schemen  auf 
gehen  soli.  Alle  Erscheinungsformen  der 
Welt  bilden  nur  die  Grundlage,  auf  welcher 
der  Mensch  auftritt,  als  die  ndchste  Gestalt 
der  natflrlichen  Welt,  worin  letztere  sich 
selber  anschaut  Unbedingt  steht  der  Mensch 
ihr  gegenflber  als  der  allein  Erkennende, 
nur  aber  ist  solche  Erkenntniss  nur  vor- 
handen  vcrmdge  der  ursprUnglichen  Gleich- 
artigkeit  des  Wescns  Beider.  Von  der  ein- 
faclisten  unorganischen  Gestalt  bis  zum  ent- 
wickeltsten  Thier  herauf  ist  jedes  Wesen 
nur  erfflllt  von  der  eignen  blinden  Noth- 
wendigkeit  und  erkennt  weder  sich  selbst, 
noch  Anderes;  der  Mensch  erkennt  sich  selber 
und  sie  alle,  und  dieses  sein  Selbstbewusst- 
sein  macht  ihn  zum  Herrn  seiner  selbst  und 
der  ihn  umgebenden  Welt.  Dieses  der  ganzen 
Erschcinungswelt  gemeinsame  Wesen  aber, 
welches  der  Inhalt  alles  Daseins  ist,  giebt 
sich  als  Wille  zu  erkennen,  als  fortdauernd 
Wirkendes,  von  dessen  Wirken  kein  Grund 
angegeben  werden  kann,  als  grundloses 
Wirken.  Dieses  beharrende  Wesen  erkennt 
erst  im  Menschen  sich  selbst,  wird  selbst 
bewus8tcr  Wille  und  eigentliches  Wollen  nach 
bewussten  Motiven.  Wir  erkennen  den  Willen 
in  seiner  ersten  Wirksamkeit  als  das  un- 
mittelbare  Setzen  seiner  selbst,  als  sich  selbst 
gestaltend,  als  formgebend  in  seiner  leib- 
lichen  Erscheinune.  Mit  andern  Worten: 
der  Wille  schafft  die  Grundlage  seines  Vor- 
8tellungsvermdgens  oder  Bewusstseins,  indem 
er  zeiUich  sich  entwickelnd  zugleich  rSum- 
lich  sich  gcstaltet  und  zwar  durch  und  durch 
in  einer  zweckmassigen  Gliederung  von 
Organcn.  sodass  der  Leib  der  ursprttngliche 
Ausdruck  des  Willens  ist  Nur  indem  er 
sich  leiblich  vorfindet,  wird  der  Wille  sich 
gegenst&ndlich  und  seiner  bewusst.  Das  Be- 
wnsstwerden  geht  vom  Anschauen  aus.  Jede 
bestimmte  Anschauung  aber  beruht  auf  der 
sinnlich  wahrgenommenen  Wirkung,  zu 
welcher  der  Verstand  die  Ursache  sucht 
Der  Bildungsproccss  der  Anschauung  ist  es, 
welcher  in  unserm  Kopfe  die  Vorstellung 
einer  ausser  uns  befindlicheu  Gegenst&ndlich- 
keit  hervorbringt,  zu  der  wir  vermflge  unaers 
Leibes  selbst  gehdrcn.  So  unterscheiden 
wir  deuthch  zwischen  uns  selbst  und  dem 
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Gegenstandlichen  und  fassen  sowohl  die 
Gegenstandlichkeit,  als  auch  anser  eigncs 
Wesen  anschaulich  znsammcn.  Dieser  Pro- 
cess stellt  sich  vorniimlich  dar  in  der  Sprach- 
bildung,  welche  mit  den  ersten  Eindrticken. 
die  der  Mensch  empfangt,  sofort  beginnt  una 
vermoge  deren  er  von  sich  selbst,  wie  von 
der  Aussenwelt  dauernde  Vorstellnngen  fest- 
balt  Der  Laut  reflectirt  den  empfangenen 
Kimi ruck  im  menschlichen  Organismus;  deT 
Mensch  vernimmt  dadnrch  sich  selbst,  niramt 
sich  in  einer  bestimmten  Weise  wahr,  wahrend 
gleichzeitig  durch  denselben  Laut  eine  be- 
stimmte  ftussere  Anschannng  fur  ihn  be- 
zeichnet  wird.  Hiermit  beginnt  seine  Be- 
sinnung:  er  wird  seiner  selbst  inne,  sowie 
derErschcinungsweltausserihm.  und  wahrend 
er  die  letztere  in  bestimmten  Anschauungen 
festhalt,  schaut  er  sich  selbst  an  in  der 
Continuity  der  Zeit,  als  das  Beharrende  im 
Wechsel  ilusserer  Eindrticke  und  innerer  Be- 
wegung.  Dies  ist  aber  nur  moglich,  wenn 
auch  die  Vergangenheit  im  Bewusstsein  vor- 
handen  ist  Dieses  Zusammenfasaen  von 
Gcgenwart  und  Vergangenheit  nennen  wir 
Erinnerung.  Unser  Wesen  entwickelt  sich 
ebenso  in  seiner  Einwirkung  auf  die  Welt, 
wie  durch  die  Einwirkung,  welche  es  von 
dieser  erfahrt,  als  ein  ganz  bestimmtes, 
welches  in  seiner  EigentliUmlichkeit  sich  zu- 
nachst  seine  eigne  Welt  gestaltet,  dabei  abcr 
doch  ein  allgemeineres  Verstandniss  der 
Welt  uberhaupt  erlangt.  Der  Wille  tritt 
zuuachst  im  Kinde  so  auf,  als  ware  Niehta 
ausser  ihm  selber  vorhanden;  der  Egoismns 
ist  sein  einfaches  Wesen,  die  Befriedigung 
desselben  sein  Bestreben,  unbewusst  im  An- 
fange,  dann  mehr  und  mehr  bewusst  und 
uberlegt.  Erst  die  Art  dieses  Strebens  wird 
far  die  sittliche  Bestimmung  bezeichnend. 
Zunfichst  ist  der  Zweck  jedes  einzelnen 
Wesens  nur,  seine  bestimmte  Art  zur  Gcltung 
zu  bringen,  sich  auszuleben,  sein  eignes  Sein 
zum  Dasein  zu  bringen.  Dasselbe  Leben 
aber,  in  welches  das  Einzelwesen  hereintritt 
und  in  welchem  es  sich  zum  frohlichen  Dasein 
cntfalten  will,  hemmt  zugleich  sein  Empor- 
bltlhen,  droht  aller  Wcgen  mit  Hindernissen 
und  setzt  an  die  Stelle  fortdauernd  erhdhter 
Bejahung  des  Selbst  die  entschiedenste  Ver- 
nemung  dcsselben,  den  Tod.  Es  bedarf 
durum  einer  Erhebung  Uber  die  Selbstsucht, 
urn  dauernden  Frieden  zu  finden;  so  erzeugt 
die  Verneinung,  welche  der  unmittelbaren 
Bejahung  der  Selbstsucht  entgegentritt,  den 
Bruch  dieser  Selbstsucht,  una  es  geht  aus 
ihr  eine  Umwandlung  des  Wollena  hervor 
zum  Wohlwollen,  welches  si ch  und  alle  Wesen 
von  dem  aller  Entfaltung  in  der  Erscheinungs- 
welt  anhaftenden  Bdsen  befreit  und  zu  wahr- 
haft  8elbstbefriedigendem  Wirken  erhebt 
Dadnrch  wird  selbstverstandlich  nicht  das 
Wesen,  sondern  nur  die  Richtung  und  Wirk- 
samkeit  des  Selbst  geandert,  weU  die  Ge- 


sammtrichtung  eine  entgegengesetzte  ge- 
worden  ist.  So  bringt  die  Erfahrung,  durch 
die  wir  unsern  eignen  Willen  kennen  lernen, 
sittliche  Begriffe  hervor,  und  allenthalben 
wird  die  LiSsung  der  Grundfrage  des  Lebens: 
was  ist  gut?  praktisch  (d.  h.  ohne  Rticksicht 
auf  die  Form  der  Erkenntniss)  Uber- 
einstimmeud  in  die  SelbstUberwindung  ge- 
setzt.  Mit  der  Familie  tritt  der  gesellscbaft- 
liche  Zustand  des  Menschen  ein,  von  den 
ersten  Anfangen  bis  zur  vdlligen  Ausbildung 
eines  gemeinschaftlichen ,  d.  h.  staatlichen 
Lebens.  Aber  auch  die  staatliche  Spharo 
gew&hrt  gegen  die  Leiden  des  Lebens,  gegen 
die  Hemmungen  und  Schmerzen,  welche  der 
Eigcnwille  erfahren  muss,  keine  durch- 
greifende  Sicherheit  Erst  in  einer  gemein- 
samen  Religions  -  Anschauung  und  -Uebang 
geht  der  Eigenwille  vollig  in  einen  hfihern, 
Uber  ibm  stehenden  ein;  seine  eigne  Er- 
kenntniss, seine  bewusste  Erfahrung  wird 
einem  fremden  Walten  untergcordnet  Mit 
den  steigenden  Lebensjahren  stirbt  die  blinde 
Energie,  der  nnmittelbare  Lebensdrang  des 
Willens;  unter  den  ErschUtterungen  des 
Lebens  reift  er  heran  zu  der  Erkenntniss, 
dass  alles  Thun  und  Lassen  des  Eigenwillens 
als  aolchen  ein  eitles  ist  und  seine  voile 
Befriedigung  nur  darin  gefunden  wird,  dass 
das  Bewusstsein  firei  sei  von  Schuld.  Diese 
Erfahrung  des  Greises  Uber  sich  selbst  und 
die  Welt  ist  nicht  mehr  die  praktische  Klug- 
heit  des  Mannes;  sie  ist  die  Weisheit  des 
Lebens  Uberhaupt  und  erfUllt  ihn  mit  all- 
gemeinem  Wohlwollen.  Die  durch  die  gegen- 
sUndliche  Welt  gewonnenen  Anschauungen, 
das  dadnrch  geweckte  Bewusstsein  des 
Menschen  von  sich  selbst  und  der  Gegen- 
standlichkeit werden  vermoge  dergestaltungs- 
faliigen  schdpferischen  Einbildungskraft  zu 
einer  angeblich  objectiven  Weltanschauung 
gestaltet,  welche  ihrerseits  fUr  die  allein 
wahre  und  wirkliche  Darstellung  der  Welt 
gelten  will,  aber  nicht  das  gemeinsame  Werk 
aer  Gesellschaft,  sondern  nur  einzelner  her- 
vorragender  Menschen  ist  Dies  ist  die 
Kunst,  deren  Wesen  als  solcher  nur  in  der 
Formgebung  besteht 
E.  Hirsemenzel,  Otto  Lindner;  biographischc 
Skizze.  (In  der  von  Michelet  heruua^egebnen 
Zeitachrift  nDer  Gedanke",  Bd.  VII,  8.  294 
bia  318)  18t>7. 

Lintholtz  (Lindholtz,  Lyntholtz), 
Johannes,  aus  Munchberg,  wurde  in  Leipzig 
Doctor  des  Rechts  und  der  Philosophic  und 
zuerst  Lebrer  am  dortigen  Gymnasium,  als 
welcber  er  1500  in  einer  Monographie  die 
scholastische  Streitfrage  von  der  Bedeutung 
der  allgemeinen  Begriffe  (Universalien)  ganz 
im  Sinne  des  Thomas  von  Aquino,  unter 
Berucksichtigung  des  Albertus  Magnus  und 
des  Aegidius  Romanus  (de  Colonna  behan- 
delte.  Sp&ter  wurde  er  Professor  der  Philo- 
sophic in  Frankfurt  a.  d.  Oder,  wo  er  noch 
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mehrere  Schriften  (Ober  die  „Summatl  Albert's 
des  Grossen,  Uber  Aristoteles'  Btlcher  von 
der  Seele.  fiber  Petrus  Hispanus  u.  a.)  ver- 
fasste  and  1535  start). 

Lipsius,  Justus,  (eigentlich:  Joost 
Lipps)  war  1547  in  dem  Dorfe  Isea  bei 
Brfissel  geboren  und  batte  dort  und  in  Kdln 
und  Lowen  bei  den  Jesuiten  scholastische 
Philosopbie  studirt  Nachdem  er  eine  Zeit 
lang  in  Rom,  dann  in  Jena  und  Brtlssel  gc- 
lebt  hatte,  erhielt  er  1579  zu  Leiden  cine 
Lehrstelle  und  ging  zur  reformirten  Kirche 
aber,  aus  welcher  er  jedoch  1592  von  den 
Jesuiten  wieder  zum  Katholicismus  zurfick- 
gefttbrt  wurde  und  in  Ldwen  eine  Professur 
erbielt,  die  er  bis  zu  seinem,  im  Jahr  1606 
erfolgten  Tode  bekleidete.  Obwohl  die  Haupt- 
bedeutung  seiner  Iiterarischen  Wirksamkeit 
auf  dem  Qebiete  der  klassischen  Philologie 
liegt,  so  verdient  er  docb  in  der  Geschichte 
der  Philosopbie  Erwahnung  wegen  seiner 
Vorliebe  far  die  stoiscbe  Philosopbie,  welche 
er  durch  seine  „Manuductio  adStoicam  philo- 
sophiam"  (1604)  und  die  nach  seinem  Tode 
veroffentlichte  Abhandlung  „  Physiologiae 
Stoicorum  libri  III"  (1610)  aus  der  mittel- 
alterlichen  Vergessenheit  hervorzog. 

Locke,  John,  war  im  Jahr  1632  zu 
Wrington,  einem  Flecken  unweit  Bristol  in 
der  Grafschaft  Sommersetshire  geboren.  Sein 
Vater  war  Hauptmann  unter  den  Truppen 
des  Parlaments  und  verlor  unter  Karl  I., 
wahrend  der  bfirgerlichen  Unruhen,  einen 
Theil  seines  Vermdgens.    Nachdem  er  in 
Westminster  zu  London  den  ersten  Unter- 
richt  erhaltcn  hatte,  kam  er  in  das  Collegium 
der  „Kirche  Christi"  nach  Oxford,  wo  er  in 
die  scholastisch  -  aristotelische  Philosophic 
des  Mittelalters  eingefubrt  wurde,  die  ihm 
aber  sehr  wenig  Gentlge  that,  obwohl  er  als 
der  talentvollste  Schiller  gait     Erst  die 
Schriften  des  Descartes,  die  ihm  zufallig  in 
die  I lund  fielen.  erweckten  wieder  sein  In- 
teresse  an  der  Philosophic,  in  welcher  er  sich 
1658  den  Doctorgrad  erwarb.   Sein  Haupt- 
studium  waren  jedoch  in  Oxford  die  Natur- 
wissen8chaften  und  die  Medicin,  obwohl  er 
dieselbe  niemals  praktisch  ausgebildet  hat. 
Damals  lernte  er  auch  den  Lord  Antony 
Ashley,  spatern  Grafen  von  Shaftesbury 
kennen.  rait  welchem  er  seitdem  in  enger 
Verbindung  stand.    Mit  dem  Grafen  von 
Northumberland  machte  er  1668  eine  Rcise 
nach  Frankreich,  wo  er  in  Gesellschaft  der 
Grafin  blieb,  wahrend  deren  Gemahl  eine 
Reise  nach  Rom  machte,  auf  welcher  er 
starb.   Nach  England  zurtlckgekehrt  stand 
er  dem  Lord  Ashley  bei  der  Wahl  einer 
Gat  tin  filr  seinen  Sohn  zur  Seite.  Nachdem 
sein  Gdnner  1672  zum  Grafen  von  Shaftes- 
bury erhoben  worden  war,  erhielt  Locke  die 
eintragliehe  Stelle  als  Secretar  einer  Handels- 
commisaion,  welche  Stelle  er  jedoch  schon 
im  fulgenden  Jahr,  als  der  Graf  am  Hof  in 


Ungnade  gefallen  war,  wieder  verlor.  Zur 
Rraftigung   seiner  Gesundheit  unternahm 
Locke  1675,  auf  seiners  Gonners  Wunsch 
eine  Reise  nach  Frankreich,  auf  welcher  er 
den  Lord  Herbert,  nachmaligen  Grafen  von 
Pembrock,  kennen  lernte,  mit  welchem  er  in 
ein  enges  Freundschaftsverh&ltniss  trat  AU 
im  Jahr  1679  der  Graf  von  Shaftesbury  sich 
mit  dem  Hofe  wieder  ausgesdhnt  hatte  und 
President  des  geheimen  Rathes  geworden 
war.  erhielt  Locke  wiederum  eine  Anstellung 
im  Staatsdienst,  die  er  jedoch  ebenfalls  bald 
wieder  verlor,  da  der  Graf  abermals  in  Un- 
gnade fiel  una  sich  nach  Holland  zurfickzog, 
wohin  ihm  Locke  (1683)  nachfolgte,  um  bald 
seines  Gunners  Tod  zu  betrauern.  In  Amster- 
dam ,  wo  er  zuerst  lebte ,  gerieth  er  in  den 
Verdacht,  gegen  die  englische  Regierung 
feindselige  Schriften  verfasst  zu  haben  una 
lebte,  da  von  derselben  seine  Auslieferung 
verlangt  wurde,  abwechselnd  in  Utrecht, 
Cleve  und  Amsterdam.  Im  Jahr  1688  kehrte 
er,  nach  der  englischen  Revolution,  mit  dem 
auf  den  englischen  Thron  erhobenen  Prinzen 
Wilhelm  von  Oranien  nach  England  zurdck 
und  erhielt  eine  Stelle  am  Appellationsgericht 
als  „ Commissioner  of  appeals" }  spater  als 
Commissionar  der  Handelschaft  una  der  Co- 
lonien.    Schon  im  Jahr  1685  hatte  Locke 
anonym  seinen  schon  1667  in  englischer 
Sprache  niedergeschriebenen  „Brief  fiber 
die  Toleranz"  lateinisch  umgearbeitet, 
welcher  1689  in  Gouda  erschien,  worauf 
1690  ein  „  Second  letter  for  toleration" 
und  1692  ein  dritter  Brief  folgte.  In  einem 
vierten  ward  er  durch  seinen  Tod  unter- 
brochen.   In  diesen  vier  Briefen  hat  Locke 
die  unbeschrankte  und  gleichmassige  Duldung 
gegen  jede  religidse  Ansicht  und  Gemeinschaft 
far  Recht,  Pflicht  und  Bedurfniss  erkUrt  und 
sich  dadurch  einen  ehrenvollen  Platz  unter 
den  religidsen  Freidenkern  Englands  erwor- 
ben.   Er  verlangt  nicht  bios  dieselben  und 

fleichen  Rechte  in  Bezug  auf  Versammlungen, 
'este  nnd  5ffentlichen  Gottesdienst  ffir  die 
Einen  wie  ffir  die  Andern,  sondern  es  solien 
sugar  Juden,  Muhamedaner  und  Heiden  ihrer 
Religion  wegen  von  den  Rechten  der  Staata- 
barger  nicht  ausgeschlossen  worden.  Nur 
die  Atheisten  sollen  von  der  Duldung  aus- 
geschlossen bleiben.  Duldung  gilt  ihm  als 
das  Hauptunterscheidungszeichen  der  wabren 
Kirche;  denn  der  Zweck  der  chriatlichen 
Iteligion  besteht  darin,  das  Leben  des  Men- 
schen  nach  den  Gesetzen  der  Tugend  und 
Frommigkeit  zu  regeln.  Wer  gegen  Mei- 
nungen  unduldsam,  gegen  Laster  dnldsam 
ist,  der  trachtet  nach  einem  andern  Reiche, 
als  dem  Reiche  Gottes.  Die  Kirche  ist  ein 
freiwilliger  Verein  zum  Behufe  der  dffent- 
lichen  Verehrung  Gottes  nach  der  Weise. 
die  man  fur  Gott  gefallig  und  seligmachend 
halt;  sie  ist  ein  freier  Verein.  denn  Niemand 
wird  als  ein  Mitglied  einer  Kirche  geboren, 
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aondern  muss  sich  erst  freiwillig  an  einen 
religiosen  Verein  anschliessen.  Die  Mittel, 
der  Kirche  Gehorsam  zu  verschaffen ,  sind 
nut  sittliche:  Ermahnung,  Erinnerung,  Rath; 
die  Anwendung  der  Gewalt  steht  der  Kirche 
nicht  zu.  Die  Pflicht  der  Duldung  folgt 
aber  auch  aus  dcm  Begriffe  des  Staates, 
welcher  ein  Verein  ausschliesslich  Air  bflrger- 
liche  Interessen  ist,  d.  h.  fur  Leben,  Freiheit, 
leibliches  Wohl  und  Besitz  ausaerer  Dinge; 
zur  Sorge  fur  die  Seelen  hat  die  Obrigkeit 
keine  Vollmacht,  weder  von  Gott,  noch  vom 
Volke.  Ueberzeugung  ist  etwas  Freies  und 
kann  nicht  erzwungen  werden.  Ueber  den 
Rultus,  sowie  liber  theoretische  Lehren  und 
Religionsartikel  hat  der  Staat  keine  Autoritat. 
Anders  verhalt  es  sich  mit  den  praktischen 
Meinungen,  weil  sittliche  Handlungen  ebenso 
zur  Gerichtsbarkeit  der  Obrigkeit,  wie  des 
Gewissens  gehtiren.  Darum  hat  fiber  prak- 
tische  Meinungen  die  Obrigkeit  und  Gesetz- 

Sebung  insofern  zu  wachen,  als  sie  filr  die 
icherneit  und  das  aussere  Wohl  der  Gesell- 
schaft  zu  sorgen  hat.  Die  Obrigkeit  darf 
keine  Meinung  dulden,  welche  den  zur  Er- 
haltung  der  bUrgerlichen  Gesellschaft  noth- 
wendigen  Kegeln  zuwiderlfiuft.  Die  Kirche 
ist  etwas  vom  Staate  absolut  Getrenntes,  die 
Grenzen  zwischen  beiden  sind  unbeweglich 
festgestellt;  der  Staat  hat  nur  mit  dem  leib- 
lichen  Wohle,  die  Kirche  nur  mit  dem  Seelen- 
heile  zu  thun.  Sobald  das  Gesetz  der  Toleranz 
so  festgestellt  ist,  dass  alle  Kirchen  ihrer 
eignen  Freiheit  die  Duldung  zur  Grundlage 
geben  und  Gewissensfreilieit  als  ein  natur- 
Gches  Recht  anerkennen  mUssen,  das  den 
Dissenters  ebensogut,  als  ihnen  selbst  zu- 
kommt;  so  hSren  alle  Besorgnisse  auf,  als 
ob  die  religiftsen  Versammlungen  und  Con- 
ventikel  die  Pflanzschulen  von  Parteiung  und 
Aufruhr  seien.  Nur  die  Verweigerung  der 
Duldung  fur  diejenigen,  welche  verschiedener 
Meinung  sind,  ist  es.  welche  alien  Larm  und 
Kriege,  die  hinsichtlich  der  christlichen  Re- 
ligion in  der  chriBtlichen  Welt  entstanden 
sind,  hervorgcbracht  hat. 

Dies  sind  die  Grundsatze,  die  Locke 
In  seinen  Briefen  (Flugschriften)  liber  die 
Toleranz  mit  ebensoviel  Geist  als  kraftigem 
Freimuthe  ausgefuhrt  und  geltend  gemacht 
hat.  Sie  haben  seitdem  ihren  Gang  durch 
die  Welt  genommen.  Im  Jahre  1687  hatte 
Locke  sein  schon  1670  entworfenes  philo- 
sophisches  Hauptwerk  „tlber  den  mensch- 
lichen  Verstand'*  vollendet,  wovon  er  selbst 
einen  Auszug  anfertigte,  der  durch  Leclerc 
(Clericus)  bra  Franzdsische  tibersetzt  und 
in  dessen  nBibliotheque  universeilc"  ver- 
Offentlicht  wurde.  Das  Werk  selbst,  wodurch 
sich  der  Verfasser  seinen  Platz  in  der  Ge- 
schichte  der  Philosophie  errungen  hat,  er- 
schien  1689  und  1690  unter  dem  Titel  „An 
essay  concerning  human  understanding* 
(in  vier  Blichern)  und  hat  in  vierzehn  Jahren, 


bis        Tode  Locke's,  sechs  Auflagen  er- 
lebt.  Nach  der  vierten  Ausgabe  (17<X))  wurde 
dasselbe  von  Coste  in's  Franz5sische,  von 
Burridge  in's  Lateinische  (1701),  spater  von 
Poley  (1757)  und  Tennemann  (1795  —  1797) 
in's  Deutsche  llbersetzt   Neuerdings  wurde 
eine  deutsche  Uebersetzung  desselben  von 
J.  II.  von  Kirchmann  1872  in  der  ^Philo- 
sophischen  Bibliothek"  ver5flfentlicht.  Nach- 
dem  Locke  1693  seine  ^Thoughts  on  educa- 
tion'* (Gedanken  liber  Erziehung)  herausge- 
geben  hatte,  erschien  1695  sein  Werk  „The 
reasonableness  of  Christianity,  as  delivered 
in  the  scriptures"  (Die  Verntlnftigkeit  des 
Christenthums,  wie  es  in  der  Schrift  ttber- 
liefert  ist).    Wegen  dieser  Schrift,  die  noch 
in  demselben  Jahre  in's  Franzdsische  llber- 
setzt wurde,  hatte  Locke  einen  heftigcn  An- 
griff  von  einem  Doctor  John  Edward  zu 
erleiden,  der  ihn  als  einen  Socinianer  be- 
zeichnet  hatte,  wodurch  Locke  veranlasst 
wurde  j   1696  zwei  Vertheidigungsschriften 
erscheinen  zu  lassen.    Locke  s  Gesundheit 
war  keine  feste;  er  litt  an  Brustbcschwerden 
und  war  schon  ein  Jahr  vor  seincm  Tode  so 
schwachlich,  dass  er  wenig  oder  gar  Nichts 
mehr  arbeiten  konnte.    Er  lebte  zuletzt  zu 
Oates  in  der  Grafschaft  Essex  bei  Ritter 
Masham,  dessen  Gattin  ihren  einzigen  Sohn 
nach  Locke's  „Gedanken  liber  Erziehung" 
erzog.   Dort  starb  er  1704  im  Alter  von 
73  Jahren.   Seine  philosophische  Bedeutung 
liegt  in  der  „Untersuchung  Uber  den  mensch- 
lichen  Verstand welche  den  Anstoss  zu 
der  empirischen  Richtung  der  Philosophie 
des  achtzehnten  Jahrhunderts  in  England, 
Frankreich  und  Deutschland  gab  und  den 
Sieg   Uber   den   aristotelischen  Scholasti- 
ci8mus  des  Mittelalters  und  Uber  den  Car- 
tesianismus  davontrug,  in  Deutschland  aber 
durch  -die  Leibniz  -  Wolff sche  Philosophie 
eingeschrankt  wurde.    In  der  Vorrede  'er- 
zahlt  Locke,  da  einige  seiner  Freunde  bei 
einer  philosophischen  Disputation  zu  keinem 
Ergebnisse  hatten  kommen  kdnnen,  sei  er 
aui  den  Gedanken  gekommen,  daas  alien 
philosophischen  Forschungen    eine  Unter- 
suchung  darllber  vorausgehen  milsse,  wie 
weit  unser  VerstandesvermOgen  rciche  und 
welche  Gegenstilnde  innerhalb  seiner  Sphare 
licgen,  welche  andere  dagegen  jenseits  seines 
Gesichtskreises  fallen ;  denn  sobald  man  sich 
fiber  diese  Grenzen  hinaus  in  die  Tiefen  be- 
eebe,  wo  der  Verstand  keinen  festen  Fuss 
fassen  kann,  so  sei  es  kein  Wunder,  wenn 
immer  neue  Fragen  und  Streitigkeiten  ent- 
stehen,  welche  nur  die  Zweifel  mehren  und 
zu  einem  vulligen  Skepticismus  fdhren.  Dem 
zu  entgehen,  gebe  es  nur  Einen  Weg,  dass 
man  namlich  das  Erkennen  selbst  zuin  Ge- 
genstande  des  Erkennens  mache,  um  die 
Art  und  Weise  zu  erklaren,  wie  der  Verstand 
zu  seinen  Begriffen  von  Objecten  gelange, 
den  Grad  der  Gewissheit  unserer  Lrkennt- 
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niss  zu  bestimmen,  die  Grenzen  zwiscben 
dem  Meinen  und  Wissen  zu  erforschen  und 
die  Grundsiitze  zu  untersuchen,  nacb  dencn 
wir  id  solchen  Dingen,  wo  keine  gewisse 
Erkenntniss  stattfindet,  unsern  Beifall  und 
unsere  Ueberzeugung  bestiinmen  sullen.  Um 
den  Boden  seiner  Untersuchung  zuerst  von 
vorgefassten  Meinungen  zu  reinigen,  sucht 
nun  Locke  den  durch  Descartes  hervorge- 
hobenen  Satz  zu  widerlegen,  dass  es  ange- 
borene  Grundsiitze  oder  Principien  in  un- 
serm  Geiste  gebe  und  wendet  sicb  dabei 
gegen  den  popularen  Scbluss,  wonacb  aus 
Her  allgemeinen  Anerkeuntniss  gewisser  theo- 
retiscbcr  und  praktiscbcr  (speculativer  und 
moraliscber)  Priucipien  fulgen  soli,  dass  dies 
bleibende  Eindrticke  scien,  welcbe  die  Seele 
des  Menscbcn  sogleich  mit  auf  die  Welt  ge- 
bracbt  babe.  Er  antwortet  darauf,  wenn 
es  einen  andcrcn  Weg  gebe,  wie  die  Men- 
8cben  zu  jener  vorgeblicb  allgemeinen  L'eber- 
einstimmung  liber  derartige  Grundsiitze  ge- 
langcn,  so  beweise  dieselbe  Nichts  fur  das 
Angeborensein  dieser  l'rincipien;  jene  be- 
bauptetc  Uebereinstimmung  sei  aber  gar 
nicbt  einmal  vorbandcn.  Die  unter  dem 
Namen  des  Satzes  der  Ideutitfit:  was  ist, 
das  ist!  und  des  Satzes  des  Widersprucbes: 
dasselbe  Ding  kann  nicbt  zugleicb  sein  und 
nicbt  sein!  bei  wissenscbaftlichen  Demon- 
stratiunen  zmu  Grunde  liegenden  speculativen 
l'rincipien  sind  cincr  grosseu  Menge  von 
Menscbcn,  z.  B.  Kindern  und  Allen,  die 
obne  wisscnschaftliche  Bildung  sind,  gar 
nicbt  bekannt,  und  es  ist  doch  fast  ein 
Widerspruch,  anzunehmen,  dass  der  Seele 
Wahrbeiten  eingcpragt  seien,  von  denen 
sic  kein  Bewusstsein  und  keine  Einsicht 
babe.  Die  Ausflucbt  aber,  dass  wenigstens 
die  Fiihigkeit  dazu  angeboren  sei,  lasst  den 
Unterscbied  zwiscben  angeborcnen  und  er- 
worbenen  Wabrbeiten  ganz  verscbwinden; 
denn  der  Meusch  hat  in  Betreff  allcr  die 
Ffihigkeit.  sie  zu  erlangcn.  Aucb  die  Evi- 
denz  solcher  Wabrbeiten  beweist  nicbt  ihr 
Angeborensein;  denn  sonst  mttsste  aucb  der 
Satz,  dass  eins  und  zwei  glcich  drei  sei, 
nebst  unzUhligen  anderen  angeboren  sein. 
Ebensowenig  gibt  es  angeborene  praktiscbe 
Grundsiitze  oder  moraliscbe  Principien;  denn 
dann  uitlsstcn  sic  allgemein  und  obne  alle 
Zweifclsfragen  angenommen  und  zugleicb 
allgemein  befolgt  werden,  wilhrend  doch  die 
moraliscben  Kegeln  den  Menscben  erst  be- 
wiesen  werden  mtissen,  und  gerade  die  ver- 
scbiedenc  Art,  wie  sie  bewicscn  werden,  zcigt 
deutlicb,  dass  sic  nicbt  angeboren  sind. 
Aucb  auf  das  Gewissen.  d.  h.  unser  eigenes 
Urtheil  (lber  die  MoralitUt  unserer  eigenen 
llandlmigcu,  kdnnen  wir  uns  nicbt  berufen, 
da  dieses  bei  verschiedenen  Menscben  aucb 
verschiedcntlich  lobt  und  tadelt.  Angeboren 
sind  zwar  das  Verlangen  nach  Gldckseligkeit 
und  der  Abscbeu  gegen  Elend;  aber  diese 


Motive  aller  unserer  Ilandlungen  sind  nur 
Richtungen  des  Begehrens  und  nicht  Ein- 
drUcke  auf  den  Verstand.  Grundsatze  kdnnen 
nicht  angeboren  sein,  wenn  die  BegrirTe,  die 
in  sie  eingehen,  nicht  angeboren  sind.  Die 
abstracten  Begriffe  aber  sind  den  Kindern 
die  fernliegendsten  und  unverstftndlichsten, 
welcbe  erst  durch  einen  hohen  Grad  von 
Nacbdenken  und  Aufmerksamkeit  richtig 
gebildet  werden  kdnnen.  Sogar  die  Gottes- 
vorstellung  ist  nicht  angeboren,  was  man 
daraus  sieht,  dass  nicht  alle  Volker  dieselbe 
liaben  und  aucb  bei  verschiedenen  Personen 
die  Gottesvorstellungen  verschieden  sind. 
Nacbdem  nun  Locke  im  ersten  Bucbe  seines 
Werkes  die  Vorstellung  von  angebornen 
Principien  und  Ideen  ais  irrig  abgewiesen 
bat,  sucht  er  im  zweiten  Buche  den  Nach- 
weis  zu  liefern,  woher  unser  Verstand  seine 
Vorstellungen  erhalte.  Es  bleibt  nichts  an- 
ders  als  die  Ansicht  tibrig,  dass  die  Seele 
gleich  einem  weissen,  unbeschriebenen  Papier 
urspranglich  leer  d.  h.  ohne  alle  Vorstell- 
ungen ist  und  sie  ihr  alle  von  der  Erfahrung 
kommen.  Diese  aber  ist  eine  zwiefache :  ent- 
weder  ttussere  oder  Sinnesauffassung  (Sen- 
sation) oder  innere  Spiegelung  (Beilexion;. 
Diese  beiden  sind  daher  die  einzigen  Quellen 
unserer  Erkenntniss.  Die  Sinnesempfindung 
fuhrt  von  den  Uussern  Gegenstilnden  daa- 
jenige  in  unser  Inneres,  was  darin  die  Vor- 
stellung von  Gelb,  Weiss,  Heiss,  Kalt  Weich, 
Ilart,  Stlss,  Bitter  und  Uberhaupt  von  den  sinn- 
lichen  BeacharTenheiten  hervorbringt.  Von 
diesen  empfangenen  Vorstellungen  werden  in 
unserm  Innern  Wirkungen  ausgedbt.  welcbe 
theils  Thfitigkeiten,  tbeils  passive  Zustande 
sind.  Nimmt  unsere  Seele  diese  Thiltigkeiten 
oder  Zust&nde  wahr  und  reilectirt  Uber  die- 
selben,  so  entbftlt  sie  eine  audere  Keihe  von 
Vorstellungen.  die  wir  als  Wahrnehmen, 
Denken,  Zweifeln,  Glauben,  Schliessen,  Er- 
kennen,  Wollen  bezeiebnen.  Dazu  gehdren 
aucb  die  leidenden  Zustande,  welcbe  aus 
empfangenen  und  in  uns  gespiegelten  Ein- 
drtlcken  entstehen,  wie  Lust  oder  Unlust, 
Befriedigung  oder  Unbehagen.  Der  Mensch 
fftngt  also  eret  dann  an,  Ideen  oder  Vor- 
stellungen zu  haben,  wenn  er  Empfindungen 
und  Wahrnehmungen  hat,  und  erst  allma- 
lieh  kommt  er  dazu,  auf  seine  eigncn  Thfttig- 
keiten  hinsichUich  dieser  sinnlich  ermittelten 
Vorstellungen  zu  retiectiren ;  hinsichtlich  der- 
selben  aber  verhftlt  er  sich  passiv :  er  kann 
sie  weder  abwebren,  noch  verandern,  noch 
ausldschen,  ebensowenig  wie  ein  Spiegel  die 
Bilder,  die  sich  in  inm  abspiegeln.  Auf 
dieser  gewonnenen  Grundlage  werden  nun 
von  Locke  die  wichtigsten  einfachen  und 
zusammengesetzten  Vorstellungen  und  die  aus 
der  Vergleichung  der  Vorstellungen  gewon- 
neuen  VerhiUtnissbegriife  genauer  untersucht. 
Er  unterscheidet  ursprtlngliche  oder  primlre 
und  abgeleitete  oder  secundAre  Qualitiiten 
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der  Dinge,  faast  die  complexen  Ideen  nnter 
die  des  Modus,  der  Substanz  nnd  des  Ver- 
h&ltnisses  zusammen.  Zu  den  Modalbegriffen 
gehSren  die  Modificationen  des  Raums,  der 
Zeit,  des  Denkens,  des  Vermflgens  oder  der 
Kraft.  Unter  den  Relationsbegriffen  werden 
besonders  die  Begriffe  von  Ursache  und 
Wirkung  hervorgehoben,  ferner  die  Begriffe 
der  Identitftt  und  Verschiedenheit.  Im  d  r  i  1 1  e  n 
Bucbe  seines  Werkes  bandelt  Locke  fiber  die 
Sprache,  indem  die  Worte  als  Zeichen,  die 
Gemeinnamen  ala  Bezeicbnung  fflr  vorge- 
stellte  Objecte  erklftrt  werden.  Im  vierten 
Bucbe  versucht  er  den  Umfang  und  die  ver- 
schiedenen  Arten  unserer  Erkenntniss  zu 
bestimmen.  Unsere  Erkenntnisse  sind  real, 
insoweit  Uebereinstimmung  zwischen  unsern 
Vorstellungen  (Ideen)  und  der  Wirklichkeit 
der  Dinge  ist  Das  Wissen  hat  verschiedene 
Grade.  Wo  der  Verstand  zwischen  zwei 
Ideen  ganz  unmittelbar,  ohne  einer  dritten 
dazu  zu  bedtlrfen,  Uebereinstimmung  oder 
Nichtabereinstimmung  wahrnimmt,  da  hat 
er  eine  intuitive  Erkenntniss,  und  solche 
Erkenntnisse  sind  dnrch  sich  selbst  evident, 
und  der  Verstand  kann  sie  nicht  in  Abrede 
stellen.  Einen  zweiten  Grad  der  Gewissheit 
hat  diejenige  Erkenntniss,  welche  durch 
Raisonnement,  Grtinde,  Beweise,  kurz  ver- 
mittelst  anderer  Vorstellungen  oder  Ideen 

Sewonnen  wird,  und  dies  ist  das  auf  die 
ltuitive  Erkenntniss  sich  grUndende  demon- 
strative Wissen.  Jede  Ueberzeugung  aber, 
die  nicht  intuitiv  oder  demonstrate  ist,  kann 
auch  kein  Wissen,  sondern  nur  ein  Meinen 
oder  Glauben  heissen.  Eine  dritte  Art  des 
Wissens  ist  die  Ueberzeugung  vom  Dasein 
sinnliclrer  Dinge.  Ein  demonstratives  Wissen 
ist  das  Wissen  vom  Dasein  Gottes,  welches 
von  Locke  also  bewiesen  wird:  Wir  haben 
eine  klare  unmittelbare  Empfindung  von 
unserm  eignen  Dasein;  da  nun  aber  ein 
reines  Nichts  ein  wirkliches  Wesen  nicht 
hervorbringen  kann,  so  muss  von  Ewigkeit 
etwas  gewesen  sein,  und  das  ewige  Wesen, 
welches  alio  andern  Wesen  hervorbringt, 
muss  alle  Vollkommenheiten  in  sich  haben, 
welche  es  dem  nicht  ewigen  Wesen  gegeben 
hat  Zum  Schlusse  seines  Werkes  sucht 
Locke  den  ganzen  Complex  des  Wissens 
in  ein  System  zu  bringen  und  damit  eine 
Gliederung  der  Wissenschaft  zu  geben.  Als 
Naturphilosophie  ist  die  Wissenschaft  die 
Erkenntniss  der  Dinge,  ihrcs  Wesens  und 
ihrer  Eigenschaften.  (Unter  dem  Titel  „  Ele- 
ments of  natural  philosophy"  hat  dieselbe 
Locke  besonders  bearbeitet)  Als  Ethik  gibt 
die  Wissenschaft  Anweisung,  wie  der  Mensch 
seine  Krafte  richtig  anwenden  und  handeln 
muss,  um  die  gnten  und  nUtzlicben  Dinge 
zu  erreichen.  Endlich  als  Logik  betrachtet 
die  Wissenschaft  die  Natur  der  Zeichen  fUr 
Dinge  nnd  Ideen,  nftmlich  die  Worte  und 
ihren  riohtigen  Gebrauch.   (In  der  Abhand- 


lung  rjhe  conduct  of  the  understanding* 
hat  Locke  einen  Verauch  aber  dieses  Gebiet 
gemacht.) 

In  Betreff  der  religidsen  Anschaunngen 
Locke's  waren  noch  folgende  mehr  populftre 
Auslassungen  hinzuzufflgen,  welche  seinen 
Standpunkt  unter  den  englischen  Deisten  oder 
Freidenker  charakterisiren.  Alles  Wissen  von 
Gott  und  gflttlichen  Dingen  stammt  cbenso, 
wie  alle  unsere  sittlichen  Begriffe,  aus  der 
Erfahrung.  Gott  hat  aller  Welt  so  leserliche 
Schriftztlge  seiner  Werke  und  seiner  Vor- 
sehung  vorgelcgt  nnd  alien  Menschen  ein 
so  hinlftngliches  Licht  der  Natur  gegeben, 
dass  auch  diejenigen,  zu  denen  sein  ge- 
schriebenes  Wort  nicht  gekommen  ist,  sobald 
sie  sich  nnr  zum  Forschen  anlassen  wollen, 
weder  aber  das  Dasein  eines  Gottes,  noch 
tiber  den  ihm  schuldigen  Gehorsam  im  Zwei- 
fel  sein  konnten.  Denn  obwohl  wir  keine 
angeborne  Idee  Gottes  haben.  so  hat  sich 
doch  Gott  nicht  unbezengt  gelassen,  indem 
er  un8  vollst&ndig  mit  den  Mitteln  versehen 
hat,  ihn  zu  entdecken  und  kennen  zu  lernen, 
soweit  es  far  den  Zweck  unsers  Daseins  una 
far  unsere  Glackseligkeit  erforderlich  ist 
Da  der  Glaube  eigentlich  Nichts  anders  ist, 
als  die  feste  Beistimmung  des  Geistes,  welche, 
wenn  sie  geregelt  ist,  nur  auf  gute  Grande 
hin  stattfinden  darf;  so  kann  der  Glaube  der 
Vernunft  nicht  entgegengesetzt  sein.  Ver- 
nunft  ist  die  Entdeckung  der  Gewissheit 
oder  Wahrscheinlichkeit  von  Wahrheiten, 
auf  welche  der  Geist  durch  Ableitung  von 
solchen  Ideen  kommt,  welche  er  durch 
den  Gebrauch  seiner  natarlichen  VermOgen 
erhalten  hat.  Glaube  dagegen  ist  die  Zu- 
stimmung  zu  Siltzen,  die  nicht  sowohl  durch 
ration eile  Ableitung  ausgemacht  sind,  son- 
dern auf  die  GlaubwUrdigkeit  dessen  hin 
angenommen  werden,  welcher  sie  als  auf 
ausserordentlicbem  Wege  von  Gott  mitge- 
theilt  vortr&gt  Und  diesen  Weg,  den  Men- 
schen Wahrheiten  zu  entdecken,  nennen  wir 
Gffenbarung.  Gleichwohl  kann  kein  von 
Gott  inspirirter  Mensch  durch  irgend  eine 
Offenbarung  Andern  neue  einfache  Ideen 
mittheilen,  welche  sie  nicht  vorher  dnrch 
Sinnesempfindung  und  Reflexion,  also  durch 
ihre  natarlichen  F&higkeiten  erlangt  haben. 
Jede  Wahrheit,  die  wir  durch  Betrachtung 
unserer  eignen  Ideen  klar  entdecken,  wird 
uns  immer  gewisser  sein,  als  diejenige, 
welche  uns  durch  Uberlieferte  Offenbarung 
mitgetheilt  wird.  Denn  die  Kenntniss,  die 
wir  da  von  haben,  dass  diese  Offenbarung 
ursprOnglich  von  Gott  kam,  kann  nie  so 
sicher  sein,  als  die  Kenntniss,  die  wir  in 
Folge  der  klaren  und  bestimmten  Einsicht 
in  die  Uebereinstimmung  oder  Unverein- 
barkcit  unserer  eignen  Ideen  haben.  Des- 
wegen  kdnnen  wir  auch  nie  etwas  als 
Wahrheit  oder  als  gOttliche  Offenbarung  an- 
I  nehmen,  was  unserm  klaren  und  bestimm- 
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ten  Wissen  widerspricht ;  denn  dies  hiesse  ja 
die  Grundlageo  alles  Wissens,  aller  Bei- 
stimmung  und  Evidenz  untergraben.  An- 
gesichta  solcher  Wahrheiten  aber.  welche 
Andern  geoffenbart  and  dnrch  schriftliche 
oder  mflndliche  Ueberlieferung  fortgepflanzt 
sind,  ist  es  die  Vernunft  allein,  die  una  be- 
wegen  kann,  dieselben  anzunchmen.  Na- 
mentlich  kann  die  Prage,  ob  ein  Bnch  in- 
spirirt  sei  oder  gfittliche  Autoritat  babe, 
falls  dies  nicbt  unmittelbar  offenbart  wird, 
nicht  Sache  des  Glaubens  sein,  sondern 
nur  durch  Vernunft  entschieden  werden. 
Endlich  gibt  es  abcr  viele  Dinge,  wovon 
wir  entweder  nur  sehr  unvollkommene  oder 
gar  keine  Begriffe  haben,  und  andere  Dinge, 
von  deren  vergangenem,  gegenwartigem  oder 
klinftigem  Dasein  wir  gar  keine  Kcnntniss 
haben.  Diese  sind  also  fibervernfinftig  und 
sind.  wenn  sie  geoffenbart  werden,  der  ei- 
gentliche  Gegenstand  des  Glaubens.  In  Allem, 
was  fllr  uns  bios  wahrscbeinlich  ist,  kann 
Gott  OffenbaruDg  ertbeilen ,  sodass  wir  dann 
Gewissbeit  haben.  Durch  solche  neue  Ent- 
deckungen  in  Betreff  der  Wahrheit,  welche 
von  der  ewigen  Quelle  alles  Wissens  kom- 
men,  wird  die  Vernunft  nicht  beeintrachtigt 
oder  gestftrt,  sondern  verbessert;  immer 
aber  hat  die  Vernunft  dartlber  zu  urtheilen, 
ob  es  in  Wahrheit  cine  Offenbarung  sei 
und  welches  der  Sinn  der  Worte  sei,  in 
denen  sie  mitgetheilt  ist.  Dem  unstatthaften 
Erheben  des  Glaubens  fiber  die  Vernunft 
dtirfen  wir  grossentbeils  die  Widersinnig- 
kcitcn  zuscbreiben,  welche  beinabe  alle  Re- 
ligionen  ausfUllen.  Denn  von  der  Meinung 
ausgebend,  dass  man  in  Sacben  der  Religion, 
wenn  sie  auch  noch  so  offenkundig  dem 
gesunden  Mensckenverstande  widersprechen, 
die  Vernunft  nicht  zn  Rathe  Ziehen  dllrfe, 
haben  die  Menscben  ibren  Einbildungen  und 
ibrem  natttrlichen  Aberglauben  die  Ztlgel 
schiessen  lassen  und  Bind  so  in  die  selt- 
aanisten  und  lacherlichsten  Meinungen  und 
Uebungen  verfallcn,  so  dass  die  Religion, 
die  uns  am  meisten  als  verntlnftige  Geschcpfe 
fiber  die  Tbiere  erheben  sollte.  es  viclmehr 
gerade  ist,  in  welcher  die  Menschen  oft 
udcbst  unvernfinftig  und  sinnloser,  als  selbst 
die  Thiere,  sich  darstellen.  —  Nacbdem  im 
Jahre  1706  nfiosthnmous  works*  von  John 
Locke  erscbienen  waren,  wurden  seine  s&inmt- 
lichen  (The  works  of  John  Locke)  1704  und 
dfter,  neuerdings  (1853)  in  9  Banden  heraus- 

Scgeben,  die  ^Philosophical  works*  fflr  sich 
urchSt.  John  1853  und  1854  in  zwei  Banden. 

Lord  King,  the  life  of  John  Locke.  1829  (2.  ed, 
1830),  2  vols. 

6.  Hartenstcin ,  Locke's  Lehre  von  der  inensch- 
lichen  Erkenntniss,  in  Vergleichung  mit 
Leibnkens  Kritik  derselben  dargestellt.  1881. 

Scharer,  John  Locke;  seine  Verstandes- 
theorie   und   seine   Lehren   iibcr  Keligion, 


Lombardus  Petrus  (Peter  derLom- 
barde),  siehe  Petrns  von  Novara. 

Longinos,  Dionysioe  Kas8ios,aus 
Athen,  war  durch  Ammonios  Sakkas  und 
Origines,  den  Platoniker,  in  Alexandrien 
fflr  die  neuplatonische  Lehre  gewonnen 
worden  und  hatte  selber  in  Athen,  neben 
vielen  Andern,  auch  den  Porphyrios  zum 
Schiller.  Nachmals  ward  er  in  Syrien  Lehrer 
und  Ratbgeber  der  Kdnigin  Zenobia  in  Pal- 
myra und  wurde  vom  Kaiser  Aurelian  nach 
der  Eroberung  von  Palmyra  (273)  hinge- 
richtet.  Von  semen  eigentlich  philosophischen 
Abhandlungen  metapbysischen,  psychologi- 
schen  und  moraliachen  Inhalts,  sowie  von  sei- 


Timaios  und  Pbaidon  baben  wir  nur  wenige 
BruchstUcke  ttberkommen.  Wie  er  darin  den 
epikureischen  und  stoischen  Materialismus 
bestreitet,  so  stimmt  er  auch  mit  des  Plo- 
tinoB  Auffassung  und  Fortbildung  der  pla- 
tonischen  Lehre  nicht  durchweg  tlberein  und 
verwarf  namentlich  dessen  Unterscheidung 
des  ^Kfis44  (gSttlichen  Verstandes)  vom  hdch- 
sten  Urwesen  und  die  Lehre  von  der  Ekstase 
oder  flber8chwanglichen  Erhebung  des  Men- 
schen zu  Gott,  sodass  ihn  Plotinos  gar  nicht 
als  Philosophen  gelten  lassen  wollte.  Dnrch 
sein  Werk  „  Ueber  das  Erhabne  "  (griechisch 
und  deutsch  von  C.  H.  Heinecke,  1737  und 
spater  dfter  herausgegeben),  worin  er  das 
Lrbabne  von  der  rhetorisch  -  poc'tischen  Seite 
betrachtet,  hat  er  mit  feinen  und  treffenden 
Bemerkungen  die  Aesthetik  wahrhaft  be- 
reichert. 

Lossius,  Johann  Christian,  war 
1743  zu  Liebstedt  geboren  und  1813  als 
Professor  der  Theologie  und  Philosophie  and 
Oberschulratli  zu  Erfurt  gestorben.  Gegen 
Basedow's  „  Philalethie 14  ist  seine  Schrift 
„Physische  Ursachen  des  Wahren**  (1775) 
gerichtet,  worin  er  auf  die  physiologischen 
Grundlagen  des  menschlichen  Geisteslebens 
zurfickgeht,  worauf  J.  N.  Tetens  mit  „philo- 
sophischen  Versuchen  fiber  die  menschliche 
Natur"  (1776)  als  sein  Gegncr  auftrat.  Eine 
Logik  gab  er  unter  dem  Titel  nUnterricht 
der  gesunden  Vernunft"  (1776  —  77,  in  zwei 
Banden)  herans.  Auf  dem  Gebiete  der  Ge- 
8chichte  der  Philosophie  bewegen  sich  seine 
in  den  Jahren  1778  —  82)  verOffentlichten 
sieben  Stflcke  nKeueste  philosophische  Lite- 
raturu  und  drei  Stttcke  ..  L\bersicht  der 
nenesten  philosophischen  Literatur"  1784 
bis  85).  Als  Gegner  Kant's  trat  er  auf  in 
seiner  Vorlesnng  „Etwas  fiber  Kant'sche 
Philosophie  in  Uinsicht  dea  Beweises  fflr 
das  Dasein  Gottes"  (1789).  Im  Ganzen  zeigt 
er  sich  in  seinen  philosophischen  Grund- 
anacbauungen  als  Eklektiker. 

Lott,  Franz  Karl,  war  1807  in  Wien 
als  Sohn  eines  Fabrikanten  geboren,  auf  dem 
damaligen  Piaristengymnasium  in  Wien  ge- 
bildet  und  las  schou  als  dreizehnjihriger 
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Knabe,  am  seine  religiSsen  Zweifel  zu  zer- 
strenen,  Leibniz,  Leasing  und  das  „Systeme 
de  la  nature"  und  wurde  dadurch  t'tir  die 
Philosopbie  gewonnen.  Wahrend  er  anf 
seines  Vaters  Wunsch  in  Wien  Rechtswissen- 
schaft  Btudiren  sollte,  beschaftigte  er  sich 
eifrig  mit  Rechtsphilosophie,  hdherer  Mathe- 
matik  und  Herbart'scher  Psychologic  und 
stndirto  ausserdem  Kant's  Kritik  der  reinen 
Vernunft  und  Ficlite's  Wissenschaftslehrc. 
Nachdem  er  seine  Studien  beendet  und  eiu 
Jahr  lang  beim  Crirainalsenate  des  Wiener 
Gerichts  prakticirt  batte,  warf  er  sich  ganz 
auf  seine  philosophischen  Studien,  verhei- 
rathete  sich  1833  und  ging  nach  seines 
Vaters  Tode  (1838)  nach  Gfittingen,  urn  Hcr- 
bart  zu  hdren,  habilitirte  sich  1840  in  Heidel- 
berg und  nach  Herbart's  Tode  (1841)  in 
GOttingen  als  Privatdocent  mit  einer  latci- 
nischen  Abhandlung  „  fiber  Herbart's  Lehre 
von  der  Seele**.  Im  Jahr  1842  stellte  er  in 
seinen  Vorlesungen  fiber  Encyclopadie  der 
Philosopbie  bereits  sein  zwar  auf  Herbart'- 
sche  Voraus8etzungcn  gcbautes,  aber  in  der 
Grundanschauung  von  Herbart  abweichendes 
System  einer  theistischen  Weltansicht  auf, 
worin  die  realen  Wesen  Herbart's  als  ewige 
Thatigkeiten  des  persflnlichen  Gottes  sich 
aus  dem  Zustande  der  Bewusstheit  in's  Un- 
bewusste  umsetzen.  Obwohl  er  dadurch  von 
Herbart  abwich,  hat  er  sich  gleichwohl  zur 
Herbart'schen  Schule  gerechnet.  Eine  Ab- 
handlung „Zur  Logik"  erschien  1845  als 
besonderer  Abdruck  aus  dem  „G6ttinger 
Studien*4.  Nachdem  er  1848  ordentlicher 
Professor  geworden  war,  wurde  er  1849  als 
solcher  nach  Wien  berufen,  wo  er  jedoch 
seit  1851  durch  ein  Lungenleiden  in  seiner 
Thatigkeit  bestandig  gelahmt,  1872  in  Ruhe- 
stand  versetzt  wurde  und  1874  starb. 
Th.  Votf,  Franz  Karl  Lott.  1874. 

Lucius  wird  als  Stoiker  und  Schtller 
des  Tyriers  Musonius  (wahrscheinlich  des 
miter  dem  Namen  Musonius  Rufus  bekannten 
Stoikers)  genannt  und  traf  in  Rom  mit  dem 
8toischen  Kaiser  Marcus  Anrelius  zusammen. 

Lucius,  ein  Tyrrhener  (aus  Etrurien) 
wird  bei  Plutarch  als  ein  Neupvthagoreer 
aus  der  zwciten  Halfte  des  ersten  Jahrhunderts 
und  als  Schiller  des  Moderates  genannt 

Lucretius, genauer  T  i  t  us  Lucretius 
Car  us,  war  99  v.  Chr.  geboren,  zog  sich 
aber  als  rdmischer  Ritter  unter  den  Wirren 
der  BUrgerkriege  von  alien  flffentlichen  Ge- 
schaften  zurflck  und  widmete  sich  lediglich 
der  Philosophic.  Nachdem  er  mit  der  Ab- 
fassung  eines  nach  dem  Muster  des  Empe- 
dokles  gebildcten  Lehrgedichtes  „De  rerum 
natura"  (fiber  die  Natur  der  Dinge)  in 
sechs  Btlchern,  sein  Lebenswerk  vollbracht 
li  at  to,  nahm  er  sich  selbst  in  seinem  44.  Lebens- 
jahre  (55  v.  Chr.)  in  einem  Anfalle  von  Wahn- 
sinu  das  Leben.  Indem  er  sich  bewusst  war, 


damit  alle  frflhern  philosophischen  Vcrsuche 
lateinischer  Epikuraer.  wie  Amafanius  und 
Catius  verdunkelt  zn  naben,  durfte  er  sich 
rutin  ion,  zuerst  die  Lehre  des  Epikuros  in 
die  lateinische  Spraehe  llbersetzt  zu  haben. 
Seine  in  der  Einleitung  des  Werkes  aus- 
gesprochene  Absicht  war  keine  andcre,  als 
die  Menschen  von  der  Abhangigkeit  und 
Gebundenheit  durch  die  Fnrcht  vor  den 
GOttern,  in  welcher  er  die  Quelle  aller  Uebel 
und  der  gr5ssten  Greuel  erblickt,  zu  befreien 
und  sie  zum  Bewusstsein  ihrer  Macht  fiber 
das  Schicksal  zu  erheben.  Er  verspottet 
den  Glauben,  dass  der  Herr  des  Himmels 
uns  in  Blitz  und  Donner  seine  Macht  zeige, 
und  macht  sich  lustig  fiber  die  alten  tyrr- 
henischen  Gesange,  welche  in  Blitzen  die 
Zeichen  des  gdttlichen  Willens  zu  erblicken 
glaubten.  Er  fragt,  warum  so  viele  Blitz- 
strahlen  zwecklos  in  Gewasser  und  Wtlsten 
geschleudert  wflrden,  warum  Jupiter,  statt 
sol ne  eignen  Bildsaulen  und  Tempel,  nicht 
lieber  die  Prevler  treffe.  Gegen  die  Meinung 
derer,  welche  in  der  Ordnung  der  Natur 
einen  Beweis  erblicken,  dass  Getter  die  Welt 
gebildet  batten,  sieht  er  in  den  vielen  Un- 
rcgclmiissigkeiten  und  Uebeln,  die  sich  in 
der  Welt  tin  J  on,  den  besten  Gegenbewcis. 
Der  Besorgniss,  dass  die  Verleugnung  der 
Religion  zn  gottlosen  Grundsatzen  nndSchand- 
thaten  fflhren  kflnne,  halt  er  die  Greuelthatcn 
vor,  welche  die  Religion  in  ihrem  Gefolge 
babe.  Frdmmigkeit  sei  es  nicht,  vor  Altaren 
zn  knieen  und  sie  mit  Opferblut  zu  begiessen, 
vor  den  Gdtterbildera  die  Hande  auszustrecken 
und  Gelflbde  auf  Gcltlbde  zu  haufen,  sondern 
Frdmmigkeit  sei  der  ruhige  und  unerschutter- 
liche  Sinn  des  Weisen.  Er  leitet  die  Ver- 
ehrung  der  Gdtter  von  der  Unwissenheit  der 
Menschen  her,  welche  sich  unsterbliche  Wesen 
in  mcnschlicher  Gestalt  und  mit  Ubcrmensch- 
licher  Kraft  begabt  dachten,  urn  die  grossen 
und  gewaltigen  Naturerscheinungen,  deren 
Ursachen  man  nicht  einsah,  auf  die  Macht 
der  Gotter  zurflckzufflhren.  Durum  gilt  es 
ihm  ebenso  im  Interesse  der  Aufklkrung, 
wie  zur  Befdrderung  des  wahren  mensch- 
licben  Glfickes,  die  Unwissenheit  fiber  die 
Naturerscheinungen  zu  zerstreuen  und  den 
engen  Verschlusa  zu  zcrbrechen,  in  wel- 
chem  sich  der  GtJtterglaube  die  Natur  vor- 
gestellt  habe.  Auch  die  „Schrecken  des 
Acheron*4  sucht  er  zu  vcrtreiben,  indem  er 
die  Meinung  von  der  Unsterblichkeit  der 
Seele  angreift  Wenn  man  die  Natur  der 
Seele  erkannt  hat,  wie  sie  aus  Warme,  Luft 
und  Hauch  und  den  feiusten  empiindenden 
Atomen  zusammengesetzt  ist,  wie  kann  man 
dann  noch  zweifeln  (fragt  er),  dass  dieses 
Bchwache  Wesen,  seiner  Hulle  beraubt  und 
vom  Lcibe  ausgeschieden ,  alsbald  vora  ge- 
ringsten  Anstosse  zerstreut  werden  mllsse? 
8o  bleibt  die  Natur  seine  einzige  Gdttin; 
ihre  heilige  Gesetzmassigkeit  will  er  ver- 
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k iin<kn,  win  sie  Alles  schafft,  Alles  nach 
bestimmten  Maassverhaltnissen  wachsen  und 
dann  auoh  wieder  abnehmen  und  vergehen 
lasst.  Denn  Nichts  kann  jemals  aus  dem 
Nichts  entstehen:  sondcrn  dutch  ein  zu  be- 
stimmter  Zeit  erfolgendes  Znsammenstrdmen 
der  Samen  der  Dinge  vollzieht  sich  die 
Schdpfung.  Es  ist  dahcr  anzunehmen,  dass 
es  gewisse  Kdrper  gebe,  welche  wic  die 
Buchstaben  den  WoTten,  vielen  Dingen  ge- 
meins&m  sind.  Ebensowenig  geht  irgend 
Etwas  wirklich  unter;  vielmehr  zerstreuen 
sich  nur  die  Theile  der  vorgehenden  Dinge 
ebenso,  wie  sich  die  Theile  sammeln,  wo 
ctwaa  entsteht.  Nicht  Alles  ist  aber  mit 
Stoffcn  ausgeftillt ,  es  giebt  vielmehr  einen 
leeren  Raum,  in  welchem  sich  die  Atome 
„Anfange  der  Dinge")  bewegen.  Ausser  den 
Kdrpern  und  dem  leeren  Raume  giebt  es 
Nichts;  Alles  was  ist,  ist  entweder  aus  diesen 
beiden  verbunden  oder  ein  Vorgang  au  diesen 
beiden ;  auch  die  Ereignisse  der  Geschichte, 
als  Vorgange  in  der  Zeit,  sind  nur  als  Vor- 
gftnge  an  Kdrpern  und  im  Raume  derselben 
zu  betrachten.  Die  Theilbarkeit  der  Dinge 
iii's  Unendliche  ist  unmoglich;  nur  weil  die 
Theilbarkeit  eine  Grenze  hat,  werden  die 
Dinge  erhalten.  Dagegen  ist  eine  Grenze 
und  ein  wirkliches  Ende  der  Welt  undenk- 
bar.  Mit  einem  begeisterten  Lobe  des  Agri- 
gentiners  Empedokles,  dessen  Lehrgedicht 
„von  der  Natur1*  sich  Lukrez  zum  Vorbilde 
genommen  hatte,  nahm  er  auch  dessen  An- 
sicht  auf,  dass  unter  zahllosen  zufalligen 
organischen  Naturgcbilden  die  meisten  als 
misslungene  Versuche  wieder  untergingen  und 
in  der  unendlichcn  Reihenfolge  des  mccha- 
nischen  Geschehens  eben  nur  die  zweck- 
massigen  Gebilde  sich  als  einzig  lebensfahig 
erhalten  haben.  „Denn  wahrlich  (sagt  er)  weder 
haben  sich  die  Atome  nach  scharfsinniger  Er- 
wagung  ein  jedes  in  seine  Ordnung  gestellt, 
noch  sicher  festgestellt,  welche  Bewegungcn 
ein  jedes  geben  solltc;  sondern  weil  ihrer  viele 
in  vielfachen  Wandlungen  durch  das  All  von 
Stdasen  getroffen  von  Ewigkeit  einhergetrieben 
werden,  so  haben  sie  jede  Art  der  Bewegung 
und  ZuBammensetznng  durchgemacht  und  sind 
endlich  in  solche  Stellungen  gekommen,  aus 
welchen  diese  ganze  Schdpfang  besteht,  und 
nachdem  diese  sich  durch  viele  und  lange 
Jahre  erhalten  hat,  bewirkt  sie,  nachdem  sie 
einmal  in  die  paasende  Bewegung  geworfen 
ist,  dass  die  Strome  mit  reichen  Wogen  das 
gierige  Meer  ernahren  und  dass  die  Erde, 
vom  Strahl  der  Sonne  erwarmt,  neue  Geburten 
erzengt  und  das  Geschlecht  der  Lebenden 
spriest  und  blflht  und  die  hingleitenden 
Funken  des  Aethers  lebendig  bleiben."  Die 
Atome  sind  in  ewiger  Bewegung,  diese  aber 
ist  nach  dem  Natnrgesctz  ein  bestandig  gleich- 
massiger  ewiger  Fall  durch  die  schrankenlose 
Unendlichkeit  des  leeren  Raumes.  Mannig- 
fach  der  Form  nach,  bald  glatt  und  rund 


bald  rauh  und  spitzig,  verastelt  oder  haken- 
formig,  uben  die  Atome  je  nach  ihrer  Be- 
schanenheit  einen  bestimmten  Einfluss  auf 
unsere  Sinne  oder  auf  die  Eigenschaften  der 
Kdrper  aus,  in  deren  Bestand  Bie  eingehen. 
Die  Zahl  der  verschiedenen  Formen  ist  be- 
grenzt,  von  jeder  Form  aber  giebt  es  un- 
endlich  viele.  In  jedem  K8rper  verbinden 
sich  die  verschiedensten  Atbme  in  besondern 
Verhaltnissen  mit  einander,  und  durch  diese 
Combination  ist,  wie  bei  der  Combination  der 
Buchstaben  in  den  Worten,  eine  nngleich 
grdssere  Mannigfaltigkeit  der  Kdrper  mSglich, 
als  sie  sonst  aus  den  verschiedensten  Formen 
der  Atome  folgen  kdnnte.  Farbe  und  sonstige 
sinnliche  Qualitaten  kommen  nicht  den  Atomen 
an  sich  zu,  sondern  sind  nur  Folgen  ihrer 
Wirkungsweise  in  bestimmten  Verhaltnissen 
und  Zusammensetzungen.  Nicht  aus  Allem 
kann  unter  alien  Umst&nden  sofort  Empfin- 
dung  hervorgehen,  sondern  es  kommt  sehr 
auf  die  Feinheit,  Form,  Bewegung  und  Ord- 
nung des  Stofies  an,  ob  er  Empfindendes  und 
Sinnbegabtes  zeuge  oder  nicht  Nur  im 
thierischen  Kdrper  ist  Empfindung,  aber  sie 
kommt  auch  hier  nicht  den  einzelnen  Atomen, 
sondern  dem  organischen  Ganzen  zu.  Ueber 
uns,  unter  uns,  neben  uns  sind  Welten  in 
unermesslicher  Zahl,  bei  deren  Erwagung 
jeder  Gedanke  an  eine  Lenkung  dieses 
unendlichen  Weltganzen  durch  die  Gtitter 
schwinden  muss.  Bie  alle  sind  dem  Werden 
und  Vergehen  unterworfen,  indem  sie  stets 
bald  neue  Atome  aus  dem  endlosen  Raume 
anziehen,  bald  durch  Zerstreuung  der  Theile 
immer  grdssere  Einbusse  erleidcn.  Die  Warrne 
und  Lebensluft,  welche  im  Tode  den  mensch- 
lichen  Kdrper  verlasst,  bildet  die  Seele,  und 
der  feinste  innerste  Bestandtheil  derselben 
ist  der  Geist,  welcher  in  der  Brust  seinen 
Sitz  hat  und  allein  empfindet  Beide  aber, 
Seele  und  Geist,  sind  kdrperlicher  Natur  und 
bestehen  aus  den  kleinsten,  rundesten  und 
beweglicbsten  Atomen.  Der  Tod  ist  fttr  uns 
gleichgllltig,  da  eben  mit  dem  Eintritte  des- 
selben  kein  Subject  mehr  da  ist,  welches 
irgend  ein  Uebel  empfinden  kdnnte.  Die 
Menschen  in  der  Urzeit  waren  stArker  und 
kraftiger  als  die  jetzigen.  Abgehartet  gegen 
Frost  und  Uitze,  lebten  sie  nach  Art  der 
Thiere  ohne  irgend  welche  Kunste  des  Acker- 
baues;  von  selber  hot  ihnen  die  fruchtbare 
Erde  die  Nahrung  dar  und  den  Durst  stillten 
FlUsse  und  Quellen.  Ohne  8itten  und  Geseti 
wohnten  sie  in  Waldern  und  Udhlen.  Der 
Gebrauch  des  Feuers  und  selbst  der  Felle 
zur  Bekleidung  war  ihnen  unbekannt  Im 
Kampf  mit  der  Thierwelt  besiegten  sie  die 
meisten  und  wurden  nur  von  wenigen  ver- 
folgt  AUmalig  lernten  sie  sich  UUtten  bauen 
una  Felder  herzurichten  und  das  Feuer  be- 
nutzen ;  die  Bande  des  Familienlebens  knUpflea 
sich,  und  das  MenschengeschJecht  begann 
milder  zu  werden.  Es  begann  Freundschaft 
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der  Nachbarn,  Schonung  der  Frauen  und 
Kinder,  und  herrschte  auch  noch  nicht  vOUig 
Eintracht,  so  hielten  doch  die  Meisten  Prieden. 
Die  Natnr  Hess  den  Menechen  die  mannig- 
faltigsten  Lante  ausstossen  nnd  aus  deren 
wiederholter  Anwendung  bildeten  sich  die 
Namen  der  Dinge.  Bei  Erfindungen  nnd 
Entdecknngen  folgte  auf  mehr  oder  weniger 
blinde  Versuche  allmalig  das  Richtige.  Die 
dnrcb  Mnth  nnd  Begabnng  hervorragenden 
Manner  begannen  St&dte  zu  gTQnden  nnd 
sich  Bnrgen  zu  banen  nnd  dann  als  Kflnige 
Land  nnd  Besitz  nach  GntdUnken  unter  ibre 
Anbanger  zu  vertheilen.  Mit  der  Auffindnng 
des  Goldes  bildeten  sich  VermOgensverhalt- 
nisse,  der  Reichthnm  schaffte  sich  nun  eben- 
falls  Anbanger  und  veTband  sich  mit  dera 
Ehrgeiz,  sodas*  allmalig  Viele  nach  Macht 
und  Einflnss  stTebten.  —  Diese  Grundan- 
schanungen  der  epikuraischen  Philosophic 
hat  Lukrez  durch  eingeflochtcne  pogtische 
Schildemngen  zu  beleben  und  den  Leseni 
seines  Lchrgedichts  anzichend  zu  machen  ver- 
standen,  sodass  er  dadurcb  fur  die  Ausbreitung 
der  Weltanschauung  Epikur's  unter  den 
Rdmern  macbtig  gewirkt  hat 

Lukrez'  Lehrgedicht  .  von  der  Natur  der  Dinge, 
in's  Deutsche  metriscti  ubertragen  Ton  Karl 
Ludwig  von  Knebel  1821  (2.  Aufl.  1831),  in 
awei  Banden. 

LukiaiiON  war  aus  Samosata  am  Euphrat 
in  Nordsyrien  gebflrtigund  hatte  ursprtlnglich 
Bildhauer  werden  sollen,  war  aber  seiner 
Neigung  zu  gelehrten  Stndien  gefolgt  und 
hatte  sich  als  Lchrer  der  Beredtsamkeit  und 
Schriftsteller  in  verschiedenen  Stadtcn  des 
rdmischen  Reiches  Ruhm  und  Geld  eTworben. 
Als  Vierzigjfihriger  wurde  er  dnrch  den 
Platoniker  Nigrinus  in  Rom  fUr  die  Philo- 
sophic gewonnen.  Spater  lebte  er  in  Alexan- 
andrien  als  SchriftfCihrer  beim  Gerichte  der 
rdmischen  Statthalter  unter  Mark  Aurel  und 
dessen  nachsten  Nachfolgern  und  war  ein 
Freund  des  ChristenspStters  Kelsos.  Seine 
hinterlassenen  Schriftcn  haben  meistens  die 
Form  von  philosophischen  Gesprachen  mit 
satyrischer  Tendenz,  indem  er  keine  Philo- 
sophenschule  des  Alterthnms,  ebensowenig 
die  „Sectc  der  Christianer*  verschont  una 
den  Pythagoras,  Herakleitos,  Demokritos, 
Pyrrho  und  Chrysippos  ebenso  wie  Sokratcs, 
Platon  und  Aristotelea  mit  seinem  Spotte 
angreitt.  Dabei  aber  anerkennt  er  doch 
immer  die  acht  philosophische  Gesinnung, 
die  Unabhangigkeit  des  C  harakters  und  Bedllrf- 
nisslosigkeit,  Redlichkeit,  MenschenfTennd- 
lichkeit  gleich  nnbefangen  bei  alien  Philo- 
sopher Ganz  besonders  wird  jedoch  Epi- 
kuros  von  ihm  als  ein  Mann  gerllbmt,  welcher 
die  Natur  der  Dinge  erforscht,  das  Wahre 
vom  Falschen  geschieden,  den  religidsen  Aber- 
glauben  und  die  philosophische  Traumerei 
oekampft  nnd  in  seinen  moraliscben  Lehren 
die  beste  Anweisung  zur  Gltlckseligkeit  hinter- 


lassen  habe.  Daraus  ist  jedoch  noch  keines- 
wegs  zu  schliesscn,  dass  Lukianos  sclbst  znr 
epikurfiischen  Schule  gehiirt  habe.  Vielmehr 
laast  sich  aus  den  gelegentlich  in  seinen 
Dialogen  zerstreuten  Aensserungen  flbeT  seine 
pbilosophischen  Ansichten  der  Ekletiker  und 
Popularphilosoph  erkennen,  welcher  mit  skep- 
ti8cher  Geringschatzung  nntzloser  philosophi- 
scher  Grflbeleien  die  Philosophic  als  prakti- 
sche  Lebensweisheit  und  Lebenskunst  fasste, 
welche  bei  den  Gebildeten  an  die  Stelle  der 
Religion  tritt.  Seine  Schriftep  sind  durch 
Wieland  (1788  —  89)  verdentscht  und  mit 
trefflichen  Anmerkungcn  und  Erlauteruugen 
versehen  worden.  Neuerdings  (1827)  erschicn 
auch  eine  deutsche  Uebersctznng  von  A.  Pauly. 
Tiemann,  iiber  Lucian's  Philosophie  und  Sprache. 
1804. 

Lullus,  Raymnndus  (auch  Lullius 
genannt)  war  12.34  zu  Palma  auf  der  Insel 
Majorca  geboren,  wo  sein  Vater  unter  dem 
Kflnige  Jakob  von  Arragonien  Kriegsdicnste 
gethan  hatte.  Als  Jflngling  lebte  eT  bis  gegen 
sein  dreissig8te8  Lebensjahr  als  Cavalier  am 
Hofe  dieses  Kdnigs  als  einer  der  ausschwei- 
fendsf  ti  Wilstlinge.  Durch  den  Anblick  der 
vom  Krebs  zerfressenen  I  trust ,  welche  ihm 
eine  bis  in  die  Kirche  verfolgte  Person  auf 
ihrem  Zimmer  zeigte,  wurde  er  so  sehr  er- 
8chflttert,  dass  er  seine  bisherige  Lcbensweise 
anfgab  und  eine  Zeitlang  mit  Fasten,  Beten 
nnd  Kastciungen  hinbrachte.  In  seinen 
Visionen  erhielt  er  vom  Gekrenzigten  Ennah- 
nungen  zur  I'mkchr  und  Nachfolge  Christi. 
Er  be8chloss,  das  Evangelium  unter  den  Sara- 
zenen  zu  verbreitcn  nnd  begann  seine  Studien 
damit,  dass  er  von  einem  catalonischen 
Sklaven  arabisch  lernte,  nm  die  arabischen 
Philosophen  lesen  zu  kiinnen.  Nachdem  er 
seine  gelehrten  Stndien  zehn  Jahrc  lang 
eifrig  fortgesetzt  hatte,  kam  er  (1272)  dnrch 
eine  gfittliche  Erleuchtung,  wie  er  mcinte, 
anf  die  von  ihm  sogenannte  „gTosse  Kunst", 
welcho  ohne  weiteres  Lerncn  nnd  Nachdenken 
Uber  alle  Fragcn  der  Wissenschaft  Auskunft 
zn  geben  lehren  sollte.  Nachdem  er  diese 
„gro8se  Kun8tu  in  verschiedenen  Scbriften 
anszulegen  begonnen  und  auf  Reisen  in  Paris, 
Montpellier,  Genua  und  Rom  vergebens 
UnterstQtzung  fUr  seine  Plane  zur  Heiden- 
bekehmng  gesucht  hatte  und  nicht  einmal 
die  Erlaubniss  erlangtc,  seine  Erfindnng 
in  Rom  vorzutragen,  dnrchreiste  er  einen 
Theil  von  Asien  nnd  Afrika,  wo  er  (128fi) 
in  Tunis  durch  einen  religiusen  Disput  mit 
einem  Muselmanne  in  Lebensgefahr  kam. 
Bei  einer  zweiten  Reise  nach  Afrika  wurde 
er  (1291)  in's  Gefangniss  geworfen  und  erst 
durch  Vermittelung  genuesischcr  Kaufleute 
wieder  entlassen.  Noch  in  hohem  Alter  war 
er  zum  dritten  Mai  nach  Afrika  gegangen, 
wo  er  in  Tunis  grausame  Martern  crduldetc 
und  wiedernm  dnrch  gennesische  Kaufleute 
gerettet  wurde.  Er  starb  auf  der  RUckfahrt 
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in  die  Heimath  1315  im  81  Lebcnsiahre  an 
den  erlittenen  Missbandlungen.  Zwischen 
den  Jabren  1285  —  1314  hat  Lullua  eine 
grosse  Zahl  theologischcr,  iuristischer,  medi- 
ciniacher,  pbilnsopbischer  Schriften  verfasst, 
denen  er  seincn  Rubm  verdankt,  Er  war 
der  Erste  in  seinem  Zeitalter,  welcber  die 
Philosophic  von  dor  Uberlieferten  Schulsprache 
dcs  Mittelalters  zu  cmancipircn  suchte,  indcm 
er  namentlich  logische  Schriften  neben  latci- 
nischen  Bearbeitungen  auch  in  seiner  cata- 
loniscben  Muttersprache,  z.  Th.  in  gereimten 
Versen  wiedergab.  Seine  Werke  erschienen  in 
einer  von  Salzinger  in  Mainz  veranstalteten 
Gcsammtausgabe  1721  —  42  in  zehn  Folio- 
biinden.  Da  sich  jedoch  der  siebente  und 
achte  Band  in  keiner  einzigen  europaischen 
Bibliothek  befindct,  so  ist  die  Vermuthung 
nahe  gelegt,  daas  dieselben  (wohl  in  Folge 
einer  Opposition  der  Jesuiten)  niemals  ge- 
druckt  worden  sind.  Und  tlberdies  findet 
sich  in  den  gedruckten  Banden  Blanches, 
was  wahrscheinlich  nicht  von  Lnllos  selbst, 
8ondern  erst  von  sp&tern  Anhilngera  desselben 
unter  seinem  Namen  verflffentlicht  worden 
ist  Die  auf  seine  „grosse  Kunst44  beztlg- 
lichen  Schriften  waren  schon  frtlhcr  dnrch 
den  Strassbnrger  Bachhilndler  Zetzner  unter 
dem  Titel  „Ratjmundi  Lullii  opera  ea  quae 
ad  adinventam  ab  ipso  arlem  universalem 
scientiarum  ef  artium  omnium  pertinent" 
(1609)  verOffentlicht  worden.  Diese  neue 
Erfindung  besteht  in  Nichts  weiter,  als  in 
einer  logisch-mechanischen  Methode,  die  Be- 
griffe in  gewisse  Oerter  zu  vertheilen  und 
in  einer  bestimmten  Weise  miteinander  zu 
verknflpfen.  um  hiernach  sogleich  zu  finden, 
was  sich  tlber  einen  Gegcnstand  sagen  oder 
wie  sich  eine  vorlegte  Aufgabe  lOsen  lasst. 
Er  befestigte  nilmlich  sechs  concentrische 
Kreise  so  tlbereinander ,  dass  alle  gedreht 
wcrden  konnten,  immcr  aber  einer  den  andern 
uberragte.  Auf  diesen  verschiedenen  Kreisen 
waren  nun  Begriffe  und  Gedankenformen 
verzeichnet,  und  sobald  man  einen  dieser 
Kreise  bewegte,  kamen  immer  andere  und 
wieder  andere  Begriffe  unter  einander  zu 
stehen.  Nach  seiner  Angabc  sollte  man  nun 
irgend  einen  Gegenstand  nehmen  und  durch 
die  verschiedenen  Kreise  herumfuhren ,  wo 
er  unfehlbar  auf  mehrere  Rubriken  treffen 
musstc,  die  sich  als  Stoff  zur  n&hern  Be- 
stimmung  des  Gegenstand es  darboten,  und 
dann  sollte  man  zusehen,  wie  sich  der  Gegen- 
stand oder  das  aufgegebne  Wort  zu  diesen 
Be9timmungen  und  zu  den  verschiedenen 
VerknUpfungenverhalte,  die  durch  dasDrehen 
der  Kreise  erfolgen  mussten.  Der  ausserstc 
feste  Kreis,  auf  welchem  sich  die  fttnf  andern 
bewegen,  und  welchen  Lullus  den  SchlQssel 
der  Erfindung  nannte,  enthalt  die  Pragen: 
ob  was?  wovon?  warum?  wie  viel  (wie 
gross)?  wie  beschaffen?  wann?  wo?  wie? 
wozu?  Der  zweite  Kreis  enthalt  neun 


Klassen  des  wesentlichen  Seins,  nimlich: 
das  elementare,  das  vermittelnde  (werkzeng- 
liche).  das  ^ttliche,  das  engelische,  das 
bimmlische,  das  menschliche,  das  scheinbare 
(eingebildete) ,  das  sensible,  daa  vegetabile 
Sein.  Der  dritte  Kreis  umfasst  neun  Aus- 
sagebeatimmungen  oder  Kategorien  des  phy- 
sischen  Seins:  Substanz,  Qualitftt  Quantitftt, 
Bezichnng,  Thfttigkeit,  Leiden,  VerhiUtniss, 
Lsige,  Zeit,  Ort.  Der  vierte  Kreis  enthult 
dieBeatimmungen  der  moralischenVerhaltnisse 
in  neun  Ordnungen.  je  eine  Tugend  und  ein 
Laster.  Der  f Unite  und  sechste  Kreis 
umfasst  die  phvsischen  und  raetaphvaischen 
Prildicate  der  Dinge,  und  zwar  die  absoluten 
nach  der  dreigliederigen  Haupteintheilung 
in  Wesenheit,  Einheit  und  VoUkommenheit, 
die  relativen  nach  der  gleichfalls  dreigliede- 
rigen Eintheilung  von  Bestimmnng,  Ein- 
theilung  und  Zu&ammenfaasung.  Bei  den 
leeren  Wortgefechten  der  scholastischen 
Wissenschaft  des  Mittelalters  mochte  eine 
derartige  Gedankenmaschinerie  nicht  un- 
willkommen  sein;  far  die  wirkliche  Wissen- 
schaft ist  sie  ganz  werthlos.  In  den  letzten 
Jahrhunderten  des  Mittelalters  wurde  die 
„Lulli8che  Kunst"  eifrig  gepflegt  und  geubt 
Ihre  Anhanger  warden  ,,Lullistcnu  genannt. 
Und  da  Lullus  selbst  seine  „grosse  Kunst44, 
tlber  die  er  mehrere  Schriften  unter  besondern 
Titeln  verfasst  batte,  als  eine  g5ttliche  Lehre 
oder  Weisheit  bezeichnete  und  auf  eine 
gottliche  Eingebung  oderOffenbarung  zurflck- 
fUhrte,  so  darf  es  uns  nicht  wundern,  wenn 
die  spatern  Anhanger  der  „Kabbala"  (siebe 
diesen  Artikel)  unter  den  cbristlicben  Lehrern 
sich  hftniig  der  „Lullischen  Kunstw  zuwandten 
und  mittelst  derselben  ihre  kabbalistischen 
Lehren  zu  begrllnden  suchten.  Mdglicher 
Weise  ware  sogar  die  unter  den  Werken  des 
Lullus  befindliche  Schrift  „De  auditu  cabba- 
listico",  die  einzige,  worin  die  Kabbala  er- 
w&hnt  und  den  Kabbalisten  das  Studium  der 
„grossen  Kunst44  empfohlen  wird,  als  eine 
nicht  ungeschickte  Bearbeitung  der  letztern 
aus  der  Feder  eines  spfitern  Kabbalisten 
geflossen  und  unter  dem  Namen  des  Lullus 
verbreitet  worden.  Als  einer  der  anf- 
geklftrteaten  Lullisten  gilt  der  Arzt 
Arnoldus  de  Villanova,  ein  im  Jahr 
1312  gestorbener  Zeitgenosse  des  Lullus, 
desaen  Werke  von  Nicolaus  Taurellus  in 
Basel  im  Jahr  1585  durch  den  Drnck 
verQffentlicht  wurden.  Der  theosophische 
Schwfirmer  Agrippa  von  Netteaheim 
schrieb  Commentare  zur  „Lnllischen  Kunst44 
und  einen  Auszug  daraus.  Ja  sogar  in 
GiordanoBruno's  beweglichem  una  phan- 
taaicvollem  Geiste  fand  dieselbe  einen  Wieder- 
klang.  Er  nahm  dieselbe  wieder  auf,  ent- 
warf  fertige  Modelle  von  Begriffen,  wonach 
alles  MOgliche  gefunden  und  benrtbeilt 
werden  sollte  und  auchte  die  Lullische  Kunst 
in  mehreren  Schriften  zu  verbessern. 
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gait  ihm  ais  die  Kunst  der  Gcdankenbildung, 
der  Erinnerung  und  Vergegenw&rtigung  der 
Vorstellungen  und  insofern  zugleich  als  Ge- 
dachtnisskunst  Ja,  er  rtthmte  von  ihr,  dass 
hier  die  Quelle  der  Weisheit  fliesse,  aus 
welcher  sogar  ein  Denker,  wie  Nicolaus  von 
Cnsa  geschdpft  habe.  Uebrigens  bietet  Lullus 
an88er  den  auf  die  logische  Mechanik  seiner 
Erfindungskunst  beztiglichen  Schriften  auch 
noch  ein  Mittelding  zwischen  der  „grosscn 
Kunst"  nnd  der  gewOhnlichen  Schul-Logik 
in  einer  Schrift  unter  dem  Titel  „De  nova 
logica"  dar,  welche  1512  zu  Valencia  im 
Druck  erschien.  Endlich  befinden  sich  unter 
seinen  Schriften  anch  einige  Bearbeitungen 
der  gewfihnlichen  Schullogik  selbst,  darunter 
ein  tlber  die  Universalien  (Gemeinbegriffe) 
und  Kategorien  handelndea  Buch  unter  dem 
Titel  „  Liber  Chaos".  Viele  Aufzeichnungen 
von  Lullus  sind  noch  ungedruckt  in 
der  MQnchener  Staatsbibliothek  vorhanden, 
welche  in  Folge  der  philosophischen  Lieb- 
haberei  eines  pfalzbayerischen  IIerzog8  eine 
Menge  lateinischer  und  catalonischer  Schriften 
des  Lullus  besitzt  Uebrigens  bezog  sich 
die  Bewunderung  und  Verehrung  der  Lullisten 
keineswegs  bios  auf  die  „grosse  Kunst4*  ihres 
Meisters,  sondern  auch  auf  den  gnostisch- 
theosophischen  Inhalt  seiner  Lehre  selbst, 
die  er  in  verschiedenen  theologischen  und 
philosophischen  Schriften  darlegte  und  urn 
deren  willen  er  als  der  „erleuchtetste  Lehrer44 
(„ Doctor  illuminatissimiis".  als  das  „ Organ 
Gottes44,  als  ..Quelle  der  Wahrheit44,  und  als 
.  Wiederherstellcr  der  Kirche44  von  seinen 
Anhangern  gertlhmt  wurdc,  einer  Kirche 
freilich,  von  welcher  seine  Lehre  im  Jahr 
1376  verdammt  und  seine  Schriften  noch  im 
sechzehnten  Jahrhundert  durch  den  Papst 
Paul  IV.  verboten  wurden. 

In  seinen  philosophischen  Schriften  hat  es 
Lullus  besonders  auf  die  Bckampfung  der 
averroistischen  Scholastiker  abgesehen  und 
zeigt  sich  als  eifrigen  Gegner  der  Lehre 
von  der  zwiefachen  Wahrheit.  In  der 
Schrift  „Duodecim  principia  philosophiae 
sen  lamentatio  philosophiae  contra  Aver- 
roistas"  lasst  er  die  Philosophie  mit  ihren 
zwdlf  Prinzipicn  (Form,  Stoff,  Entstehen, 
Vergehen,  elementare,  vegetative,  sensitive, 
imaginare  Kraft,  Bewegung,  Intellect,  Wille 
und  Gcdachtniss)  auftreten  und  tlber  die  Un- 
bilden  klagen,  welche  ihr  in  Paris  von  den 
Averroisten  angethan  worden  seien.  Elf 
dieser  Prinzipien  bezcugen  der-  Philosophie, 
dass  sie  keineswegs  feindselig  und  hinterlistig 
gegen  die  Theologie  sei,  sondern  sich  als 
treue  Magd  dersclben  bew&hre.  Nur  der 
Intellect  hatte  geschwiegen  und  erklftrt  end- 
lich, er  sei  zu  Paris  durch  die  falschcn 
philosophischen  Lehren  der  Averroisten  so 
verfinstert  und  fast  erstickt  worden,  dass  er 
kaum  ]mehr  Kraft  habe,  Athem  zu  holen. 
Lullus  wird  daxauf  -gebeten,  den  Kdnig  der 


Franken  zum  Einschreiten  gegen  die  Pariser 
Averroisten  zu  veranlassen,  was  er  auch  zu 
thun  verspricht,  nachdem  jedes  der  zwiilf 
Prinzipicn  der  Philosophie  gezeigt  hat,  dass 
es  tlberall  mit  der  Theologie  im  besten  Ein- 
klang  stehe.  Dabei  wird  erklart,  dass  der 
menschliche  Intellect  nur  in  Grammatik,  Logik 
und  Geometrie  sich  eigentlich  thatig  verhalte, 
in  den  Ubrigen  Wissenschaften  dagegen 
lcidend,  nnd  als  Drittes  komme  die  Tugend- 
Ubung  hinzn.  Seinen  gnostisch-theologischen 
Standpunkt  entwickelt  Lullus  hauptsachlich 
in  den  Schriften  „De  convenientia  fidei  el 
intellectns" ,  „De  contemplatione  I)ei"  und 
„Arliculi  fidei  sacrosanctae1' .  Lass  dein 
Erkennen  sich  emporschwingen  (so  lehrt  er), 
so  wird  sich  auch  deine  Liebe  empor- 
schwingen; der  Himmcl  ist  nicht  so  hoch, 
als  die  Liebe  eines  heiligen  Mcuschen;  je 
mehr  du  arbeiten  wirst,  um  emporzusteigen, 
desto  mehr  wirst  du  emporsteigen.  Zum  Ver- 
standniss  der  Wahrheiten  des  Glaubens  kann 
der  Geist  nicht  gelangen,  so  langc  er  noch 
gegen  dieselben  eingenommen  ist  und  in  der 
Voraussetzung,  dieselben  enthielten  etwas 
Unm(5gliche8 ,  von  seiner  Auflehnung  gegen 
dieselben  nicht  ablassen  will.  Man  muss  den 
Inhalt  der  Glaubenswahrheit  vorerst  als 
etwas  Mdgliches  setzen,  um  zur  Untersuchnng 
desselben  fortschreiten  konnen,  welche  nicht 
m^glich  ist,  wenn  man  nicht  voraussetzt,  dass 
etwas  wahr  oder  falsch  sein  konne.  Glauben 
und  Wissen  stehen  nach  ihrer  Bcthiltigung, 
ihrem  Verhalten  und  ihrem  VermQgen  mit 
einander  im  Einklangc.  Je  hohcr  der  Geist 
aber  auf  der  Leiter  der  Einsicht  zu  Gott 
aufsteigt,  desto  hdher  erhebt  sich  auch  der 
Glaubc  und  umgekehrt,  und  nur  wenn  Ver- 
stand  (Intellect)  um  gewisser  Hindernisse 
willen  sich  zum  Erkennen  nicht  erheben 
kann,  so  vertritt  dessen  Stelle  der  Glaube, 
damit  sich  der  Geist  dadurch  die  Wahrheit 
aneigne.  Steigt  der  Intellect  durch  Erkennen 
zur  Stufe  des  Glaubens  hinauf,  so  erhebt 
sich  von  hier  aus  der  Glaube  fiber  den 
Intellect.  Wie  der  Glaube  in  hohen  Dingcn 
stehen  und  sich  nicht  zu  Vernunftgrflndcn 
herablassen  will,  so  erhebt  sich  die  Vernunft 
zu  hohen  Dingen,  welche  sie  jsum  Erkennen 
herabsteigen  lasst.  Sobald  der  Glaube  in 
hohen  Dingen  steht  und  die  Vernunft  zu  ihm 
hinanfsteigt,  dann  befinden  sich  bcide  im 
Einklang,  weil  der  Glaube  der  Vernunft  die 
Erhebung  verleiht  und  die  Vernunft  durch 
den  erhabenen  Schwung  des  Glaubens  ge- 
adelt  und  gekraftigt  wird,  dass  sie  versuche, 
durch  Erkenntniss  zu  dem  zu  gelangen,  was 
der  Glaube  schon  erreicht  hat  Und  kann 
die  Vernunft  jene  Ilohe,  zu  welcher  sich  der 
Glaube  aufgeschwungen  hat,  nicht  crreichen ; 
so  wird  mit  der  Anstrengung  der  Vernunft 
und  durch  diesc  Anstrengung,  jene  hohen  Dingo 
zu  erkennen,  um  so  mehr  der  Glaube  erh5ht, 
so  dass  Glaube  und  Vernunft  durch  gegen- 
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seitige  Hfllfe  emporsteigen.  Der  Glaube 
ruft  die  Vernunft  vom  Mdglichen  zum  Wirk- 
lichen  hervor,  die  Vernunft  lasst  den  Glanben 
vom  Wirklichen  znm  MOglichen  tlbergehen, 
nnd  so  macht  der  wahre  Glaube  den  Intellect 
frei  nnd  gross.  In  der  Natur  sind  viele  nnd 
grosse  Geheimnisse,  nnd  der  menschliche 
Intellect  reicbt  nicht  aus,  nm  alle  Werke 
der  Natur  zu  erkennen  und  zu  begreifen; 
denn  die  Kraft  der  Natur,  nach  ihrem  Laufe 
zu  wirken,  ist  weit  grflsser,  als  die  Kraft 
der  menschlichen  Secle,  die  Werke  der  Natur 
zu  verstehen.  Findet  nun  der  Mcnsch  in 
der  Natur  solche  Schranken,  wie  wird  er 
alles  Uebernattlrliche  zu  erkennen  vermOgen, 
zumal  wenn  er  das  tlber  den  Grenzen  der 
Natur  hinausliegende  als  etwas  in  diesen 
Grenzen  Bescblossenes  erkennen  will?  Das 
Natflrliche  und  das  Uebernattlrliche  kann 
Beides  nur  im  Zusammenhange  mit  einander 
rccht  erkannt  werden.  Das  Verstandnias  des 
Einen  bedingt  das  Verstandniss  des  A  ml  era. 
Und  in  Wabrheit  ist  die  Vernunft  im  Stande, 
alle  Geheimnisse  des  Christentbums,  sogar 
das  rein  Thatsacldiche.  in  demselben  aus  sicb 
allein  mit  zwingenden  Beweisgrtlnden  dar- 
zutbun.  Freilich  sucbt  der  Glaubige  diese 
Beweisc  nicht,  um  dadurch  zum  Glanben  zu 
gelangen;  sondera  die  gcwonnene  Einsicht 
in  die  Glaubenswahrhciten  ist  eine  geistigc 
Speise,  welche  der  Glaubige  dem  Glanben 
s<-ll ist  verdankt,  der  dadurch  nicht  bios  nicht 
ausgeldscht,  sondera  vielmehr  nur  nm  so 
vollkommener  wird?  wie  das  in  einem  Wasscr- 
gefUsse  oben  schwimmende  Oel  immer  hfiher 
steigt,  je  mehr  das  Wasser  im  Gefftsse  steigt. 
Das  Dasein  Gottes  beweist  sicb  daraus,  dass 
cs  ein  hochst  Gutes,  ein  unendlicb  Grosses, 
ein  Ewigcs.  ein  unendlich  Machtiges,  ein 
h5chst  Wirksames  geben  muss,  welches  wir 
eben  Gott  ncnnen,  und  dass  dieses  Wesen 
zugleich  ein  dreieiniges  sein  muss.  Ohne 
die  Annahme  der  gdttlichen  Dreieinigkcit 
wird  man  zur  Annahme  einer  ewigen 
Schtfpfnng  hingetricben,  oder  man  muss  die 
Idee  der  Vollkommenheit  Gottes  beein- 
trachtigen.  Weil  Gott  ist,  dnrch  Handeln 
wie  durch  Sein,  hat  er  in  seinem  Wesen 
unterschiedene  Personen.  Die  Gflte  Gottes 
kann  zu  keiner  Zeit  wirknngslos  gedacht 
werden;  zum  Wesen  des  hSchsten  Gutes  ge- 
hort  die  Selbstmittbeilung,  welche  sich  als 
vollkommene  nnr  in  der  Dreieinigkeit  denken 
lasst.  Alles  was  Gott  in  sich  selber  erkennt, 
ist  Gott.  Insofera  das  Lieben  in  Gott  etwas 
Hervorgebrachtes  ist,  erscheint  es  persfln- 
lich:  sofera  es  nichts  Hervorgebrachtes  ist, 
denken  wir  cs  als  das  Wesen  Gottes.  Insofera 
der  gftttliche  Geist  sicb  als  Vater  erkennt, 
crzeugt  er  den  Sohn;  insofera  Vater  und 
Sohn  durch  die  Liebe  sich  anschanen,  er- 
zcugen  sie  den  heiligen  Geist  Die  thatige 
Wirksamkeit  Gottes  beginnt  beim  Vater  nnd 
findet  ihr  Ziel  im  heUigen  Geist,  welcher 


keine  andere  Person  mehr  erzeugt,  well  in 
ihm  Alles  sein  Ziel  und  seine  Ruhe  findet. 
Die  Welt  und  ihre  Theile  waren  von  Ewig- 
keit  her  in  der  gOttlichen  Vernunft  dnrch 
die  Ideen,  da  diesclbe  von  ihrem  Wesen  oder 
dem  Wesen  ihrer  Attribute  Nichts  andere 
als  nnr  sich  selber  hervortreten  lasst,  gleich- 
wie  das  im  Spiegel  sich  darstellende  Bild  an 
sich  selbst  dasselbe  bleibt.  Gott  wollte,  dass 
aus  Nichts  dasjenige  geschaflen  werde,  was 
er  von  Ewigkeit  her  durch  die  Idee  bei  sich 
hatte.  Da  aber  dasjenige,  was  auf  ewige 
Weise  in  ihm  ist.  nicht  in  QuantitAt,  Zeit, 
Bewegung  tlbergehen  konnte,  so  mflssen  wir 
unterscheiden  zwischen  dem  Geschaffenen 
als  solchem  und  demselben,  wie  es  dnrch  die 
gdttliche  WTei8heit  von  Ewigkeit  her  begriffen 
wird.  Gottes  schaffende  und  erhaltende 
Thfttigkeit  unterscheiden  sich  von  einander 
nur,  wie  nnmittelbares  nnd  vermitteltes 
Wirken;  SchOpfung  und  Erhaltung  durch 
Gott  ist  eins  und  dasselbe.  Das  Vermittelnde 
fdr  die  erhaltende  Thatigkeit  Gottes  ist  die 
den  Dingen  anerschaffende  „erhaltende  KraiV*, 
welcher  Alles  von  Aussen  Kommende  nur 
zur  Hfllfe  gereicht  Die  Schdpfnng  ist  ein 
Werk  der  freien  Liebe  Gottes.  Aber  dieae 
einmal  vorausgesetzt,  ist  die  Menschwerdnng 
Gottes,  obgleich  sie  nur  aus  Gottes  freiem 
Willen  abgeleitet  werden  kann,  gleichwohl 
nothwendig,  weil  Gott  sonst  nicht  erftlllen 
wflrde,  was  er  sich  nnd  seiner  Wflrde  schuldig 
ist.  Nach  der  Stlnde  des  ersten  Menschen 
und  deren  Vererbung  ist  die  Menschwerdung 
nothwendig,  damit  der  Zweck  der  Welt  nicht 
vereitelt,  sondera  trotz  jener  Stdrung  dnrch 
die  Stlnde  dennoch  erreicht  werde. 

A.  HelfleriCh,  linymund  Lull  und  die  Anfinpc 

der  caUloniBchen  Literatur.  1858. 

Lykdn  ans  Troas  (in  Vorderasien)  batte 
in  Athen  den  Physiker  Stratdn  aus  Lampsakos 
gehdrt  und  stand  nach  dem  Tode  dessclben, 
seit  269—226  vor  Chr.  der  peripatetischen 
Schule  vor.  Wegen  seines  angenehmen  nnd 
fliessenden  Vortrags  wnrde  er  auch  Glykon 
(der  Sflsse)  genannt  Er  beachaftigte  sich 
auch  mit  den  dffentlichen  Angelegenheiten 
von  Athen  und  wnrde  als  politischer  Mann 
wie  als  Philosoph  von  den  pergamenischen 
und  syri8chen  KOnigen  bewnndert.  Von 
seinen  Schriften,  deren  Handschriften  «  r 
sein  en  Schfllera  vermachte,  ist  uns  Nichts 
tlbrig  geblieben.  Doch  werden  von  ihm 
ausser  einer  Bestimmung  des  hdchsten  Gutes, 
als  mit  der-  wahren  Lust  zusammenfallend, 
einige  pftdagogische  Aussprtlche  dberliefert. 

Lykophnto,  ein  lUietor  und  Sophist  ans 
der  Schule  des  Gorgias,  wird  von  Aristoteles 
wegen  seiner  paradoxen  Kedewetse  erwihnt, 
wonaeh  er  das  wSein"  ganz  aus  der  Sprache 
verbannt  nnd  z.  B.  statt  mder  Mensch  1st 
weiss4*  lieber  gesagt  wissen  wollte:  „der 
Mensch  weisset". 
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chriatlichen  Jahrhundert  in  Rom  und  war 
der  Lehrer  des  Am  el  ins,  welcher  jedoch 
nachmalB  von  der  stoischen  Schule  zu  Plotinos 
uberging. 

Lysis,  ein  Tarentiner  und  Zeitgenosse 


des  Archytas.  lebte  als  Pythagoraer  in  Theben 
und  war  der  Lehrer  des  Epaminondas. 
Ueber  eine  ihm  spater  in  neupythagoreischen 
Kreisen  zugescbriebene  Schrift  ist  nichts 
Niiheres  bekannt. 


\9  Johann  Gebhard  Ehren- 
reich,  war  1766  zu  Krottendorf  bei  Halber- 
stadt  geboren  und  seit  1780  in  der  Dom- 
schule  zu  Halberstadt  gebildet,  studirte  seit 
1784  in  Halle  Thcologie  und  Philosophie 
und  gab  daneben  Unterricht  in  der  hcbraischen 
Spraehe  und  in  derMathematik.  Im  Jahr  1787 
wurde  er  mit  einer  lateinischen  Abhandlnng 
„zur  Geschjchte  der  Lehre  von  der  Ideen- 
Association"  Magister  der  Philosophie  und 
hielt  als  Privatdocent  Vorlesungen  liber  Logik, 
Metaphvsik  und  Naturrecht.  In  mehreren 
Abhand  lungen,  die  er  in  Eberhard's  „philo- 
sophischem  Magazin4*  vertfffentlichte,  griff  er 
mit  vielem  Scharfsinn  die  Erarterungen  Kant's 
liber  die  transscendentale  Aeathctik  und  fiber 
die  synthetischen  Urtheile  an,  1788  anch  die 
Antinomien  der  Vernunft.  Im  Jahr  1791  war 
er  ausserordentlicher,  1798  OTdentlicher  Pro- 
fessor der  Philosophic  geworden  und  starb 
1823  in  Halle.  Nachdem  er  in  der  Schrift 
„  Ueber  die  Aehnlichkeit  der  christlichen  mit 
der  neuern  (Kant'schen)  philosophischen 
Sittenlehre4*  (1791)  seine  Ansichten  mehr  im 
Kant'schen  Sinne  modificirt  hatte,  bescliTilnkte 
er  sich  auf  logische  und  psychologische 
Arbeiten,  deren  Titel  diesc  sind:  Versnch 
tlber  Einbildungskraft  (1792),  Grundriss  der 
Logik  (1793),  Versnch  liber  die  Leidenschaften 
(1805 — 7,  in  zwei  Band  en)  und:  Versuch  tlber 
die  Gefuhle  (1811). 

Madly,  Gabriel  Bonnot  de,  war 
1709  in  Grenoble  als  altcrer  Bruder  dea  Abbe 
Condillac  geboren,  hatte  zu  Lyon  seine  erste 
Bildung  bei  den  Jesuiten  erhalten,  welche 
merkwtlrdigerweise  auch  Diderot,  Helv&ius, 
Condorcet,  Lamettrie  und  Voltaire  zu  Schtllern 
batten,  daranf  war  er  in  das  geistliche  Seminar 
von  8t  Sulpice  eingetreten,  verschmllhte 
jedoch  die  Lanfbahn  im  Kirchendienst  und 
trat  als  Abbe  in  seinem  32.  Lebensjahre  als 
historisch-politischer  Schriftsteller  mit  einer 
Vertheidigung  der  absoluten  Monarchie  her- 
vor  (1742)  und  wurde  auch  zn  politisehen 
und  diplomatischen  Geschaften  benutzt  Bald 
jedoch  anderten  sich  seine  Anschauungen, 
nnd  er  trat  in  einer  nenen  Schrift  (1748)  als 
Vertheidiger  der  demokratischen  Ideen  her- 
Andere    bistorische  und  poUtische 


Schriften  folgten  nach.  Als  philosophische 
Schriften  sind  von  ihm  zn  nennen:  Entre- 
tiens  de  Phocion  mr  le  rapport  de  la 
morale  el  de  la  politique  (1763)  ,  Principes 
de  la  legislation  (1776)  und  Principes  de 
morale  (1784).  Seine  Ansichten  tlber  die 
menschliche  Natur  klingen  an  Rousseau's 
Lehren  an.  Der  Mensch  soil  vor  A  Horn  seine 
Vernunft  ausbilden,  um  innere  Ruhe  zu  ge- 
winnen  und  die  Dinge  richtig  schatzen  zu 
lernen,  die  Natur  zu  erkennen  und  zu  ihr 
znrtlckzukehren.  Die  Natur  aber  hat  unser 
Gltlck  und  unseregesellschaftlichenTugenden 
an  die  Erhaltung  der  Gleichheit  geknilpft, 
denn  die  Ungleichheit  des  Vermfigens  una 
Standes  zersetzt  gewissermaassen  die  natur- 
lichen  Gefuhle  des  mcnschlichen  Herzens. 
Indcm  sie  tlbermassige  Begierden  erzeugt, 
erfllllt  sie  den  Geist  mit  Vorurtheilen ,  ehr- 
geizigen  Leidenschaften,  Uneinigkeit  nnd 
Hass.  Zwar  theilt  auch  die  Natur  ihre  Gaben 
ungleich  aus,  jedoch  nicht  so  ubermassig, 
wie  es  in  den  heutigen  Znstanden  der  Ge- 
sellschaft  der  Fall  ist.  Auch  hat  nicht  die 
Natur  dem  Menschen  die  beiden  Laster  Ehr- 
geiz  und  Habsucht  gegeben,  welche  am 
meisten  zu  seinem  Ungltlck  beitragen.  Gegen- 
wSrtig  besteht  die  Kunst  des  Gesetzgebers 
hanptsiichlich  darin,  den  Ehrgeiz  und  die 
Habsucht  im  Schlummer  zu  erhalten.  Da 
sich  jetzt  der  Einfuhrung  der  Gtltcrgemein- 
schaft  ifntlbersteigliche  Hindernisse  entgegen- 
setzen,  so  muss  sich  die  Gesetzgebung  daranf 
beachranken,  den  tlbeln  Einwirkungen  der 
Ungleichheit  entgegen  zu  arbeiten.  Reich- 
thum  soil  kein  Recht  zu  Aemtern  gewahren, 
und  diese  sollen  so  vertheilt  werden,  dass 
man  sie,  ohne  Besoldung  ausilben  kann. 
Teatamente  soli  es  nicht  geben,  sondern  das 
Gesetz  soil  tlber  die  Gflter  des  Sterbenden 
verftigen.  Die  Anfwandsgesetze  sollen  sich 
auf  Alles  erstrccken,  und  anch  der  Ehrgeiz, 
obwohl  er,  geschickt  geleitet,  manche  blirger- 
liche  Tugenden  erzeugt,  mnss  durch  die  Ge- 
setzgebung mdglichst  beseitigt  werden.  Die 
gesellschaftlichen  Sitten  und  Tugenden  sollen 
durch  eine  angemessene  <Jffentliche  Erziehung 
erhalten  werden.  Die  erste  Tugend  der 
I  Kinder  ist  Ehrfurcht  vor  ihren  Eltern  und 
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Erzichcni;  hicraus  muss  Vertrauen  und 
Freundschaft  cntstehen.  Durch  fortgesetzte 
gemeiuschaftliche  Uebungen  werde  der  Mtlssig- 
gang  verbannt,  der  die  Junglinge  zum  Rausch 
uud  zur  Wollust  verfuhrt.  Durch  folgerichtige 
Ausbildung  der  Vernunft  soil  der  junge 
Meusch  in  sich  selbst  die  Waffen  zur  Be- 
kampfung  seiner  Leidenschaften  linden. 
Jeue  erbabene  Intelb'genz  abcr.  welcher  wir 
alle  uDsere  Wissenschaften  una  Ktlnste  ver- 
danken  und  welche  eine  zweite  Schopfung 
fur  uns  bewirkte,  wird  nicbt  unfahig  sein, 
uns  den  Wcg  zur  Selbsterkenntniss  und  zum 
Glticke  zu  zeigen.  —  Der  Abbe*  de  Mably 
starb  1785  zu  Paris.  Seine  sammtlicben 
Werke  erschienen  daselbst  1794  in  15  Banden. 

Mackintosh,  James,  war  17G5  zu 
Aldourie  bei  Inverness  in  Scbottland  geboren, 
hatte  seit  1775  eine  Pension  im  Stadtchen 
Fortrose  auf  der  schottiscben  Insel  Black- 
Island  besucht  und  178D  die  Universitat  zu 
Abcrdeem  bezogen,  um  Medicin  zu  studiren, 
welcbes  Studium  er  seit  1784  in  Edinburgh 
fort8etzte.  Als  Doctor  der  Medicin  reiste  er 
1788  nacb  London,  wo  er  seine  ftrztliche 
Praxis  erOffnete  und  sich  1789  verheirathete. 
Darauf  grlindete  er  eine  politische  Zeitschrift 
„das  Orakeh  und  trat  1791  in  cinerpolitischen 
Schrift  als  Vertlieidiger  der  Revolution  auf. 
Im  Jahr  1795  gab  er  die  Medicin  auf  und 
ging  in  cin  Advokatenbureau  und  erlangte 
als  Vertheidiger  in  einem  politiscben  Process 
1802  eincn  solchcn  Ruf,  dass  er  1804  zum 
Recorder  (Syndikus)  in  Bombay  ernannt  wurde, 
wo  er  mit  seiner  Familie  bis  1812  blieb. 
Nacb  seiner  Rtlckkekr  in  die  Ileimath  wurde 
er  Vertreter  einer  scbottischen  Grafschaft 
im  Parlament,  erbiclt  1830  eine  Anstellung 
im  Ministerium  und  starb  1832  in  London. 
In  seine ii  schriftstellcrischen  Arbeiten  zeigte 
sicb  Mackintosh  als  cinen  der  letztcn  Ver- 
treter der  schottischen  Schule.  Von  geist- 
vollen  Kritiken  abgesehen,  welche  er  in  der 
„ Edinburgh  Review"  verOffentlichte,  Heferte 
er  darin  auch  drei  Essays  „  liber  die  Ge- 
schichtc  der  Philosophic  seit  der  Wieder- 
hcrstellung  der  Wissenscbaften**,  welche  von 
L.  Simon  in's  Franzosische  flbersetzt  und 
unter  dem  Titcl  „  Melanges  philosophiques 
de  Sir  James  Mackintosh11  (1820)  heraus- 
gegeben  worden  sind.  In  der  „  Encyclo- 
paedia britannica"  erschien  seine  kritische 
Geschicbte  der  Moralphilosophie ,  welche 
unter  dem  Titel  „  Dissertation  on  the  pro- 
gress of  the  ethical  philosophy,  chiftly  during 
the  17  ff  IS  centuries"  besonders  abgedruckt 
1830  in  London  und  1836  in  Edinburgh  er- 
schien und  von  H.  Poret  unter  dem  Titel : 
,,1/isloire  de  la  philosophic  morale"  (1834) 
in's  Franzdsische  ubersetzt  wurde.  In  Be- 
zng  auf  die  Erkenntnissprincipien  bekiimpft 
Mackintosh  den  Sensualismus,  in  der  Moral 
das  Princip  der  Selbstliebe.  In  letzterem 
Betracht  wird  Kant's  Widerlegung  dieses 


Princips  beifallig  erwahnt  und  an  Rant  ge- 
rtlhmt,  daas  er  das  moralische  Gebiet  in 
seiner  Unabhangigkeit  von  allem  bios  sinn- 
lichen  Woblgefallen  und  von  selbstischen 
Motiven  nachgewiesen  habe  und  sonach  mit 
den  Ergebnissen  der  schottischen  Schule  ilber- 
einstimme. 

Marrobiii*  (Ambrosius  Aureliu8 
Theodosius  Macrobius)  bluhte  in  den 
ersten  Jahrzehnten  des  ftinften  christlichen 
Jahrhundert8  und  bekleidete  unter  Honorius 
im  westrdmischen  Reich  einige  Aemter.  Er 
ist  Verfasser  eincs  Commentars  zu  Cicero's 
„Somnium  Scipionis"  und  der  flbrigens  nicht 
vollstandig  erhaltenen  „Saturnalien"  {Satur- 
nalium  conviviorum  libri  VII  ed.  Eyssen- 
hardt,  1868),  worin  mancherlei  philosophie- 
geschichtliche  Notizen  enthalten  sind.  In 
seinen  eignen  philosophiBchen  Ansichten  halt 
er  sich  durchaus  an  die  Schule  Platon's  und 
stellt  neben  Platon  selbst  auch  den  Nen- 
platoniker  Plotinos  sehr  hoch.  Er  verlangt 
vom  Philosophen  die  Erhebung  ttber  die  bios 
mythologische  Einkleidung  der  Wahrheit  zum 
Gedanken  des  Htichsten  und  Obersten  der 
Gdtter,  welcher  das  Gute  und  die  erete  Ur- 
sache  sei  und  dessen  Ausfluss,  der  Nus 
(g5ttlicher  Verstand)  die  Ideen  als  Urbilder 
der  Dinge  enthalte.  Zugleich  halt  er  an  der 
Anfangslosigkeit  der  Welt  und  mit  Platon 
gegen  Aristoteles  an  der  Selbstbewegung  der 
Seele  fest. 

HlaKiienus,Johanne8Chry8ostomu8, 

war  zu  Luxeil  (in  der  Franche  Comte)  ge- 
boren, hatte  zu  DOle  Medicin  studirt  und  ging 
dann  nach  Italien,  wo  er  erst  als  Arzt  lebte 
und  um  die  Mitte  des  17.  Jahrhunderts  als 
Professor  der  Philosophic  in  Pavia  wirkte. 
In  dieser  Stellung  hat  er  den  Demokritos 
aus  seiner  mittelalterlichen  Vergessenheit 
hervorgezogen  in  seiner  Schrift:  „Democritus 
reviviscens  sive  de  atomis",  nebst  einem  An- 
hange  „de  vita  et  nhilosophia  Democriti" 
(1646),  welches  Went  solchen  Erfolg  hatte, 
dass  es  in  Leyden  (1648),  im  Haag  (1658; 
und  in  London  (1688)  wieder  gedruckt  und 
von  GasBendi  spater  bei  seiner  Wieder- 
erweckung  des  Epikuros  benutzt  worden  ist 
Sein  TodesjahrMst  unbekannt;  doeh  lebte  er 
noch  1660,  in  welchem  Jahre  er  den  ita- 
lienischen  Gesandten  am  franz5sischen  Hofe 
Fuensaldagne  nach  Paris  begleitete. 

Alaimon,  Salomon,  war  1753  als  der 
Sohn  eines  armen  polnischen  Rabbmers  zu 
Neschwitz  im  GrossfUrstenthum  Litthanen 
geboren  und  Bchon  als  Knabe  grfindlich  im 
Talmud  geschult,  im  elften  Jahre  verheirathet, 
im  vierzehnten  Jahre  Vater.  Neben  dem 
Talmud  hatte  er  auch  schon  fruhe  kabba- 
listische  Schriften  und  das  Lebenswerk 
des  Moses  Maimonides  nicht  bios  studirt, 
sondern  auch  commentirt.  Nachdem  er 
deutsch  gelernt  und  zufftllig  zuerst  medi- 
cinische  Schriften  in  dieser  Sprache  gelesen 
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hatte,  ging  er  in  der  Absicht,  Medicin  zu 
stndiren,  nach  Berlin,  wo  er  krank  nnd  elend 
ankam  nnd  eine  Zeitlang  vom  Betteln  lebte, 
bis  er  hfllfreichc  Conner  fand,  die  ibm  eine 
Hofmeisterstelle  in  Posen  verschafften.  Nach 
einigen  Jahren  ging  er  abermals  nach  Berlin 
und  fing  nun  an,  Wolff's  Metaphysik  zu 
stndiren  nnd  darllber  in  hebraischer  Sprache 
mit  seinen  Glaubensgenossen  zu  dispntiren. 
Dadnrch  ward  er  mit  Moses  Mendelssohn 
bekannt,  der  sich  seiner  annahm  nnd  seine 
philosophischen  Studien  leitete.  Bald  jedoch 
entfremdete  er  sich  seinen  dortigen  Frennden, 
verliess  Berlin  nnd  trieb  sich  erst  in  Holland, 
dann  in  Hamburg  herum.  In  Hamburg  wollte 
er  sich  taufen  lassen,  kam  jedoch  wieder 
davon  ab,  weil  der  Prediger,  an  den  er  sich 
wandte,  mit  seinem  Glaubcnsbekenntniss  nicht 
zufrieden  war.  Endlich  wurde  er  in  den  Stand 
gesetzt,  als  alter  Knabe  noch  einige  Jahre 
in  Altona  das  Gymnasium  zu  besnchen,  wo 
er  lateinisch  und  Mathematik  lernte.  Mit 
einem  guten  Abgangszeugnisse  versehen, 
wand  to  er  sich  abermals  nach  Berlin,  wo  er 
in  hebraischer  Sprache  ein  mathematisches 
Lehrbuch  fur  polniache  Juden  verfasste,  wel- 
ches jedoch  nicht  zum  Druck  gelangte.  Er 

Sing  nach  Breslan,  wo  er  mit  Garve  bc- 
annt  wurde  und  Medicin  zu  stndiren  begann, 
welche  ihm  jedoch  bald  zuwider  wurde. 
Et  tlbeTsetzte  Mendelssohn's  „Morgenstundcn" 
in'sHebr&ische,  schrieb  in  hebraischer  Sprache 
eine  Naturlehre  nach  Newton's  Gmndsatzen, 
gab  Unterricht  in  der  Algebra  und  im  Latei- 
nischen  und  trieb  sich  in  Kneipen  herum. 

Nachdem  er  seiner  nach  Breslan  ge- 
kommcnen  Fran,  die  sich  von  ihm  scheiden 
liess,  seine  letzte  Baarschaft  gegeben  hatte, 
wandte  er  sich  wieder  nach  Berlin,  wo 
mittlerweile  (1786)  Mendelssohn  gestorben 
war.  Der  33iahrige  geschiedene  Ehemann 
studirte  jetzt  Kant's  Kritik  der  reinen  Ver- 
nunft,  und  machte  dazu  schriftliche  Er- 
lauterungen  und  Einwendungeu,  welche  von 
dem  mit  Kant  befreundeten  jadischen  Arzt 
Marcus  Herz  dem  Konigsbcrger  Philosophen 
mitgetheilt  wurden  und,  nachdem  dieser  ein 
gtlnstige8  Urtheil  Uber  die  Arbeit  abgegeben 
hatte,  unter  dem  Titel  „Versuch  tlber 
die  Transscendentalphilosophie,  nebst 
einem  Anhang  Uber  die  symbolische  Erkennt- 
niss14  (1790)  im  Druck  erschienen.  In  den 
nachsten  Jahren  wurden  von  ihm  eine  Reihe 
von  philosophischen  Aufsatzen  Uber  Denken 
und  Erkennen  (als  Probe  rabbinischer  Weis- 
heit),  fiber  Wahrheit,  Uber  Bacon  und  Kant, 
fiber  Weltscele,  Uber  das  Genie  und  den 
methodischen  Erfinder,  Uber  den  grossen 
Mann,  Uber  die  Sophistik  des  J  lor/ ens,  Uber 
Tauschung,  fiber  das  VorhersagungsvermSgen, 
fiber  Theodicee,  fiber  den  moralischen  Ske- 
ptiker  und  andere  in  verschiedenen  Zeit- 
Bchriften  verfiffentlicht,  welche  zum  Theil 
wiederum  in  das  im  Jahr  1791  von  Maimon 


herausgegebene  erste  Stfick  eines  philo- 
sophischen WOrterbuchs  zur  „Beleucntung 
der  wichtigsten  Gegenstande  der  Philosophic 
in  alphabetischer  Ordnung"  anfgenommen 
wurden.  Nachdem  Leonhard  Reinhold,  mit  , 
welchem  Maimon  brieflich  verkehrte,  diesen 
Anfang  des  philosophischen  Worterbuchs 
dem  Verfasser  nicht  ganz  zu  Gefallen  be- 
urtheilt  hatte,  verflffentlichte  dieser  in  dem 
Buche  „Streifereien  im  Gebiete  der 
Philosophic"  (1793)  seinen  mit  Reinhold 
geffihrten  Briefwechsel  und  in  demselben 
Jahre  die  dnrch  cine  Preisanfgabe  deT  Berliner 
Akademie  veranlasste  Schrift  „Uebcr  die 
Progresse  der  Philosophic"  (1793). 
Darauf  folgte  die  Schrift  „Die  Kategorien 
d.es  Aristoteles,  mit  Anmerkuugen  er- 
lautert  und  als  Propadeutik  zu  einer  neuen 
Theorie  des  Denkens  daTgestellt"  (1794)  und 
letztere  selbst,  als  Maimon 's  bedeutendste 
philosophische  Leistung,  unter  dem  Titel 
„Vcr8nch  einer  neuen  Logik  oder 
Theorie  des  Denkens"  (1794).  Die 
beste  Gesammtdarstellung  seiner  philo- 
sophischen Ansichten  findet  sich  in  Maimon's 
letzter  Schrift,  welche  unter  dem  Titel 
„Kritiscln  Untersuchungen  fiber  den 
mcnschlichcn  Geist  oder  das  hohere 
Erkenntniss-  und  Willensvcrmogcn" 
(1797)  erschien.  Bei  seiner  unsteten  und  un- 
geregelten  Lebensweise  wfirde  Maimon  his 
an  scin  Lebensende  aus  Mangel  und  Noth 
nicht  herausgekommen  sein,  wenn  ihm  nicht 
noch  in  seinen  letzten  Lebensjahren  der 
Graf  von  Kalkrenth  auf  einem  seiner  Gfiter 
zu  Nieder-Siegcrsdorf  in  Schlesien  ein  gllick- 
liches  Asyl  gewfthrt  hatte,  wo  er  im  Jahr 
1800  starb.  Nachdem  ihm  Kant  1790  das 
Zeugniss  gegeben  hatte,  class  unter  alien 
seinen  Gegnern  ihn  Maimon  am  Besten  ver- 
standen  habe,  bezeichnete  der  Alte  vom  Kdnigs- 
berge  spater  die  „Nachbesserung  der  kritischen 
Philosophic,  dergleichen  die  Juden  gern  ver- 
suchen,  um  sich  auf  fremde  Kosten  ein  An- 
sehen  von  Wichtigkeit  zu  geben14  als  un- 
verstfindlich.  Dagegen  hatte  Pichte  bei 
Uebersendung  seiner  kleinen  Schrift  „Uber 
den  Begriff  der  Wissenschaftslehre*4  (1794) 
an  Maimon  seine  „grenzenlose  Achtung"  vor 
dessen  Talent  ausgesprochen ,  und  auch  der 
junge  Schelling  in  seiner  ersten  Schrift  als 
An  hanger  Fichte's  ,,  I'eber  die  Moglichkeit 
einer  Form  der  Philosophic"  (1795)  mit 
Anerkennung  von  Maimon's  „Nener  Logik" 
gesprochen.  Maimon  war,  wie  ihn  Rosen- 
kranz  (in  seiner  Geschichte  der  Kant'schen 
Philosophic  treffend  bezeichnet)  ein  rechteT 
talmudischer  Ideenspalter,  ein  Zerdenker,  ein 
ffir  die  geschickte  Verwirrung  des  Einzelnen 
fruchtbarer,  aber  ffir  die  Organisation  des 
Grossen  und  Ganzen  leerer  Geist,  welcher 
bei  einiger  Unbehtllflichkeit  und  incorrect- 
heit  in  der  Darstellung  seiner  Gedanken 
dock  in  einem  leidlich  guten  Styl  und  einer 
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zum  Theil  witzig  seinaollenden  Fortaetzung 
der  Mendelsaohn'schenVerstandcaeleganz  seine 
Gedanken  vorzutragen  wuaste.    In  Ueber- 
einstimmung  niit  Reinbold  hielt  er  die  Kant'- 
sche  Philosophic,  bei  aller  Hochachtang  ftlr 
dieselbe.  weder  fur  die  einzig  mQgliche,  nocb 
fUr  die  beste.   Er  bestreitet  mit  Reinhold  die 
Kant'acbe  Trennung  der  Sinnlichkeit  und  des 
Veratandes  als  zwei  geaonderter  Stamme  der 
menschlichen  Erkenntnias,  da  die8elben  viel- 
mehr  aua  dem  Bewu8staein  libcrhaupt.  ala 
ihrer  gemeinschaftlichen  Quelle  abgeleitet 
werden  m  Hasten.  Im  Einklang  mit  6.  E.  Schulze. 
dem  Verfaaser  der  gegen  Kant  und  Reinbold 
gerichteten  Schrift  „  Aenesidemus"  (1792)  be- 
streitet Maimon  nicht  bios  die  Mdglichkeit, 
die  Kategorie  der  Causalit&t  oder  des  Ver- 
hftltni8aea  von  Uraacbe  und  Wirkung  auf 
die  angeblicb  hinter  den  Erscbeinungen  ver- 
borgenen  „Dinge   an  sich*  anzuwenden, 
8ondern  laugnet  audi,  dass  die  letzten  tlber- 
haupt ausBer  unserm  Erkenntnisavermdgen 
exist i rr ii,  da  man  sich  von  solchen  achlechter- 
dings  keinen  Begriff  machen  konne  und  die- 
selben  vielmebr  als  imaginare  Grossen  oder 
Undinge  zu  bezeicbnen  aeien.    Was  auaser 
una  ware,  kdnnte  kein  Stoff  unserer  Vor- 
stellungen  in  una  sein.   Der  allem  bewussten 
Denken  vorauagehende  Stoff  ist,  nach  Maimon, 
ein  doppelter.   Erfahrungsmassig  aind  una 
die  Emptindnngen  als  ein  Mannigfaltiges  ohne 
verkntlpfcnde  Einheit  gegeben ;  v  o  r  der  Er- 
fahrung  aind  una  Raum  und  Zeit  als  die  Be- 
dingungen  und  Weisen  gegeben,  um  das 
Mannigfaltige  zur  Einbeit  des  Bewusstseina 
znsammenzufassen.    Die  Sinnlichkeit  liefert 
uns  die  Gegenatande,  deren  Entstebung  uns 
unbekannt   ist,    als   Erzeugnisse  unaeres 
Denkens.   Werden  wir  uns  der  Regeln  be- 
wusst,  nach  welchen  wir  dieaelben  hervor- 
bringen,  so  erhebt  oder  entwickelt  sich  die 
Sinnlichkeit  zum  Verstande.   In  den  Ver- 
standeskategorien  wollte  Maimon  den  Ueber- 
gang  zur  Realit&t  durcb  den  von  ihm  auf- 
geatellten  Grundsatz  der  Bestimmbarkeit  nach- 
weisen,  wonach  dieienige  Verbindung  von 
Gedanken,  bei  welcher  wohl  das  eine  Prii- 
dicat  ohne  das  andere.  dieses  aber  nicht 
ohne  jenes  gedacbt  werden  kann,  ein  reales 
Denken  ergebe,  wahrend  das  willkdrliche 
Denken  solche  Predicate  verbinde,  die  ohne 
einander  gedacbt  werden  kdnnen.   Indem  er 
die  Anwendbarkeit  der  Causal  itat  liiugnct, 
tritt  er  auf  die  Seite  des  Skeptikera  Hume, 
indem  er  mit  diesem  laugnet,  dass  una  die 
Erfabrung  jemals  eine  Erkenntniss  w iridic  her 
Allgemeinheit  und  Nothwendigkeit  geben 
kdnne.   Darum  nennt  sich  Maimon,  Kant 
gegentlber,  einen  empiriscben  Skeptiker,  d.  h. 
einen  Zweifler  an  der  Wirklicbkeit  der  Er- 
fahrung,  indem  er  nur  der  Mathematik  all- 
gemeine  und  nothwendige  Erkenntnisse  zu- 
gesteht.   Wahrend  Kant  die  Ideen  aus  der 
Vernunft  abgeleitet  hatte,  werden  dieaelben 


von  Maimon  auf  die  Einbildnngskraft  zur  tick - 
geftlhrt,  welche  all  ein  uns  auf  ein  letztes 
Glied  in  der  Reihe  der  Erscbeinungen  fuhre. 
Wenn  wir  uns  darum  mit  der  Yoratellung 
oder  Idee  eines  Unbedingten  in  Widersprtlche 
verwickeln,  so  wird  dies  von  Maimon  nicht 
ala  ein  Widerstreit  der  Vernunft  mit  sich 
selb8t,  sondcrn  als  ein  Streit  der  Einbildnngs- 
kraft mit  der  Vernunft  gefasat.  Indessen 
l&uft  dieae  Unterscheidung  auf  einen  Wort- 
streit  hinau8,  da  ja  auch  bei  Kant  die  An- 
nabme  der  Ideen  auf  einer  Tauschung  be- 
ruht.  In  der  praktischen  Philosophie  wird 
Kant  darilber  getadelt,  dasa  er  daajenige 
Princip,  welches  das  einzige  Motiv  unsers 
Uandelns  sei,  den  Genuss,  der  nicht  phyaiach 
zu  nehmen  sei  und  nach  Ariatoteles  in  der 
Erkenntnisa  seine  h5chste  Bcfriedigung  finde, 
durch  ein  ganz  unpraktisches  Princip  ver- 
drangt  habe.  Er  selbst  findet  das  Motiv  des 
sittlichen  Handelns  in  dem  angenehmen  Ge- 
fuhle  der  eignen  Wilrde,  deren  ue  sent  lichen 
Bestandtheil  eben  das  Erkennen  bilde. 

Sal.  Maimon'   Lebensgeschichte,  von  ihm  selbst 

beschrioben  and  herausgegobon  von  K.  Tb. 

Moritz  (1792)  in  2  B&nden. 
Sab.  Jos.  Wolff,  Maimouiana  oder  Rhapsodien 

zur  Cbaraktemtik  Sal.  Maimon's,  aus  seinem 

Privatleben  gesammelt.  1814. 

Maiiuonides  (MaimQni),  siehe  Moses 
ben  Maimon. 

Maine  de  Biran,  Francois  Pierre 
Gonthier,  war  1766  zu  Grateloup  unweit 
Bergerac  (im  alten  Perigord  oder  Departement 
Dordogne)  geboren,  hatte  zuerst  in  der  adeUgen 
Leibgarde  gedient  und  war  mit  aeinem  zarten, 
schtlchternen,  fast  mfldchenhaften,  Wesen 
der  Liebling  der  feinen  Welt  geweaen.  Schon 
vor  der  Revolution  war  er  Priifecturrath  in 
seinem  Departement  und  lebte  wahrend  der 
Schreckenazeit,  in  welcher  er  Vater,  Mutter 
und  zwei  Brtlder  verlor,  auf  aeinem  Landgut 
in  der  Nahe  von  Bergerac,  glUcklich  ver- 
heirathet,  in  stiller  ZurUckgezogenheit  seinen 
Studien.  Unter  dem  Kaiserreich  wurde  er 
correspondirendes  Mitglied  des  Pariser  Inatituts 
ftlr  Geschichte  nnd  alte  Literatur,  nach  der 
Restauration  wurde  er  Mitglied  der  zweiten 
Kammer  und  Staatsrath.  Er  hat  nur  ein 
einziges  Mai  in  seinem  Leben  Frankreich 
verlassen,  indem  er  1822  eine  Reise  in  die 
Schweiz  machte,  und  starb  nach  kurzer 
Krankheit  im  Jahr  1824.  Er  liess  8ich  seine 
Grabschrift  mit  den  Worten  Bonnet's  aetzen: 
.,  .Von  cerveau  est  devenu  pour  moi  une 
retraite.  oil  fox  goute  des  plaisirs,  qui  m'ont 
fait  ouolier  mes  affections.1*  Die  von  ihm 
bei  seinen  Lebzeiten  verttffentlichten  Werke 
erschienen  gesammelt  als  nOeuvres  philoso- 
phies de  Maine  de  Biran,  pubiiees  par 
I  'ictor  Coushi,  1841,  in  4  vola.  Ans  aeinem 
Nachlas8e  wurden  veroO'entiioht  „Oeuvres 
inedites  de  Maine  de  Biran,  pubiiees  par 
Ernest  Naville,"  1869,  in  4  vol*.  In  seinen 


Digitized  by  Google 


Maine  de  Biran 


575 


Maine  de  Biran 


philosophischen  Arbeiten  sind  drei  Entwicke- 
lungsstufen  zu  unterscheiden,  die  er  durch- 
laufen  hat 

Maine  de  Biran  veriiffentlichte  zuerst 
1802  eine  Abhandlung  „Sur  Vinftuence  de 
Vhabitude  a  lafaculte de  penser,u  in  welcher 
er  auf  dem  Standpnnkt  des  von  Condiilac 
begrtlndeten  SensualisniuB  steht  Er  spricht 
geringschfttzig  fiber  die  Griechen,  aber  Des- 
cartes und  Leibniz  und  sieht  den  achten 
philosophischen  Fortschritt  nur  in  Bacon, 
Hobbes,  Locke  nnd  Condiilac.  Die  Principien 
des  Letztern  will  er  auf  die  Frage  fiber  den 
Einfluss  der  Gewohnbeit  auf  die  Fahigkeit 
zn  denken  anwenden.  Die  blosse  Sinnes- 
empfindung  (sensation)  wird  von  der  sinn- 
lichen  Wahrnehmung  (perception)  unter- 
schieden,  bei  welcber  letztern  schon  nicht 
mehr  ein  bios  leidendes  oder  aufnebmendes 
Verbalten  stattfindet,  sondern  eine  freiwillige 
Tbatigkeit  mitwirkt  Im  Verstande  sieht 
er  Nichts  anders,  als  das  Ensemble  der 
ersten  Gewfihnungen  des  Gehirns.  Als  Grund- 
gesetz  der  Gewohnung  wird  dies  bezeichnet, 
class  sich  die  Sinnesempfindung  abschwache 
und  die  Perception  verstarke.  Sobald  sich 
unser  Geist  von  der  sinnlichen  Quelle  aller 
Erkenntniss  entfernt,  kommt  er  nur  zu  un- 
bestimmten  und  leeren  Abstractionen.  —  Eine 
Modification  dieses  Bensualistischen  Stand- 
punkts  tritt  uns  in  seinem  „Afemoire  sur  la 
decomposition  de  la  facuite  de  penseru 
(1805)  entgegen.  „Ich  bin  nicht  gltlcklich 
(schreibt  er  nach  dem  Tode  seiner  geliebten 
Gattin)  in  meinen  Voratellungen;  mein  Leben 
entfarbt  sich  mehr  und  mehr,  wo  finde  ich 
einen  Halt?  An  das  muss  man  sich  halten, 
was  in  uns  frei  ist  A  lie  (ibrigen  Gtlter 
hitngen  nur  bis  zu  einer  bestimmten  Grenze 
von  uns  ab,  und  von  ihnen  dQrfen  wir  unser 
Glilck  nicht  erwarten.  In  der  Welt  des  Han- 
delns  dagegen  sind  wir  frei,  nnd  nur  durcb 
ate  kdnnen  wir  soweit  glUcklich  sein.  als  es 
Menschen  mdglich  ist."  Indem  er  bei  der 
*Zerlegung  des  Gedankens"  von  der  That- 
sache  ausgeht,  dass  unser  innerer  Sinn  (sens 
iniitne)  verschiedene  Elemente  enthait,  will 
er  diese  nur  einfach  feststellen,  ohne  ihre 
Entstehung  zu  untersuchen,  und  zerlegtdarum 
den  Gedanken  in  das  empfindende  und 
bewegende  Element  Wir  mtlssen  darum 
die  aussern  und  innern,  die  physiologischen 
und  psychologischen  Thatsachcn  betrachten, 
wenn  wir  ihre  Einheit  auffinden  wollcn.  Mit 
dieser  Unteracheidung  kommt  man  auf  die 
Trennung  besonderer  Krafte,  der  Lebenskraft 
und  der  innern  bewegenden  Kraft  des  Ge- 
dankens.  Den  einwirkenden  Gegensttnden 
gegentlber  findet  nun  Maine  de  Biran  den 
letzten  wirkenden  Ursprung  in  der  freiwilligen 
Zusammenziehung,  in  welcher  der  Mittelpunkt 
des  Gehirns  einen  Eindruck  empfangen  kann, 
welcher  eine  dadurch  erzwnngene  Gegen- 
wirksamkeit  hervorruft,  in  welchem  aber  auch 


derselbe  Gehirnmittelpunkt  unmittelbar  eine 
neue  bewegende  Thaligkeit  beginnen  kann, 
kraft  der  in  seinem  eigenen  Innern  empfan- 
genen  oder  entstandenen  Eindrucke.  Diese 
im  Sinno  Leibniz'scher  Anschauungen  ge- 
haltene  Modification  seines  anf&nglichen  Sen- 
sualismus bildet  den  Uebergang  zur  zweiten 
Entwicklungsstufe,  auf  welcher  wir  ihm  in 
den  ^Rapports  du  physique  et  du  moral* 
(im  Jahr  1811  verfasst  und  1822  vollendet, 
aber  erst  1834  durch  Cousin  ver5ffentlicht) 
nnd  besonders  in  dem  ^Essai  sur  les  fonde- 
ments  de  la  psychologie  et  sur  les  rapports 
avec  Vetude  de  la  nature1*  begegnen,  welche 
letztere  Abhandlung  1813  —  22  verfasst  und 
vollendet,  aber  erst  1859  durch  Naville  ver- 
dffentlicht  worden  ist  Einen  Theil  derselben 
bildet  das  „Examen  des  lecons  de  Mr. 
Larotniguiere".  Die  wahre,  einfache  und 
erste  Thatsache  ist  hier  das  Ich,  welches  als 
Kraft  betrachtet  wird,  die  sich  in  bestimmten 
Wirkungen  betbatigt  und  von  welcher  wir 
ein  Gefflhl  haben,  ehe  wir  uns  noch  einen 
Begriff  davon  bilden.  Durch  dieses  Gefflhl 
erkennen  wir  uns  als  Ursache  in  Beziehung 
auf  gewisse  Wirkungen  oder  im  organischen 
Korper  hervorgebrachte  Bewegungen.  Die 
Anstrengung,  als  Ausflbung  dieser  Kraft,  ist 
eine  ursprUngliche  Thatsache  des  inneren 
Sinnes,  welche  sich  gleichbleibt.  Die  wirkende 
Ursache  des  Ich  ruft  im  Geiste  die  Begrift'e 
der  Einheit,  Einerleiheit,  der  Substanz  her- 
vor,  aus  welchen  die  liationalisten  apriorische 
UegrifTe,  die  Sensualisten  einfache  Abstrac- 
tionen  der  Empfindungen  macben.  Der  wahre 
Standpnnkt  der  Psychologie  zeigt  sich  darin, 
dass  sie  in  die  ersten  Elemente  unserer 
geistigen  Constitution  eindringt,  die  innere 
Beobachtung  und  Erfahrung  anwendet  und 
aus  dem  Innersten  des  Bewnstseins  die  un- 
mittelbarste  Empfindung  der  Causalitilt  her- 
vorholt,  welche  die  Grundlage  der  Wisacn- 
scbaft  von  der  Seele  sein  muss.  Im  Ich  ist 
eine  iiberorganische  Kraft  in  natilrlicher  Be- 
ziehung zu  einem  lebendigen  Widerstand. 
Die  Zusammenziehungskraft  des  Willens  ist 
von  der  Fahigkeit  des  Zusammenziehens  durch 
die  Muskeln  so  verschieden,  wie  der  freie 
Wille  vom  'Web.  Die  Idee  der  Freiheit 
stammt  vom  Geftlhle  unserer  Fllhigkeit  zu 
handeln,  dagegen  ist  die  Nothwendigkeit  eine 
negative  Idee;  denn  man  kann  sich  nur  leidend 
fllhlen,  wenn  man  sich  als  thatig  erkannt 
hat  —  Im  Jahre  1823,  neun  Monate  vor 
seinem  Tode  fasste  Maine  de  Biran  den  Plan 
zu  einem  neuen  Werke  unter  dem  Titel: 
r,Nouveaux  essais  d' anthropologies  welches 
unvollendet  geblieben  ist  Dazu  gehOren  die 
Abhandlungen  unter  dem  Titel„  Considerations 
sur  les  principes  (Tune  division  des  /aits 
pst/chologit/ues  et  physiologiques'*  und  „/te 
fapperception  immediate*.  Er  tritt  hier  in 
das  dritte  Stndium  seiner  philosophischen 
Entwicklung  ein,  in  welcher  er  sich  auf  den 
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mystisch  -  theosophischen  Standpunkt  stellt 
Den  SchlUsseldazu  enthalt  sein  geheimesTage- 
buch,  woraus  A.  Nicolas  in  seiner  Sclurift 
nEtude  sur  Maine  de  Biran  d'apres  le  Jour- 
nal intime  de  ses  pensees"  (1858)  AuszUge 
debt.  Seine  Blicke  geben  Uber  das  irdische 
Leben  hinaus  und  erstreben  bintcr  dor  Finster- 
ni88  des  Todcs  das  Licbt  der  Unsterblichkeit. 
Wie  der  Menscb  dnrcb  die  Siune  mit  der 
Natnr  zusammenhangt,  so  durch  den  Geist 
mit  Gott.  Und  wie  er  mit  der  Natur  eins 
werden  kann,  indem  er  sein  Ich  ganz  in  sie 
versinken  lasst;  so  kann  er  aucb  bis  auf 
einen  gewissen  Pankt  rait  Gott  eins  werden. 
Wenn  er  sich  in  diesen  Zustand  erhebt, 
verlieren  die  Affccte  und  Leidenscbaften  ibrc 
Herrschaft  Uber  ihn,  er  ist  unaufhiJrlich  von 
jencr  obersten  Kraft  begeistert,  mit  welcUer 
er  eins  wird.  Die  Bewegung  des  Ich  zum 
Uncndlichen,  in  welchem  es  seine  Freibeit 
verliert,  wenn  es  sich  mit  der  Quelle,  von 
der  es  ausging,  vercinigt,  ist  das  mystische 
Leben.  Zu  diescm  gelangt  das  religiose  Ge- 
fUhl,  welches  sich  uns  nur  durch  Uebung 
entwickelt.  Unsere  Thfitigkeit  ist  uns  gegeben, 
uns  fUr  das  Aufsteigen  zum  gdttlicben  Lichte 
vorzubereiten ,  uns  von  der  Vernunft  odcr 
unserm  eigenen  Leben  zur  Liebe  hinttber- 
treten  zn  lassen,  die  von  Aussen  kommt 
und  h6hcr  ist,  als  wir.  Die  Verradgen,  die 
dann  zur  AusUbung  kommcn,  sind  geistige 
Anschauungen,  Gottbegeisterungen,  Uberna- 
tllrliche  Bewegungen,  wo  die  Seele,  ihrem 
eignen  Leben  entzogen,  ganz  unter  der 
Thatigkeit  Gottes  steht  und  gleichsam  in  ihm 
aufgelost  ist. 

E.  Naville.  Maine  do  Biran,  sa  vie  et  ses  pen- 
sees  1857. 

0.  Morten,  Etude  critique  sur  Maine  de  Biran. 
1866. 

1.  Gerard,  Maine  de  Biran;  essai  sur  sa  philo- 
sophic et  suivi  de  fragments  incdits.  1876. 

.Mair,  John  (gewflhnlich  Johannes 
Major  is  genannt,  auch  mit  dem  Zusatze 
lladyngthonus  Scotus)  war  1478  zu  Hadding- 
ton  in  Schottland  geboren,  hatte  in  den 
Collegien  von  Sainte  Barbe  und  Montaigu 
(Mons  acutus)  zu  Paris  studirt  und  150G  den 
Doctorgrad  erworben.  Spflter  lehrte  er  als 
Anhanger  des  Duns  Scotus  an  der  Schule 
des  „Mons  acutusw  und  hatte  dort  zahlreiche 
SchUler  aus  England,  Schottland,  Holland 
und  Spanien  gewonnen,  welche  in  seiner 
Geistesrichtung  fortarbeiteten.  Zugleich  war 
er  ein  fruchtbarer  Schriftsteller  im  Sinne 
der  nominalistischen  „Terministenu.  Ausser 
Commentaren  zu  Petrus  Lombardus,  die 
1509  und  dfter  gedruckt  wurden,  und  Commen- 
taren zur  aristotelischen  Ethik  hat  er  mehrere 
grflssere  und  kleinere  logische  Abhandlungen 
verfasst,  welche  als  Commentar  zu  Petrus 
Hispanus  1505  zu  Lyon,  und  vermehrt  mit 
andern  151G  zn  Lyon  zusammcngedruckt  er- 
Ausserdera    wurde   sein  Intro- 


ducioriwn  in  Aristotelicam  dialecticam  (1508) 
und  seine  Quaestiones  logicales  (1528)  ge- 
druckt. Er  starb  1540  in  seiner  schottischen 
Heimath. 

Mairan,  JeanJacquesDortousde. 
war  1678  zu  Beziers  geboren  und  w&hrend 
seines  langen  Lebens  als  Physiker  zugleich 
eines  der  arbeitseligsten  Mitglieder  der 
Pariser  Akademie  der  Wissenschaften  und 
starb  1771.  Er  war  ein  eifriger  Anhanger 
von  Descartes,  dessen  Physiker  der  Lehre 
Newton's  vorzog.  Mit  Malebranche  hatte  er 
bis  zu  dessen  Tode  (1715)  in  seinen  jUngern 
Jahren  eine  lebhafte  Correspondenz  und  mit 
Pascal  verband  ihn  die  religiose  Kichtung 
seiner  Anschauungen,  wUhrena  er  im  Systeme 
Spinoza's  eine  ungeheuerliche  und  lacherhche 
Chi  mare  sah. 

Maistre,  Joseph  Marie  comte  de, 
war  1753  zu  Chambery  in  Savoy  en  geboren, 
hatte  in  Turin  studirt  und  dort  schon  im 
21.  Lebensjahre  eine  Anstellung  im  Staats- 
i lienst  erhalten.  Im  Jahr  1788  war  er  Senator 
geworden,  seit  der  franzdsischen  Invasion 
1792  bis  1797  lebte  er  in  Lausanne,  ward 
1800  Minister  des  Konigreichs  Sardinien  und 
1803  Gesandter  in  Petersburg,  wo  er  bis 
1817  blieb.  Er  starb  1821  und  hinterliess 
den  Rnf,  der  BegrUnder  der  heutigen  ultra - 
montanen  theologischen  Schule  in  Frankreich 
geworden  zu  sein,  deren  Evangelium  sein 
Buch  „Le  Pope"  war.  Die  Hauptschrift 
zur  Kenntniss  seiner  Ansichten  waren  die  in 
seinem  Todesjahre  erschienene  Schrift  „Les 
soirdes  de  St.  Petersbourg"  (1821,  in  zwei 
Bandcn),  worin  er  das  philosophische  Gebiet 
bei  der  Erfirterung  Uber  die  zeitliche  Herr- 
schaft  der  Vorsehung  in  den  menschlichen 
Angelegenheiten  bertthrt  Er  giebt  darin  eine 
Art  von  Theodicee  der  Vorsehung,  fasst  das 
Uebel  in  der  Welt  als  Saline  und  Zuchtigung 
und  daneben  den  Krieg,  die  Inquisition  und  die 
Todesstrafe  unter  dem  gleichen  Gesichtspnnkt 
auf.  Sein  nachgelassenes  Werk  erblickte 
erst  fUnfzehn  Jahre  nach  seinem  Tode  das 
Licht  unter  dem  Titel  ,,Examen  de  la 
philosophic  de  Bacon  ou  Fon  traite  diffirentes 
questions  de  la  philosophic  rationelles" 
(1836,  in  zwei  Banden).  Der  ultramontan 
und  jesumVh  gesinnte  Katholik  zeigt  sich 
darin  als  scholastischer  ltomantiker.  Bacon 
so  lasst  er  sich  vernehmen)  war  das  Idol 
es  achtzehnten  Jahrhunderts,  er  war  der 
Grossvater  Condillac's;  er  muss  nach  seinen 
Abktimmlingen,  nach  seinen  geistigen  Wahl- 
verwandtschaften  beurtheilt  werden,  und 
diese  sind  die  Hobbes,  Locke,  Voltaire. 
Helvetius,  Condillac,  d'Alembert,  Diderot 
u.  A.  Bacon  hat  die  Grundsatee  der  Ency- 
clopadisten  gemacht;  diese  haben  Bacon's 
Ruhm  verbreitet  und  ihn  auf  den  Thron  der 
Philosophie  erhohen.  Er  war  der  Urheber 
jenes  Gotteshasses ,  der  den  Geist  des  acht- 
zehnten Jahrhunderts  erfttllt  hat.    Er  war 
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ein  Gottloser,  ein  entachiedener  Atheist  und 
zugleich  ein  vollendeter  Heuchler.  Der  Ge- 
aammteindruck ,  der  mir  nach  sorgfaltiger 
PrQfang  ttbrig  bleibt,  ist  ein  durchgangiges 
Misstranen  nnd  darum  eine  vollkommene 
Verachtung;  ich  verachte  ihn  in  jeder  Be- 
ziehuug,  sowohl  wenn  er  Ja,  ala  wenn  er 
Nein  aagt.  Bacon  int.  wenn  er  behauptet; 
er  irrt,  wenn  er  verneint;  er  irrt,  wenn  er 
zweifelt;  er  irrt  mit  einem  Worte  flberall, 
wo  es  Menachen  moglich  ist  zu  irren.  Er 
leidet  an  der  Krankheit  der  Neucrungssncht, 
die  ihn  verleitete,  der  Naturwisaenachaft  den 
eraten  Rang  anzuweiaen,  da  ihr  doch  nur 
der  zweite  Platz  geliOrt  und  der  Voraitz  mit 
Recht  der  Theologie,  Moral,  Politik  geotlhrt. 
Jedea  Volk,  welches  dieae  Rangordnung  nicht 
sorgfaltig  einhalt,  befindet  aich  ira  Znatande 
dea  Verfalls.  Die  Offenbarung  ware  nichtig, 
wenn  nicht  nach  der  gSttlichen  Belehrnng 
die  Vernunft  im  Stande  ware,  aich  selbst  die 
geoffenbarten  Wahrheiten  zu  bewetaen:  wie 
die  mathematiachen  oder  alle  andern  menach- 
lichen  Lehren  er8t  dann  al8  wahr  und  gtiltig 
erkannt  sind,  wenn  die  Vernunft  aie  geprfift 
und  wahr  befunden  hat.  Wenn  Kant  ein- 
fachen  Sinnes  einem  Platon,  Descartes, 
Malebranche  nachgegangen  ware,  so  wttrde 
die  Welt  langst  nicht  menr  von  Locke  reden, 
und  Frankreich  hatte  aich  vielleicht  schon 
einea  Beasern  belehrt  hinsichtlich  aeinea 
traurigen  und  lacherlichen  Condillac.  Statt 
desaen  ttberliesa  aich  Kant  jener  unaeligen 
Neuerungssucht ,  die  Niemanden  etwas  zu 
verdanken  haben  will.  Er  redete  wie  ein 
dunkles  Orakel.  Er  wollte  Nichta  wie  and  ere 
gewdhnliche  Menachen  sagen,  aondern  erfand 
sich  eine  eigne  Sprache,  und  nicht  genug, 
daaa  er  una  zumuthete,  deutsch  zu  lernen, 
wollte  er  una  aogar  zumuthen,  den  Kant  zu 
lernen.  Was  ist  die  Polge  gewesen?  Unter 
seinen  Landalcnten  hat  er  eine  fldchtige 
Gahrung  erregt,  einen  kanatlichen  Enthuaia8- 
mua,  eine  8cholaatiache  ErachUtterung,  die 
ihre  Grenze  allemal  am  rechten  Ufer  des 
Rheins  gefunden  hat,  und  sobald  die  Dol- 
metacher  Kanta  sich  Uber  dieae  Grenze  hinaus- 
wagten,  urn  vor  den  Franzosen  das  schOne 
Zeug  auszukramen,  haben  sich  diese  nie  ent- 
halten  kdnnen  zu  lachen.  —  NatUrlich  hat 
aich  der  Graf  Maistre  mit  aolchen  weg- 
werfenden  Urtheilen  Qber  philoaophiache 
Heroen  der  Neuzeit  nur  selber  aein  Urtheil 
geaprochen. 

Malebranche,  Ni  col  as,  war  1638  in 
Paris  geboren  und  wegen  seines  schwachen 
und  mi88geatalteten  Kflrpers  im  Elternhaii8e 
unterrichtet  und  gebildet  worden.  Nachdem 
er  in  der  Sorbonne  Theologie  stndirt  hatte, 
trat  er  im  23.  Lebenajahre  in  die  Congre- 
gation dea  Oratorinma  zu  Paria.  Das  Stndium 
der  Kirehengeschichte  und  der  Bibelkritik 
befriedigte  ihn  nicht;  ala  ihm  aber  in  seinem 
2G.  Jalire  die  Schrift  dea  Carteaiua  w0ber  den 


Menschen14  in  die  H&nde  fiel,  war  die  Rich- 
tung  aeinea  Geiatea  zur  Philoaophie  beatimmt. 
Ala  Sechaunddreissigjahriger  gab  er  aein 
Hauptwerk,  welchea  ihm  in  der  Geachichte 
der  Philoaophie  einen  Platz  verachaffte,  unter 
dem  Titel  heraus:  Recherche*  de  la  viriU 
oit  Fan  traite  de  la  nature,  de  I 'esprit  de 
rhomme  el  de  Yusage  qu'il  doit  /aire  pour 
e"viter  I'erreur  dans  les  sciences  (1673  bis 
1674).  Die  Angriffe,  welche  daaaelbe  sowohl 
von  Theologen  von  der  Partei  der  Janse- 
niaten,  der  Moliniaten  und  der  Jeauiten,  als 
auch  von  Carteaianern,  sowie  von  Leibniz 
und  Locke  zu  erdulden  hatte,  veranlaaaten 
Malebranche  zur  VerOffentlichung  einea  Ge- 
apracha  tlber  das  Verhaltnisa  der  Philoaophie 
zur  Kirchenlehre,  welchea  unter  dem  Titel: 
Conversations  metaphysiques  el  chriliennes 
(1676)  erachien  und  woran  sich  sein  Traiti 
de  la  nature  et  de  la  grdce  (1680)  anschloas. 
Darauf  folgten  im  Jahje  1684  Meditations 
melaphysiques  et  chretiennes  (in  deutscher 
Uebersetzung :  „Malebranche's  christlich  -  me  - 
taphyaiache  Betrachtungen ,  aua  dem  Fran- 
zo^ischen  Qberaetzt",  1842)  und  Traite"  de 
morale  (in  deutacher  UeberBetzung :  .  Male- 
branche ilber  die  Moral,  nach  dem  Franz5- 
sischen  von  K.  Ph.  Reidel,  1831).  Eine  wei- 
tere  Ausfdhrung  seiner  Gedanken  enthalten 
die  Schriften  Entretiens  sur  la  mitaphys'upu 
et  sur  la  religion  (1688),  Traite  de  V amour 
de    Dieu    (1697)   and    Entretiens  d'un 
philosophe  Chretien  et  d'un  philosophe  chi- 
nois  (1708).    Die  von  Malebranche  in  aeinem 
Streit  mit  dem  Janaenisten  A.  Arnauld  ver- 
faaaten  zahlreichen  Flugachriften  und  Briefe 
warden  von  Malebranche  selbst  gesammelt 
und  unter  dem  Titel  Responses  de  Male- 
branche h  Arnauld  (vier  Bandchen)  1709 
verOffentlicht.  Er  starb  nach  viermonatlichem 
Krankenlager  im  Jahre  1715,  nachdem  er 
noch  kurz  vor  aeinem  Tode  einen  Beauch 
von  George  Berkeley  und  mit  dieaem  eine 
lebhafte  Unterhaltung  gehabt  hatte,  die  sei- 
nen Tod  beschleunigt  haben  aoll.  Von  scinem 
waliTend  vierzig  Jahren  atets  veranderten  und 
umgearbeiteten  Lebenswerke  „  Recherche  de 
la  v£rit&"  erschien  1712  die  vollatandigate, 
aechate  Auflage  in  vier  Banden,  nachdem 
dasselbe  aclion  1685  durch  den  Abb6  L en- 
fant unter  dem  Titel  „De  inquirenda  veri- 
tate  libri  sex"  in'a  Lateiniache  (lberaetzt 
worden  war.   In  deutacher  Uebcrtragung  er- 
schien dasselbe  unter  dem  Titel :  „  N.  Male- 
branche von  der  Wahrheit  oder  von  der 
Natur  des  menachlichen  Geiatea  und  dctn 
Gebrauche  8einer  Fihigkeitcn,  mit  Anmer- 
kungen  (von  J.  Ph.  MUller,  Ch.  L.  Paalzow 
und  J.  H.  F.  Ulrich)  in  vier  Banden  1776 
bis  1780. 

Ala  ein  SchUler  von  Descartes  hat  Male- 
braache  nicht  raehr  daa  Interesae  gehabt, 
ein  philosophiachca  Syatem  aas  seinen  eraten 
Principien  aufzubanen,  aondern  er  suchtc 
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nur  die  Grundgedanken  des  Cartesiua  in 
seinem  durcbaus  reb'gidsen  Interesse  zu 
verwerthen  und  in  einigen  Punkten  zu  mo- 
dificiien.  Denn  (sagt  er)  in  philosophischen 
Dingen  durfen  wir  nur  unter  del  Bedingung 
etwas  glauben,  wenn  uns  die  Evidenz  dazu 
verpflicbtet,  und  selbst  die  Gewissheit  des 
Glaubens  bangt  von  der  Kenntniss  ab,  welche 
uns  die  Vernunft  von  der  Existeuz  Gottes 
gibt.  Seine  Beweise  far  das  Dasein  Gottes 
und  die  damit  zuaanimenhangenden  Bestim- 
mungen  ruheu  weaentlich  auf  den .  cartesi- 
Bcben  Anscbauungcn.  Der  Grundgedanke 
seiner  Philosophic  ist  der  8atz,  daas  wir  alio 
Dinge  in  Gott  schauen  und  erkennen.  Er 
geht,  wie  Geulinx,  von  dem  cartcsiani- 
Bcben  Verhaltniss  zwischen  Geist  nnd  Kor- 
per  ana,  Wir  haben  (sagt  er)  nur  zwei  Arten 
von  Ideen,  die  Idee  von  Geistern  und  Kdr- 
pern,  und  kdnnen,  wenn  wir  etwas  begreifen 
wollen,  nnr  aus  diesen  beiden  Ideen  folgcrn. 
Nun  ist  es  aber  evident,  dass  die  Kdrper 
uicht  die  Kraft  haben,  sich  zu  bewegen; 
also  mUsste  man  schliessen,  dass  sie  (lurch 
den  Geist  bewegt  wcrden.  Wenn  man  iedoch 
die  Idee,  welche  man  von  den  endlichen 
Geistern  hat,  genauer  untersucht,  so  sieht 
man  kcine  nothwendige  Yerbindung  zwischen 
ihrem  Willen  und  der  Bewcgung  eines  Kdr- 
pers; man  sieht  im  Gegentheil,  dass  es  eine 
solche  gar  nicht  geben  kann.  Man  muss 
also  scWiessen,  dass  es  keinen  endlichen 
Geist  gibt,  welcher  den  Kdrper  bewegen 
kann.  Denkt  man  dagegen  an  die  Idee  Gottes, 
als  eines  uuendlich  vollkommenen  und  also 
auch  allmachtigen  Wesens,  so  crkennt  man, 
dass  es  eine  Verbindung  zwischen  seinem 
Willen  und  der  Bewegung  aller  Kdrper  gibt, 
und  dass  es  unmdglich  ist,  dass  Gott  wolle, 
ein  Kdrper  solle  bewegt  sein,  und  dass  er 
es  doch  nicht  sei.  Wenn  sich  daher  eine 
Kugel  bewegt  und  durch  ihre  Begegnung 
mit  einer  andcrn  diese  in  Bewegung  setzt, 
so  theilt  sie  ihr  Nichts  von  dem  mit,  was 
sie  hatte;  denn  sie  hat  ja  selbst  nicht  die 
Kraft,  welche  sie  ihr  mittheilen  sollte.  Eine 
Kugel  ist  zwar  die  natiirliche  Ursache  der 
Bewegung,  welche  sie  mittheilt.  jedoch  nicht 
die  reelle  und  wahrhafte,  sonuern  nur  die 
gclcgentliche  Ursache,  welche  den 
Urheber  der  Natur  dcterminirt,  auf  solche 
oder  andere  Weise  bei  solcher  oder  andrer 
Begegnung  zu  wirken.  Alle  Krafte  der  Natur 
sind  daher  nur  der  immer  wirksame  Wille 
Gottes.  In  einer  ahnlichen  Ohnmacht  be- 
finden  sich  auch  selbst  die  edelsten  Geister. 
Sie  vermdgen  Nichts  zn  erkennen,  wenn 
Gott  sie  nicht  erleuchtet;  sie  kdnnen  Nichts 
ftlhlen,  wenn  Gott  sie  nicht  modificirt;  sie 
sind  nicht  fahig,  etwas  zu  wollen,  wenn 
Gott  sie  nicht  bewegt  Nur  durch  die  fort- 
gesetzte  Wirkung  Gottes  geschieht  es,  dass 
unsere  Willensrcgungen  von  solchcn  Beweg- 
uugen  unsers  Kdrpers  begleitet  sind,  welche  ! 


geeignet  sind,  jene  Wollungen  auszufuhren, 
und  dass  die  Bewegungen  unsers  Kdrpers. 
welche  in  uns.  mechanisch  in  Hinsicht  auf 
ein  Object  entstehen,  von  einer  Passion  der 
Seele  begleitet  sind,  die  uns  eben  bewegt, 
dasjenige  zu  wollen.  was  im  gegebenen  Falle 
dem  Kdrper  ntttzlicn  erscheint   Die  Gestal- 
tungsfahigkeit  der  Materie  und  der  Verstand 
der  Seele  sind  leidende  VermogeiL  Auf  drei- 
erlei  Weise  kann  sich  unsere  Seele  Vor- 
stellungen  bilden:  mit  dem  Verstand  allein, 
mit  der  Einbildungskraft  und  mit  den  Sinnen. 
Beim  Gebrauche  der  Sinne  dUrfen  wir  nie- 
mals  mit  denselbcn  etwas  ttber  die  Dinge 
urtheilen,  was  sie  ihrer  Natur  nach  sind, 
sondern  nur  (lber  das  Verhftltniss.  in  welchem 
sie  zu  unserm  Kdrper  stehen,  da  die  Sinne 
lediglich  zur  Erhaltung  unsers  Kdrpers  ge- 
geben  sind.  Werden  die  inn crn  GehunTibern 
nicht  von  einem  aussern  Gegenstande,  son- 
dern durch  die  Beweguug  der  Lebensgeistei 
erschtittert,  so  bildet  die  Seele  sicb  etwas 
ein  und  urtheilt,  was  sie  sich  einbildet  aei 
nicht  ausser  ihr,  sondern  im  Gehirn,  und 
dies  ist  der  Unterschied  zwischen  Empfin- 
dung  und  Einbildung.  Die  Gewalt  der  Lebena- 
gcister,  der  Ban  der  Fibem  im  Gehirn  be- 
stimmt  die  Grdss6  der  Eindrtlcke  der  Eiu- 
bildungskraft.  Dies  Alles  geschieht  ohne  mi- 
ser u  W  illcn  lediglich  auf  mechanische  Weise. 
Der  rcine  Verstand  ist  das  Vermdgen  der 
Seele,  die  aussern  Gegenstilnde  ohne  alte 
sinnlichen,  zu  ihrer  Vorstellung  gehdrigen 
Bilder  zu  erkennen.   Das  Wesen  der  Seele 
besteht  im  Denken,  wie  das  Wesen  der 
Materie  in  der  Ausdehnung.   Es  kann  daher 
keine  Seele  geben,  die  nicht  denkt;  der 
WTille  gehdrt  nicht  zum  Wesen  der  Seele, 
aber  sie  denkt  immer,  selbst  in  der  Ohn- 
macht. nur  dass  sie  dann  bios  Gedanken 
des  reinen  Verstandes  hat,  die  keine  Spuren 
im  Gehirn  und  somit  keine  Erinnerungen 
hinterlassen.   Die  Dinge  ausser  uns  werden 
wir  nicht  an  und  fur  sich  gewahr,  sondern 
wir  sehen  nur  ihre  Ideen,  die  den  Vorstell- 
ungen  vorausgehen  und  die  Ursachen  der 
Modifications n  der  Seele  sind.   Die  Idee  des 
vorgestellten  Gegenstandes  ist  durcbaus  uoth- 
wendig,  damit  die  Seele  eine  Vorstellung 
babe.    Dass  aber  gerade  ausserlich  etwas 
existire,  was  der  Idee  gleich  ware,  ist  durch- 
aus  nicht  ndthig.   Die  Ideen  sind  die  Ur- 
bilder  der  Dinge  und  also  vor  diesen  selber 
da,  als  das  Muster,  wonach  sie  geschaffen 
sind.    Sie  haben  keine  wirkende  Ursache 
ndthig;  nur  die  Vorstellung  der  Ideen  wirkt 
Gott  in  uns,  und  nur  durch  die  in  Gott  sei  - 
enden  Ideen  sehen  wir  die  Dinge.  Denn 
da  die  Dinge  ausgedehnt  sind,  die  Seele 
aber  nicht,  so  ist  kein  andres  Verhaltniss 
zwischen  ihnen  denkbar.  als  durch  die  Ideen, 
welche  die  Dinge  reprasentiren.   Nun  aber 
sind  alle  ideen  in  Gott,  dieser  aber  ist  so 
genau  mit  uns  verbunden,  dass  man  ihn  den 
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Ori  der  Geister  nennen  kdnnte,  and  auf 
dieae  Weise  kann  unsere  Seele  das  sehen, 
was  in  Gott  die  Dinge  reprasentirt  namlich 
ihre  Ideen.  Sagen  wir  also,  die  Seele  sehe 
die  Dinge.  so  heisat  dies  nichts  anders,  als 
dass  die  Seele  die  Dinge  in  Gott  sieht.  Es 
sind  aber  vier  Weisen  der  Erkenntniss  der 
Dinge  zn  unterscheiden.  Einmal  (lurch  sich 
selbst  and  okne  Ideen  erkennt  man  die 
Dinge,  wenn  sie  durch  sich  selbst  verstand- 
lich  sind,  d.  h.  anf  den  Veratand  einwirken 
nnd  sich  ihm  offenbaren  kdnnen.  Anf  diese 
Weise,  dnrch  nnmittelbare  Anschanungen 
erkennen  wir  Gott  selbat  Sodann  erkennt 
man  mittelat  der  Ideen  die  Dinge,  wenn  aie 
nicht  dnrch  sich  selbst  verstandlich  sind. 
Anf  diese  Weise  erkennen  wir  die  Dinge 
nnd  ihre  Eigenschaften ;  for  sich  selbst  nicht 
verstandlich,  kdnnen  wir  sie  nnr  in  dem 
Wesen  erblicken.  welches  sie  anf  intelligible 
Weise  in  sich  schliesst  Denn  da  das  Wesen 
der  materiellen  Dinge  nnr  die  Ansdehnnng 
ist.  so  ist  es  nicht  mdglich,  dass  Kdrper  auf 
Geister  einwirken.  Nur  dnrch  die  Idee  der 
Ansdehnnng  sehen  wir  die  Kdrper;  die  Idee 
der  Ansdehnnng  ist  aber  nnendlich,  kann  also 
nicht  eine  Modification  nnserer  endlichen 
Seele  sein,  sondern  ii n det  sich  in  Gott  allein. 
Weiter  nun  erkennen  wiT  unsere  Seele  selbst 
nicht  durch  Ideen,  sehen  sie  also  auch  nicht 
in  Gott,  sondern  erlangcn  nur  durch  unser 
inneres  Bewusstsein  von  ihr  Kenntniss;  wir 
wissen  von  ihr  nur,  was  wir  als  in  ihr  vor- 
gehend  empnnden;  Gott  allein  kennt  die 
Natur  der  Seele  ganz.  indem  er  in  sich  eine 
klare  representative  idee  derselben  hat  End- 
lich  die  Seelen  Anderer  erkennen  wir  weder 
an  und  fur  sich,  noch  durch  Ideen,  noch 
dnrch  unser  unmittelbares  Bewusstsein; 
sondern  wir  vermnthen  nnr,  dass  ihre  Seelen 
mit  den  nnsrigen  von  gleicher  Art  sind. 
Sowie  |ea  keine  Verschiedenheit  der  Kdrper 

Sbea  wflrde,  wenn  Gott  der  Materie  keine 
wegung  gegeben  hatte;  so  wtlrde  zwischen 
den  geistigen  Wesen  keine  Verschiedenheit 
stattfinden,  wenn  dieselben  keine  Neignng 
oder  keinen  Willen  hatten.  Gott  kann  aber 
in  seinen  Werken  keinen  andern  Endzweck 
haben,  als  sich  selbst  Der  Endzweck  der 
geschaffenen  Geister  ist  die  Ehre  Gottcs.  Er 
giebt  alien  Creaturen  die  Richtnng  zn  ihm 
hin;  der  Wille  des  Menschen  ist  ein  iramer- 
wahrender  Eindruck  des  Schdpfers,  der  uns 
zum  Guten  tlberhaupt  lenkt,  sodass  wir  ohne 
dies  Nichta  lieben  nnd  Nichts  wollen  wurden. 
Der  Wille  als  Wille  hangt  nur  von  Gott  ab; 
aber  als  Wille  eines  bestimmten  Menschen 
hangt  er  anch  vom  Kdrper  ab.  da  der  Geist 
als  Seele  eines  einzelnen  Menschen  mit  einem 
Kdrper  verbunden  ist,  wovon  wir  dnrch 
einen  sinnlichen  Instinct  flberzengt  werden. 
In  dieser  Verbindung  bleibt  aber  die  Seele 
ganz  und  gar  die  Snbstanz,  die  sie  ist;  die 
Empfindnngen  und  Bewegungen  der  Seele 


begleiten  zwar  die  Erschlltterung  der  Fibern 
im  Gehirn,  aber  darum  sind  die  letztern  doch 
nicht  die  eigentlichen  Ursachcn  jener 
Empfindungen ,  sondern  nur  natilrliche  und 
gelegentlicne  Ursachen,  wahrend  die  wahre 
Ursache  die  Wirksamkeit  Gottes  ist,  und  die 
Natur  oder  die  Kraft  eines  jeden  Dinges  ist 
nur  der  Wille  Gottes.  Die  Seele  hat  gar 
keinen  Antheil  an  den  Bewegungen  des 
K5rpers,  welcher  nicht  die  Kraft  hat,  sich 
zu  oewegen.  sondern  Gott  ist  es  allein,  der 
den  Kdrper  bewegt  Die  nattlrliche  Neignng 
oder  der  Wille  des  Menschen  ist,  als  stetig 
fortdauernder  Antrieb  von  Seiten  Gottes, 
seiner  Natur  nach  eine  Tendenz  nach  dem 
hdchsten  Gnte  oder  nach  Gott.  Sonach  ist 
also  unser  Geist  seiner  Natur  nach  im  Er- 
kennen nicht  minder,  wie  im  Handeln  ledig- 
lich  auf  Gott  gerichtet.  Was  wir  erkennen, 
ist  nnr  eine  bestimmte  Beschrankung  der 
Idee  Gottes,  und  jede  Willensbewegung,  die 
sich  auf  ein  endliches  Gut  bezieht,  ist  auch 
nur  eine  besondere  Bestimmung  ihrer  Be- 
wegung  zum  Schdpfer.  Es  ist  nicht  bios 
moralisch.  sondern  auch  physisch  nothwendig; 
die  Ursache  seines  VergnQgens  oder  Gltlckes 
zu  lieben.  Glaubt  man  also,  dass  die  Dinge 
der  Welt  far  sich  selbst  und  in  sich  selbst 
die  Macht  haben,  uns  Schmerz  oder  Freude 
zu  bereiten,  so  wird  man  als  seine  Guter 
Dinge  betrachten,  Uber  die  wir  unendlich 
erhaben  sind,  und  wer  die  Dinge  fur  die 
Ursachen  seines  Schmerzes  oder  seiner  Lust 
halt,  wird  sie  anch  fur  seine  Gdtter  halten 
oder  sie  so  lieben  und  lurch  ton,  wie  der 
wahre  Gott  allein  geliebt  und  gefurchtet 
werden  darf.  Die  vollkommcnste  und  beste 
Methode,  um  die  Verbindung  mit  Gott  so 
eug  als  radglich  zu  machen.  besteht  darin, 
als  Geist  vor  Gott  zu  wandeln,  dem  Glauben 
mehr  Gehdr  zu  geben,  als  der  Vernunft  und 
durch  den  Glauben  sich  Gott  ganz  zu  ttber- 
geben.  Wenn  nun  von  Gott  her  die  Wahr- 
heit  und  Tugend,  Vollkommenheit  und  Gluck- 
seligkeit  kommen,  vom  Kdrper  dagegen 
Blindheit  und  Laster,  Unvollkommenheit  und 
UnglUck,  so  ist  der  menschliche  Geist  der- 
gestalt  zwischen  Gott  und  die  Kdrper  ge- 
stellt,  dass  er  diese  nicht  verlassen  kann, 
ohne  sich  Gott  zu  nahern,  und  ihnen  nicht 
nachhangen  kann,  ohne  sich  von  Gott  zu 
entfemen.  Weil  man  jedoch  vor  dem  Tode 
den  Kdrper  nicht  ganzlich  verlassen  kann, 
so  kann  man  sich  auch  vor  dicser  Zeit  nicht 
ganzlich  mit  Gott  vereinigen.  Man  muss 
uaher  den  Tod  wilnschen,  welcher  uns  mit 
Gott  vereinigt,  oder  wenigstens  das  Bild 
dieses  Todes,  welches  der  mystische  Schlaf 
ist,  wahrend  welches  nnsere  aussern  Sinne  ent- 
schlafen  sind  nnd  wir  die  Stimme  der  inncrn 
Wahrheit  hdren  kdnnen,  welclie  sich  nur  in  der 
Stille  der  Nacht  hdren  lasst,  wenn  die  Finstcr- 
niss  uns  die  sinnlichen  Gegenstande  verbirgt 
nnd  die  Welt  in  Bezug  auf  uns  todt  ist 

37*  " 


Digitized  by  Google 


Maleville 


580  .  Mandeville 


Unter  Malebranche'a  Anhtagern  sind 
hauptsilchlich  die  Cartesian  er  Thomassin 
(1619-95),  B.  Lami  (1645-1715)  und 
CI.  Lefort  de  Moriniere  (geb.  1693)  und 
J.  J.  D.  de  Mai  ran  zu  nennen,  welcher 
letztere  mit  Malebranche  eine  philosophische 
Correspondenz  fflhrte  (Miditattons  metaphy- 
siques  et  corHspondance  de  N.  Malebranche 
avec  J.  J.  Dortous  de  Matron,  publiees  par 
Feuillet  de  Conches,  1841).  Die  „Oeuvres 
completes  de  Malebranche"  waren  noch  bei 
seinen  Lebzeiten  in  elf  Banden  (in  12°)  1712 
erscbienen;  vollstandiger:  Oeuvres  completes 
de  Malebranche,  publiees  par  Messieurs  de 
Genoude  et  Lourdoueix  (1837)  in  zwei 
Banden,  und  neucrdings  „0euvres,  nouvelle 
edition  par  Jules  Simon,  4  vols,  1870.  Eine 
BlUthenlese  oder  Lichtstrahlen,  wie  der 
hcutzutage  beliebte  Ausdruck  ist,  erscbien 
unter  dem  Titel:  Malebranche's  Geist  im 
Verhaltnisa  zu  dem  philosophischen  Geiste 
der  Gegenwart,  oder  pragmatischer  Auszug 
der  originellsten  und  interessantesten  Ideen 
dieses  Pbilosophen  aus  seinen  philosophischen 
Scbriften  gewahlt  (1800). 

Blampignon,  c'tudo  aur  Malebranche  d'apres  dea 

documenU  nianuscrits  (1862). 
L  Ollc-Lapruno,  la  philosophic  de  Malebranche 

(1870),  2  vols. 

Maleville,  Guillaume  de,  war  1699 
zu  Domme  im  alten  Perigord  geboren  und 
um  das  Jahr  1770  gestorben.  Unter  seinen 
meist  tlieologischen  Schriften  sind  auch  einige, 
welchc  philo80pbiscbe  Fragen  bertlhren, 
nanientlicli  das  Werk  „La  religion  nalurelle 
et  relevee  ou  dissertations  philosophiques, 
theologiques  et  critiques  conlre  les  incre'dules 
(1756  —  58)  und  die  anonym  erschienene 
Schrift  „//istoire  de  I'eclecticisme  ou  des 
nouveaux  platoniciens  (1766),  worin  unter 
gelegentlichen  Seitenhieben  gegen  philo- 
sopbiscbe  Lebren  des  acbtzehnten  Jahr- 
bunderts  die  pantheistiscbe  Emanatiouslebre 
der  Neuplatoniker  bekampft  wird. 

Mamertus,    siebe  Claudianus 
Mam  er  tut. 

Maneino,  Salvatore,  ein  Sicilianer, 
war  1802  geboren  und  Anfangs  in  dem 
Benedict]  nerkloster  von  San  Martino  della 
Scala  bei  Palermo,  dann  in  Palermo  selbst 
am  bischdflichcn  Seminar  und  geit  1836  an 
der  Universitat  Professor  der  Pbilosopbie, 
wurde  aber  wegen  seiner  politiscben  An- 
sicbten  1863,  nacb  dem  Falle  der  Buurboneu, 
Tun  seiner  Lehrstelle  entlasaen  und  starb 
1866.  Er  war  ein  Gegner  von  Rosmini  und 
Gioberti  und  vertrat  die  eklektische  Philo- 
sophic Victor  Cousin's  in  Italien.  In  diesem 
Shine  verOffeutlichte  er  seine  Elementi  di 
filosofia  (1836 1,  welcbe  in  alien  Scbulen 
Siciliens  fUr  den  uffentlichen  Uuterricbt  ein- 

Sefuhrt  worden  und  bis  zum  Jahr  1857  in 
reizehn  Auflageu  verbreitet  waren.  Ausser-  I 


dem  bat  er  noch  einige  kleinere  philosophische 
Schriften  verOffentticht. 

V.  di  Giovanni,  Salvatore  Mancino  e  l'ecletticismu 

in  Sicilia  (1867). 

Manderttton ,  William,  ein  Schotte, 
gehorte  zur  Schule  des  Majoris  und  ver- 
offentb'chte  ausser  einer  Schrift  „Dc  virtulibus 
in  generali  et  de  quatuor  virtulibus  car- 
dinalibus  in  specie1*  (1517)  eine  nCompendio*a 
dialectices  epitome11  (1520),  worin  er  sich 
mit  crmfldender  Weitlaufigkeit  in  scholaa- 
tischer  Begriffsspalterei  ergebt. 

Mandeville,  Bernard  de,  staramte  aus 
einer  franzdsischen  Familie,  war  aber  zu 
Dort  in  Holland  um  das  Jalir  1670  geboren. 
Nachdem  er  in  Leyden  Medicin  studirt  and 
den  Doctorgrad  erlangt  hatte,  liess  er  sich 
in  London  als  Ant  nieder.  ohne  als  solcher 
besondere  Erfolgc  zu  haben.    Erst  durch 
einige  in  englischer  Sprache  verdfTentlichte 
satyrische  Scbriften  gegen  das  weibliche  Ge- 
schlecht  und  gegen  Aerzte  und  Apotheker 
erlangte  er  einen  zweideutigen  Ruf,  welcher 
noch  durch  ein  aus  etwa  400  Versen  be- 
stehendes  Lehrgedicht  verstarkt  wurde,  das 
er  im  Jahr  1709  unter  dem  Titel  The  grumb- 
ling hive  or  Knaves  turned  honest  (der 
8ummende  Bienenstock   oder   ehrlich  ge- 
wordene  Schelme)  verdffentlicht  hatte.  Das 
Gedicht  enthielt   eine  wunderliche  Fabel, 
deren  Absicht  durch  die  beigefflgte  Nutz- 
anwendung  mit  dtlrren  Worten  also  aus- 
gesprochen  wurde:  „Th5richte  Sterbliche, 
lasst  eure  Klagen !  Umsonst  sucht  ihr  Groase 
und  Ikchtschaffenheit  zu  verbinden.  Nur 
Narren  konnen  sich  schmeicheln,  die  Reize 
der  Erde  zu  geniessen,  berUhmt  im  Kriege 
zu  werden,  behaglich  zu  leben  und  doch  zu 
gleich  tugendhaft  zu  sein.    Steht  ab  von 
diesen    leeren   Traumereien!    Trug,  Aua- 
schweifung  und  Eitelkeit  sind  nttthig,  damit 
wir  aus  ibnen  sUsse  Frucht  Ziehen.  Freilich 
ist  der  Hunger  eine  widerw&rtige  Unbequem- 
lichkeit;  aber  konnten  wir  ohne  ibn  uns 
nahren,  verdauen,  gedeihen?  Wie  hasslich 
ist  der  Weinstock.  aber  wie  lieblich  sein  Er- 
zcugniss,  der  Wein.    Das  Laster  ist  fUr  die 
BlUthe  eines  Staates  ebenso  nothwendig,  wie 
der  Hunger  fdr  das  Gedeihen  des  Menschen. 
Es  ist  unmdglich,  dass  die  Tugend  allein  ein 
Volk  glUcklicb  und  ruhmreich  mache.  Wollen 
wir  in  das  goldne  Zeitalter  der  Unschuld 
zurtlckkehren,  so  mtlssen  wir  auch  darauf 
gefasst  sein,  wieder  von  wilden  Eicheln  zu 
leben,  wie  unsere  Vorfahren*.   Da  dieses 
Gedicht  kaum  beacbtet  wurde,  so  hielt  es 
der  Verfasser  fUr  angezeigt,  der  damals  in 
Eugland    durch    Shaftesbury  verbreiteten 
Lehre  von  der  besten  Welt  und  von  der 
uatUrlichen  Tugendliebe  gegcntlber,  seine 
eigne  Ausicht  von  der  i&hlechtigkeit  der 
Welt   den  Zeitgenoasen  nochmals  in  Er- 
innerung  zu  bringen.    Er  gab  daher  1714 
seine  Fabel  von  Neuem,  weiter  auageftlhrt 
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und  mit  erlftutcrnden  Abhandlungen  versehen 
unter  dem  Titel  herans:  „  The  fable  of  the 
bees  or  private  vices  public  benefits"  (die 
Bienenfabcl  odcr  Uebelthaten  Einzelner  als 
effentliche  Wohlthaten).  Einer  spfttern  Aus- 
gabe  fngte  er  (1728)  nocb  sechs  Gesprficbe 
liber  moralische  Gegenstftnde  bei,  und  1732 
war  bereits  die  sechstc  Anflage  der  Bienen- 
fabel  erschienen.  MittleTweile  waT  derVer- 
fasger  durch  das  Geschwornengericht  von 
Middlesex  dffentlich  als  Feind  der  Religion 
angeklagt  worden  nnd  hatte  selbst  am 
1.  Marz  1728,  bei  dem  am  Geburtstage  der 
Kdnigin  vor  dem  Jacobsthore  angezundeten 
Freudenfeuer  sein  Werk  verbrannt,  obne 
dass  man  jedoch  an  einc  Aenderung  seiner 
Ansicbt  ernstlich  geglaubt  hatte.  Indessen 
lies*  er  ein  Jabr  vor  seinem  Tode  cine 
Schrift  unter  dem  Titel  ersch  einen:  „  Inquiry 
into  the  origin  of  man  and  usefulness  of 
Christianity"  (1732),  worin  er  darzuthun 
suebte,  dass  in  Wahrhcit  die  Tugend  zur 
Beftirderung  des  menschlichen  GlUckes  ge- 
eigneter  sei,  als  das  Laster.  Dagegen  hatte 
er  in  seinem  Commentar  zur  „Bienenfabelu 
gezeigt,  dass  in  den  nattirlichen  Begierden 
Hot  menschlichen  Selbstliebe  die  Beweg- 
grflnde  liegen,  wodurch  der  Mensch  in  seinen 
auf  die  Selbstcrhaltnng  und  Verbesserung 
seines  Zustandes  gerichteten  Handlungen 
durchgangig  bestimmt  werde.  Wenn  diese 
durch  die  Rflcksicht  auf  die  menschliche  Ge- 
sellschaft  beherrscht  werden,  so  geschehe 
dies  keineswegs  durch  Vernnnft,  sondern 
durch  andere  ^eigungen  und  Leidenachaften, 
wodurch  der  Mensch  die  Andern  bestflndig 
tfiusche,  so  dass  er  in  ihren  und  zuletzt  in 
seinen  eignen  Augen  als  ein  Wesen  erscheint, 
welches  in  der  Tugend,  im  Wohlwollen,  in 
Selbstverlftugnung  sein  Glllck  findet.  In 
Wahrheit  aber  sei  alle  gcsellige  Bildung 
des  Menschen  auf  den  fiussern  8chein  ge- 
riclitet  und  babe  mit  der  wirklich  sich  selbst 
verllugnenden  Tugend  Nichts  zu  schaffen. 
Und  wenn  auch  letztcre  immerhin  manche 
Menschen  zufrieden  mache,  so  folge  daraus 
keineswegs  das  Wohl  einer  grossen  Gesell- 
Bchaft,  deren  Gedeihen  und  Blflthe  vielmehr 
durch  den  Eigennutz,  die  Eitelkeit,  den 
Ehrgeiz,  die  Habsucht  und  andere  Leiden 
schaften  des  menschlichen  Erwerbtriebs  be- 
wirkt  werde.  In  den  die  Erlftuterung  der 
^Bienenfabel"  begleitendcn  Abhandlangen 
streitet  Mandeville  besonders  gegen  Shaftes- 
bury's Theorie  von  den  wohlwollenden 
Neigungen.  Diese  Lehren  Mandeville's  fanden 
weniger  in  England,  wo  dieselben  durch 
Berkeley  und  Hutcbeson  bekftmpft  wurden, 
als  in  Frankreich  bei  Voltaire  und  den 
EncyclopAdisten  Eingang,  nachdem  das  Werk 
Mandeville's  1740  durch  Bertrand  unter  dem 
Titel  „La  fable  des  abeilles"  (in  4  Btoden) 
in's  FranzOsische  ttberaetzt  worden  war. 
Seine  Ansichten  uber  Iteligion  hatte  Mande-  I 


ville  bereits  im  Jahr  1720  in  seinen  Free 
thoughts  on  the  religion,  church  and 
governement  ansgesprochen ,  wclchc  schon 
1723  in  franzesischerUebersetzung  erschienen 
waren  (Jbnsees  libres  sur  la  religion  et  sur 
le  bonheur  des  nations)  und  dem  gebornen 
Franzosen  eine  Stello  unter  den  franzdsischen 
Freidenkern  verschafften.  An  Bayle  Rich 
anschliessend  und  zum  Theil  dessert  Gedanken 
sich  aneignend,  auch  gleich  diescm  die 
Toleranz  pTedigcnd,  bestreitet  er  in  diesem 
Werke  zwar  nicht  eigentlich  das  Christen- 
thum  in  directer  Weise,  sondern  giebt  sich 
den  Schein,  als  ob  er  am  Positiven  in  der 
Religion  festhalte;  aber  er  finssert  sich  doch 
immer  so,  dass  der  denkende  Leser  zu 
skeptischen  und  indifferenten  Ansichten  ver- 
leitet  wird. 

MAni  oder  (in  der  griechischen  Form 
des  Namens)  Man 6s  hiess  ein  pcTsiacher 
Magier,  welcher  um  das  Jahr  214  n.  Chr. 
geboren  und  zwischen  den  Jahren  275—77 
unter  Varanea  (Bnhr&m)  I.  enthauptet  wurde. 
Als  mit  dem  Neuerstehen  des  altpersischen 
Reiches  durch  die  Sassaniden  (seit  227)  die 
altvftterliche  Religion  Zoroasters  gleichfalls 
zurtlck  erstrebt  wurde,  wurde  gegen  die 
damaU  herrschenden  Magier  durch  die  Sectc 
der  Magusfier  die  dualistische  Weltanschanung 
des  alten  Parsismus  vertheidigt.  Auf  tief- 
sinnig  phantastische  Weise,  in  der  Richtung 
der  im  zweiten  christlichen  Jahrhundert 
herrschenden  gnostischen  Systeme,  wurde 
eine  Verschmelzung  parsischer  und  christ- 
licher  Annchauungcn  rcligionsphilosophiHchcs 
System  duTch  Mani  in  einer  Anzahl  von 
Bflchcrn  erstrebt,  von  welchen  eines  in 
persischer.  sechs  dagegen  in  syrischer 
Sprache  abgefasst  geweBen  sein  sollen.  Das 
erste  und  wichtigste  ftlhrte  den  Titel  „Buch 
derGeheimnisse"  und  bestand  aus  18Kapiteln. 
Die  Nachrichten  Uber  den  Inhalt  der  Lehre 
Mani's  verdanken  wir  theils  griechischen  und 
lateinischen  Kirchenvfltern ,  unter  letztern 
besonders  dem  Augustinns,  welcher  in  jUngern 
Jahren  selbst  einige  Zeit  ManichSer  gewesen 
war  und  nachher  die  Manichfter  bekSmpfte, 
theils  jflngera,  aber  treuern  orientalischen 
Berichten.  Insbesondere  hat  neuerdings 
G.  FlUgel  aus  einer  im  zehnten  Jahrhundert 
verfassten  arabischen  Uebersicht  der  Wissen- 
schaften  (Fihrist  al-'alum)  einen  Bericht  Hber 
die  Lehren  Mani's  mit  deutscher  Uebersetznng 
und  ausfUhrlichem  Commcntar  veroffentlicht. 
Er  hatte  diese  Lehre  seit  238,  dem  Jahre 
der  Thronbesteigung  des  PerserkSnigs  Saporea 
(Sabur)  verknnaigt  und  auf  Reiscn  an  ver- 
schiedenen  Orten  vorgetragen,  indem  er  sich 
einen  Apostel  Jesu  nannte  und  zwar  als  den 
von  diesem  verheissenen  Paraklet  (Ev.  Joh.16, 
12  f.)  ansah.  Den  Anfang  der  Welt  bildeten 
zwei  von  einander  getrennte  Wesen,  das 
Licht  und  die  Finsterniss.  Der  Lichtgott  hat 
fUnf  Glieder  oder  Theile,  die  Welten  der 
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Gttte,  de8  Wiasens,  des  Vcretandes,  des  Ge- 
heimnissea  und  der  Einsicht  Die  fttnf  Glieder 
oder  Theile  des  Weaena  der  Finsternisa  sind 
die  Welten  dea  Nebels,  dea  Brandes,  dea 
Gltthwindea,  dea  Giftea  und  der  Macht. 
Gleich  ewig  mit  die8en  beiden  Principien  des 
Lichta  und  der  Finaterniaa  oder  de8  Guten 
und  dea  Bosen  aind  der  Luftkreia  (Lichtather) 
und  die  Lichterde  vorhanden.  Daa  Licht- 
wesen  und  daa  fin8tere  Weaen  grenzen  un- 
mittelbar  aneinander,  sodaaa  daa  Lie  lit  die 
Fin8ternis8  mit  aeiner  untern  Seite  berUhrt 
Aub  der  Welt  der  Finsternisa  ging  dor  Satan 
bervor,  welcher  nach  alien  Seiten  bin  Ver- 
derben  verbreitete.  So  strebte  er  auch  nacb 
der  Hohe,  wo  er  die  Strahlungen  des  Licbta 
gewabrte,  die  ibm  Schauder  einflOssten.  Aber 
sein  Drangen  nacb  Oben  war  ao  beftig,  dass 
die  Lichterde  von  aeiner  Allea  vernichtenden 
Gewalt  ergriffen  und  verletzt  wuxde.  Um 
den  Gegner  zu  bewaltigcn,  lieaa  der  Konig 
der  Paradieae  dea  Licbta  den  Urmenacben 
aua  sicb  hervorgeben  und  elite  mit  den  fttnf 
reinen  Elementen  auf  den  Kampfplatz,  wo 
ibm  Satan  mit  den  flinf  finstern  Elementen 
entgegentrat.  Der  Urteufel  siegte  tiber  den 
Urmenacben  und  verschlang  von  aeinem 
Lichte.   Da  8andte  ihm  der  Konig  dea  Licht- 

Saradieaea  eine  andere  Licbtgottbeit  zu  Htllfe, 
ie  ibn  von  den  hdlliachen  Stoffen  befreie. 
In  Folge  der  Umatrickung  dea  Urmenachen 
vom  Teufel  waren  die  ftlnf Theile  dea  Licbtea 
mit  den  fttnf  Tbeilen  der  Finaterniaa  oder 
die  Weltaeele  mit  der  Materic  unzertrenn- 
lich  vermiacht  worden.  Aber  der  Urmenach 
8tieg  in  den  Abgrund  des  Reichea  der 
Fin8terni88  herab  und  durcbschnitt  die 
Wurzeln  der  fttnf  Gescblecbter  derFinaterniss, 
um  jeden  Zuwacba  deraelben  unmdglich  zu 
machen,  und  nacb  aeiner  Rttckkehr  befreite 
er  sicb  von  dem  ibm  und  scinem  Gescblecbte 
anhangenden  Gemiacb.  Um  nun  die  ver- 
mischten  Tbeile  oder  die  Weltaeele  von  den 
finatern  Bestandtheilen  auazuacheiden ,  war 
ein  Lauterungsproceas  ntfthig,  zu  dessen  Aus- 
ftthrung  die  hiJhern  Engel  des  Lichtea  die 
Sonne  und  den  Mond  scbaffen.  Nacbdem  so 
das  gemischte  Licbt  bis  auf  den  kleinsten 
Tbeii  ausgeschieden  war,  ent8teht  ein  all- 
gemeiner  Weltbrand,  der  Allea  aufldst  und 
ao  die  letzten  gebundenen  Lichttheilcben  aus- 
scheidet.  Bei  der  Erschaffang  des  irdiachen 
Menscben  sind  nur  Geiater  der  Finaterniaa 
thatig.  Aua  der  ersten  Begattung  der  bdaen 
Geiater  ging  Adam  bervor,  aus  einer  zweiten 
das  achdne  Weib  (Eva).  Um  das  in  beiden 
Geschdpfen  eingescblossene  Licht  su  befreien, 
wurde  Jesus  gesandt,  welcber  den  Adam  liber 
den  Gegensatz  des  Bdaen  und  Guten  belehrte 
und  ibn  vor  der  Annaberung  an  die  Eva 
warnte.  Mit  dieaer  aber  begattete  aich  einer 
der  bosen  Geister,  der  ihr  eigner  Vater  war, 
und  aie  gebar  den  rotbhaarigen  basslicben 
Kain,  der  seine  Mutter  bescblief  und  Abel's 


Vater  wurde.  Nachher  begattet  sicb  anch 
Adam  mit  ihr,  und  so  entwickelt  sich  die 
Menschheit  writer.  Der  verheiasenc  Parakiet 
iat  in  Mani  erschienen.  In  ihm  bereitet  sicb 
vollkommen  die  Scheidung  dea  Licht8  und 
der  Finsternisa  vor.  —  Die  Anhanger  der 
Lchre  des  Mani  bildeten  die  gnostische  Secte 
der  Manichaer,  welehe  aich  weit  verbreitete, 
jedoch  aus  der  Gemeinschaft  der  Kirche 
zurflckgewiesen,  schon  im  Jahr  296  durch 
ein  Gesetz  des  Kaisers  Diokletian  verfolgt 
wurde. 

fl.  Fill  gel,  Maui,  seine  Lebre  und  seine  Schriften. 
Aus  dem  Fibxist  ira  Text  nebst  UebeTseUung 
und  Commentar  beraas^egeben.  1862. 

A.  Gey  I  or,  das  System  des  Manichaismus  nnd 
aain  Verb&ltnUs  znm  Bnddhismas.  1875. 

Marel,  Johannes  Marcus,  war  1595 
zu  Landskron  in  Bdhmen  geboren  und  erst 
in  Neubaus,  dann  auf  dem  Gymnasium  zu 
Ollmtttz  gebildet.  Nachdem  er  in  Prag 
Matbematik,  Naturwissenschaften  und  Medi- 
an studirt  batte,  war  er  zuerst  an  ver- 
schiedenen  Plfitzen  als  Physikataarzt  thatig, 
dann  Professor  der  Median  in  Prag,  wurde 
1658  Leibarzt  dea  Kaisers  Ferdinand  DX 
und  kaiserlicher  PfaUgraf  (von  Kronland) 
und  starb  1667  in  Prag,  nachdem  er  noch 
kurz  vor  aeinem  Tode  in  den  Jesuiterorden 
aufgenommen  worden  war.  Ausser  seinen 
mediciniachen  Schriften,  welche  im  Geist  dea 
Tbeopbrastua  Paracelsus  und  dea  altera  von 
Ilelmont  gehalten  sind  und  ihm  bei  seinen 
bewundernden  Zeitgenosscn  den  Bei  nam  en 
des  „ Hippokrates  von  Prag"  verschafften, 
bat  er  auch  durch  zwei  philoaophische 
Schriften  sich  den  Namen  „der  bOhmiache 
Platonw  erworben  und  durch  den  darin  vor- 
getragenen  naturphilosophischen  Platonismns 
nnter  seinen  Zeitgenosscn  eine  eigenthttmliche 
Stcllung  eingenommen.  In  dem  unvollendet 
gebliebenen  Werke  „Ideartun  operatriciwn 
idea"  (1634)  hat  er  den  Gedanken  von  der 
bildnerischen  Kraft  der  Ideen  ansgesprocben 
und  entwickelt,  sodass  die  von  Gott  un- 
mittelbar  gescbaffenen  Ideen  abi  einfache 
individuelle  Wesenheiten  mit  einer  bildenden 
Kraft  thati-  aeien,  welche  von  Marei'a 
jttngerm  Zeitgenossen  Cudworth  als  „vU 
plastica"  bezeichnet  wurde.  In  einer  spatern 
Schrift  unter  dem  Titel  „PhiIosophia  vehts 
restituta"  (1662)  beatreitet  Marci  den  Ari- 
stoteles  und  die  neuern  Peripatetiker  and 
will  neben  Platon's  Ideenlenre  aueh  die 
Lebren  des  Demokritos  und  Anaxagoras 
wieder  an's  Licht  Ziehen.  Es  wird  darin 
von  den  „ideae  seminales"  (den  keimkr&f- 
tigen  Ideen)  im  AUgemeinen  und  dann  von 
der  Entwickelu n?  ,  Ordnung,  VerknOpfung 
und  Harmonie  der  einzelnen  Theile  in  der 
Welt  gehandelt  nnd  im  Sinne  des  dem  Werke 
vorgeaetzten  Motto's  „Omnia  in  omnibus" 
eine  Naturphilosophie  aufgestellt 

G.  E.  Guhrauer,  Marcus  Marci  und  seine  philo- 
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Bophiachen  Schriften  (in  der  „Zeitschrift  flir 
PhiloBophischo  Kritik",  1852,  Bd.  21,  8.  241 

DIB  40V). 

Marcianus  (aucb  Martian  us  fa- 
pel  la,  war  zn  Madaara  im  n5rdlichen  Nu- 
midien  Afrika)  in  der  ersten  Half  to  des 
f&nften  christlichen  Jahrhunderts  geboren, 
wahrscheinlich  in  Karthago  gebildet  una 
hatte  es  dann  in  der  von  ihm  betretenen 
dffentlicben  Lanfbahn  bis  but  WUrde  eines 
Proconsuls  gebracht  Urn's  Jahr  470  ver- 
fasste  er  in  Rom  ein  ans  Prosa  nnd  Versen 
gemiachtes  Werk  unter  dem  Titel  ,jSaliricon" 
m  9  Btlchern,  welches  aein  jtlngerer  Zeit- 
genoase  Boetius  in  seinem  „Trost  der  Philo- 
Bophieu  vor  Augen  gehabt  zu  baben  scheint 
Die  beiden  ersten  Btlcher,  unter  dem  be- 
sondern  Titel  „De  nuptiis  philologiae  et 
Afercurii",  bilden  eine  allegorisch  eingeklei- 
dete  Einleitung  zum  ganzen  Werke,  welches 
eine  aus  altera  Qnellen  zusammengetragenc 
encyclopadische  Darstellung  der  Ktlnste  und 
Wtssenschaften  enthalt,  d.  b.  der  sogenannten 
sieben  „artes  liberates",  worin  damals  und 
wahrend  des  Mittelalters,  von  der  Theologie 
abgesehen,  der  Kreis  der  weltlich  gelehrten 
Bildung  abgeschlossen  war,  narmicb  der 
Grammatik,  Dialektik  und  Rhetorik  (zusam- 
men  das  ,,Trivium"  genannt),  der  Geometrie, 
Arithmetik,  Astronomie  und  Musik  (als 
„Quadrivium"  zusammengefaast),  indem  die 
Poesie  in  der  Musik  miteinbegriffcn  war.  Die 
sieben  Vertreterinnen  dieser  „freien  Kunste" 
treten  bei  Marcianua  Capella  als  allegorische 
Personen  selbst  auf,  zuletzt  die  Harmonia, 
um  in  schwerfallig  schwtilstiger  Darstellung 
ihre  Weiaheit  an  die  Leser  zu  bringen.  Die  , 
Grundlage  desselben  ist  die  stoisch  -  peripa- 1 
tetischc  Schullogik,  um  deTen  willen  das 
„Satiricon"  wahrend  des  Mittelalters  als 
Leitfaden  des  wissenschaftlichen  Unterrichta 
in  den  Klosterschulen  gebraucht  wurde. 

Marcion,  der  Gnostiker,  siehe  Markidn. 

Marcus,  der  Gnostiker,  siehe  Markos. 

Marcus  Aurelius  Antoninus  oder 
(wle  er  urspranglich  hieas,  bevor  er  vom 
Kaiser  Antoninus  Pius  adoptirt  wurde)  Mar- 
cus Annius  Verus,  stammte  von  einer 
aus  Spanien  in  Rom  eingewanderten  Pamilie 
und  war  121  n.  Chr.  in  Rom  geboren,  nahm 
achon  im  zwOlften  Jahre  den  Pbilosophen- 
mantel  an,  unterzog  sich  stoischen  Ent- 
behmngen,  genoss  den  Unterricht  vieler  da- 
mals in  Rom  lebender  Stoiker  und  studirte 
die  durch  Arrianus  aufgezeichneten  Lehrvor- 
trage  des  Epiktetos.  Nachdem  er  seit  138 
Mitregent  seines  Adoptiv-  und  Schwieger- 
vaters  Antoninus  Pius  gewesen  war,  folgte 
er  diesem  161  als  AlleinherTscher  auf  dem 
Kaisertbrone  und  starb  180  wahrend  seines 
achten  Winterfeldzugs  gegen  die  rauberischen 
Markomannen  in  Wien.  Ausser  diesen  krie- 
gerischen  Beschwerden,  dcnen  er  sich  selbst 
unterzog,  war  sein  Lebeu  auch  durch  die 


Ausschweifungen  seiner  Geraahlin  Faustina 
und  seines  So*  me8  Commodus  getrubt,  und 
der  Stoiker  auf  dem  Kaiserthrone  bielt  es 
fur  keinen  Raub  am  Ruhme  der  Philosophic, 
die  schwarmerische  Secte  der  „Christianeru 
zu  verfolgen,  wogegen  der  Biachof  Melito 
von  Sardes  und  der  christliche  Philosoph 
Athenagoras  in  besondern  Schutzschriften 
ibre  Beredsamkeit  vergebens  beim  Kaiser 
aufboten.  In  eeinen  spatern  Lebensjaliren 
hat  der  philosophische  Kaiser  (Antoninus 
philosophies)  in  apboriBtischer  Weise  grie- 
chisch  seine  Gedanken  und  Lebensanschau- 
ungen  aufgezeichnet,  welche  in  den  Hand- 
schriften  den  Titel  „(Betracbtungcn)  an  sich 
selbst"  oder  „Ueber  sich  selbst"  fuhren  und 
in  zwOlf  Bflcher  eingetheilt  sind.  In's 
Deutsche  wurden  sie  von  P.  C.  Schneider 
(1857,  in  3.  Aufl.  1874)  und  von  C.  Clesa 
(1866)  Qbertragen.  In  diesen  Aufzeichnnngen 
tritt  die  Bittlich-praktische  Soite  der  im  Geiste 
des  Epiktetos  gemilderten  stoischen  Lehre 
in  den  Vordergrund.  Zum  Dialektiker  und 
Physiker  fllhlt  sich  der  kaiserliche  Stoiker 
nicht  berafen.  Dagegen  halt  er  den  Glauben 
an  die  Getter  dem  Menschen  so  schr  ftlr 
unentbehrlich ,  dass  es  sich  nicht  verlohncn 
wflrde,  in  einer  Welt  ohne  Gotter  zn  leben, 
deren  Vorsehung  Alles  umfasse  und  Alles 
auf's  Vollkommenste  und  Wohlthatigste  ein- 

Sericbtet  habe.  Was  iat  (so  fragt  Marcus 
.urelius)  das  menschliche  I>eben  anders,  als 
ein  Traum  und  ein  Raucb,  der  mit  dem  Tagc 
kommt  und  wieder  verschwindet,  hinfailig 
und  werthlosV  Sind  nicht  der  grosse 
Alexander  und  sein  Reitknecht  langst  beide 
in  einen  und  denselben  Geist  des  Weltalls 
aufgenommen  und  wozu  ntttzt  alles  Forschen 
in  die  Weite  und  Tiefe,  wenn  man  dabei 
nicht  bedenkt,  stets  bei  sich  selber  zu  sein 
und  seinem  eignen  Damon,  dem  Gottlichen 
im  Menschen  sich  zu  befreunden?  Unsern 
Genius  rein  zu  erhalten,  gilt  es  vor  Allem, 
damit  wir  Rube  in  uns  linden  und  uns  im 
FlusBe  des  iussern  und  eiteln  Lebens 
ab  gleichgtlltige  Werkzeuge  des  gfittlichen 
Willens  betracnten.  Nur  ein  schlechtes  Ge- 
fass,  eine  drflckende  Hfllle  ist  der  Leib,  in 
welchen  die  Seele  gebannt  ist  und  von  wel- 
chem  sie  so  vielfach  gesWrt  wird.  Wirst  du 
einmal,  meine  Seele,  gut  und  lauter  sein, 
und  cinig  und  unverbllllt  und  durchsichtiger, 
als  der  Leib,  der  dich  uragiebt?  Wirst  du 
einmal  gesattigt  nnd  bcdttrfnisslos  sein  und 
keinen  Genuss  mehr  verlangen?  Was  ktlmmerst 
du  dich,  o  Mensch,  um  Fremdes?  Ziehe  dich 
doch  lieber  in  dich  selber  znrllck,  wo  du 
allein  Ruhe  und  Wohlsein  findest!  Bete  nicht 
um  ansnere  G titer ,  sondern  um  die  rechte 
Gesinnung  in  Betreff  derselben.  Besinne  dich 
auf  dich  selbst,  pflege  den  Damon  (Genius) 
in  dir,  befreie  dem  wahres  Selbst,  die  ver- 
nttnftige  Seele  von  Allem,  was  ihr  nur 
ausserlicb  anhangt,  und  bedeuke,  dass  nichts 
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Aeusseres  dir  die  Seele  bertthren  kann,  dass 
nur  deine  cignen  Vorstellungen  cb  sind, 
welcbe  dich  belastigen,  dass  nur  in  deinem 
Innern  ein  unversiegbarer  Quell  wahren 
Gltlckes  strdmt  nnd  dass  die  leidenschafts- 
luse  Vernunft  die  einzige  Burg  ist,  in  die 
du  dicb  fltichten  musst,  willst  du  unuber- 
windlich  werden.  Nur  wer  sich  so  auf  sich 
selbst  beschrankt  und  von  allem  Aeusserlichen 
befreit  bat,  in  dem  ist  jeder  Wunscb  und 
jede  Begierde  erloschen^  er  ist  mit  der  Gegen- 
wart  zufrieden  und  scbickt  sicb  mit  Ergeben- 
beit  in  den  Wcltlauf,  denn  er  wciss,  dass 
darin  Nickts  geschieht,  als  der  Wille  eines 
weisen,  guten  und  liebevollen  Vaters,  und 
dass  das  dem  Ganzen  Frommende  aucb  Air 
den  Einzelnen  das  Beste  ist,  damit  er  als 
Mann  und  als  R5mer  seinen  Platz  ausfulle 
nnd  dem  natflrlichen  Ausgang  und  Ende 
seiner  Tage.  ob  es  nun  frUber  oder  spftter 
eintrete,  mit  heitrer  Rube  entgegentreten 
kann.  Erlauben  dir  die  Menschen  jedocb 
nicbt,  der  Natur  eines  vernllnftigen  und 
gesellsckaftlichen  Wesens  gemass  zu  leben, 
so  gehe  freiwillig  aus  der  Welt,  jedoch  so, 
dass  du  nicbt  meinst,  mit  dem  Tode  ein 
Uebel  zu  erleiden.  Denn  deine  Seele  wird 
im  Tode  nicht  untergehen,  sondern  wiederum 
in  die  Weltseele  eingehen,  wie  der  Leib  in 
die  Elemente. 

E.  Zeller,  Marcus  Aurolius  Antoninua.  (In 
dessen  Schrift  „Vortr&go  und  Abhandlungen", 
•1865,  8.  82—107). 

Do  Suckau,  Etude  sur  Marc-Aurcle,  sa  vio  ot 
8a  doctrine.  1867. 

Marechall,  Pierre  Sylvain,  war  1750 
in  Paris  geboren.  wirkte  eine  Zeit  lang  als 
Advokat  am  Pari  amen  t,  dann  warf  er  sich 
auf  schdne  Literatur  und  Publicistik  und 
schrieb  unter  dem  Namen  Berger  Sylvain, 
wurde  spfiter  Unterbibliotbekar  am  College 
Mazarin  und  lebte  mit  dem  Astronomen  La- 
lande,  welcher  fdr  sein  Weltsystem  die 
„Hypothcse  eines  Gottes44  nicht  bedurfte,  in 
enger  Freundschaft  Aus  der  Masse  von 
Schriften,  die  er  verdffentlichte,  heben  wir 
folgende  Titel  hervor.  In  seinen  Fragments 
d'un  poeme  moral  sur  Dieu  (1791)  vertritt 
er  den  Standpunkt  des  ^Systems  der  Natur 44 
und  zeigt  sich  als  eifrigeren  Bewunderer 
Spinoza's.  Wahrend  der  Revolution  schw&rmte 
er  fdr  die  „Verehrung  des  hdchsten  Wesens44, 
d.  h.  fdr  „die  Gdttin  Vernunft44.  In  diesem 
Sinne  sind  anch  die  Schriften  gehalten:  Code 
d'une  socieU  d'hommes  satis  Dieu  (1797)  uud 
Le  culte  el  la  foi  des  hommes  sans  Dieu 

(1798)  .   In  seinem  Dictionnaire  des  alkies 

(1799)  erklart  er  alle  mflgiiche  Philosophen 
alter  und  neuer  Zeit  fdr  Atheisten.  Sein 
Freund  Lalande  schloss  ihm  1803  die  Augen. 

Minimis  aus  Neapolis  (Svchem)  in  Pa- 
lastina  gebUrtig.  gin^  vom  Glauben  der  Sama- 
riter  zur  neuplatoniichen  Schule  fiber  und 
erwarb  sich  durch  seinen  Eifer  und  Fleiss 


unter  den  Schalern  des  Proklos  im  fdnften 
Jahrhundert  ein  solches  Ansehen,  dass  er 
dessen  Nachfolger  als  Vorsteher  der  Schule 
in  Athen  wurde.  In  der  von  ihm  verfassten 
Schrift  unter  dem  Titel  „  Proklos  oder  von 
der  GlQckseligkeit44  sucht  er  zu  be  weisen, 
dass  Proklos  (von  welchem  er  zugleich  bio- 
graphische  Notizen  giebt)  der  glflcklichste, 
weil  vollkommenste  Mensch  gewesen  sei;  er 
zeigt  sich  jedoch  in  dieser  Arbeit  als  einen 
Mann  von  fiusserst  mittelmassiger  Begabung. 
Von  andern  ihm  zugeschriebenen  Schriften 
hat  sich  jedoch  Nichts  erhalten.  Ob  eine 
unter  dem  Namen  eines  Marinos  noch  vor- 
handene  Erlauterungsschrift  Uber  die  Ele- 
mente des  Mathematikers  Eukleidea  vnn  dem 
Neuplatoniker  Marinos  herrQhrt,  ist  zweifel- 
haft;  doch  wird  von  diesem  der  Ausspruch 
Uberliefert:  wWenn  doch  Alles  Mathematik 
ware!44 

Planus  Victorintis  lebte  unter  dem 
Kaiser  Constantius  (in  der  Mitte  des  vierten 
christlichen  Jahrhunderts)  in  Rom  als  Rhetor 
und  Grammatiker  und  hat  ausser  einer  latei- 
niscben  Uebersetzung  der  nEinleitung  des 
Porphyrios44,  wonach  Bogtius  seinen  in  Form 
eines  Dialogs  gehaltenen  Oommentar  zu  dem 
porphyrianischen  Werke  schrieb,  auch  ein- 
zelne  logische  Abhandlungen  aber  die  Defi- 
nition und  die  Lehre  von  den  sogenannten 
hypothetischen  Schldssen,  sowie  Commentare 
zu  Cicero's  Topik  und  dessen  Buch  „von  der 
Ertlndung44  geschrieben.  Letzterer  Commentar 
ist  noch  vorhanden  und  zeigt  den  Anschluss 
des  Verfassera  an  die  stoische  und  aristo- 
telische  Logik. 

.Warkidn  aus  Sindpe  (am  schwarzen 
Meere)  war  der  Sohn  eines  dortigen  Bischofs, 
wurde  aber  von  seinem  eigenen  Vater  wegen 
gnostischer  Irrlehren  aus  der  Kirchengemein- 
schaft  ausgeschlossen  und  trug  darum  im 
fdnften  una  sechsten  Jahrzehnt  des  zweiten 
christlichen  Jahrhunderts  in  Rom,  wo  er  sich 
mit  dem  syrischen  Gnostiker  Kerd6n  ver- 
band,  seine  gnostische  Lehre  vor,  worin  er 
den  paulinischen  Gedanken  von  der  Neuheit 
und  Sclbststandigheit  des  Christenthums  zum 
entschiedenen  Gegensatze  gegen  den  juden- 
christlichen  Standpunkt  in  der  Weise  za- 
spitzte,  dass  er  Juden-  und  Heidenthum  auf 
gleiche  Linie  stellte  und  beide  als  der  un- 
gdttlichen  Welt-  und  Lebensentwickelung  an- 
gehorig  betrachtete  und  dagegen  die  Quelle 
der  achten  Religion  ChrisW  in  einigen  pau- 
linischen Sendschreiben  und  einer  dem  heu- 
tigen  Lukas-Evangelium  zu  Grund  liegenden 
kttrzern  Evangelienschrift  fand,  welche  im 
zweiten  christlichen  Jahrhundert  als  das„Evan- 
gelium  Markions44  bekannt  war.  Seine  Lehre, 
worin  er  durch  Zuziehung  gnostischer  Ele- 
mente den  Gegensatz  von  Gesetz  und  Evan- 
gelium  als  einen  unaufldslichen  darstellte, 
bewegt  sich  in  folgcnden  Grundgedanken: 
Der  vor  dem  Erschcinen  Christi  der  Welt 
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unbekannte  gute  Gott,  welcliem  die  vom  Satan 
beherrschte  Materie  gegenflbersteht,  hat  mit 
dem  Weltschflpfer  als  dem  atreng  gerechten, 
aber  liebeleeren  Judengotte,  keine  Gemein- 
schaft.  Die  nattlrliche  Welt  und  das  Gesetz 
dee  alten  Bnndes  sind  des  hOchsten  Gottes 
gleicherrnaassen  unwllrdig,  welchen  weder 
das  Judenthum,  noch  das  Heidenthum  kenut. 
Den  wahren  Gott  der  Liebc  hat  erst  Christus 
offenbart,  welcher  als  ein  hdheres  Wesen 
vom  hochsten  Gott  in  der  Gcstalt  des  Mcn- 
rtchen  Jesus  gesandt  wnrde,  nm  Gesetz  nnd 
Propheten  mitsammt  den  Wcrken  des  Welt- 
schtfpfers  aufzuldsen.  Als  unabhangig  vom 
WeltschOpfer  konnte  Christus  auch  kcinen 
materiellen,  sinnlichen  Leib  haben,  und  seine 
ganze  Erscheinung,  Geburt^  Leiden  und  Stcr- 
oen  war  Alles  nnr  Sehein.  Nur  so,  von 
aller  Materie  frei,  konnte  Christus  die  Welt 
von  deT  Materie  und  vom  Btfsen  erldsen, 
mit  dem  Weltschdpfer  kampfen  und  diesem 
sogar  in  der  Unterwelt  die  Seelen  entziehen. 
Darnm  ist  auch  die  Religion  Christi  die  Hcrr- 
schaft  des  Geistes  Qber  die  Materie  und 
demgemass  die  Enthaltnng  von  deT  Ehe  und 
irdischer  Lust,  die  Vermeidung  von  Fleisch- 
speisen  und  berauachenden  Getranken  die 
Vollendung  der  ehristlichen  Sittlichkeit.  Zur 
ewigen  Seligkeit  kann  nur  die  Seele  gelangen, 
wahrend  der  Leib  im  Tode  untergeht  — 
Murk  ion's  Schtller  A  pell  £3  suchte  durch 
Znziehung  sonstiger  gnostischer  Elemente  die 
Lehre  semes  Meisters  zu  erganzen.  Schon 
bei  Lebzeiten  hatte  Markion  zahbreichc  An- 
hanger,  und  es  gab  viele  markionitisch  ge- 
sinnte  BischSfe.  Unter  mancherlei  Spaltungcn 
bestand  die  Schule  Markion's  bis  in's  secliste 
Jahrhundert  fort 

Esnig  (nin  ,'irinenischcr  Biachuf  aus  dem  fiiuften 
JahrhundertV  Marcions  GlaubeuHsyutem  (mit- 
petheilt  von  Neumann,  in  der  Zeitschrift  fur 
luBtorischo  Thoologic,  Bd.  IV.)- 

Markos  wird  als  einer  der  bcdeutendsten 
SchQler  des  Gnostikers  Valentinns  erwilhnt 
und  zugleich  als  ein  den  magischen  Kflnsten 
ergebener  Schwarmer  bezeichnet,  nach  wel- 
chem  sich  die  Secte  der  zauberglaubigen 
Markosier  nannte.  Er  hatte  sich  eigener 
Offenbarungen  gerilhrat,  in  welchen  ihm  die 
hOchste  gfittliche  Vierheit  in  weiblicher  Gc- 
stalt ersciiienen  sei,  deren  Verehrung  zu  den 
wesentlichen  EigenthQmlichkeiten  der  mar- 
kosischen  Lehre  nnd  Lebensweise  gehOrte. 
In  symbolisch-mystischen  Zahlenspielen  ver- 
glich  Markos  die  von  seinera  Meister  Valen- 
tinus  angenommenen  dreissig  Aionen  odcr 
Herrschern  von  tlbersinnlichen  Geiaterreichen 
mit  den  dreissig  Buchstaben  des  Alphabets, 
worin  sich  nach  seiner  Ansicht  die  unaua- 
sprechliche  gdttliche  Einheit  zur  OfFcnbarung 
brachte,  Aus  der  Tiefe  der  gOttlichen  Ein- 
heit soil  die  Einigkeit  und  das  Eins  hervor- 
gegangen  sein,  die  den  Vordergrund  und  das 


Vor-nndenkbarc  der  sichtbaren  Offcnbarung 
dea  Gottlichen  bildeten. 

Marsilius  Ficinu8,  *siche  Ficino 
(Marsiglio). 

Marsilius  von  Inghcn  oder  Inguen, 
einem  Dorfe  in  der  Grafschaft  Geldern 
(Marsiliua  ab  Inghcn  odcr  Ingucnus 
genannt)  war  ein  Dcutscher,  hatte  aber  in 
Paris  studirt  und  dort  die  MagisterwUrde 
erworben,  war  dann  Domherr  und  Schatz- 
meister  an  der  Domkirche  zu  Ktfln  geworden 
und  137G  von  dort  als  Lehrer  an  die 
vom  Pfalzgrafen  Ruprecht  gegrllndetc  Uni- 
veraitat  Ileidelberg  berufen,  wo  er  1394  starb. 
Ausser  seinen  (nur  in  hebraischer  Ueber- 
setzung  handschriftlich  vorhandenen)  Glossen 
zu  den  Rategorien  des  Aristotelcs  und  zur 
„Einleitung  des  Porphyriosu  hat  er  eine 
Dialektik,  welche  rait  Petrus  Hispanus  1512 
zusammengedruckt  wurde,  und  „Quaestio/ies 
super  f/uattior  Ubros  Sententiarwn  [IWri 
Lombardi]"  verfa*st,  welche  zucrst  1497 
und  dann  1501  im  Druck  erschienen.  Diese 
Schriftcn  zeigen  ihn  im  Ganzen ,  namcntlich 
in  der  Lehre  von  den  Ideen ,  ala  einen  An- 
hanger  der  Thomistenschule,  obwohl  er  in 
manchen  Punkten,  wie  in  der  Lehre  von 
der  Materie,  auf  der  Scite  des  Duns  Scotus 
steht  und  in  der  Logik  zu  Occam  hinneigt, 
so  dass  er  in  der  Univcrsalienfrage  oder  der 
Auffaasung  der  Allgemeinbegriffe  eine  Mittel- 
stellung  zwischen  den  sogenannten  Nomina- 
listen  und  Realistcn  des  scholastischen  Mittel- 
altera  einniramt. 

11  aria,  Jacob  Anton,  war  in  Neapel 
geboren,  in  der  Lehre  des  Thomas  Aquino 
geschult  uud  in  der  zweiten  Halfte  des 
sechzchntcn  Jahrhunderts  als  Professor  der 
Jurisprudenz  in  Neapel  und  Beneveut  thfltig. 
Er  trat  als  heftiger  Gegner  des  Telesius  in 
der  Schrift  „Pugnaculum  Arislotelis  adver- 
sus  principia  Hcrnardini  Telesii"  il587) 
auf;  wie  er  schon  frilher  mit  einer  Schrift 
„Digressio ,  utnim  intellectus  sit  unus  vel 
tmiltiplicatus"  gegen  Averroes  seine  Lanze 
eingelegt  hatte. 

MartiaiuiM  Capella,  siehc  Marcianus 
Capella. 

Martin,  Saint,  siehe  Saint-Martin. 

Martinez,  Pasqualis,  war  urn's  Juhr 
1715  zu  Grenoble  geboren  und  gcluJrtc  zu 
einer  Familie  portugiesiacher  Juden.  In  Frei- 
maurerlogen  und  mystischen  Gesellscliaftcn 
trug  er  seine  mystisch-theosophiachen  Lehren 
vor  und  gewann  filr  dieselben  auch  den  unter 
dem  Namen  des  „unbckanntcn  Philosophcn" 
zu  Ende  des  vorigen  Jahrhnnderts  berUhmt 
gewordenen  Theosophen  Saint  -  Martin.  Er 
kam  im  Jahr  1768  nach  Paris,  wo  er  jedoch 
wenig  Erfolg  hatte,  und  ging  dann  nach  der 
Insel  San  Domingo,  wo  er  1779  in  Port-au- 
Prince  starh.  Seine  Ideen  hat  er  hand- 
schriftlich niedergelcgt  in  einem  „Traife  stir 
la  re9 Migration  des  ctres  dans  leurs  premieres 
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proprie'te's,  vertus  et  puissances  spirituelles 
et  divines",  woraus  Matter  in  seinem  Werke 
liber  Saint -Martin  (1862)  Mittheilungen  ge- 
macht  hat. 

Martini,  Cornelius,  war  1567  zn  Ant- 
werpen  geboren  nnd  wirkte  als  Professor 
tier  Philosophic  zu  Helmstadt,  wo  er  zuerst 
einen  „Tractatus  de  anahjsi  logica"  (1594) 
herausgab.  Spater  brat  er  als  Bekampfer  des 
Petrus  Ramus  und  zugleich  als  Vertheidiger  des 
Aristotelismus  auf.  Seine  hierauf  beztlglichen 
Schriften  erschienen  jedoch  erst  nach  seinem 
im  Jahr  1621  erfolgten  Tode  im  Druck.  Sie 
ftthren  die  Titel:  Commentarius  in  librum 
Aristoielis  de  inter pretatione  (1621),  Com- 
mentarius logicus  contra  Ramistas  (1623), 
Commentatio  de  doctrina  metaphysica  (1623) 
und  Metaphysica  brevibus  quidem,  sed  me- 
thodice  conscripta  (1638). 

Martini,  Jacob,  war  1570  zu  Langen- 
stein  bei  Halberstadt  geboren,  hatte  in  Witten- 
berg studirt,  wo  er  zur  Schule  Melanchtbons 
gehdrte  una  1593  Magister  und  Adjunct  der 
philosophischen  Facultat  wurde.  Spater  wirkte 
er  einige  Zeit  als  Rector  des  Gymnasiums  zu 
Norden  in  Ostfriesland,  wurde  jedoch  dnrch 
die  Jesuiten  verdrangt  und  kam  wieder  nach 
Wittenberg,  wo  er  1602  Professor  der  Logik 
und  Metaphysik,  dann  der  Theologie  wurde 
und  1649  starb.  Als  Gegner  des  Ramus  hat 
er  die  damalige  aristotelische  Schul-  Logik 
und  Metaphysik,  mit  thomistischen  Anschau- 
ungen  vcrbunden,  in  polternder  Weise  gegcn 
die  Ramisten  vertheidigt.  Eine  Sammlung 
von  Abhandlungen  zur  aristotelischen  Logik, 
Metaphysik,  Physik  und  Aesthetik  erschien 
unter  dem  Titel  „Miscellanearum  disputa- 
tiotium  libri  quatuor"  (1608)  und  eine  andere 
Schrift  unter  dem  Titel  „Partitiones  et  quae- 
s Hones  metaphysicae ,  in  quibus  omnhan 
fere  terminorum  metaphystcorum  distinc- 
tiones  accuratius  enumerantur  et  explican- 
tur"  (1615). 

Massias,  Nicolas  baron  de,  war 
1764  zu  Villeneuve  d'Agen  (im  Departemcnt 
Lot  -  et  -  Garonne) ,  trat  1777  in  den  Orden 
der  Oratorianer,  lehrte  zuerst  Rhetorik  in 
Soissons,  wurde  dann  Professor  der  Bered- 
samkeit  am  College  zu  Tournon,  dann  zu 
Condom,  machte  als  Artillcrie  -  Obrist  den 
Feldzug  von  1796  mit,  erhielt  dann  die 
Stelle  als  Generalconsul  in  Danzig  nnd  starb 
1848  zu  Baden-Baden.  Ausser  einer  grossen 
Menge  von  Gelegenheitsschriften  hat  er  fol- 
gende  philosophische  Schriften  verftffentlicht: 
Rapport  de  la  nature  a  rhomme  et  de 
rhomme  a  la  nature  ou  essai  sur  Finstinct, 
I'intelHgence  et  la  vie  (1821  und  22,  in  vier 
Banden),  Probleme  de  I 'esprit  humain  ou 
origine,  developpement  et  certitude  de  nos 
connaissances  (1825),  Traite  de.  philosophic 
psychologique  (1830)  und  Philosophic  fondee 
sur  la  nature  de  I'homme  (1835).  Er  bc- 
kampft  den  iranzdsischen  SensualismUs  und 


besonders  Destutt-de-Tracy  und  will  in  der 
Moral  einen  Mittelweg  zwischen  Gondii  lac 
und  Kant  einschlagen.  Ohne  strenge  Me- 
thode  und  klare  Erorterungen  wechaeln 
trockne  logische  Formcln  mit  halbpoetischen 
Ergtlssen  ab,  in  welchen  er  eine  Masse  von 
Problemen  andeutet.  ohne  dieselben  zu  Itaen. 

flatter,  Jacob,  war  zu  Alt-Eckendorf 
im  Elsass  1791  geboren  nnd  auf  dem  Gym- 
nasium zu  Strassburg  gebildet,  hatte  dann 
unter  Bouterweck  una  dem  Skeptiker  Schulze 
in  GOttingen  studirt,  1816  mit  einer  Abhand- 
Iung  fiber  die  Alexandrinische  Sohule  den 
Preis  der  Pariser  Akademie  gewonnen,  wurde 
1819  Professor  der  Kirchengeschichte  an 
der  protestantisch-theologischen  Facultat  in 
Strassburg  und  Director  des  dortigen  Gym- 
nasiums und  siedelte  1832  nach  Paris  dber, 
wo  er  1864  starb.  Obwohl  seine  meist  re- 
ligions- und  philosophiegeschichtlichen  Ar- 
beiten  unmethodisch  und  in  schlechtem  Stil 
gcschrieben  Bind,  haben  sie  doch  durch  ihre 
gelehrte  Grtindlichkeit  Werth  genug,  um  hier 
erwllhnt  zu  werden.  Ihre  Titel  Bind:  Hisloire 
critique  de  Vecole  (FAlexandrie  (1820,  in 
zwei,  1840  in  drei  Banden);  Histoire  critique 
du  gnosticisme  (1828,  in  zwei  Banden,  1843 
neuaufgelegt);  De  1' influence  des  moeurs  sur 
les  lois  et  des  lois  sur  les  moeurs  (1832); 
Histoire  des  idies  morales  et  politiques  des 
trois  dernier s  siecles  (1836);  Schelltng,  fa 
philosophic  de  la  nature  et  la  philosophic 
de  la  revelation  (1842);  Saint  Martin,  it 
philosophe  rncomn,  sa  vie  et  ses  ecrits,  son 
maitre  Martinez  et  leurs  groupes  (1862); 
Emmanuel  de  Swedenborg,  sa  vie,  ses  ecrits 
et  sa  doctrine  (1863). 

Matthys  Matthisius),  Gerhard, 
war  1523  in  der  Grafschaft  Geldern  geboren, 
hatte  am  Colnischen  Berggymnasium  seine 
Studien  gemacht  und  dann  in  Kdln  Philo- 
sophic und  Theologie  gelehrt,  seit  1557  ala 
Rector  am  Berg-Gymnasium,  nachher  an  der 
Universitftt.    Er  starb  1574  in  Kdln.  Er 

Sflcgte  die  aristotelische  Richtung  im  Sinne 
er  Thomistenschule.  Eine  Sammlung  cin- 
zelner  aristotelischer  Abhandlungen  veran- 
staltete  er  in  dem  Werke  „Aristoteleae 
logicae  liber"  (1559  und  66,  in  zwei  Foli- 
ant en).  Ausserdem  veriJffentlichte  er  ,JEpitome 
librorum  Aristotelis  de  coelo"  (1568),  Epitome 
logicae  Aristoteleae  graeco-latina  (1569)  nnd 
Epitome  librorum  Aristotelis  de  rerum  prin- 
cipiis  (1570). 

Matipertuis,  Pierre  Louis  Moreau 
de,  war  1698  zu  Saint  Malo  geboren,  frflh 
Soldat  geworden  und  hatte  es  bis  zum  Dra- 

Enerhauptmann  gebracht,  ala  er  mit  elnetn 
de  umsattelte  und  sich  auf  das  Studium 
der  Mathematik  und  Naturwissenschaften 
warf,  worin  er  sich  so  schnell  hervorthat, 
dass  er  schon  in  seinem  25.  Lebensjahre 
(1723)  in  die  Akademie  der  Wissenschaften 
zu  Paris  aufgenommen  wurde.  Seine  entea 
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matheinatisch-naturwissenschaftlichen  Schrif- 
ten  galten  der  Erl&uternng  Newton's  und 
der  Bekampfung  der  Cartesischen  Naturlehre. 
Dadorch  wurde  sein  wissenschaftlicher  Ruf 
begrflndet,  und  Priedrich  der  Grosse  berief 
ihn  1740  als  President  der  Akademie  der 
Wissenschaften  nach  Berlin,  wo  er  jedoch 
dnrch  seine  EitelkeiT  and  Rnhmsucht  in 
allerlei  verdriessliche  Handel  verwickelt  nnd 
dnrch  Voltaire  fiffentlich  blosgestellt  wurde. 
Auf  einer  Reise  nach  Frankreich  starb  er 
1759  in  Basel.  In  seinem Essai  de  cosmo- 
logie  (1751)  bestritt  er  den  sogenannten 
physiko-theologischen  Beweis  fur  das  Dascin 
Qottes  nnd  wollte  vielmehr  daraus,  dass  die 
stofTlicbe  Bewegung  einen  Beweger  zur  Ur- 
sache  habe  und  dass  dieser  ein  allmachtiger 
nnd  allweiser  sein  milsse,  auf  das  hochste 
Wesen  scbliesBen.  Zugleich  entwickelte  er 
in  dieser  Schrift  das  Gesetz  von  der  Er- 
Bparung  der  Kraft  oder  von  dem  mflglichst 
kleinen  Kraftaufwand  zur  Hervorbringung 
von  Natnrwirkungen  {hi  de  la  moindre 
action),  welches  an  Leonhard  Euler  einen 
eifrigen  Vertheidiger  fand.  In  seinem  Essai 
de  philosophic  morale  (1750)  wollte  Mau- 

gertois,  wie  spaterhin  in  ahnlicher  Weise 
en t ham,  eine  vergleichende  Berechnung  der 
Lust-  und  Unlustempfindungen  angcstellt 
wissen  und  findet  im  mensem ichen  Leben 
die  letztern  tiberwiegend.  Das  Leben  ist 
nichts  anders  als  ein  bestandiger  Wunsch 
nach  dem  Wechsel  und  wir  mochten  alle 
zwischen  Wunsch  und  Erftlllnng  liegende 
Zeit  unterdrflcken.  Mit  der  Daucr  nenmen 
die  kdrperlichen  Lustempfindungen  ab  und 
der  Schraerz  zu.  Die  Lustempfindungen  der 
Seele  sind  entweder  solche,  welche  in  der 
Ausflbung  der  Gerechtigkeit  oder  Pflicht  be- 
stehen,  oder  solche,  welche  man  durch  An- 
schauung  der  Wahrheit  erapfindet.  Sie  allein 
werden  durch  den  Genuss  nicht  schwachcr, 
sondern  erhOhen  sich  durch  Wiederholung. 
Unsere  Preiheit  vermag  es,  uns  vor  gefihr- 
lichen  Eindrflcken  der  Gegenstande  zu  be- 
wahren,  gegen  KSrperschmerzen  zu  schfltzen 
und  zur  Mftssigkeit  im  Genusse  zu  fllhren. 
Zur  Verbesserung  unsers  Zustandes  giebt  cs 
nur  zwei  Mittel:  die  Summe  der  Gtlter  zu 
vermehren  und  die  Stunme  der  Uebel  zu 
vermindern.  Indessen  gelangt  die  Vernunft 
nicht  weiter,  als  zur  Unempfindlichkeit  des 
Stoicismus,  und  nur  die  von  einem  neuen 
Licht  aufgeklarte  Vernunft  kann  weiter  gehen. 
Die  Vorschrift  der  Religion,  Gott  von  gan- 
zem  Herzen  zu  lieben  und  unsern  Nilchsten, 
wie  uns  selbst,  ist  die  Quelle  des  hocbsten 
GlQckes. 

Maximo*  von  Ephesos  stammte  a  us 
.  einer  reichen  und  angesehenen  Pamilie  in 
Ephesos  oder  Smyrna  und  war  dnrch  den 
Neuplatoniker  Aidesios  In  die  Philosophio 
eingeftthrt  worden.  Er  war  jedoch  wcniger 
speculativer  Philosoph,  als  Theurg  und  hat 


als  solcher  zusammen  mit  Chrysanthios  den 
nachmaligen  Kaiser  Julian  in  die  nenplato- 
nische  Weisheit  und  theurgischen  Kflnste 
eingeftthrt.  Darum  wnrde  er  von  diesem 
nach  seiner  Thronbesteignng  (361  n.  Chr.) 
an  den  kaiserlichen  Hor  nach  Byzanz  be- 
rufen.  Nach  dem  Tode  deaselben  wurde  er 
wegen  seines  auf  Julian  ausgeflbten  Einflusses 
geiangen  gesetzt,  wieder  befreit,  aber  unter 
Kaiser  Valens  (urn's  Jahr  370)  in  eine  An- 
klage  wegen  verbotener  theurgischer  Kflnste 
verwickelt  und  durch  den  Proconsul  Pestus 
in  Asien  ermordet. 

Maximo^  aus  Tyros  wirkte  unter 
Antoninus  Pius  und  seinen  Nachfolgern  Mar- 
cus Aurelins  und  Commodus  seit  155  n.  Chr. 
als  philosophirender  Rhetor  oder  Sophist 
(nach  dem  jtingern  Sprachgebrauch  dieses 
Wortes)  und  hat  stoische,  kynische,  plato- 
nische,  peripatetische  nnd  pvthagorftische 
Gedanken  als  philosophischer  Eklektiker  ver- 
knflpft.  Von  Beinen  philosophisch-rhetorischcn 
Abhandlungen  sind  noch  41  vorhanden  (heraus- 
gegeben  von  Job.  Jac.  Reiske,  1774  und  75, 
in  zwei  Bftnden,  deutsch  von  Damm,  176*1). 
Erversteht  unter  Wissenschaft  im  Allgemeinen 
die  Herrschaft  der  Vernunft  im  Menschen. 
Indem  er  alles  Daseiende  unter  die  ftlnf  Gegen- 
satze  leidentlicher  und  unleidentlicher,  sterb- 
Ucher  und  unsterblicher ,  verntlnftiger  und 
vernunftloser,  empfindender  und  empfindungs- 
loser,  beseelter  und  unbeseelter  Wescn  stcllt, 
nimmt  er  eine  ftlnffache  8tufenleiter  in  der 
Welt  an.  Oben  steht  die  Gottheit  als  un- 
sterbliches,  aber  lcidcntlichea  Wesen,  nach 
ihm  die  Menschen  als  sterbliche  und  Icident- 
Uche  Wesen,  dann  die  Thiere  als  empfindende, 
aber  vernunftlose  und  zuletzt  die  Pflanzen 
als  beseelte  nnd  unleidentliche  (d.  h.  weder 
Lust  noch  Schmerz  empfindende)  Wesen.  Der 
wahre  GottesbegritT  ist  der  menschlichen  Natnr 
eingepflanzt.  Als  hdchster  Geist  und  hdchstes 
Gut  tlber  Zeit  und  Natur  erhaben,  ist  Gott 
unsichtbar,  nnanssprechbar  und  nur  durch 
reine  Vernunft  erkennbar,  der  Bildner  der 
Vernunft  aus  der  Materie  und  ebenso  der 
Herrscher  wie  der  Fflrsorger  der  Welt,  so 
dass  der  Weltlanf  als  cine  von  Gott  aus- 
gehende  und  durch  die  Gegensiltze  sich  hiu- 
durch  bewegende  Harmonie  erscheint.  Gfitt- 
lichen  Wesens  ist  auch  die  Seele  des  Men- 
schen, die  sich  aber  wegen  ihrer  Einkcrkerung 
in  den  irdischen  Leib  in  einer  Art  von  Traum- 
zustand  befindet,  aus  welchem  sie  hienieden 
nur  unvollstilndig  zur  Erinnerung  an  ihr 
wahres  Wesen  erwacht,  um  in  einem  kflnf- 
tigen  Leben  nach  dem  Tode  des  Leibes  zu 
unmittelbarer  Anschauung  der  Gottheit  zu 
geiangen. 

!Ma\initiK  Confessor  (d.  h.  Maximus 
der  Bekenner)  war  ein  Mdnch  im  siebenten 
Jalirhundert,  der  jedoch  Anfangs  fflr  weltliche 
GeschUfte  verwendet  worden  und  erster 
Gehelmschreiber  des  byzantinischen  Kaisers 
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Heraklios  gewesen  war.  Wihrcnd  der  so- 
genannten monothelctischen  Streitigkeiten  im 
vicrtcn  Jahrzehnt  des  siebenten  Jahrhunderts 
kehrte  er,  urn  sich  die  Freiheit  seiner  Ucber- 
zeugungen  zn  erhalten,  in  sein  Kloster  zurlick, 
wo  er  gegen  den  monotheletisch  gesinnten 
Kaiser  wie  gegen  das  pfipstliche  Anselien  als 
eifriger  Vertheidiger  des  doppelten  Willens 
an  unit.  Die  Standhaftigkeit,  womit  er  als 
Abt  seines  Klosters  noch  in  bohem  Alter 
ftir  diesc  seine  Ueberzeugung  die  ibm  auf- 
erlegten  Martern  erduldete,  an  deren  Folgen 
er  662  starb,  erwarb  ibm  den  Beinamen  des 
Bekenners  (Confessor).  Unter  seinen,  in  der 
iinvollendet  geblicbenen  Ausgabc  von  Com- 
befisius  (1675)  gedruckten  Werken  feblt  sein 
zu  den  Scbriften  des  sogenannten  Areopagiten 
Dionysius  (siehe  dieser  Artikel)  verfasster 
Commentar,  welcher  vorzugsweise  seine  re- 
Iigioii8pbilo8opbiscben  Anschauungcn  enthfilt 
(Maximi  Confessoris  devariis  difficilibus 
locis  S.  pat  rum  Dionysii  et  Gregorii  librum 
ed  Fr.  Oehler.  1857),  worin  er  auf  den 
Sehultern  der  drei  grossen  kanpadokiBchen 
Kirchenlebrer  Basilios,  Gregorios  von  Na- 
zianz  and  Gregorios  von  Nyssa,  namentlich 
des  Letztern  steht  nnd  den  Uebergang  von 
der  Uberschw&nglichcn  Mvstik  des  Dionysios 
zu  der  Weltanschauung  des  Jobannes  Scotus 
Erigena  bildet.  Neben  der  tlberwesentlichen 
Jcnseitigkeit  und  Unmittheilsamkeit  Gottes 
tritt  bei  Maximus  docb  aucb  wiedcr  Gott  als 
die  Welt  erfUllend  und  somit  als  der  Mit- 
theilaame  liervor.  Die  gdttlichen  Gedanken 
geben  sicb  uns  ini  Verborgenen  in  der 
Schopfung  und  Vorsehung  durcb  Zeicben  zu 
crkennen.  Der  Menscb  gilt  als  von  Ewig- 
keit  her  in  Gott  seiend  und  als  von  Gott 
ausfiiessend,  und  das  Endziel  der  Schdpfung 
besteht  in  der  Vcreinigung  der  menschlichen 
Natur  mit  Gott  als  dem  hochsten  Gutc,  da- 
mit  ssie  durcb  diese  Vereinigung  vergOttlicht 
werde.  Augebabnt  wurde  diese  Vereinigung 
der  menschlichen  Natur  mit  Gott  durcb  die 
Menscbwerdung  Christi,  welche  der  Ein- 
zcbie  im  frcien  Streben  nach  Erhebung  zu 
Gott  nur  fortsetzen  soil.  Denn  nicht  bios 
cinmal,  sondern  immcr  und  in  Allen  will  der 
gottliche  Logos  und  Gott  selbst  das  Mysterium 
seiner  Verleiblichung  vollziehen.  Urn  aber 
zu  der  tiber  alle  vernflnftige  Gedanken 
gehenden  Einigung  mit  Gott  im  ktinftigen 
Leben  zu  gelangen,  muss  die  Seele  nicht 
blus  vom  Sinnlichcn  sich  losmachen,  sondern 
aucb  alles  Seiende  und  alle  dem  Seienden 
7,ugch6rgc  Gedanken  Ubersclireitcn,  von  aller 
eignen  Kraft,  aucb  der  des  Ubersinnlichen 
Denkens,  sich  losldsen. 

Mayr,  Johann,  aus  Eck  in  Schwaben, 
weshalb  er  gewdhnlich  (aucb  von  ihm  selbst 
in  seinen  Scbriften;  JobannesEck  ( Eckius) 
geuannt  wird,  war  1486  geboren  und  wirkte 
als  theologischer  und  pliilusophischer  Lehrer 
zuerst  zu  Freiburg  im  Breisgau,  dann  an 


der  Univcrsitiit  Ingolstadt  Anfangs  mit 
Luther  befreundet,  kam  Eck  1519  mit 
(Andrea.H  Bodenstein  aus)  Carlstadt  in  einen 
gelehrten  Streit,  worin  er  auch  Luther  an- 
griff  und  in  der  Leipziger  Disputation  mit 
der  Autorit&t  der  Kirchenvftter  nnd  Schola- 
stikcr  die  Sache  der  rflmiachen  Kirche  ver- 
focht.  Im  folgenden*  Jahre  brachte  er  die 
papstliche  Bannbulle  gegen  Luther  siegea- 
freudig  nach  Dentschland  und  kampfte  1529 
in  der  Disputation  zu  Baden  auch  gegen  die 
Schweizerischen  Reformatoren.  Er  starb  1543 
zu  Ingolstadt.  In  seinen  theologisch  -  phi  in 
sophischen  Anschauungen  war  er  weder 
Thomist,  noch  Scotist,  sondern  wollte  sich 
als  Synkretist  auf  die  „Altenu  (unter  den 
scholastischen  Lehrern)  stUtzen,  zu  welchen 
aucb  Petrus  Hispanusgerechnet  wurde,  dessen 
„Sumtmda"  im  ftlnfzehnten  Jahrhundert  als 
bauptsttchlichstes  Unterrichtsmittel  im  Ge- 
branch  war.  Seine  meisten  philosophischen 
Scbriften  fielen  in  die  Zeit  vor  der  refor- 
raatori8chen  Bewegung.  In  seinem  vollstan- 
digen  lateinischen  Commentar  zu  alien  Schrif- 
ten  des  Aristoteles  will  er  vom  sopbistischen 
Wu8te  der  Scholastik  zur  reinen  aristoteliscben 
Lehre  zurflckkebren.  Eine  Bearbeitung  der 
sogenannten  „I\trva  logicalia"  hatte  er  schon 
vorher  unter  dem  Titel  .,Logices  exer- 
citamenta"  (1507)  verdffentlicht  Eine  An- 
leitung  zur  Dialcktik  erschien  1517  unter 
dem  Titel  nElementariu$  dialecticae" ,  ein 
Commentar  zu  Petrus  Hispanus  unter  dem 
Titel:  In  summulas  Petri  Jfispani  extem- 
poraria  et  succincta,  sed  succosa  explanatio" 
(1516),  endlich  eine  crkl&rende  Ausgabe  des 
aristotelischen  Organons  unter  dem  Titel 
mAristotelis  Stagyritae  Dialectical,  1516  und 
1517,  in  zwei  BAnden. 

May  route,  eiehe  Franciscus  de 
Mayronis. 

Mazolinus,  Silvester,  gewObnlich  Sil- 
vester de  Prieria  oder  Prierio,  bei 
Splltern  roeistens  kurzweg  Prierias  genannt, 
gehSrtc  zum  Dominikanerorden  und  war  einer 
der  ersten  literarischen  Gegner  Luthers.  Er 
starb  1523.  In  seinem  „Compendium  dia- 
lecticae"  (1496),  zu  welchem  er  in  Folge 
von  Anfeindungen  noch  eine  „ Apologia" 
(1499)  erscheinen  Hess,  zeigt  er  sich  im 
Ganzen  als  ein  Thomist,  neigt  sich  aber  in 
der  Behandlnng  der  Univeraalienfrage  zur 
Sehule  Occam's.  Sonst  folgt  er  in  logischcn 
Fragen  neben  Petrus  Hispanus  auch  dem 
Albert  von  Sachsen. 

Mazzoni,  Giacomo,  war  1548  zu 
Cesene  geboren  und  in  Padua  gebildct,  war 
spater  Lehrer  der  Philosophic  in  Macerata, 
Cesene,  Pisa  und  Rom,  zuletzt  auch  in  Ferrara,. 
wo  er  1603  starb.  In  seiner  Schrift  „De 
(riplici  honrinwn  vitat  activa  nempe,  con- 
templativa  et  religiosa  methodi  tret"  (15761 
tract  er  den  Gedanken  einer  unenduchen  Ent- 
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wickelungs-  und  VmolUiommnungsfakigkeit 
vor  und  giebt  zugleich  eine  encyclopadische 
Uebersicht  aller  Wissenschaften  und  Kflnste. 
In  diesem,  noch  mebr  aber  in  dem  spatern 
Werke  „In  universam  Plalonis  et  Aristotelis 
philosophiam  praeludia  sive  de  comparatione 
Platonis  et  Aristotelis"  (1597)  entwickelte 
er  die  Differenzpunkte  zwischen  den  Systemen 
beider,  mit  dem  Streben  nacb  einer  Ver- 
einigung  dorse  1  ben,  wobei  er  jedoch  seine  Vor- 
liebe  fUr  Platon  nicht  verbehlt  und  zugleich 
lebbafte  Sympathie  fur  den  PythagoreiBmus 
zeigt, 

Megariker  heissen  die  Anltfinger  der 
sogeuannten  megarisch en  Schule,  deren 
Stifter  Eukleides  aus  Megara,  ein  eifriger 
Schfller  des  Sokrates;  nacb  dem  Tode  des 
Letztern  geworden  ist.  Da  dieser  Mann 
vor  seinem  Verkehr  mit  Sokrates  auch  durcb 
die  eleatische  Schule  gebildet  war  und  mit 
der  Dialektik  der  Eleaten  die  sokratische 
Lehrweise  veTband,  so  kann  die  megarische 
Schule  zugleich  als  eine  Fortsetzung  der 
eleatischen  Richtung  gelten.  Nachdem  aber 
bei  den  Anhangern  und  Nachfolgern  des 
Eukleides  die  sokratisch- eleatische  Dialektik 
zu  rein  ausserlicher  und  von  sachlicher  Qe- 
dankenentwickelung  abseheuder  Virtuositat 
auagebildet  wurde  und  in  leerc  sophistische 
Streitkunst  ausartete,  wurden  die  spatern 
Megariker  auch  Eristiker  genannt,  indem 
sie  durch  Trug-  und  Fangschlusse  den  ge- 
Bunden  Menschenverstand  zu  verwirren  und 
die  gewdhnliche  Vorstellungsweise  zu  vexiren 
suchten.  Die  meistenNacbfolger  des  Eukleides 
sind  fast  nur  durch  gewisse,  mit  besondern 
Namen  z.  B.  der  Lugner,  der  Verborgene, 
der  VerhUllte,  der  Kornhaufen,  der  Kahl- 
kopf  u.  a.)  bezeicbnete  Trugschlllsse  oder 
Elenchen  bekannt  geworden.  Als  ScbUler 
und  nachster  Nachfolger  des  Eukleides  wird 
Ichthyas  genannt.  Eubfllides  aus  Milet, 
der  Lehrer  des  Demosthenes,  wird  als  Ver- 
fasser  einer  Schrift  gegen  Aristoteles  an- 
gefUhrt.  Gleichzeitig  lebten  Thrasy machos 
aus  Korinth  und  Kleinomachos  aus 
Thurioi  in  Unteritalien.  Etwas  iflnger  ist 
Pasikles.  Schiller  des  Eubulides  waren 
Apollonios  aus  Kyrene,  genannt  Kronos, 
und  der  Dichter  und  Geschichtschreiber 
Euph antes,  der  Lehrer  des  Koniga  Auti- 

r>no8.  Ein  Schfller  des  Thrasymachos  war 
tilpdn  aus  Megara,  welcher  durch  seine 
geistreichen  Vortrage  ganz  Griecbenland  zum 
rMegarisirenu  verftthrt  haben  soli.  Stilpon's 
j  Ungerer  Zeitgenosse  A 1  e  x  i  n  o  s  aus  Elea  war 
durch  seine  Streitsucht  als  „  Eristiker w  be- 
rttchtigt  und  DiodOros  Kronos,  ein 
Schiller  des  Apollonios,  ward  als  scharf- 
sinniger  Dialektiker  bcwundert.  Durch  dia- 
lektische  Uutersuchungen  machte  sich  des 
Diodoros  Schfller  Phi  Ion  bekannt. 

G.  Hartenstein,  Uber  die  Itcdentung  der  mega- 
riwhen  Schule  fUr  die  Geschickte  der  metu- 


physischen  Probleme  (in  den  nhistoriscb-)ikilo- 
sophwehon  Abhandlungen,  1870,  S.  127—147). 

Megillos  wird  als  angeblich  altpytha- 
goraischer  Schriftsteller  mit  einem  Werk 
„flber  die  Zahlen"  genannt. 

Mehmel,  Gottlieb  Ernst  August, 
war  1761  zu  Winzingerode  im  Eichsfelde  (in 
Thflringen)  geboren  und  seit  1793  ausscr- 
ordentlicher  Professor  in  Erlangen.  Als 
Bolcher  war  er  nach  Kdnigsberg  zu  Kant  ge- 
reist,*  um  aus  dessen  eignein  Munde  zu  htiren, 
ob  er  sein  System  richtig  verstanden  habe. 
Seit  1799  war  er  ordentlicber  Professor  der 
Philosophie  in  Erlangen  und  starb  dort  1840 
als  bayrischer  Hofrath.  In  seinen  Schriften 
zeigt  er  sich  zuerst  unter  Kant's  Einflussc 
stehend,  dann  von  Fichte  augeregt,  ohne  sich 

Snz  an  denselben  anzuschliessen.  Sie  fflhren 
gende  Titel:  „Versuch  einer  compen- 
diarlschen  Darstellung  der  Philosophie4*, 
erster  (und  einziger)  Band:  „Theorie  des 
Vorstellungsvermflgens 44  (1797);  „Versuch 
einer  vollstandigen  analytischen  Denklehre 
als  Vorphilosophie44  (1803),  welches  Buch 
damals  von  Jean  Paul  (Friedrich  Richter), 
dem  Verfasser  der  „Clavis  Fiehtiana44,  die 
einzig  geniessbare  Logik  genannt  wurde; 
^Ueber  das  Verhaltniss  der  Philosophie  zur 
Religion"  (1805) ;  „Lebrbuch  der  Sittenlehre44 
(1811)  und  „Reiue  Sittenlehre 44  (1814),  als 
erster  Theil  eines  Systems  der  Sittenlehre. 

Meier,  Georg  Friedrich,  war  1718 
zu  Ammendorf  im  Saalkreise  geboren, 
hatte  sich  in  llalle  unter  der  Anlcitung  von 
Alexander  Gottlieb  Baumgarten  mit  der 
WolfFschen  Philosophie  vertraut  gemacht 
und  verdffentlichte  zuerst  seinen  „Beweis  der 
(Leibniz'schen)  vorherbestimmten  Harmonie44 
(1743),  sowie  seine  „Gedanken  vom  Zustande 
der  Seelen  nach  dem  Tode44  (1746),  zu  deren 
„Vertheidigungu  er  1748  eine  weitere  Schrift 
folgen  liess  und  spftter  nochmals  einen  „Be 
weis,  dass  die  menschliche  Seele  ewig  lebe44 
(1751)  vom  Stapel  laufen  liess  und  endlich 
noch  eine  „zweimalige  Vertheidigung  dieses 
Beweises44  (1753)  brachte.  Mittlerweile  war 
er  1746  in  Halle  Professor  der  Philosophie 

Seworden,  aU  welcher  er  bis  zu  seiuem  im 
ahre  1777  erfolgten  Tode  durch  zahlreich 
besuchte  Vorlesungen  filr  die  Ausbreitung 
der  Wolff  schen  Philosophie  redlich  das  Seinige 
beitrug,  indem  er  derselbcn  ganz  besonders 
die  Wendung  zur  Nutzbarkeit  und  Gemein- 
verstandlichkeit  zu  gebeu  beflisscn  war. 
Obwohl  er  so  ziemlich  alle  Theile  der  Philo- 
sophie in  zahlreichen  Lehrbflchern  behandelt 
hat,  sind  es  doch  hauptsachlich  seine  as- 
thetischen  Schriften  (darunter  auch  seine 
Streitschriften  gegen  Gottsched),  wodurch  cr 
sich  in  weitesten  Kreisen  eiuen  Namen  ge- 
macht hat,  wiewohl  er  darin  cigcntlich  nur 
die  Gedanken  seines  Lehrers  Baumgarten 
entwickelt  bat.  In  dem  dreibandigen  Werke 
MAnfangsgriindeallersch6nen  Wisseuschafteu- 
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(1748  —  50)  hat  er  nar  den  Inhalt  der  von 
Baumgartcn  seit  1742  in  Halle  gehaltenen 
Vorlesungen.  mit  dessen  Genehmignng,  dar- 
geatellt.  Weiterhin  warden  von  ihm  ver- 
offentlicht:  „Vernunftlehreu  (1752)  nnd  „Aus- 
zugu  ana  derselben  (1752);  „Philosophiacbe 
Sittenlehre"  (1753—61,  in  funf  Theilen); 
ferner  „Metaphysiku  (1755  —  59,  in  vier 
Banden)  und  „TheoreUsche  Lehre  von  den  Ge- 
mflthsbewegungen"  (1759).  In  seiner  Psycho- 
logic zeigt  sich  auch  der  Einfluss  Locke's, 
ilber  dessen  berflhmtes  Hauptwcrk  Meier  auf 
Priedrich's  des  Grossen  Verlangen  Vorlesungen 
halten  musste.  Der  gtlnstige  LTmstand,  dass 
sich  Kant  in  seiner  vor  -  kritischen  Zeit  an 
Meier  ebenso,  wie  in  der  Aesthetik  an  Baum- 
gartcn anscbloss.  hat  es  bewirkt,  dass  Meier's 
psychologische  Terminologie  von  nachhaltiger 
Wirkung  geblieben  ist  Auch  ist  ihra  die 
empiriscne  Psychologie  wichtiger,  als  die 
rationale.  In  dieser  Beziehung  enthait  auch 
sein  „Versuch  eines  neuen  Lehrgcbaudes 
von  den  Seelen  der  Thiere*  (1750)  manche 
treffende  Bemerkungen,  unter  Andenn  auch 
die  Hinweisnng  anf  die  Thatsache,  dass  die 
Thiere  ebenso  gut,  wie  die  Menschen  toll 
und  verrQckt  werden  kttnnen.  Auch  nimmt 
er  unter  den  Thierseelen  verschiedene  Stufen 
an,  sodass  die  obersten  Stufen  derselben 
sogar  die  niedrigsten  Grade  von  Vernunft 
zeigen  und  vielleicht  Keime  zu  kflnftigen 
Menschenseelen  scien.  Auch  „Philosophische 
Betrachtungen  flber  die  christliche  Religion** 
hat  der  schrcibselige  WolfTsche  Vernunft- 
lchrer  in  fUnf  Banden  (1761—67)  und  „Unter- 
suchungen  verschiedener  Materien  ans  der 
Weltweisheit44  (1768—71)  geschmackvoll  und 
unterhaltend  ausgesponnen  nnd  endlich  noch 
seine  N  Lehre  von  den  natflrlichen  gesell- 
scbaftlichen  Rechten  und  PHichten  der  Men- 
sehen"  (1770  nnd  73)  anf  die  Nachwelt 
gebracht, 

J.  G.  Lange.  Meier's  Leben.  1776. 

Meiners,  Christoph,  war  1747  zu 
Otterndorf  im  Lande  Hadeln  (Hannover)  ge- 
boren  nnd  lehrte  seit  1771  als  ausserordent- 
licher,  seit  1775  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophie  in  Gflttingen,  wo  er  1810 
als  koniglicher  Hofrath  starb.  Als  vertrauter 
Freund  seines  dortigen  Collegen  G.  P.  Feder, 
mit  wclchem  er  1788 — 91  eine  „phiIosophische 
Bibliothek"  herausgab,  theilte  er  im  Wesent- 
lichen  dessen  philosophischen  Ansichten  Uber 
die  grundlegende  Stellung  und  Wichtigkeit 
der  Psychologie,  liber  die  angebornen  Triebe, 
flber  die  Verwerfnng  angeborner  Begriffe 
und  praktischer  Grundsatze,  und  wollto  als 
Philosoph  gelten,  obwohl  er  als  vielbelesener 
Gelehrter  eigentlich  nur  durch  seine  zahl- 
rcichen  religions-  und  culturgeschichtlichen, 
sowie  auch  kleinere  und  grdssere  philosophie- 
chichtlichen  Arbeiten  bemerkenswertli  ist 


g(!HC 

In  *< 


eigentlich  philosophischen  Schriften, 
die  unter  folgeuden  Titeln  erschienen:  Grund- 


ri88  der  Seelenlehre  (1786)  und  Grundrlss  der 
Ethik  oder  Lebenswissenschaftu  (1801)  bahnte 
er  der  Verstandesaufklarung  and  Popnlar- 
philosophie.  ans  der  Periode  der  Empfind- 
samkeit  den  Weg  und  bekftmpfte  zugleich 
mit  bleicrnen  und  verrosteten  Waffen  den 
Kritiker  vom  Kdnigsberge.  FOr  seine  empfind- 
sam-praktische  Lebensanschaunng  ist  eine 
Erklarung  sehr  bezeichnend,  welche  sich  in 
seinen  vermischten  Schriften  findet:  „Wenn 
es  mdglich  wire  (sagt  er)  mdchte  ieh  die 
Vergnttgungen  aller  Stande,  Alter  nnd  Jahr- 
hunderte  vereinigen,  die  nicht  ganzlich  in- 
compatibel  und  weder  mit  der  Klngheit  noch 
mit  den  Pflichten  eines  tugendhaftcn  Menschen 
strciten;  ich  wtlrde  dem  vernflnftigen  Manne. 
dem  rohesten  Wilden,  dem  schmutzigen  Pflbel 
seine  Vcrgnflgungen  abzustehlen  suohen,  wenn 
unsere  Orgaue  beweglich  genug  waxen,  sich 
von  so  entgo'rongesetzten  Gegenstflnden  zu 
Wiachiedenen  Zeiten  rtlhren  zu  lassen.u 

Melanchthon  igriechische  Uebersetzung 
seines  eigentlichen  Namens  Schwarzerd), 
Philipp,  war  1497  zu  Bretten  in  der  (badischen) 
Pfalz  geboren  und  zn  Pforzheim  far  die  von 
ihm  besuchten  Universitaten  Heidelberg  nnd 
Tubingen  vorgebildet  worden.  Naehdem  er 
als  „Magister  Philipp4*  bereits  seit  1514  in 
Tubingen  Vorlesungen  flber  griechische  nnd 
lateinische  Schriftsteller  gehalten  hatte,  wurde 
cr  im  22.  Lcbensjahre  (1518)  auf  Bench lin's 
Empfehlung  als  Professor  der  griechischen 
Sprache  und  Literatur  nach  Wittenberg  be- 
rnfen,  wo  er  eng  verbunden  mit  Lather 
durch  Vorlesungen  und  Schriften  einer  der 
protestantischen  Kirchenvater  wurde.  Da- 
neben  hat  er  sich  nm  die  Philosophie  seiner 
Zeit  kein  geringes  Verdienst  nnd  den  Ehren- 
namen  eines  „Praeceptor  Germaniae"  er- 
worben  durch  seine  in  vielen  Auflagen  ver- 
breiteten  musterhaften  LehrbOcher:  Dialec- 
tics libri  /r(1520),  De  anima  (1520),  Initio 
doctrinae  physicae  (1547),  Epitome  phi  la - 
sophiae  moralis  (1538)  und  Ethicae  doctrinae 
elementa  (1550).  Anch  hat  er  die  ersten 
drei  und  das  fQnfte  Buch  der  Nikoraachischen 
Ethik  des  Aristoteles  in's  Lateinische  flber- 
setzt  und  zn  dem  letztern  Buche  einen 
Coramentar  geliefert  (1529).  Seine  philo- 
sophischen Schriften  finden  sich  im  13.  und 
16.  Bande  der  (im  Corpus  re/ormatorum, 
herausgegeben  von  Bretschneider  enthaltenen) 
Aosgabe  der  Werke  Melanchthon's  von  Bret- 
schneider und  Bindseil.  Wichtig  fat  die 
Kenntniss  seiner  Anschaunngen  flber  Er- 
ziehung,  Schnle  und  Leben,  sowie  flber  die 
Pliilosophie  nnd  ihre  Geschichte  sind  anch 
seine  in  sieben  Theilen  (1544—1586)  er- 
schienenen  „  Declamationes*,  welche  in  der 
Bretdcbneider'schen  Ansgabe  den  10.  nnd 
11.  Theil  bilden  und  unter  welcben  sich 
Keden  liber  die  alte  Philosophie,  flber  die 
Verbesserung  der  Studien,  flber  das  Leben 
des  Aristoteles,  flber  den  Nutzen  der  Philo- 
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aophie  finden.  In  seinen  philosophischen 
Grundanscbauungen  halt  er  sich  an  Aristoteles, 
mit  welchem  er  jedoch  den  Platon  in  den 
wiehtigsten  Punkten  ubereinstimmend  glaubt, 
indem  er  zugleich  die  Lehxe  des  Stagiriten 
mit  der  gdttlichen  Offenh&rnng  im  Wesent- 
lichen  im  Einklang  stehend  findet.  Obwohl 
una,  nach  Melanchthon's  Ansicht,  der  Glaube 
an  Gott  von  Natur  eingepflanzt  ist  und  dnrch 
Vernnnftbeweise  nnterstlitzt  werden  kann, 
so  steht  doch  die  in  der  heiligen  Schrift 
roitgetheilte  Erkenntniss  Gottes  und  seiner 
Offenbarung  weit  hOher,  und  wie  den  Scho- 
lastikern  des  Mittelalters,  so  gilt  es  anch 
dem  humaniatisclien  Philosophen  des  Refor- 
mationszeitalters  urn  eine  mit  der  christlichen 
Religion  ttbereinstimniende  und  von  ihr  ge- 
leitete  Philosophie,  nur  dasa  der  leere  aristo- 
telische  Formalism  us  der  Scholaatiker  bei  ihm 
im  Sinne  des  ilumani&mus  gemildert  und  ge- 
lautert  ist.  Im  gleichen  Sinnc  haben  seine 
zahlreicben  Schtller  w&hrend  der  letzten 
Halfte  des  16.  und  im  Anfang  dea  17.  Jahr- 
hunderts an  den  protestantischen  Universitaten 
Deutach  land  a  gewirkt. 

Melanthios  aus  Rhodos  wird  bei  CiceTO 
ala  akademischer  Philosoph  und  Schtller  des 
Karneadea,  bei  Diogenes  Laertios  als  Lehrer 
des  Akademikers  Aischinea  genannt. 

DleliHSOS  aus  Samoa  hatte  sich  in  der 
Mitte  des  fUnften  Jahrhunderts  vor  Chr.  Geb. 
als  Staatamann  and  Feldherr  im  Krieg  der 
Samier  gegen  die  Athener  (442  vor  Chr.) 
ausgezeichnet  und  soil  durch  Herakleitos  und 
Paxmenides  in  der  Philosophie  unterwiesen 
worden  sein.  Aus  seiner  Schrift  „Ueber  das 
Seiende4*  oder  „L"eber  die  Natur**  sind  una 
nur  Bruchatilcke  theils  bei  Aristoteles,  na- 
mentlich  aber  in  der  falachlich  dem  Aristoteles 
beigelegten  8cbriftnUeber  Xenophanea,  Zenon 
und  Gorgias*  und  bei  Simplikios  erhalten 
worden.  Was  ist  (so  lehrte  er),  ist  ungeworden 
und  unverganglich ;  denn  wire  cs  geworden, 
so  mtlsste  es  entweder  aus  Seiendem  oder 
aus  Nichtseiendem  geworden  sein;  was  aber 
aus  Seiendem  entstttnde.  ware  eben  schon 
vorher  gewesen,  aus  Nicntseiendem  dagegen 
kann  anch  Nichts  werden.  Ware  das  Seiende 
verganglich,  so  kdnnte  es  sich  entweder  nur 
in  ein  Seiendes  auflosen,  und  dies  ware  kein 
Vergehen,  oder  es  mtlsste  in  Nichtseiendes 
ubergehen,  dann  aber  wire  es  kein  Seiendes. 
Was  nicht  geworden  ist  und  nicht  vergeht 
ist  der  Zeit  nach  zugleich  unendlich  und 
raumlich  unbegrenzt,  da  es  kein  Leeres  giebt, 
wodurch  das  Seiende  begrenzt  wire.  Ala 
unendlich  ist  das  Seiende  zogleich  nur  Kins; 
denn  mehrere  Seiende  konnten  gegen  ein- 
ander  nur  begrenzt  sein.  Ebenso  ist  daa 
Fine  Seiende  unveriinderlich  und  immer  sich 
selbst  gleieh,  ferner  unbewegt,  da  es  kein 
Leeres  giebt,  in  welches  sich  daa  Seiende 
hineinbewegen  kdnnte.  Eben  so  wenig  ist  eine 
Theilnng  des  Seienden  oder  eine  Mischung 


der  Stoffe  mSglich  und  ist  dasselbe  danim 
als  unktirperlich  zu  denken. 

Mclliii,  Georg  Samuel  Albert,  war 
1755  in  Halle  geboren  und  hat  sich  nebcn 
seiner  Thatigkeit  als  Prediger  bei  der  deutach- 
reformirten  Gemeinde  und  als  Consistorial- 
rath  in  Magdeburg,  wo  er  1825  starb,  fiir 
die  Ansbreitung  der  Kant'schen  Philosophie 
dadurch  Verdienste  erworben,  daas  er  sich 
unermtldlich  mit  der  Erlauterung  Kant'scher 
Begriffe  besch&ftigte.  Darauf  beziehen  sich 
seine  „Marginalien  und  Register  zu  Kant's 
Kritik  der  Erkenntnissvermdgenu  (1794  und 
1795,  in  zwei  Theilen),  spfiter  auch  der- 
gleichen  zu  Kant's  metaphysischen  Anfangs- 
grunden  der  Rechtalehre  (I8OO1,  namentlich 
aber  sein  „Encyclopfidiachc8  Worterbuch  der 
kritischen  Philosophie  u  (1797—1804,  in  sechs 
Banden)  und  seine  Schrift:  „Die  Kunstsprache 
der  kritischen  Philosophie  oder  Sammlung 
aller  Kunstwdrter  derselbenu  (1798)  und  ein 
Anhang  dazu  (1800).  Endlich  erschicn  von 
ihm  noch  ein  ^Allgemeines  WOrterbuch  der 
Philosophie"  (1805  und  7,  in  zwei  Banden). 

Meiuiuius,  raj  us,  hiess  der  Rdmer, 
welchem  Lucretius  sein  Lchrgedicht  Uber 
die  Natnr  der  Dinge  widmete  und  welcher 
auch  gelegentlich  bei  Cicero  erwflhnt  wird, 
ohne  daas  man  erf&hrt,  ob  er  durch  Lucretius 
sich  zur  epikuraischen  Philosophie  babe  be- 
kehrcn  lassen. 

M  en  ami  or,  ein  Samariter,  wird  alsNach- 
folger  Simon's  des  Magiers  im  ersten  Jahr- 
hundeTt  unter  Denjenigen  genannt,  welche 
den  ersten  Anstoss  zu  den  sogenannten  gno- 
stiscben  Lehren  gegeben  h&tten.  Unter  dem 
Einfluase  Menanders  sollen,  nach  dem  Be- 
ricbte  dea  Kirchenvaters  Eirenaios  (Irenaeus) 
namentlich  die  Gnostikcr  Saturninus  und 
Basileides  gestanden  haben. 

Meiide)M.Holni,  Moses,  war  1729  in 
Dessau  geboren,  als  der  Solin  eines  armen 
jtldischen  Schullehrers  und  Schreibers  der 
Gesetzesrollen ,  welcher  den  Namen  Moses 
fllhrte.  Der  Sohn  wnrde  ebenfalls  so  genannt 
und  sehrieb  sich  auch  spater  noch  manchmal 
Moses  Dessau  und  nahm  erst  in  den  scchziger 
Jahren  des  vorigcn  Jahrhunderts  den  Kainen 
Mendelssohn  als  Familiennamen  an.  Nachdem 
der  Knabe  schon  frtthzeitig  durch  den  ge- 
lehrten  Rabbi  Frankel  in  Dessau  in  das 
Stadium  des  Alten  Testaments,  des  Talmud 
und  des  Maimonides  eingeftlhrt  worden  war 
und  von  diesen  allzufrllhen  Geistesanstren- 
gungen  einen  schwach lichen  Ktfrper  und  ein 
gekrummtes  Rtlckgrat  davon  getragen  hatte, 
folgte  er  in  seinem  vierzehnten  Jalire  seinem 
als  Oberrabbiner  nach  Berlin  berufenen  Lehrer 
ebenfalls  dorthin.  wo  er  mehrere  Jalire  Lang 
in  ftuaserster  Dttrftigkcit,  beim  Genuase  ciniger 
freien  MittagstUche  mit  zflher  Ausdauer  seine 
Kenntnisse  zu  erweitern  und  seinen  Wissens- 
durst  zu  befriedigen  trachtete.  Aus  einer 
lateinischen  Uebersetzung  von  Locke's  Unter- 


Digitized  by  Google 


592 


Mendelssohn 


Ober  den  menschlichen  Verstand 
lernte  er,  das  WOrterbuch  in  der  Hand,  zu- 
glcicb  Latein  nnd  Philosophie,  nnd  aus  einem 
zuffillig  bei  einem  iUdischen  Pfandverlcilier 
gefundenen  Exemplar  von  Keinbeck's  Be- 
trachtungeu  tlber  die  Augaburgische  Con- 
fession erhielt  er  die  erste  Kunde  von  philo- 
sopbischen  Beweisen  fur  das  Dasein  Gottea. 
Bald  konnte  er  Cicero's  philosophischc  Schrif- 
teu  lesen  und  wurde  durch  emen  jQdischen 
Studenten  Aron  Gumperz  nicbt  bios  im  Eng- 
lischen  nnd  Franzoaischcn  unterrichtet,  son- 
dern  aucb  in  bessere  VerhSltnisae  gebrachi 
Ein  reicher  jtidischer  Seidenwaarenfabrikant 
Bernhard  in  Berlin  nahm  den  21jShrigen 
„Herrn  Moses"  als  Hauslehrer  bei  sicb  auf 
und  atellte  ihn  1754  als  Comptoirschreiber 
und  Correspondent  in  seinem  Geschftft  an. 
Nacb  seinem  Tode  wurde  er  von  der  Wittwe 
zum  Leiter  und  Tbeilhaber  ernannt  Als 
Hauslehrer  hattc  er  Musse  gefunden,  Shaftes- 
bury's und  Hutcheson's  Schriften  kennen  zu 
lernen  und  die  Schriften  von  Spinoza,  Leibniz 
und  Wolff  zu  studiren.  Als  er  im  Jahr  1754 
in  Berlin  die  Bekanntschaft  Lessing's  machte, 
hatte  sich  seine  philosophischc  Ueberzengnng 
im  Sinn  und  Geist  der  Leibniz  -  Wolffschen 
Philosophie  festgestellt,  zu  welcher  er  sich 
seitdem  steta  bckannt  hat.  Ein  Manuscript 
^PhilosophiacheGespr&che",  welches 
Mendelssohn  seinem  Freunde  Leasing  zur 
Durchsicht  vorgelegt  hatte,  wurde  von  diesem 
stillschweigend ,  ohne  den  Namcn  dcs  Ver- 
fassers,  zum  Druck  befordert  und  nach  einigen 
Monaten  dem  Verfasaer  zu  dessen  grosser 
Ueberrascliung  gedruckt  (1755)  Uberreicht 
Dieae  „  Philosophische  Gespr&cheu  wollten 
die  Leibniz'sche  Philosophie  gegen  die  An- 
griffe  vcrtheidigen,  welche  gegen  den  Opti- 
mismus  derselben  Voltaire  in  seinem  gerade 
eben  erschiencnen  ^Candide*  gerichtet  hatte. 
Die  eingeflochtene.ErOrterung  liber  das  Ver- 
haltniss  von  Leibniz  zu  Spinoza  war  nur 
ein  verungltlckter  Versuch,  die  Leibniz'sche 
Lehre  von  der  vorher  bestimmten  Harmonie 
zwischen  Leib  und  Seele  schon  bei  Spinoza 
linden  zu  wollcn.  In  demselben  Jahre  er- 
schienen  Mendelssohn's  ^Briefe  fiber  die 
Empfindungen"  (1755),  worin  das  Ver- 
haltnisa  der  Lust-  und  Unluatempfindungen 
erdrtert  und  dem  Gefuhl  Uberhaupt  eine 
mittlere  Stellung  zwischen  dem  Erkenntniss- 
und  Begehrungavermogen  angewiesen  wird. 
An  die  Leibniz'sche  Unterscheidung  der 
dunkeln,  klaren  und  deutlichen  Vorstellun- 
gen  wird  der  Unterachied  der  ainnlichen 
Lust,  des  GefUhls  for  das  Schdne  und  der 
Freude  an  der  raoralischen  Vollkommenhoit 
geknUpft.  In  demselben  Jahre  erschicn  die 
von  Leasing  und  Mendelssohn  zusammen  ge- 
arbeitete  Schrift  „Pope  ein  Mctaphyaikcr*4, 
worauf  Mendelssohn's  Uebersetzung  von  lious- 
seau's  Preisachrift  ^Betrachtungen  Ober  die 
Uugleichheit  der  Menschen*  iolgte  (1756). 


Durch  seinen  Freund  Lessing  wurde  er  mit 
dem  Berliner  Buchhilndler  und  Schriftsteller 
Friedrich  Nicolai  bekannt  und  Mitarbeiter 
an  der  von  diesem  herausgegebenen  „Bib 
liothek  der  schdnen  WissenschaftenM,  sowie 
seit  1759  an  der  Zeitschrift  nBriefe  fiber  die 
Literatur".  Meudelsaohn'a  Hauptthfitigkeit 
gehdrte  in  den  nflchsten  Jahren  dem  fiathe- 
tiachen  Gebiete,  auf  welchem  er  seine  „Spa- 
ziergiinge"  machte,  wie  er  sich  ausdrtlckte, 
da  er  die  Zeit  zu  literarischen  A  r  be  it  en  seinen 
dem  Erwerbe  zum  Lebensunterhalte  dienen- 
den  Gesch&ften  abatehlen  musste.  „Die  lllsti- 

Sen  Geschafte!  (schreibt  er  an  Lessing)  sie 
rUcken  mich  zu  Boden  und  verzehren  die 
Krilfte  meiner  beaten  Jahre ;  wie  ein  Lastesel 
schleiche  ich  mit  beschwerten  Sicken  meine 
Lebenazeit  hindurch".  „Ich  hore  (schreibt  er 
an  sciuen  Freund  Thomas  Abbt  kurz  vor 
deaaen  Tode)  den  langen  Tag  so  viel  un- 
nutzea  Geachwatz,  ich  sehe  und  thue  so  viele 
gedaukenlose,  ermQdende  und  dumm  machende 
Dinge,  dass  es  keine  geringe  Wohlthat  fOr 
mich  i st ,  wenn  ich  mich  des  Abends  mit  ei- 
nem vernunftliebenden  Geschdpf  unterhalten 
kannu.  In  mehreren  vortrefflichen  Abhand- 
lungen,  die  der  jlidische  t,Comtoirschreiberu 
in  seinen  Nebenstunden  fur  jene  Zeitschriften 
lieferte,  hat  er  namentlich  auf  die  psycho- 
logische  Seite  der  Aeathetik  sein  Augenmerk 
gerichtet  und  manche  far  die  damalige  Zeit 
neue,  anregende  und  zielzeigende  Winke  ge- 
geben.  Im  Jahre  1763  gewann  er  mit  der  zur 
Beantwortung  einer  von  der  Berliner  Aka- 
demie  gestellten  Preiaaufgabe  eingesandten 
Abhandlung  „Ueber  die  Evidenz  in  den  mcta- 
physischen  Wissenschaften  w  den  ersten  Preis, 
wilhrend  seinem  Mitbewerber  Kant  der  zweite 
zu  Theil  wurde.  Beide  Abhandlungen  er- 
schienen  1764  zusammen  im  Druck.  In  dieser 
Abhandlung  werden  Gewissheit  und  Fasslich- 
keit  als  die  beiden  Elemente  der  Evidenz 
unterschieden.  Hinsichtlich  der  Gewissheit 
wird  behauptet.  dass  darin  die  Metaphyaik 
der  Matbematik  nicht  im  Geringsten  nach- 
stehe;  desto  mehr  freilich  hinsichtlich  der 
Fuaalichkeit.  Dabei  ist  Mendelssohn's  Augen- 
merk auf  die  wichtigsten  Fragen  der  natur- 
lichen  Theologie,  auf  die  Beweise  fur  das 
Daaein  Gottes,  auf  die  natUrliche  Sitten- 
lehre,  auf  die  psychologische  Ableitung  der 
Sittengeaetze,  gerichtet.  Es  wird  der  onto- 
logiache  Beweis  filr  das  Dasein  Gottes  ver- 
theidigt  und  dem  Prinzip  der  Sittenlehre, 
nftmlich  der  Verpflichtung,  eigne  und  fremde 
Vollkommenheit  anzuatreben,  die  gleiche  Ge- 
wissheit, wie  den  mathematischen  Axiomen 
zugcachrieben.  Eine  schon  im  Anfang  der 
sechziger  Jahre  begonnene  und  bei  Seite  ge- 
iegte,  aber  durch  Abbt's  Anreguug  kurz  vor 
deaaen  Tode  wieder  aufgenommene  Arbeit 
Meudelaaohn's  erachien  1767  unter  dem  Titel 
wPhaedon  oder  tlber  die  Unsterblich- 
keit  der  Seele".   Es  war  ein  Mittelding 
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zwischen  einer  Uebersetzung  des  bekannten 
platonischen  Dialogs  und  eigner  Arbeit  In 
drei  Gcsprflchen  nnterredet  sich  der  zu  einem 

Sebildeten  Berliner  des  achtzehnten  Jahrhun- 
erts  gewordene  SokTates  mit  seinen  attischen 
Frennden  bis  zu  seiner  Todesstunde ,  nm  von 
verschiedenen  Gesiehtspnnkten  aus  die  Un- 
8terblichkeit  der  Seele  zu  beweisen,  freilicb 
von  Voraussetznngen  ansgehend,  welcbe  spft- 
tcr  durch  Kant  in  ihrer  g&nzlichen  Unhalt- 
barkeit  dargethan  worden  sind.  Die  Form 
fines  gebildeten  Gespr&cbs  gait  dem  Berliner 
Popularphilosophen  fur  das  Hflchste,  was  ein 
Schriftsteller  erreichen  kdnne,  und  nach  Sei- 
ten  der  Form  ist  der  „Phadon*  wohl  Men- 
delssohn's vollendetstes  Werk,  in  dessen  Vor- 
rcde  er  ansdrUcklich  erklilrt,  dass  es  wcder 
in  seinem  Wollen,  noch  in  seiner  Kraft  liege. 
Epoche  in  der  Weltweisheit  zu  machen  una 
durch  ein  eignes  philosophisches  System  be- 
Tdhmt  zu  werden.  Im  Jahre  1769  hatte  der 
Zilricher  Pfarrer  J.  C.  Lavater  an  Mendels- 
sohn, welchem  er  seine  Uebersetznng  von 
Bonnet's  „philosophi8cher  Palingeneaie*  ge- 
widmet  hatte,  zugleich  die  Aufforderung  ge- 
richtet,  Bonnet's  Rechtfertigung  des  Christen- 
thums  entwcder  zu  widerlegen  odcr  aber, 
wenn  er  durch  diesclbe  flberzeugt  werde, 
Christ  zu  werden.  Mendelssohu  antwortete 
mit  dem  Schriftchen :  „Schreiben  an  La- 
vater" (1770),  worin  er  zwar  den  morali- 
schen  Charakter  des  Stifters  der  christlichcn 
Religion,  den  AngrifFen  der  alten  jildischen 
Schmfthschrift  „Tholdoth  Jeschu"  gegenUber, 
voile  Anerkennung  spendet,  sich  aber  durch 
die  for  die  Wahrheit  des  Christenthums  ge- 
fuhrten  Wunderbeweise  nicht  befriedigt  er- 
klilrt und  aich  mit  vdlliger  Ueberzeugung 
nicht  etwa  bios  zum  philosophischen  Deismus, 
sondern  zur  mosaischen  Religion  bekennt,  in 
der  er  geboren  sei.  Ich  werde  nicht  leug- 
nen,  (sagt  er)  dass  ich  bei  meiner  Religion  Zu- 
satze  und  Missbrauche  wahrgenommen  habe, 
die  leider  ihren  Glanz  nur  zu  sehr  verdunkcln. 
Welcher  Freund  der  Wahrheit  kaun  sich  rtlh- 
men,  seine  Religion  von  schadlichen  Menachen- 
satzungen  frei  gefundeu  zu  haben?  Wir  er- 
kcnuen  ihn  alle,  diesen  vergifteuden  II audi 
der  Ileuchelei  und  des  Aberglaubeus,  soviel 
uuserer  sind,  die  wir  die  Walirheit  suchen, 
und  wtlnsehen  ihn  ohnc  Nachthcil  des  Wahreu 
und  Guten  abwischen  zu  konuen.  Allein  von 
dem  Wesentlichen  meiner  Religiou  bin  ich 
so  fest,  so  unwiderleglich  versichert,  als  Sie 
nur  immer  von  der  Ihrigcn  scin  kdnuen,  uud 
ich  bezeuge  hiermit  vor  dem  Gott  der  Wahr- 
heit, Ihrem  uud  meinem  Schopfer  und  Erhalter, 
dass  ich  bei  meinen  Grundsatzen  bleiben  werde, 
sulange  meine  ganze  Seele  nicht  eine  andere 
Natur  annimmt.  Die  Religion  meiner  Vfiter 
(fugt  Mendelssohn  in  seinen  „Betrachtungen 
flber  Bonnet's  Palingcnesie  "  hinzu)  weiss,  was 
die  Ilauptgruudsatzc  betrifft,  Nichts  von  Ge- 
heimnisaen,  die  wir  glauben  uud  nicht  be- 


greifen  milssten.  Unserc  Vernunft  kann  ganz 
gemachlich  von  den  ersten  sichern  Grund- 
begriffen  der  menschlichen  Erkenntniss  aus- 
gehen  und  versichert  scin,  am  Ende  die  Re- 
ligion auf  eben  dem  Wege  anzutreffen.  Hier 
ist  kein  Kampf  zwischen  Religion  und  Ver- 
nunft, kein  Aufruhr  unserer  naturlichen  Er- 
kenntniss wider  die  untcrdrllckende  Gewalt 
des  Glaubens :  ihre  Wege  sind  liebliche  Wege 
und  alle  ihre  Stege  sind  Frieden*.  Der  philo- 
sophische  Deist  Moses  blieb  also  Jude,  uud 
als  die  Berliner  Akademie  1771  ihn  zugleich 
mit  Garve  zu  ihrem  Mitglied  erw&hlt  hatte, 
wurde  Mendelssohn's  Name  vora  philosophi- 
schen  Kdnig  aus  der  Liste  gestrichen.  Die 
im  Jahre  1778  von  Mendelssohn  untcr  dem 
Titel  „  Ritualgesetze  der  Juden"  veriiffent- 
lichte  Schrift  ist  fUr  seine  Charakter istik 
insofern  von  Wichtigkeit,  als  sich  derselbe 
sein  Leben  lang  mit  peinliohster  Gewissen- 
haftigkeit  an  alle  kleinste  jUdische  Cerimonial- 
gesetze  gehalten  hat,  welche  er  fur  alle  im 
mosaischen  Gesetzc  Gebornen  fur  bindend 
erachtete.  Im  Jalire  1780  gab  er  eine  mit 
hebraischen  Lettern  gedruckte  Uebersetzung 
des  Pentateuch  (der  funf  Btlcher  Muse's) 
und  1783  eine  solche  der  Psalmen  in  reinem 
Deutsch  heraus,  und  jUdische  Verehrer  Men- 
delssohn's bekennen  ausdrtlcklich,  dass  es 

ntsachlich  diesen  Uebersetzungen  zu 
en  ist,  dass  allmalich  der  ifldische 
Stamm  in  Deutschland  auch  deutscner  Bil- 
dung  und  Gesittung  entgegenreifte.  In  der 
Schrift  ^Jerusalem  oder  ttber  reli- 
gidse  Macht  und  Judenthum14  (1783) 
entwickelt  Mendelssohn  zuerst  seine  Ansicht 
Uber  das  Naturrecht  Pflichten  und  Rechte 
entstehen  nicht  erst  aus  dem  Gesellschafts- 
vertrag,  welcher  vielmehr  die  Macht  habe, 
unvollkommene  oder  blosse  Gewissenspflich- 
ten  und  Rechte  in  vollkommene  oder  Zwangs- 
Pflichten  und  -Rechte  zu  verwandeln;  und 
da  solche  Vcrwandlung  nur  Handlungen,  nicht 
aber  Gesinnnngen  und  Ueberzeugungen  be- 
treffe,  so  habe  keine  Kirche  ein  Recht,  ihre 
Lehrer  auf  ein  Symbol  zu  verptlichteu,  Zucht 
und  Bann  zu  Uben.  Ebenso  habe  der  Staat 
nur  das  Recht,  gegeu  Atheisten,  Epikurfter 
und  Fanatiker  einzuschreiten ,  da  derjenige, 
welcher  Gott,  Vorsehung  und  kilnftiges  Leben 
laugnct,  den  Zweck  des  Staates  nicht  ver- 
wirklicheu  k  dine.  Glatbensvereiuiguug  ist 
nicht  Toleranz,  ist  der  wahren  Bildung  ge- 
rade  cutgegen.  Ilaltet  auf  Thun  und  Lassen 
der  Menschen,  aber  belohnt  uud  bestraft  keine 
Lehre,  locket  und  bestechet  zu  keiner  Reli- 
gionsmeinung.  Lasset  Niemand  in  enren  Staa- 
ten  HerzenskUudiger  und  Gedankenrichter 
scin!  Diese  Schrift  m Jerusalem u  wurde  von 
Kant  fur  Mendelssohn's  bestes  Werk  erklilrt 
und  ist  wohl  seine  nnverganglichste,  da  ihr 
Ziel  eigentlich  die  Aufhebung  alles  aussern 
Kircheuthums  nnd  die  unbedingte  Religions- 
freiheit  und  Toleranz  ist.   Dagegen  an  GUtte 
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und  Gewandtheit  der  Darstellung  sein  vollen- 
detstes  Werk  sind  die  ^Morgenstunden 
oder  Vorlesungen  liber  das  Dasein 
Gottes44  (1785),  welche  aus  den  Dictaten 
entstanden  sind,  die  der  Verfasser  bei  den 
seinem  Sltesten  Sohn  und  Scbwiegersohne  ge- 
haltenen  religios  -  nhilosophischen  Vorlesungen 
gegeben  batte.  Durch  diese  Schrift  wurde 
F.  H.  Jacobi  veranlasst,  seinen  mit  Mendels- 
sohn  gefuhrten  Briefwecbsel  fiber  Spinoza's 
Lehre  und  Lessing's  Verhaltniss  zu  derselben 
drucken  zu  lassen.  Darauf  verfasste  Men- 
delssohn eine  gereizte  Erwiderung  unter  dem 
Titel:  „Mendel8sohn  an  die  Freunde 
Lessing's.  Ein  Anhang  zu  Jacobi's 
Briefen  an  Mendelssohn  ilber  die 
Lehre  Spinoza's"  (1786),  welche  er  je- 
doch  nicht  mehr  gedruckt  zu  sehen  bckam. 
Der  seit  Jahren  krankelnde,  alternde  Mann 
hatte  sich,  da  er  das  Manuscript  zum  Ver- 
leger  trug,  erk&ltet  und  starb  am  4.  Januar 
1786,  um  im  „Nathan"  seines  FreundesLes- 
sing  fortzuleben.  Diese  letzte  Arbeit  Men- 
delssohn's wurde  von  J.  J.  Engel  mit  einer 
Vorrede  begleitet,  worin  er  fiber  die  letzten 
Lebenstage  des  Verfassers  berichtet  Fllr  die 
Geschichte  der  Philosophie  liegt  Mendelssohn's 
Bedeutungdarin,  dass  er  einer  der  einfluss- 
reichsten  Trager  und  Vorkftmpfer  der  deut- 
schen  Aufklarung  und  cin  gewandter  Vertreter 
des  Deismus  war.  Seine  deistische  Grund- 
an8chauung  und  Herzensmeinung  liegt  in 
sein i in  eigncn  Bekenntniss :  „Ohne  Gott, 
Vorsehung  und  Unsterblichkeit  haben  alle 
Gfiter  des  Lebens  in  meinen  Augen  einen 
verachtlichen  Werth,  und  schcint  mir  das  Le- 
ben  hienieden,  um  mich  eines  bekannten  und 
oft  gemissbraucbten  Gleichnisses  zu  bedienen, 
wie  eine  Wanderschaft  in  Wind  und  Wetter, 
ohne  den  Trost,  Abends  in  einer  Herberge 
Schirm  und  Obdach  zu  linden;  oder,  wie 
Voltaire  sagt,  ohne  diese  trostlichc  Aussicht 
Bchwimmen  wir  Alle  in  den  Fluthcn,  haben 
unaufhorlich  mit  den  Wellen  zu  kampfen 
und  keine  HofTnung,  das  lifer  je  zu  errei- 
chen.  Ohne  Gott  und  Vorsehung  und  kttnf- 
tiges  Leben  ist  Menschenliebe  eine  angeborne 
Schwachheit  und  Wohlwollen  wenig  mehr, 
als  Geckerei,  die  wir  uns  einander  einzu- 
schwatzen  sucken.  damit  der  Thor  sich  placke 
und  der  Kluge  sich  gutlich  thne  und  auf  Jcnes 
Unkosten  sich  lustig  machen  konne."  Die 
bcste,  nach  den  Originalausgaben  und  Hand- 
schriften  veranstaltete  Ausgabe  der  sammt- 
lichen  Werke  Mendelssohn's,  mit  einer  von 
seinem  Sohne  verfassten  Biographie  versehen, 
wurde  von  seinem  Enkel  Georg  Benjamin  Men- 
delssohn il843  und  1844,  in  sieben  B&ndcn) 
besorgt  Weniger  sorgfaltig  ist  die  zu  Ofen  1849 
in  zwolf  Banden  erschieneneGesammtausgabe. 
Einige  seiner  Schriften  waren,  zum  Theil  noch 
bei  seinen  Lebzeiten,  andere  nach  seinem 
Tode,  iu's  Englische,  Franzoaischc,  Ilollau- 
dUche  und  ltalienische  ubersetit  worden. 


M.  Kayserling,  Moses  Mendelssohn's  philo- 
sophiscbe  und  religiose  Gronds&tze  im  Hin- 
blick  auf  Lessing  dargestellt  1856. 

Mendoza,  Piedro  Hurtado  de,  ein 
Spanier,  lebte  am  Ausgange  des  sechszehnten 
und  in  der  ersten  HaTfte  des  siebenzehnten 
Jahrhunderts  und  lehrte  in  verschiedenen 
Stadten  Spaniens,  zuletzt  in  Salamanca,  wo 
er  1651  starb.  Von  seinen  theologischen  and 
kirchlichen  Schriften  abgesehen,  zeigt  er  sich 
in  seinen  „Commentarii  in  universam  philo 
sophiam"  (1624)  als  einen  strengen  Anh&nger 
der  Thomistenschule. 

Mened^mos  aus  Eretria  hatte  sich  An- 
fangs  einem  ilandwerk  gewidmet  und  nach 
her  Kriegsdienste  in  Megara  gethan,  wo  er 
sich  Anfangs  der  platonischen  Schule  zu- 
wandte,  dann  aber  zu  dem  Megaiiker  Stilpon 
uberging  und  die  megarische  Schule  nach 
Elis  Uberftlhrte.  Deshalb  gilt  er  neben  seinem 
Freunde  Asklemade's  als  Begrunder  der  so 
enannten  elisch-eretrischen  Schule.  Er  starb 
aid  nach  dem  Jahr  278  v.  Chr.  Obwohl  er 
als  cin  gewandter  und  streitbarer  Dialektikcr 
und  Sophist  bezeichnet  wird,  wandte  er  sich 
doch  ernstlich  den  sittlichen  Lebensfragen 
zu.  Es  wird  von  ihm  die  Behauptung  flber- 
liefert,  es  gebe  nur  Ein  Gut,  nilmlich  die  mit 
der  verntlnftigen  Richtung  des  Willens  zu- 
sammenfallende  Einsicht,  von  welcher  die 
gewiJhnlichen  Tugenden  nur  verschiedene 
Namen  seien. 

Meiied6iuo8  hcisst  auch  ein  duroh  Platou 
gcbildeter  „politischer  Mannu,  welcher  den 
Pyrrhaern  Gesetze  gegeben  haben  soli  und 
bei  den  Schttlern  Platen's  in  hohem  Ansehen 
stand. 

Mm t'dO mos  heisst  endlich  ein  Kyniker, 
welcher  am  Ausgange  des  dritten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts  Tebte  und  nach  Diogenes 
Lae*rtios  in  Gestalt  einer  Furie  umhergelaufen 
sein  und  behauptet  haben  soil,  er  sei  aus  der 
Unterwelt  gekommen,  um  die  Sundcn  der 
Mcnschen  auszukundschaften  und  den  GOttern 
der  Unterwelt  zu  melden. 

McnepliylloH  wird  bei  Plutarchos  aU 
ein  Peripatetiker  aus  der  zweiten  Halfte  des 
ersten  cnristlichen  Jahrhunderts  genannt 

iMencxenos  wird  in  Platon's  Dialog 
wPhaidonM  ahi  ein  SchUler  des  Sokrates  er 
wahnt. 

AlenippoH  aus  Sinope  (am  schwanen 
Meer)  war  urspranglich  ein  phdnikischer 
Sklave,  der  sich  durch  Wucher  ein  grosses 
Vermogen  erworben  und  nach  dem  Verluatc 
desselben  erhilngt  haben  soli.  Er  wird  aU 
ein  Schtller  des  Kynikers  Metrokles  und  als 
Verfaaser  von  Satiren  genannt.  welche  sein 
Zeitgenosse  Meleager  aus  Gadara  und  der 
I  aimer  Varro  in  seinen  „Satirae  Menippeae" 
nachahmten.  Eben  diesem  satirischen  Kyniker 
aus  der  letzten  Halfte  des  dritten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts  wurde  von  Lukianos  in 
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seine  n  „  Todtengesprfichen  u  eine  llauptrolle 
ilbertragen. 

Mennens  (Mennenius),  Wilhelm, 
war  1525  zu  Antwerpen  geborcn  nnd  1608 
gestorben.  Eigentlich  ein  Rechtsgelehrter. 
verdffentlichte  er  ein  Werk  nnter  dem  Titel 
„Aurei  vel/eris  sive  sacrae  philosophiae 
vatum  selectae  libri  tres"  (1604),  worin  er 
uls  leidenschaftlicher  Gegner  des  Aristotelcs 
nnd  der  scholastischen  Pcripatetiker  auftritt 
und  die  nenplatonischen  und  gnostischen 
Lebren  des  Menander,  Bardesanes  nnd  der 
Manichaer  ernenert. 

Menodotos  aus  Nikoraedia  wird  bei 
Galenos  und  Diogenes  Laertios  als  ein  Arzt 
nnd  Skeptiker  aus  der  Schule  des  Antiochos 
von  Laodicea  (am  Schlusse  des  ersten  christ- 
lichen  Jabrhunderts)  rait  einer  verloren  ge- 
gangenen  Scbrift  angeftlhrt. 

Menoiketis  wird  als  ciu  Schiller  und 
Freund  des  Epikuros  genannt.  und  Diogenes 
Laertios  hat  einen  angeblicn  von  ihm  an 
Epikflros  gerichteten  Brief  mitgetbeilt,  worin 
er  die  Sitteniehre  seines  Meisters  entwickelt. 

Merian,  Hans  Bernhard,  war  1723 
zu  Liestal  in  Basellandschaft  als  der  Sohn 
eines  im  folgenden  Jahre  nach  Basel  selbst 
berufenen  Predigers  geboren,  welcher  dem 
Sohnc  den  ersten  wissenschaftlichen  Unter- 
richt  ertheilte.  Nachdem  er  dort  Philologie 
und  Philosophie  studirt  und  sich  in  Lausanne 
die  franzdsische  Sprache  angeeignet  hatte, 
hielt  er  sich  einige  Jahre  lang  in  Holland 
als  Erzicher  eines  jungen  Adeligen  anf  und 
erhielt  auf  die  Empfehlung  von  Manpertiua 
1748  einen  Platz  in  der  Berliner  Akademie, 
bei  welcher  er  1771  Director  der  philo- 
8ophischen  Klasse  und  1797,  nach  Formey's 
Tode,  bestandiger  Secretar  wnrde  und  1807 
starb.  In  den  „  Memoir es"  der  Berliner 
Akademie  der  Wissenschaften  hat  er  eine 
Keihe  von  philosophischen  Abhandlungen  ver- 
Offentlicbt,  deren  Titel  folgende  sind:  Sur 
1' apperception  de  sa  propre  existence  (1749); 
Stir  I  'apperception  consideree  relativemetit 
aux  idees  ou  sur  V  existence  des  idees  dans 
I'dme  (1749);  Sur  faction,  la  puissance  et 
la  liber ti  (1760);  Reflexions  philosophies 
sur  la  ressemblance  \1751);  Sur  le  principe 
des  indiscernables  (1754);  Sur  I'ide'alite 
nwneri([ue  (Uhl);  Parallele  dedeux principes 
de  psychologie  (1757);  Sur  le  sens  moral 
(1768);  Sur  le  desir  (1760);  Sur  la  crainte 
de  la  mort,  sur  le  mepris  de  la  vie,  sur  le 
suicide  (1763);  Sur  la  duree  et  sur  l  inlensite 
du  plaisir  et  de  la  peine  (1766);  Sur  le 
phenominisme  de  David  Hume  (1793); 
ttorallele  hislorique  de  nos  philosophies 
nationales  (1797).  Ausserdem  hat  er  noch 
zwei  Werke  von  David  Hume  in's  FranzO- 
sisc.hu  (ibersetzt:  Essais  philosophies  sur 
lentendemcnl  humain  (1751),  in  zwei  B&nden. 
and  Essais  politiques  et  moraux  (1759)  nnd 


einen  Discurs  sur  la  metaphysique  (1765) 
als  selbstandiges  Schriftchen.  sowie  eine  freie 
Ucbcrarbeitung  der  schwerfallig  geschriebenen 
kosmologischen  Briefe  J.  II.  Lambert's  untcr 
dem  Titel  „Systeme  du  monde"  (1770) 
herausgegeben.  Endlich  hat  er  durch  die 
in  den  Berliner  „Memoires"  erstatteten  Be- 
richte  fiber  die  bei  der  Akademie  ein- 
gegangenen  Preisarbeiten  die  Aufmerksamkeit 
ausserdeutscher  LeBerkreise  auf  die  Arbeiten 
von  Mannern  wie  Meiners,  Garve,  Mendels- 
sohu,  Schwab  und  Kant  (in  seiner  vorkritischen 
Periode)  gelenkt.  In  seinen  eignen  philo- 
sophischen Anschauungen  zeigt  er  sich  als 
Anhanger  der"  empirisch  -  psychologischen 
Schule  des  achtzehnten  Jabrhunderts.  Der 
Philosoph  gilt  ihm  als  der  Geschichtschreiber 
der  menschlichen  Natur,  welcher  die  That- 
sachen  dereelben  zn  beobachten  und  zu  zer- 
gliedern  habe,  um  sich  zur  Kenntniss  ihrer 
Prinzipien  nnd  Gesetze  zu  erheben.  Bei  seiner 
vergleichenden  Prllfung  der  psychologischen 
Prinzipien  von  Locke  und  Leibniz  bezeichnet 
er  als  den  Fehler  Locke's,  dass  er  die  Idcen 
in  Empfindungen  verwandelt  habe,  wahrend 
Leibniz  die  Empfindungen  in  Gedanken  um- 
gesetzt  habe.  Er  bekftmpft  Hume's  Skcpticis- 
mus  und  fordert  eine  Vereinigung  des  Wolff '- 
schen  Standpunkts  mit  dem  der  schottischen 
Philosophen.  Als  Akademiker  war  sein 
Wahlspruch,  eine  Akademie  dttrfe  nicht  ein 
seitig  sein,  sondern  miisse  alle  Ansichten  in 
sich  vereinigen,  sich  also  zu  keiner  andern 
Philosophie,  als  dem  Eklekticismus  bekennen, 
welcher  das  beste  Mittel  sei,  um  die  Dinge 
zu  sehen,  wie  sie  sind,  und  welcher  am 
Sichersten  zur  Bescheidenheit  fiihre,  als  zur 
Grundlage  der  Weisheit  und  des  Gluckes. 
In  seiner  historischen  „  Parallele  unserer 
nationalen  Philosophen  u,  namlich  WolfTs  nnd 
Kant's,  prophezeit  Merian  1797  der  Kant'schen 
Philosophie  ganz  dasselbe  Loos,  wie  der 
WoltTschen,  namlich  bald  vollstSndig  ver- 
gessen  zu  sein. 

AlerHenne,  Marin,  war  1583  zu  Oize* 
in  Le  Maine  geboren  und  zu  La  Fleche  ge- 
bildet,  wo  er  Descartes  kennen  lernte  und 
Freund8chaft  mit  ihm  schloss.  Er  hat  sich 
als  gelehrter  Minorit  (Franzikaner)  und  natur- 
forschender  Theolog  durch  zwei  Schriften 
bekannt  gemacht,  welche  unter  dem  Titel 
„L'impiete  des  Deist  es  el  des  plus  sub  tils 
iibertms,  decouverte  el  rifutee  par  raisons 
de  tMologie  et  de  philosophie"  (1624,  in 
zwei  Bilnden)  und  „La  verite  des  sciences, 
conlre  les  sceptiques  et  les  pyrrhoniens" 
(1638).  Als  Freund  des  Cartesius  hat  er 
1640  die  Einwande  gesammelt,  welche  von 
Pariser  Gelehrten  gegen  die  ihnen  hand- 
schriftlich  mitgetheilten  „  Meditationes  de 
prima  philosophia"  gemacht  worden  waren. 
Er  starb  1647  zu  Paris. 

Metoehita .  siehe  Theodorns  Me- 
tochita. 
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IMetdpos  wird  als  angeblicher  Alt- 
pvthagoraer  mit  einer  Schrift  „Uber  die 
Tugend"  erwahnt. 

Itf  £trodoro8  aus  Chios,  war  ein  SchUler 
des  Demokritos  im  ftinften  vorchristlichen  Jahr- 
hundert.  Indem  er  mit  dessen  Grundlehren 
Uber  das  Voile  und  Leere,  die  Unendlichkeit 
der  Stoffe  nnd  des  Raumes,  die  Vielheit  der 
Wei  ten  einverstanden  war,  unterscbied  er 
sich  von  Demokritos  durch  die  skeptischen 
Folgerungen,  die  er  aus  dessen  atomistischen 
Grundanschauungen  zog.  Nach  seiner  An 
sicht  haben  nicht  bios  die  Sinnesanschauungen 
keinen  Anspruch  auf  Wahrheit,  aondern  wir 
kdnnen  tiberhaupt  Nichts  eigentlich  wissen, 
ia  selbst  nicht  einmal  dartlber  Gewissheit 
haben,  ob  wir  Etwas  oder  Nichts  wisaen, 
da  vielmehr  Alles  fllr  Jeden  eben  nur  das 
sei,  was  er  sich  darunter  denke.  Von  Metro- 
ddros  soil  die  Skepsis  dnrch  Vermittlung 
des  Anaxarchos  zn  PyrrhSn  gekomnien  sein. 

M£tr»d6ros  aus  Lampsakos  war  ein 
Schtller  des  Anaxagoras  una  wird  im  plato- 
niachen  Dialoge  I  On  als  allegoriseher  Aus- 
leger  der  homerischen  Gedichte  gertihmt 
worin  er  ein  Vorlaufer  der  Kyniker  una 
Stoiker  war.  Ein  jUngerer  MGtrodoros 
aus  Lampsakos  war  ein  SchUler  des  EpikQros 
und  nach  diesem  der  beruhmteste  Lehrer 
dieser  Schule.  Einige  BruchstUcke  aus  seinen 
Schriften  sind  uns  durch  PlUtarchos  von 
Chaironeia,  Clemens  von  Alexandrien  und 
Seneca  erbalten  worden.  Da  er  schon  siebcn 
Jahre  vor  Epikur  starb,  so  sorgte  sein  Mcistcr 
in  seinem  Testament  fllr  die  Kinder,  die 
MetTodOr  von  der  Hetare  Leontion  liatte. 

MMroddros  aus  Skepsis  (in  Mysien) 
gehdrte  als  SchUler  des  Cbarmadas  zu  der 
von  Philon  aus  Larissa  (in  Syrien)  urn's  Jahr 
100  vor  Chr.  gegrUndeten  vierten  Akademie 
und  lehrte  zuerst  zu  Chalkedon  in  Bithynien 
Khetorik.  trat  dann  als  Staatsmann  in  die 
Dienste  des  Mithridates  und  ward  von  diesem 
im  Jahr  70  vor  Chr.  getddtet. 

JK'trodoros  aus  Stratonike"  in  Karien 
hnldigte  Anfangs  den  Lehren  des  EpikUros, 
gine  aber  nachher  zu  Karneades  Uber. 

Me'troklts,  ein  Bruder  der  Hipparchia, 
derGattin  des  Kynikers  Krates,  war  ursprting- 
lich  ein  SchUler  der  beiden  Peripatetiker 
Theophrastos  und  Xenokrates.  durch  Krates 
aber  fur  die  Lehre  nnd  Lebensweise  der 
Kyniker  gewonnen  worden.  Urn  den  Be- 
schwerden  des  Alters  zu  entgehen,  bat  er 
sich  in  hohem  Alter  erhangt 

Mettrie,  de  la,  aiehe  La  Mettrie. 

Meurisse,  Martin,  stammte  aus  Roy, 
lehrte  als  Franciskaner  Theologie  und  Philo- 
sophie  zn  Paris  und  starb  als  Bischof  von 
Madara  (in  Afrika)  und  Suffraganbischof  von 
Metz  in  letzterer  Stadt.  Ausser  theologischen 
nnd  auf  die  Geschichte  von  Metz  bezUglichen 
Schriften  hat  er  sich  in  den  philosophiscben 
Werken  „Rerum  melaphysicarwn  libri  Ires" 


(1623)  und  ^CardinaJhtm  virtutum  chorus1* 
(1625)  als  einen  treuen  VerkUnder  der  Lehre 
des  ^Doctor  subtilis",  d.  h.  des  Johannes 
Duns  Scot  ns  kund  gegeben. 

Mieeli,  Vincenzo,  war  1733  zu  Mon- 
reale  in  Sicilien  geboren.  wirkte  dort  als 
Pfarrer  und  Lehrer  der  Pnilosophie  nnd  des 
Natur-  nnd  kanonischen  Rechts  am  erzbischdf- 
lichen  Seminar  und  starb  1781.   Bei  seinen 
Lebzeiten  hatte  er  nur  lateinisch  geschriebene 
„Institutionen  desNaturrechts"  (1776)  dmcken 
lassen,  und  eine  nachgelassene ,  ebenfalls 
lateinisch    geschriebene   nEinleitung  sum 
kanonischen  Rechtu  wurde  von  einem  seiner 
SchUler  (1782;  herausgegeben.    Die  hand- 
schriftlichen  Arbeiten,  in  welchen  er  seine 
metaphysischen  und  religionsphilosophischen 
Lehren  niedergelegt  hatte,  pilanzten  sich 
durch  Abschrifteu  unter  seinen  SchUlern  fort 
und  wurden  lange  Zeit  dem  philosophischen 
Unterricht  in  vielen  Schulen  SicUiens  zum 
Grunde  gelegt  ,  bis  sie  dnrch  den  Professor 
Vincenzo  di  Giovanni  in  Palermo  (1864  und 
66)  theilweise  verdffentlicht  warden.  Von 
einigen  Abhandlungen  naturrechtlichen  and 
ethischen  Inhalts  abgesehen,  hat  er  seine 
philo8ophische  Lehre  in  einer  ganz  in  der 
Form  der  Ethik  Spinoza's  abgefassten  Ab- 
handlung  unter  dem  Titel  ^Specimen  scienti- 
ficum"  niedergelegt    Er  sucht  darin  die 
Ontologie  aus  den  beiden  logischen  Sltzen 
der  Leibniz  -  Wolff'schen  Pnilosophie.  dem 
Satze  des  Widerspruchs  und  des  zureichenden 
Grnndes  abzuleiten  und  nimmt  ganz  wie 
Spinoza  nur  ein  einziges,  absolutes,  ewiges, 
unendliches  und  vollkommenes  Wesen  an, 
welches  sich  in  immer  neuen  Ofienbarongen 
zur  Selbsterscheinung  brmgt,  immer  aber  in 
den  dxei  Formen  der  Macht.  Weiaheit  und 
Liebe,  welche  dem  Vater,  Sohn  nnd  Geist  in 
der  Dreieinigkeitslehre  entsprecben  sollen. 
Die  Seelen  sind  ihm  nur  bestimmte,  von  Be 
wusstsein  begleitete  Thfltigkeitserweisungen 
des    gottlichen    Willens.    Aehnliche  An 
schauungeu  begegnen  uns  in  seinem  italie- 
nischen  Werke  „Prefazione  o  sia  saggio 
istorico  di  un  sislemo  t?ietafisicou,  worin  er 
sich  zugleich  bemUht.  seine  Philosophic  als 
mit  dem  katholischen  Glauben  Ubereinstimmend 
darzuthun.   Er  spricht  darin  zugleich  von 
,-Kritik  der  reinen  Vernnnft44,  von  nDing 
an  sich u,  von  „ Autinomien",  sodass  er  in 
einer  zu  Palermo  erschienenen  Schrift  nDom 
Deschamps  et  Miceli  precursori  del 
moderno  panteismo  alemanno"  (1864)  neben 
dem  franzdsischen  Benedictinernhilosophen 
Deschamps  als  Vorlftufer  der  Hegel'schen 
Philosophie  des  Absoluten  bezeichnet  werden 
konnte. 

Michael  (mit  dem  Beinamen)  Psellos 
(d.  h.  der  Stotterer)  war  1020  zn  Konstantinope  1 
geboren  und  lehrte  dort  Theologie.  Philosophie 
und  Beredsamkeit.  Seine  gneohische  Pan- 
phrase  des  aristoteliachen  Buchs  „de  inter- 
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pretatione"  ist  ebenso  unbedeutend,  als  sein 
Commentar  zu  Porphyr's  Einleitung  und  den 
zehn  aristotelischen  Kategorien.  Daneben 
bat  er  aucb  ein  Bach  fiber  die  Meinnngen 
der  Philosophen  von  der  Seele  zusammen- 
getragen.  Von  nachhaltigem  Einfiuss  auf  die 
Scholastik  des  spatern  Mittelalters  ist  jedoch 
sein  unter  dem  Titel  ^Synopsis  in  Aristotelis 
logicam"  in  ftlnf  BUchern  in  griechischer 
Sprache  abgefasstes  logisches  Compendium 
(Augsburg  1597)  dadurch  geworden,  dass  es 
die  Quelle  der  „Summulae  logicales1"  des 
im  Jahr  1277  als  Papst  Johann  XXI.  ge- 

Sestorbenen)  Petrus  Hispanus  wurde,  wo^egen 
'eilich  andere  literarhistorische  Kntucer 
dieses  Abhangigkeitsverhaltniss  umkehren  und 
die  angebliche  Schrift  des  Psellos  vielmehr 
fUr  eine  griechische  Uebersetzung  der  Arbeit 
des  Petrus  Hispanus  balten.  Es  finden  sich 
hier  zum  ersten  Male  die  abstrusen  tech- 
nischen  Memorialworte  fur  die  verechiedenen 
logischen  Urtheilsformen  und  Sclilussfiguren, 
welche  in  die  der  „altcn  LogikM  als  „moderne 
Logik"  gegenflbergestellte  Lateinische  Schul- 
logik  des  spatern  Mittelalters  (ibergingen  und 
dieser  den  Vorwurf  einer  tollgewordenen 
Logik  zuzogen. 

>li<iiael  mit  dem  Beinamen  Scotns 
(der  Schotte)  war  gegen  das  Ende  des  zwfilften 
Jahrhunderts  zu  Balwearie  in  der  schottischen 
Grafschaft  Fife  geboren  und  zunftchst  in 
Oxford  gebildet,  hatte  dann  mit  besonderer 
Vorliebe  fur  Naturwissenschaften  in  Paris 
und  zuletzt  in  Toledo  studirt,  wo  er  mit  der 
ar&bischen  Philosophic  bekannt  wurde  und 
zunachst  ein  von  den  spatern  Scholastikern 
h&ufig  benntzte8  astrooomisches  Work  eines 

Eewissen  Alpetragius  oder  Alpetrangi  in's 
ateinische  flbersetzte.  Weiternin  entfaltete 
er  eine  grossartige  Thatigkcit  als  lateini«cher 
Uebersetzer  des  Aristoteles  und  der  aver- 
roistischen  Paraphrasen  desselben.  Dnrch 
seine  astronomischen  Kenntnissc  erwarb  er 
sich  die  Gunst  des  Kaisers  Friedrich  II., 
welcher  ihn  urn  das  Jahr  1232  an  seinen  Hof 
nach  Sicilien  zog,  wo  er  seine  Uebersetzer- 
thatigkeit  fortsetzte.  In  Dante's  „ Inferno* 
(20.  Gesang)  wird  er  wegen  seiner  Kenntnisse 
in  der  Magie  erwahnt.  Die  Scbolastiker 
Albert  der  Grosse  und  Roger  Baco  urtheilen 
fiber  seine  naturwissenschaftlichen  Kenntnisse, 
wie  fiber  seine  Uebereetzungen  nicht  gfinstig. 
Unter  seinen  selbstandigen  Werken  finden 
sich  keine  eigentlich  philosophische. 

Middleton,  Richard,  siehe  Richard 
von  Middleton. 

Mill,  James,  war  1773  in  einem  schot- 
tischen Dorfe  in  der  Grafschaft  Angus,  als 
Sohn  eines  Schusters  und  Landmannes,  ge- 
boren und  erregte  durch  seine  Talente  die 
Aufmerksamkeit  des  beuachbarten  Gutsherrn 
Sir  John  Stuart,  welcher  ihn  in  Edinburgh 
Theologie  studiren  lieas.  Er  widmete  sich 
jedoch  nach  vollendetem  Studium  dem  Lehrer- 


berufe  und  siedelte  zu  Anfang  dieses  Jahr- 
hunderts nach  London  fiber,  wo  er  sich  ver- 
heirathete  und  neben  seinen  Unterrichts- 
stunden  Jahre  lang  als  Schriftsteller  lebtc. 
Sein  demokratischer  Radicalismus  brachtc 
ihn  in  Verbindung  mit  Jeremy  Bentham,  als 
dessen  Mitarbeiter  und  Apostel  er  bald  An- 
sehen  und  Einfluss  gewann.  Im  Jahr  1818 
erschien  sein  Werk  History  of  British  India, 
welches  ihm  1819  einen  Posten  bei  der  Re- 

S'erung  der  ostindischen  Compagnie  (\m  India  - 
ouse)  in  London  verschaffte.  Nachdem  er 
sich  durch  sein  WeTk  Elements  of  political 
economy  (1820)  auch  als  NationalOkonom  Ruf 
erworben  hatte,  gewann  er  sich  dnrch  seine 
Analysis  of  the  phenomena  of  the  human 
mind  (1829),  worin  er  als  Gegner  der  Lehre 
von  den  angebornen  Ideen  una  als  Fortsetzer 
der  schottischen  Schule  auftrat.  einen  Platz 
in  der  Geschichte  der  Philosophic,  in  welcher 
sein  Sohn  John  Stuart  die  geistige  Erbschaft 
seines  Vaters  antrat  und  weiterfUhrte.  Er 
starb  1836. 

Mill,  John  Stuart,  war  1806  in  Lon- 
don, als  altester  Sohn  von  James  Mill  geboren, 
der  ihn  auch  selbst  unterrichtete,  seine  Lec- 
tDre  leitete  nnd  auf  gemeinsamen  Spazier- 
gingen  den  Grand  zu  seiner  dem  Vater 
wahlverwandten  Geistesrichtung  legte.  Nach- 
dem  der  vierzehnjahrige  Knabe  1820  —  21 
vierzehn  Monate  lang  bei  dem  General  Samuel 
Bentham,  dem  Bruder  des  mit  seinem  Vater 
bcfrcundcten  Jeremy  Bentbam,  in  Sfidfrank- 
reich  gelebt,  im  Sommer  die  Pyrenften  und 
im  Winter  die  Vorlesungen  an  der  Univer- 
sit&t  Montpellier  besucht  hatte,  wurde  nach 
seinr  r  Rflckkehr  in  die  Heimath  1821  der 
Kreis  seiner  Studien  auf  Jurisprudenz  und 
analytische  Psychologie  ausgedchnt.  Die  Lec- 
ture von  Dumont's  Bearbeitung  des  Ben- 
tham'schen  Werkes  „  Traite"  de  legislation", 
welches  1820  in  zweiter  Auflage  erschienen 
war,  maobte  in  seinem  geistigen  Leben  Epoche. 
„Als  ich  (sagt  er  in  seiner  Selbstbiographie) 
den  ersten  Band  dieses  Werkes  niederlegtc, 
war  ich  ein  anderer  Mensch  geworden.  Ich 
hatte  jetzt  Ansichten ,  einen  Glauben ,  eine 
Lehre,  cine  Philosophie  und  im  beaten  Slnne 
des  Wortcs  eine  Religion,  deren  Einschftr- 
fung  und  Verbreitung  zu  dem  iussern  Haupt- 
werk  eines  Lebens  gemacht  werden  konnte, 
nnd  ich  sah  vor  mir  einen  grossartigen  Plan 
zur  Umgestaltung  der  menschlichen  Zustande 
vermittelst  jener  Lehre".  In  seinem  sieben- 
zehnten  Lebensjahre  erschienen  in  Londoner 
Zeitschriften  seine  ersten  Anfsatze  fiber  na- 
tionalSkonomische  Fragen  und  fiber  voll- 
atandige  Freiheit  des  religidsen  und  poli- 
tischen  Meinnngsausdrucks.  Zugleich  stiftete 
der  jungc  Benthamist  einen  Verein  junger 
Leute  unter  dem  Namen  „ntilitarische  Ge- 
sellschaft",  worin  alle  14  Tage  Vortrage  im 
Sinne  des  Bentham'schen  Grundsatzes  der 
Utilitit  (des  Nutzens)  als 
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Beurtheilung  sittlicher  und  politischer  Fragen 
gehalten  wurden.  Dnrch  diese  Gesellschaft 
kamen  die  Bezeichnnngen  „utilitarischu  und 
„Utilitarianeru  als  Parteinamen  zuerst  im  Um- 
lauf.  Im  Jalir  1823  erhielt  er  zugleich  einen 
Posten  als  Beamter  im  India -House  und 
wurde  nach  wenig  Jahren  Chef  der  Corre- 
spondenz  fUr  Indien.  Wahrend  der  35  Dienst- 
jahre,  die  er  im  India -House  vcrbrachte, 
gchdrte  die  Zeit  von  10 — 4  Uhr  taglich  dem 
Staatsdienst,  die  Ubrige  Zeit  des  Tages  ge- 
hdrte  ihm  selbst,  der  von  seinem  Vater  die 
energische  Verwerthung  des  Augenblicks  ge- 
lernt  hatte.  In  den  Jahren  1824— 28  betheiligte 
er  sich  als  Mitarbeiter  an  der  von  dem 
75jahrigen  Bentham  gegrttndeten  radicalen 
Vierteljahrschrift  „  Westminster  -  Review1*. 
Daneben  stiftete  er  1825  einen  neuen  Verein 
zu  gemein3amer  Ausbildung  in  den  Wissen- 
schaften  und  fing  zugleich  an,  dentsch  zu 
Icrnen.  Es  wurden  m  dem  neuen  Vereine 
bis  zum  Jahr  1830  zweimal  wochentlich  vor 
dem  Beginne  der  Geschaftc  wissenschaftliche 
Werke  fiber  Logik  und  analytische  Psycho- 
logic gelesen  und  dartlber  discutirt  Ausser- 
dem  betheiligte  er  sich  an  den  Debattcn 
ciner  von  Anhangern  des  Socialisten  Robert 
Owen  gebildeten  Oesellschaft.  Hatte  er  bis 
daliin  eigentlich  nur  der  einseitigen  Pflege 
seiner  Verstandeskrafte  gelebt,  so  brachte 
im  Winter  1826  —  27  eine  Krisis  in  seinem 
Gemflthslcben  den  Entschluss  bci  ihm  hervor, 
fortan  der  Ouitnr  der  Gefilhle  einen  Platz 
in  seinem  ethisch-philosophischen  Glaubens: 
bekenntnisse  und  in  seinem  Lebensstreben 
zu  gewahren.  Im  Jahr  1831  verdffentlichte 
er  im  ^Examiner*  eine  Reihe  von  Aufsfitzen 
untcr  dem  Titel  „Der  Geist  der  Zeit",  welche 
ihm  die  Bekanntschaft  seines  berfihmten 
schottischen  Landsmannes  Thomas  Carlyle 
verschaffte.  In  demselben  Jahre  lernte  der 
FUnfundzwanzigjahrige  die  23jahrige  Gattin 
des  Mr.  Taylor  kennen,  deren  Geist  und 
Charakter  den  tiefsten  Eindruck  auf  ihn 
machte  und  die  seine  Freundin  und  der  Stern 
seines  Lebens  blieb.  In  den  Jahren  1834 
bis  40  war  er  Redacteur  und  eifriger  Mit- 
arbeiter an  der  „  London  and  W  estminster 
Review*,  die  sich  von  den  Fesseln  des  ein- 
seitigen Benthamismus  befreit  und  auf  eine 
breitere  Grundlagc  des  Denkens  und  der 
Thatsachen  gestellt  hatte.  Im  Jahr  1840 
endhch,  in  welcbem  Whewell's  ^Philosophy 
of  the  inductive  sciences*  erschienen  war, 
begann  Mill  die  Ausarbeitung  seines  Systems 
der  Logik,  welches  1843  unter  dem  Titel 
erschien:  System  of  Logic,  rationative  and 
inductive  und  seinen  nationalen  und  inter- 
national Ruhm  als  Philosoph  begrfindete. 
Er  wollte  darin  das  erfahrnngsphilosophische 
GegenstUck  zu  Whewell's  genanntem  Werke 
liefern  und  der  Welt  ein  philosophisches 
Textbuch  derjenigen  Lehre  bieten,  welche 
durch  Verschmelzung  der  aristotelischen  Syllo- 
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gistik  und  der  inductiven  Methode  Franz 
Bacon's  alle  Erkenntniss  aus  der  Erfahrung 
und  alle  intellectuellen  und  moralischen  Eigen- 
schaften  aus  der  durch  die  Association  der 
Vor8tellnngen  gegebnen  Richtung  ableitete. 
Die  ansgesprochene  Tendenz  des  Werkes  war 
keine  andere,  als  an  der  Ausbildnng  von 
Methoden  zu  arbeiten,  deren  Anwendung 
wahrhafte  Fortschritte  des  Wissens  verheisse. 
Er  erklart  die  Induction  fflr  die  Grnndlage 
alter  Wissenschaften ,  sogar  der  deductiven 
oder  demonstratives  Ein  jeder  Schritt  im 
Schliessen  nnd  Folgern  ist  sogar  in  der 
Geomerrie  eine  Art  von  Induction.  Er  will 
auch  in  der  Geometric  keine  andern,  als  in- 
ductiv  aus  der  Beobachtung  gefolgerte  Wahr- 
heiten  gelten  lassen,  die  Axiome  nur  als  die 
htfehste  Klasse  von  Inductionen  aus  der  Er- 
fahrung, als  die  einfachsten  und  leichtesten 
Falle  von  Verallgemeinerung  aus  Thatsachen, 
welche  uns  unsere  Sinne  oder  unser  inneres 
Bewusstsein  liefern.  Ebenso  sind  die  Lehren 
der  Wissenschaft  der  Zahlen,  Arithmetik  und 
Algebra,  nichta  anders  als  Erfahrungswahr- 
heiten,  durch  Abstraction  aus  Beobachtungen 
gewonnen.  Was  ist  nun  Induction,  induc- 
torisches  Verfahren?  Nichts  anders,  als  die - 
jenige  Operation,  durch  welche  man  all- 
gemcine  Urtheile,  Satze,  Wahrheiten  ent- 
deckt.  Sie  ist  diejenige  Verstandesoperation, 
durch  welche  wir  schliessen,  dass  dasjenige, 
was  ffir  einen  besondern  Fall  oder  fflr  be- 
sondere  Falle  walir  ist,  auch  in  alien  Fallen 
wahr  sein  wird,  welche  jenem  unter  we- 
sentlich  gleichen  Umstanden  in  irgend  einer 
nachweisbaren  Beziehung  ahnlich  sind.  Den 
Bacon'schen  Begriff  der  Induction,  welcher 
allerdings  einige  wichtige  Principicn  der  in- 
ductiven Methode  richtig  entwickelte,  hat 
die  heutige  Natnrwissenschaft  weit  Uberholt,  * 
wahrend  allerdings  die  moralische  und  poli- 
tische  Forschung  jetzt  noch  [1843]  weit  hinter 
diesem  Begriffe  zurilckgeblieben  ist.  Die 
allgemcine  Regelmassigkeit  in  der  Natur  ist 
ein  Gewebe  von  einzelnen  Regelmassigkeiten, 
welche  man  Gesetze  nennt;  in  der  bprache 
der  Wissenschaft  dagegen  werden  die  auf 
ihren  einfachsten  Ausdruck  zurfickgefithrten 
Gleichf3rmigkeitenNaturgesetze  genannt.  Nur 
ein  einziges  Naturgesetz  besitzt  den  Umfang 
des  ganzen  Gebietes  der  aufeinanderfolgenden 
Naturerscheinungen.  somit  keine  bios  wdrt- 
liche,  sondern  wirkliche  Allgemeinhcit,  nnd 
alle  Beispiele  der  Aufeinanderfolgc  sind  Failc 
dieses  Gesetzes.  Es  ist  dies  das  Verur- 
sachungs-  oder  Causalgesetz.  Der  Begriff 
der  Ursache  ist  die  Wurzel  der  ganzen  Lehre 
von  der  Induction.  Die  Allgemeinheit  dieses 
Gesetzes  besteht  darin,  dass  jede  folgende 
Erschcinung  auf  irgend  eine  Wcise  mit  einer 
vorhergehenden  oder  mit  einer  Reihe  vor- 
hcrgehender  Erscheinungen  unveranderlich 
verknllpft  ist  Die  Ursache  einer  Erscheinung 
ist  die  Summe  aller  ihrer  zusammenwirkenden 
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Bedingungen.  Allerdings  aber  sind  die  letzten 
oder  die  sogenannten  urwirkenden  Ursachen, 
die  man  sich  nicht  als  Naturerscheinungen 
vorstellt  nnd  die  den  Sinnen  nicht  bemerkbar 
sind,  den  menschlichen  Fahigkeiten  Uberhaupt 
ganz  nnzug&nglich  nnd  liegcn  ganz  ausser 
dem  Bereiche  menschlicher  Forschung.  Da- 
gegen  giebt  es  keine  Gegenstande,  die  nicht 
in  einigen  ihrer  Erscheinungen  dem  Gesetze 
der  Zusammensetzung  der  Ursachen  gehor- 
chen.  Die  Erscheinnngen  des  Lebens  bieten 
unzahlige  Beispiele  von  der  Zusammensetznng 
der  Ursachen  dar,  nnd  je  genauer  diese  Er- 
scheinungen  erforscht  werden,  urn  so  mehr 
gewinnt  die  Annahme  Grund,  dass  eben- 
dieselben  Gesetze,  welche  in  einfachern  Com- 
binationen  von  Umst&nden  wirken,  in  der 
That  auch  bei  verwickelteren  beobachtet 
werden.  Auch  in  den  Erscheinungen  des 
Geistes  und  sogar  in  den  socialen  und  po- 
litischen  Erscheinungen,  als  Resultaten  der 
Gesetze  des  Geistes,  wird  dies  gleich  wahr 
gefunden  werden.  Bei  den  verschiedenen 
Methoden  der  Forschung  tritt  znnftchst  die 
Methode  der  Uebereinstimmung  hervor,  die 
blosse  Beobachtung  ohne  Experiment,  welche 
darin  besteht,  dass  man  verschiedene  Falle, 
in  denen  cine  Naturerscheinung  stattfindet 
mit  einander  vergleicht.  Diese  Methode  be- 
rtiht  auf  folgender  Kegel:  Haben  zwei  oder 
mehrere  Falle  einer  zu  erforschenden  Natur- 
erscheinung nur  einen  einzigen  Umstand 
gemeinsam,  so  ist  nur  der  Umstand,  in  wel- 
chem  alle  Falle  Ubereinstimmen,  die  Ursache 
oder  die  Wirkung  einer  gegebnen  Natur- 
erscheinung. Die  Methode  des  kflnstlichen 
Experimentirens  nennt  MiU  die  Methode  des 
Unterschieds.  Sie  besteht  darin,  dass  man 
Falle,  in  welchen  eine  Naturerscheinung 
stattfindet,  mit  in  anderer  Beziehung  ahn- 
lichen  Fallen  vergleicht,  worin  dieseloe  Er- 
scheinung  nicht  stattfindet.  Das  Princip  dieser 
Methode  ist  die  Kegel:  Wenn  ein  Fall,  in 
welchem  die  zu  erforschende  Naturerschei- 
nung eintrifft,  und  ein  Fall,  worin  sie  nicht 
eintrifft,  alle  ilbrigen  Umstande  mit  Aus- 
nahme  eines  einzigen  gemein  haben  und 
dieser  cine  Umstand  nur  im  ersten  Falle  vor- 
kommt,  so  ist  der  Umstand,  wodurch  all  ein 
die  beiden  Falle  sich  unterscheiden,  die  Wir- 
kung oder  Ursache  der  Naturerscheinung. 
Auf  diese  Methode  grUndet  sich  das  Gesetz, 
dass  Vorstellungen  von  angenehmem  oder 
schmerzhaftem  Charakter  sich  eher  verge- 
selhichaften,  als  gleichgtlltige  Vorstellungen. 
Aus  der  Vereinigung  der  Methoden  der  Ueber- 
einstimmung und  des  Unterschieds  ergiebt 
sich  die  Kegel:  Haben  zwei  oder  mehrere 
Falle,  in  welchen  eine  Naturerscheinung 
stattfindet,  nur  einen  Umstand  gemein,  wah- 
rend  zwei  oder  mehrere  Falle,  in  welchen 
sie  nicht  stattfindet,  nichts  als  die  Abwesen- 
heit  dieses  Umstandes  gemein  haben;  so  ist 
derjenige  Umstand,  in  welchem  die  zwei 


Reihen  von  Fallen  allein  differiren,  die  Wir- 
kung (oder  Ursache)  oder  ein  nothwendiger 
Theil  derselben.  In  solchen  Fallen,  wo  zwei 
Naturerscheinungen  in  ihren  Veranderungen 
sich  begleiten,  und  wo  es  nicht  crsichtlich 
ist,  welche  die  Ursache  und  welche  die  Wir- 
kung ist,  gilt  die  Kegel :  Eine  Naturerschei- 
nung, die  sich  verandcrt,  wenn  sich  eine 
andere  Naturerscheinung  in  iTgend  einer  be- 
sondern  Weise  verandert,  ist  cntweder  eine 
Ursache  oder  eine  Wirkung  dieser  Naturer- 
scheinung oder  durch  irgend  einen  ursach- 
lichen  Zusammenhang  damit  verkntlpft.  Die 
fruchtbarste  untcr  alien  Methoden,  die  Natur- 
gesetze  zu  erforschen,  ist  die  Methode  der 
Reste  oder  die  Ktlckstandsmethode,  bei  wel- 
cher  die  Regel  gilt:  Man  ziehe  von  irgend 
einer  Naturerscheinung  denjenigen  Theil  ab, 
der  durch  frtlhere  Indnctionen  als  die  Wir- 
kung gewisser  Antecedentien  bekannt  ist, 
so  ist  der  Kuckstand  oder  Rest  der  Natur- 
erscheinung die  Wirkung  der  (lbrigbleibenden 
Antecedentien.  Dieselben  Methoden  linden 
bei  der  Ermittelung  der  Vielfachheit  der 
Ursachen  und  ihres  Zusammenwirkens  statt. 

Neben  den  angefohrten  Methoden  der 
Forschung  tritt  als  die  Hauptquelle  unserer 
Erkcnntnisse  die  deductive  Methode 
ein,  welche  bei  dem  gegenwartigen  Stande 
der  Wissenschaften  unwiderruflich  bestimmt 
ist,  den  Gang  der  wissenschaftlichen  Unter- 
suchung  zu  beherrschen.  Sie  besteht  aus  drei 
Operation  en.  Der  erste  Schritt  der  Deduction 
ist  die  Ermittelung  der  besondern  Ursachen 
durch  directe  Induction,  die  in  ihren  ersten 
Voraussetzungen  von  der  Beobachtung  oder 
dem  Experiment  abhangig  ist.  In  vielen 
Fallen  freilich  ist  es  schwierig,  den  zur 
Stiltze  der  deductiven  Methode  nothigen  in- 
ductiven  Grund  zu  legen.  Der  zweite  Schritt 
der  deductiven  Operation  besteht  in  der  Fol- 
gerung  oder  dem  Schliessen  aus  einfachen 
Gesetzen  auf  besondere  Falle.  Das  dritte 
Stadium  der  Deduction  ist  die  Verification 
oder  die  Bcstatigung  der  gewonnenen  Restil- 
tate  durch  bestimmte  Erfahrung.  Eine  That- 
sacbe  erklaren,  hcisst:  ihre  Ursache  auf- 
zeigen,  d.  h.  das  Gesetz  oder  die  Gesetze 
der  Verursachnng  angeben,  wovon  die  Er- 
zeugung  der  bestimmten  Thatsache  ein  bc- 
sonderer  Fall  ist  Ein  Naturgesetz  erklaren, 
heisst:  andere  allgemeine  Gesetze  angeben, 
aus  deren  Voraussetzung  die  besondern  Ge- 
setze ohne  neue  Voraussetzungen  folgen.  Das 
Gesetz  der  complexen  Wirkung  ist  dann  er- 
kiart,  wenn  es  in  die  besondern  Gesetze 
der  einzelnen  Ursachen  aufgeldst  ist,  die 
dazu  beitragen.  Eine  andere  Erklarungsweise 
besteht  darin,  dass  in  einer  Reihe  von  Er- 
scheinungen zwischen  dem,  was  Ursache 
schien,  und  dem,  was  man  fUr  ihre  Wirkung 
hielt,  durch  weitere  Beobachtung  ein  Zwi- 
schenglied  entdeckt  wird.  Eine  dritte  Er- 
klarungsweise besteht  in  der  Zusammenfas 
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sung  eincs  Gesetzes  unter  ein  anderes  allgc- 
roeincres  oder  mehrerer  Gesetze  unter  ein 
sic  alle  einschliessendes  allgemeinercs  Gesetz, 
aus  welchem  nan  die  erstern  abgeleitet 
werden  kdnnen.  Das  bcrtlhmteste  una  glSn- 
zendste  Bcispiel  dieser  Erklarungsweise  ist: 
aU  durch  Newton  die  Schwere  der  Erde  und 
die  Centralkraft  des  Sonnensystems  unter  das 
allgemeine  Gesetz  der  Gravitation  gebracht 
wurde.  Die  Grenzen  der  Erklarung  von 
Natnrgesetzen  ftihien  zu  den  Hypothesen, 
d.  h.  vorlfiafigen  Voraussetzungen.  welche 
wir  in  Ermangelnng  eines  wirklichen  oder 
bei  einem  anerkanntermaassen  unzureichen- 
den  Beweise  machen,  urn  SchlUsse  daraus 
abznleiten,  welche  mit  den  ais  wirklich  be- 
stehend  bekannten  Thatsachen  in  Uebcrcin- 
stimmung  sind.  Bedingnng  einer  wabrhaft 
wissenschaftlichen  Hypothese  ist,  dass  sie 
nicht  dazn  bestimmt  ist,  imraer  Hypothese 
zu  bleiben,  sondern  dass  sie  die  Gewissheit 
hat  darch  Vergleicbung  mit  bekannten  That- 
sachen  entweder  bewiescn  oder  widerlegt  zn 
werden.  Erfahrungsgeaetze  sind  nicht  letzte 
Gesetze,  sondern  aogeleitete  Gesetze,  deren 
Erklarung  noch  unbekannt  1st,  d.  h.  bei  denen 
wir  nicht  wissen.  ob  sie  aus  verschiedenen 
Wirkungen  verscniedener  Ursachen  oder  aus 
einer  einzigen  Ursache  hervorgeht  Das  bc- 
obachtete  Zusammontreffen  zweicr  Naturcr- 
scheinungen  ruft  die  Nothwendigkcit  einer 
Regel  des  Zufalls  hervor.  Da  Alles,  was 
sich  in  der  Welt  ereignet,  das  Ergebniss 
eines  Gesetzes  und  eine  Wirknng  vou  Ur- 
sachen ist,  welche  aus  einer  Kenntniss  dieser 
Ursachen  und  ihrer  Gesetze  hatte  vorausge- 
sagt  werden  kdnnen;  so  kann  ein  zufalliges 
Ereignisserkiart werden  ais  cin  solchesZusam- 
mentreffen,  aus  welchem  wir  kcincn  Grund 
haben,  eine  Gleichforaigkeit  zu  folgern  oder 
ais  das  Eintreffen  eines  PhSnomens  unter  ge- 
wissen  Umstflnden,  ohne  dass  wir  deswegen 
einen  Grund  haben,  zn  folgern,  dass  es  unter 
eben  diesen  Umsttoden  wiedcrkehren  wird, 
da  selbst  die  haufige  Wiederholung  kein  Be- 
weis  ist,  dass  das  Zusammentreffen  das  Er- 
gebniss eincs  Gesetzes  ist.  Die  Lehre  vom 
Zufall  und  dessen  Berechnnng  heisst  mit  einem 
anspruchsvolleren  Ausdruck  die  Lehre  von 
der  WahrscheinlichkeitsTechnuug.  SchlUsse 
in  Beziehung  auf  die  Wahrscheinhchkeit  einer 
Thatsache  beruhen  auf  derselben  Grundlage, 
wie  SchlOsse  in  Beziehung  auf  ihre  Gewiss- 
heit, nftmlich  auf  unsercr  durch  Erfahrung 
gewonnenen  Kenntniss  des  Verhaltnisscs  zwi- 
schen  den  Fallen,  in  welchen  die  Thatsache 
cintrifft  und  denjenigen,  worin  sie  nicht  cin- 
trifft  Jede  Wahrscheinlichkeitsrechnung  ist 
auf  Induction  gegrtlndet,  und  die  Schatzung 
der  Wahrscheinlichkeit,  wie  die  der  Gewiss- 
heit ist  nur  dann  rationcll,  wenn  sie  durch 
cine  vollstandige  Induction  auf  Bcobachtung 
oder  Experiment  gcsttltzt  ist  FUr  die  Wahr- 
scheinlichkeitsrechnung   mtlssen  bestimmte 


Zahlendata  vorhanden  sein,  welche  aus  der 
Beobachtung  von  vielen  Fallen  abgelcitet 
sind,  und  daranf  wird  ein  Durchschnittsver- 
haitniss  gegrtlndet.  Die  Grenze  der  Zul&ssig- 
keit  des  allgemeinen  Causalgesetzes  ist  die 
un8  mdgliche  Erfahrung,  der  Bereich  unserer 
sichern  Beobachtung.  Die  Mathematik  wird 
immer  der  vollkommenste  Typus  der  dednc- 
tiven  Methode  sein;  die  matheinatische  Schluss- 
weise  ist  die  unentbehrliche  Basis  einer  wirk- 
lich wissenschaftlicben  Erziehung  for  die 
hahern  Zweige  der  Philosophie.  Dagegen 
sind  matheraatische  Principien  BehufB  der 
Ausbildnng  andrer  Wissenschaften  nicht 
anwendbar,  1)  wo  die  Ursachen,  von  denen  eine 
Klasse  von  Erscheinungen  abhangt,  unserer 
Beobachtung  so  unvoTlkommen  zuganglich 
sind,  dass  wir  ihre  numerischen  Gesetze  nicht 
durch  eine  geeignete  Induction  bestimmen 
kdnnen,  2)  wo  die  Ursachen  so  zahlreich  und 
auf  eine  so  verwickelte  Weiae  mit  einander 
vermischt  sind,  dass  sie  die  Berechnnng  der 
Gesammtwirkung  des  Calculs  Qberstcigen, 
3)  wo  die  Ursachen  selbst  in  einem  Zustande 
fortwahrenden  Schwankens  sind,  wie  in  der 
Physiologie  und  noch  mehr  in  den  socialcn 
Wissenschaften.  Die  z  weite  Abtheilung  des 
Mill'schen  Werkes  handelt  von  den  Hfllfs- 
operationen  der  Induction  und  giebt  znnachst 
eine  Logik  der  Beobachtung  und  der  Be- 
schreibung  derselben,  handelt  dann  von  der 
Abstraction  oder  der  Bildung  von  Vorstel- 
lungen,  ais  weiterer  Bedingung  der  Induction, 
ferner  von  der  Benennung  durch  Wdrter, 
die  jedoch  keine  unerlassliche  Bedingung  der 
Induction  ist,  und  endlich  von  der  Klassiri- 
cation  ais  einer  Hiilfsoperation  des  inducti- 
ven  Verfahrens,  wobei  die  Theorie  der  na- 
tflrlichcn  Gruppen  und  der  aus  diesen  ge- 
bildcten  Reihen  erdrtert  wird.  In  der  dritten 
Abtheilung  werden  die  verschiedenen  Quellen 
des  Irrthums  und  die  Klassen  der  Irrthdmer 
(solche  der  aussern  Sinne,  ais  nattlrliche  Vor- 
urtheile,  solche  der  Beobachtung  und  Ver- 
allgemcinernng,  ais  inductive  Irrthflmcr,  sol- 
che bei  Schlussfolgerungen ,  ais  deductive 
IrrthUmer,  und  endlich  solche  aus  Confusion 
bei  sonst  deutlichem  Beweis)  erdrtert  Unter 
die  IrrthUmer  der  aussern  Sinne,  wovon  die 
Schriften  von  Cartesius  eine  reiche  Fundgrube 
sind,  gehSrt  die  Verwechslung  vou  subjectiven 
und  objectiven  Gesetzen,  ferner  das  natfir- 
liche  Vorurtheil,  dass  Dinge,  die  wir  zu- 
sammendenken ,  auch  zusammen  exist  iron 
mtlssen,  und  dass  das  uns  UnbegreifUche 
auch  unmdglich  sei,  ausaerdem  das  nattlrliche 
Vorurtheil,  Abstractionen  oder  blossen  Ideen 
objectives  Dasein  zuzuschreiben  oder  die  An- 
nahme,  dass  das.  was  fflr  sich  gedacht  wer- 
den kann,  auch  fur  sich  allein  existire,  ferner 
der  Irrthum,  dass  die  Unterschiede  in  der 
Natur  den  Untcrschieden  der  Sprache  ent- 
sprachen,  ebenso  das  Vorurtheil,  dass  eine 
Lrscheinung  nicht  mehr,  ais  eine  einzige  Ur. 
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sache  haben  ki  >nne,  endlich  das  Vorurtkeil, 
dass  die  Bedingungen  ciner  Eracheinung 
dieser  selbst  gleichen  mflsaten,  ein  Irrthnm, 
der  noch  immer  eine  anbestrittene  Herr- 
schaft  fiber  die  gebildetsten  Geiater  behaup- 
tet.  Unter  die  Irrthflmer  der  Beobachtnng 
gehdrt  die  Nichtbeobachtung  von  Fallen  oder 
von  Umat&nden  and  die  schlechte  Beobach- 
tung.  Die  ansgedehn teste  und  grosate  An- 
zahl  ungegTtindeter  Folgerungen  nmfassen 
die  Irrthtlmer  der  Verallgemeinerung,  zu 
welchen  die  bestandige  Grnndlosigkeit  ge- 
wisser  Arten  von  Verallgemeinerung,  ferner 
die  una  bei  Thales,  Demokritos  u.  A.  be- 
gegnenden  Versuchegehoren,  Tadical  verschie- 
dene  Erscheinangen  in  ein  einziges  Princip  anf- 
suloaen ;  ebenso  der  Irrthnm,  bios  empirische 
Gesetze  fUr  Cansalgeaetze  anznsehen ;  ferner 
der  Irrthnm  dea  dednctiven  Sehlusaes  post 
hoc,  ergo  propter  hoc,  die  falschen  Ana- 
logieen  ana  der  Missbrauch  der  bildlichcn 
Redeweisen  (Mctaphern,  Figuren),  die  aus 
schleehter  Ciassification  entsprungenen  Irr- 
thflmer der  Verallgemeinerung. 

Da  Mill  in  aeinem  .,  System  der  Logik*  den 
Standpunkt  Whewell's  bck&mpft  hatte,  so 
antwortete  dieser  in  eioer  besondern  Strcit- 
achrift,  worauf  wiederum  Mill  in  der  zweiten 
Auflage  seines  Werkes  kritisch  einging  und 
den  Streit  in  den  nachfolgenden  Auflagen 
seines  Werkes  fortsetzte.  deren  bis  kurz  vor 
aeinem  Tode  acht  erschienen.  Das  Werk, 
welches  in  England  von  einem  so  glanzendcn 
Erfohre  begleitet  war,  wurde  allmalig  in  alle 
lebende  Sprachen  flbersetzt,  in'8  Deutsche 
von  Scbiel,  zuerst  in  abgekflrzter  Gestalt 
(1849),  dann  in  zweiter,  nach  der  fun  ft  en 
Originalausgabe  gemachten  Bearbeitung  unter 
dem  Titel  „  System  der  deductiven  und  in- 
ductiven  Logik;  eine  Darlegung  der  Prinzipien 
wissenschaftlicher  Forschung,  inabesondere 
der  Naturforschung"  (1862;  in  dritter  Auf- 
lage 1868)  in  zwei  Binden.  Nachdem  Mill 
1844  einen  national0konomi8chen  Essay  ver- 
dffentlicht  hatte,  folgte  1848  sein  national - 
dkonomisches  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
^Principles  of  political  economy",  welchea 
nem  bereits  berflhmt  gewordenen  Verfasaer 
der  Logik  auch  die  Anerkennung  ala  national- 
dkonomische  Autoritftt  ersten  Ranges  ver- 
schaffte,  indem  daaaelbe  eine  gfflcklicbe 
und  fruchtbare  Verbindnng  von  National- 
Oekonomie  und  Socialphiloaophie  auf  der 
Grundlage  der  „po8itiven  Philosophie"  dea 
Franzosen  Auguste  Comte  versnchte.  Im 
Jahr  1849  war  der  Gatto  seiner  Freundin 
MiatTess  Taylor  gestorben,  und  1851  reichte 
die  ausgezeichnete  Frau  ihm  ilire  Iland  zum 
Ehebunde  und  begrflndete  mit  einem  Leben 
vollkommenater  Geistes-  und  Ilcrzensgemcin- 
schaft  ein  freilich  nur  siebenjahrigea  hans- 
liches  Glfick.  Ala  er  im  Jahr  1858  durch 
die  Aufhebung  der  oatindischen  Comnagnie 
von  dem  langen  Zwange  dea  Staatsdienates 


befreit  worden  war,  gedachte  er  mit  seiner 
Gattin  und  Stieftochter  einige  Zeit  im  slid- 
lichen  Europa  zu  verbringen.  Abcr  kaum 
hatten  die  Reisenden  Avignon  crreicht,  so 
wurde  ihm  die  Genossin  seiner  Arbeiten  und 
seines  Ruhmes  in  Folge  einer  heftigen  Lungen- 
entzflndung  durch  den  Tod  entrisscn.  „  Seit- 
dem  (achreibt  er  in  8einer  Selbstbiographie) 
habe  ich  Erleichtftrung  geaucht,  sofern  eine 
aolche  mdglich  war,  durch  eine  Leben8wei8e, 
die  mich  am  Meiaten  in  den  Stand  setzte, 
sie  mir  noch  nahe  zu  flihlen.  Ich  kaufte  ein 
Haus  so  dicht  ala  moglich  an  der  Stelle,  wo 
sie  begraben  liegt,  um  dort  zugleich  mit 
ihrer  Tochter,  meiner  Leidensgenossin  und 
jetzt  meiner  ITauptfreude  waiirend  eines 
grosaen  Theils  des  Jahres  zu  wohnen.  Meine 
Lebenszwecke  sind  einzig  und  allein  die- 
jenigen,  welche  die  ihrigen  waren;  meine 
Arbeiten  and  Beachaftigungen  diejenigen,  an 
welchen  sie  theilnahm  oder  mit  denen  sic 
sympathisirte.  Ihr  Andenken  iat  mir  eine 
Religion,  und  ihrc  Billigung  der  Maassstab, 
nach  welchem  ich,  als  dem  InbegTin"  allcs 
WUrdigen,  mein  Leben  zu  regeln  snche." 
Er  hatte  sich  bald  winder  zu  neuer  Thfitig- 
keit  aufgerafft  Das  unter  dem  Einflusse  seiner 
Gattin  entstandene  und  nun  dem  Andenken 
der  dahingegangenen  gewidmete  Bach  „On 
liberty"  (aeutsch  von  Pickford  „Ueber  die 
Frciheit"  1860),  worin  er  gegenflber  der 
TyTannei  der  Gesellschaft  und  der  offent- 
lichen  Meinung  die  Nothwendigkeit  der  per- 
sonlichen  innern  Freiheit  des  Denkcna  und 
Handclns  in  einer  mnstcrhaft  klarcn  und 
durchaichtigen  Darstellung  darlegte.  In  dem- 
selben  Jahre  gab  er  eine  Auawahl  seiner  aeit 
1832  veTfaasten  kleinern  Schriften  unter  dem 
Titel  „  Dissertations  and  discussions"  in 
zwei  Banden  heraua.  Seitdem  war  8eine 
literarische  Thatigkeit  zu  Avignon  vorzugs- 
wcise  der  Politik  gewidmet,  fiber  welche  er 
1861  ein  vollat&ndiges  System  im  Sinne  einer 
besonnenen  Demokratie  verSffentlicbte ,  fur 
deren  Anh&ngcr  seine  „  Considerations  on 
representative  government"  recht  eigentlich 
zum  Textbuch  wurden.  Das  um  aieselbe 
Zeit  im  Interesae  der  damaU  lebhaft  er- 
orterten  Frauenfrage  verfaaate  Buch  Mill's 
„  The  subjection  of  women"  kara  erst  1869 
zur  Verdffentlichung,  nachdem  er  vorhcr  cin 
„Exambiation  of  the  philosophy  of  Sir 
W.  Hamilton" ^in's  Franzdsische  fiberaetzt  von 
Gazelle  (1869)  und  zwei  fflr  die  Westminster 
Review  gearbeitete  Abhandlungen  fiber  die 

Sositive  Philoaophie  von  Auguste  Comte  unter 
em  Titel  ,.--/.  Comte  and  Positivism"  (1865) 
herau8gegeben  hatte.  LctzteresBuch  ward  so- 
fort  durch  Cldmenceau  in's  Franzdsische  fiber- 
aetzt und  erschien  nach  Mill's  Tode  in 
deutscher  Uebersetzung:  „  August  Comte  und 
der  Po8itiviarau8u  von  Elise  Gomperz  (1874). 
Der  Verfasaer  erblickte  in  der  Socialphilo- 
aophie Comte's  eine  monumentale  Warnung 
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fUr  sociale  und  politische  Demokraten  in  Be- 
treff  der  Folgen,  welche  aus  der  Nicht- 
bertlcksichtigung  des  Werthes  der  Freiheit 
und  der  Individualist  fur  die  Gesellschaft  er- 
wachsen  m083ten.  Sein  eignes  Ideal  der  zu- 
kUnftigen  Gesellschaft  hat  er  in  seiner  Selbst- 
biographie  gezeichnet,  indem  er  einer  Zeit 
cntgegensah ,  in  wclcher  die  „  Gesellschaft 
nicht  mehr  geschieden  sein  werde  in  die 
Mflssigen  und  Fleissigen;  wenn  die  Kegel, 
dass  diejenigen,  welche  nicht  arbeiten,  auch 
nicht  essen  sollen,  nicht  bios  auf  die  Armen 
nngewandt  werde,  sondern  unparteiisch  auf 
A  lit- :  wenn  die  Theilung  des  Ertrags  der 
Arbeit  nicht  mehr  vom  Zufall  der  Geburt  ab- 
hiingen,  sondern  durch  Uebereinstimmung 
nach  einem  anerkannten  Princip  der  Gerechtig- 
keit  stattiinden  werde,  und  wenn  cs  nicht 
mehr  unmcglich  sein  oder  fttr  unmdglich 
gclten  werde,  dass  menschliche  Wesen  sich 
urn  die  Erlangung  von  Wohlthaten  bemflhen, 
die  nicht  ausschliesslich  ihrem  eignen  Genusse 
bestimmt  sind,  sondern  von  der  Gesellschaft, 
der  sie  angehdren,  getheilt  werden."  Im 
Jahr  1865  wurde  Mill  in's  Parlament  ge- 
wahlt  und  wirkte  als  Mitglied  des  Unter- 
hauses  1866  —  68  in  wichtigen  dffentlichen 
Fragen  mit  gutem  Erfolge.  Seine  Wieder- 
wahl  im  Herbst  1868  wurde  durch  die  An- 
strenguDgen  vereitelt,  welche  seine  torystischen 
Gcgner  machten,  urn  sich  dieses  gefahrlichcn 
Freigeistes  und  Demokraten  zu  entledigen. 
Er  zog  sich  wiederum  mit  seiner  Tochter 
in  seine  landliche  Einsamkeit  nach  Avignon 
zuruck.  Ausser  seiner  im  Jahr  1870vollendeten 
SelbstbiogTaphie  arbeite  er  eine  Anzahl  noch 
nicht  vcrttffentlichtcr  Essays  aus  und  machte 
mit  seiner  Stieftochter  noch  weite  Fuss- 
wanderungen  in  der  Umgebung  von  Avignon. 
Als  der  Sechsundsechzigjahrige  von  einem 
Besucb  in  London  nach  Avignon  zurilck- 
gckehrt  war,  erkrankte  er  an  einem  heftigen 
Anfall  der  Rose  und  starb  am  3.  Mai  1873. 
Noch  in  demselben  Jahre  wurde  die  „  Autobio- 
graphy by  John  Stuart  Mill"  (1873)  durch 
seine  Tochter  herausgegeben  (John  Stuart 
Mill's  Selbstbiographie,  aus  dem  Englischen 
von  Carl  Kolb,  1874).  Ausserdem  erschien 
seine  nachgelassene  Schrift:  Nature,  the 
utility  of  religion  and  theism  (1874). 

Fr.  Althaus.  John  Stuart  Mill  (in  „Unsere  Zeit". 

Bd.  X,  1874,  S.  289—321). 
H.  Taine,  lo  positivismc  anglais,   etude  sur 

J.  Stuart  Mill  (1864). 

Minucius  Felix  war  als  Sachwalter 
und  stoiacher  Philosoph  in  Rom  erst  in 
seinen  spatern  Lebensjanren  Christ  geworden 
und  verfasste  gegen  das  Ende  des  zweiten 
Jahrhunderts  zur  Vcrtheidigung  des  Christen- 
tliums  seinen  Dialog  „  Octavius".  Auf  dem 
Hafendamme  in  Ostia  bei  Rom  untcrreden 
sich  die  Freunde  Octavius,  Minucius  und 
Caecilius,  welcher  letzterer  noch  Ueide  war, 
mit  einander  Uber  ihre  philosophische  Welt- 


anschauung. Caecilius  vertritt  den  Stand- 
punkt  einer  epikureischen  Skepsis  und  be- 
mtlht  sich,  die  Unsittlichkeit  und  den  Atheis- 
in  us  der  „Christianeru,  sowie  die  Ungereimtheit 
ihrer  Lehren  darzuthun,  worauf  Octavius 
diesen  Angriff  Schritt  vor  Schritt  zu  wider- 
legen  sucht.  Seine  philosophischen  Grund- 
gedanken  kntlpfen  sich  an  die  Anschauung 
der  weltregierenden  Gottheit,  die  nur  Eine 
sein  kOnne,  sodass  die  Vielgdtterei  aus- 
geschlossen  sei.  Werde  ja  doch  auch  von 
den  heidnischen  Dichtern  und  Philosophen 
der  Monothcismus  als  die  dem  Menschen  an- 
geborne  Religion  anerkanni  Der  Polytheis- 
mus  wird  im  Sinne  des  Euemeros  erklart: 
die  Gdtter  sind  vergdtterte  Menschen.  Der 
Ilass  der  Heiden  gegen  die  Christen  ist  durch 
die  Dftmonen,  die  von  Gott  entfremdeten  un- 
reinen  Geister,  angefacht  Die  durch  sie 
gegen  die  Christen  aufgebrachten  Verleum- 
dungen  werden  von  Octavius  widerlegt, 
wahrend  Minucius  selbst  auf  die  reine  MoTal 
und  den  sittlichen  Wandel  der  Christen 
hinweist,  welche  im  Besitze  ihrer  Erkenntniss 
Gottes,  als  ihres  hoc  list  en  Gutes,  und  in 
der  Hoffnung  auf  die  ewige  Zukunft,  schon 
in  diescm  Erdenleben  trotz  Armuth,  Ver- 
folgungen  und  Entsagung  die  wahrhaft  GlQck- 
lichen  sind.  Scbliesslich  erklart  sich  der 
Heidc  Cacilius  in  der  Hauptsache  ftlr  Uber- 
zeugt,  wenn  auch  noch  ein  Rest  von  Zweifel 
bei  ihm  haftet. 

Alirandola,  Pico  von,  siehe  Pico 
von  Mirandola. 

Mirabaud,  Jean  Baptiste  de,  war 
1675  zu  Paris  geboren  und  hatte  sich  An- 
fangs  zur  militarischen  Laufbahn  bestimmt, 
war  aber  durch  den  Verkehr  mit  Lafontaine 
fflr  das  Stadium  der  Literatur  gewonnen 
worden.  Urn  sich  diesem  mit  grdsserer  Frei- 
heit widmen  zu  kiinnen,  wurde  er  Mitglied 
des  Oratoriums  und  bald  darauf  Secrctar  der 
Uerzogin  von  Orleans  und  Lehrer  ihrer 
Tdchter.  Seine  im  Jahr  1724  verDffentlichte 
Uebersetzung  von  Tassos  befreitem  Jerusalem 
verschaffte  ihm  den  Eintritt  in  die  Pariser 
Akademie,  deren  bestandigeT  Secretar  er 
1742  wurde.  Er  starb  1760.  Als  Philosoph 
machte  er  sich  hauptsftchlich  durch  zwei 
WeTke  bekannt,  deren  erstes  unter  dem  Titcl 
^Sentiments  des  philosophes  sur  la  nature 
de  l'<\meu  (1743)  in  den  Nouvelles  libertes 
de  penser"  zu  Amsterdam  verbffentlicht 
wurde,  wahrend  das  andere  unter  dem  Titel 
„Le  monde,  son  origine  ei  son  antiquite'" 
(1751)  in  Amsterdam  erschien.  In  der  ersten 
Abhandlung  wird  gczeigt,  dass  die  Alten  kcine 
Ahnung  von  einer  reinen  Geistigkeit  der 
Seele  und  ihrer  Unatcrblichkeit  batten,  und 
werden  die  fur  beide  von  neuern  Philosophen 
beigebrachten  Grtinde  zu  widerlegen  gesucht 
In  dem  andern  Buche  giebt  der  Verfasser 
eine  Darstellnng  der  Vorstellungen,  welche 
die  Alten  Uber  das  System  der  Welt  ttber- 
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haupt,  ihren  Ursprung,  ihr  Ende,  die  Re- 
volationen  der  Erde  und  ttber  Ursprung, 
Natur  und  Ende  dea  Menschen  gehabt  haben. 
Dazwischen  aber  sucht  er  den  modern  en 
Spiritnalismus  ;ils  lacherlich  und  unhaltbar 
darznstellen.  Nach  dem  Tode  des  Verfassers 
wnrden  noch  zwei  Abhandlungen  von  ihm: 
^Opinions  des  anciens  sur  les  Juifs"  und 
„  Reflexions  importantes  sur  levangile11,  in 
Einem  kleinen  Bande  1769  zu  Amsterdam 
verOffentlicht.  Dagegen  ist  das  im  Jahr  1770 
iratcr  dem  Namen  Mirabaud's  erschienene 
„Sysleme  de  la  nature"  nur  unter  der  Maskc 
desselben  verSffentlicht  worden,  wahrend 
dasselbe  erwiesener  Maassen  aus  der  Feder 
lies  Baron's  Holbach,  unter  Mitwirknng 
von  Diderot,  Lagrange  und  Naigeon,  ent- 
sprungen  ist 

>lirl>f,  Ernst  Siegmund,  war  1799 
zu  Peilau  (in  Schlesien)  geboren,  seit  18()9 
in  der  Erziehungsanstalt  der  Brtldergemeinde 
zu  Gnadenfeld  erzogen,  dann  im  Seminar  der- 
selben  fur  den  geistlichcn  Stand  vorbereitet 
und  zuerst  einige  Jahre  lang  als  Lehrer 
thatig.  Nachdem  er  dann  nochmals  in  Bonn 
und  Gdttingen,  seit  1829  auch  in  Jena  unter 
Fries  und  in  t&glichem  Umgang  mit  diesem 
Philosophie  studirt  hatte,  promovirte  er  1829 
mit  einer  Abhandlung  ttber  die  Principien 
der  Philosophie  des  Cartesius  zum  Doctor 
der  Philosophie  und  habilitirte  sich  1832  in 
Jena  als  Privatdoccnt.  Einige  Jahre  spater 
wurde  er  ausserordentlicher  Professor  daselbst 
und  starb  1847  beim  Baden.  Obgleich  ein 
Anhanger  der  philosoDhischen  Lehren  von 
Fries,  zeigte  er  sich  doch  als  selbstandigen 
Denker  in  den  von  ihm  verdffentlichten 
Schriften:  „Was  heisst  Philosophircn  uud 
was  ist  Philosophie?  Sieben  einleitende  Vor- 
le8ungenu  (1839)  und  „Kant  und  seine  Nach- 
folger  oder  Geschichte  des  Ursprungs  und 
der  Fortbildung  der  neuern  deutschen  Philo- 
sophie'*, erster  (und  einziger)  Band  (1841). 
Nach  dem  Tode  von  Fries  veraffentlichte 
Mirbt  noch  „Letzte  Worte  von  J.  F.  Fries 
an  die  Studirenden"  (1843). 

Mittclalterliclic  Philosophic  umfasst 
dieienigen  philosophischen  Bestrebungen, 
welche  dem  nach  der  herkommlichen  histo- 
rischen  Abgrenzung,  im  Unterschied  von  Alter- 
thum  und  Neuzeit,  als  Mittelalter  bezeichneten 
Jahrtausend  vom  ftlnftcn  bis  zum  fUnfzehnten 
christlichen  Jahrhundert  oder  vom  Falle  des 
westrfimischen  Reiches  bis  zum  Untergange 
des  byzantinischen  Kaiserthums  durch  die  Er- 
oberung  von  Konstantinopcl  (1453)  angchoren. 
Als  das  abendlandische  Kaiserthum  unter  den 
Streichen  der  gcrraanischen  Velker  zusammen- 
brach  und  das  Terrain  der  romischen  Kirche 
in  den  Besitz  dieser  Barbaren  tlberging, 
Hflchteten  sich  die  Rcste  riJmischer  Bildung 
in  die  Kirche,  welche  ftir  langc  Zeit  die 
alleinige  Tragerin  und  Inhaberin  wissen- 
schafthcher  Bildung  blieb  und  diese  neben 


den  christlichcn  Heilslehren  den  rohen  und 
naturwttchsigen ,  aber  bildungsfahigen  Gcr- 
manen  vermittelten.  Zwei  Elemente  waren 
es  also,  welche  der  germanische  Geist  von 
der  alten  Welt  ttbcrkam  und  als  Bildungs- 
stolT  in  sich  zu  verarbeiten  hatte:  den  in  der 
Philosophie  concentrirten  Kern  der  griechisch- 
rdmischen  Bildung  und  den  von  griechischen 
und  rOmischcn  Kirchenlehrern  dogmatisch 
festgeatellten  kirchlichen  Lehrbegriff  des 
Christenthnms.  In  der  Verschmelzung  dieser 
beiden  Uberlieferten  Elemente  mit  dem  ger- 
manischen  Wesen  besteht  die  weltgeschicht- 
lichc  Culturbedeutnng  des  Mittelalters.  Das 
Mittel,  am  sich  in  der  Uberlieferten  Kirchen- 
lehre  zu  orientiren  und  deren  Inhalt  f(lr  das 
begreifende  Erkennen  zurecht  zu  legen,  war 
eben  die  ttbcrliefertc  griechisch  -  rdmische 
Philosophie.  Darum  ist  denn  auch  Heineraeits 
alles  Denken  des  Mittelalters  eine  Bewegung 
innerhalb  vorgeschriebener  Bahnen,  nach  einem 
von  vornherein  abgestekten  und  schon  vor 
der  ganzen  Bemtlhung  bckannten  Ziele  an- 
gebltcher  Wahrheit  Andererseits  ist  die 
eigentliche  Wissenschaft  mit  den  ihr  eigen- 
thtlmlichen  Formen  der  Geistesbethatigung 
fast  auf  Null  reducirt,  und  die  logischen 
Schalen,  deren  Sinn  man  kaum  halb  versteht, 
bilden  den  einzigen  ltest  und  gleichsam  die 
Abfalle,  an  denen  man  erkennt,  dass  von  der 
Ueberlieferung  frQherer  Culturvfllker  etwas 
in  die  none  Wildniss  gerathen  sein  mtisse.w 
Das  erste  Stadium  in  diesem  Bildungs- 
gange  des  Mittelalters  hat  seine  Bedeutung 
darin,  dass  der  innerhalb  der  griechischen 
und  romischen  Kirche  festgestellte  christliche 
Lehrbegriff  vom  germanischen  Geist  als  ein 
Fertiges  aufgenommen  wird.  Doch  kann  der 
philosophiscne  Synkretismus  der  Kirchen- 
vater  bis  auf  Augustinus  (gest.  430)  und  den 
unbekannten  Vcrfasser  der  Schriften  des 
angeblichen  Areopagiten  Dionysius  turn  475), 
worauf  die  vorbereitende  Entwickelung  der 
Philosophie  des  Mittelalters  beruht,  kaum  als 
„  Philosophie  der  Kirchenvater"  (patristische 
Philosophie)  bezeichnet  werden.  (J.  Huber, 
die  Philosophie  der  Kirchenvater,  1859). 
Eigentlich  haben  „weder  die  apostolischen 
Vater,  d.  h.  die  nachsten  Sch tiler  und  Nach- 
folger  der  christlichen  Apostel,  noch  die  im 
engern  Sinne  sogenannten  Vater  der  Kirche 
mit  der  Philosophie  auch  nur  das  Geringstc 
gemein.  Der  Umstand,  dass  diese  Begrtlnder 
der  Kirche  gelegentlich  philosophische  Brockcn 
aus  dem  Gebiete  der  von  ihnen  im  Allgcmeincn 
bekampftcn  heidnischen  Weisheit  ftlr  den 
eignen  Ilausbedarf  zu  verwenden  wussten, 
kann  in  der  Hauptsache  Nichts  andern". 
Wichtiger  sind  als  Pfleger  der  philosophischen 
Ueberlieferung  des  Alterthums  unter  den 
Christen  wahrend  der  Zeit  vom  ftlnftcn  bis 
neunten  Jahrhundert  im  Morgenlande  der 
platonisirende  Theologe  Synesios  aus 
Kyrene,  welcher  um  die  Mitte  des  ftinften 
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Jahrhunderts  al8  Bischof  von  Ptolemais 
start),  der  neuplatonische  Bischof  Nemesios 
von  Emesa  in  Syrien  um  dieselbe  Zeit, 
der  etwas  jtlngere  christliche  Neuplatoniker 
Aineias  (Aeneas)  a  us  Gaza,  der  als  Aus- 
leger  des  Areopagiten  Dionysios  bekannte 
Maxim  usConfessor  (580—662),  der  Bischof 
Zacharias  von  Mitylene ,  genannt  der 
Scholastiker,  im  sechsten  Jahrhundert,  der  in 
demselben  Jahrhundert  lebende  Aristoteles- 
Erkl&rer  Johannes,  genannt  Philoponos, 
und  der  im  achten  Jabrbundert  lebende  MOnch 
Johannes  aus  Damaskos,  welcher  in  seinem 
Sammelwerke  „  Quelle  der  Erkenntniss"  die 
Entwickelung  derDogmatik  in  der  griechischen 
Kirche  abschloss.  Im  christlichen  Abend- 
Iande  sind  als  theologische  Ptleger  der  antiken 
philosophischen  Ucberlieferung  zu  erwahnen : 
der  gallische  Presbyter  Claudianus 
Mamertus  (nm  450),  der  Karthager  Mar- 
cianus  Capella  (um  430),  der  Neu- 
platoniker Boetius  (470  —  526)  als  Ueber- 
setzer  und  Erklarer  des  Aristoteles,  und 
sein  Zeitgenosse,  der  M<mch  und  Staatsmann 
Cassiodorus  (468  —  560)  als  BegrUnder 
des  mittelalterlichen  „  Trivium"  und  „  Quadri- 
vium"  der  freien  KUnste,  ferner  der  spa- 
nische  Mdnch  Isiodorus  von  Sevilla  (um 
600),  der  gelehrte  angelsachsische  Monch 
Bed  a.  genannt  der  Ehrwtlrdige  (673—735), 
der  britische  Lehrer  an  Karl's  des  Grossen 
Hofschule  A  leu  in  us  (736—804).  der  als 
Bischof  von  Mainz  verstorbene  Khabanus 
Ma  urns  in  dcr  ersten  Halfte  des  9.  Jahr- 
hundert8  und  der  als  Papst  Sylvester  II. 
(1003)  verstorbene  Mdnch  Gerbert  von 
Aurillac,  welcher  zuerst  aus  arabischen  Ueber- 
setzungen  den  Aristoteles  in  der  franzdsischen 
Kirche  wieder  zu  Ansehen  brachte,  nach- 
dem  schon  ein  Jahrhundert  frtlher  der  erste 
christlich-germanische  Pbilosoph  Johannes 
Scot  us  Lrigena  auf  den  Plan  getreten  war. 

In  das  neunte  Jahrhundert  fallt  zugleich 
das  erste  Auftreten  der  arabischen  und 
jUdischen  Philosophic  des  Mittelalters 
(vergleiche  diese  beiden  Uebersichts-Artikel), 
welche  beide  auf  die  Gcstaltung  und  Ent- 
wickelung  der  christlich  -  mittelalterlichen 
Philosophic  einen  nicht  zu  unterschUtzenden 
Einfluss  ausgcfibt  baben.  War  die  ara- 
brsche  Philosophie  im  Morgenlande  durch 
Alkendi  und  Alfarabi  im  9.  Jahrhundert, 
durch  Ibn  Sin  a  (Avicenna)  im  Anfang  des 
11.,  durch  Alghazzali  am  Schlusse  des 
11.  und  im  Anfang  des  12.  Jahrhunderts, 
im  Abendlande  (Spanien)  durch  Ibn  Bad- 
s  c  h  a  h  (Avempace)  im  Anfang  des  12. ,  durch 
Ibn  Tofail  und  Ibn  Roschd  (Avcrroes) 
in  der  zweiten  Halfte  des  12.  Jahrbunderts 
vertreten;  so  fallt  die  Entwickelung  der 
judisch  -  mittelalterlichen  Philosophie  gleich- 
falls  wilhrend  der  Zeit  vom  9.  — 12.  Jahr- 
hundert, sowobl  durch  das  im  9.  Jahrhundert 
hervorgetretene  Buch  Jezirah  und  das  aus 


dem  12.  Jahrhundert  stammende  Buch  Sobar, 
den  Haupt-  und  Grundbilchern  der  jildischen 
Kabbalah  (Religionsphilosophie) ,  als  auch 
durch  den  jUdischen  Neuplatoniker  Salomon 
Ibn  Gebirol  (Avicebron)  um  die  Mitte  des 
11.  Jahrhunderts  und  den  etwas  illngern 
Moralphilosophen  BahjabenJosef,  sowie 
durch  den  die  Philosophie  bekAmpfenden 
Dichter  Jehudah  ha-Levi  (im  12.  Jahr- 
hundert), welchem  alsbald  als  Vermittler  des 
Aristotelismus  mit  der  jildischen  Theologie 
Abraham  ben  David  gegenllbertrat, 
wfihrend  der  berfihmteste  unter  den  jUdischen 
Philosophen  des  Mittelalters  Moseh  ben  Mai- 
mon  (Maimonides,  gest.  1204)  in  seinem  Buche 
„Fuhrung  des  Venrrten""  oder  ..Leitung  des 
Zweifclnden"  eine  Religionephuosophie  von 
nachhaltigem  Einiluss  aufstellte. 

Neben  dieser  Entwickelung  der  arabischen 
und  jUdischen  Philosophie  des  Mittelalters 
lfiuft  die  zweite  Entwickel ungsstufe  der 
christlich  -  mittelalterlichen  Philosophie  vom 
elften  bis  dreizehnten  Jahrhundert  her,  und 
zwar  in  der  Grundlegung,  methodischen  Ent- 
wickelung und  systematischen  Ausbildung 
dreier  besonderer  Geistesrichtungen ,  einmal 
namlich  als  eigentlich  diulektische  Schobtstik 
oder  theologische  Schulwisscnschaft,  dann  als 
anthropologiscb-mystische  Vertiefung  in  den 
christlichen  1  Icilain halt  und  Heilsprocess,  und 
endlich  als  eine  sogenannte  natUrb'che  Theo- 
logie, welche  dem  strengen  Kirchenglauben 
und  seiner  scholastischen  wie  mystischen 
Entwickelung  gegenUber  den  Standpunkt  der 
nattirlichen  Vernnnft  oder  des  eigentlichen 
Weltbewus8tsein8  vertritt  In  eben  denselben 
drei  Hauptformcn  durchUnft  die  Philosophie 
des  Mittelalters  wiihrend  des  vierzehnten  und 
fUnfzehnten  Jahrhunderts  das  dritte  Stadium 
ihrer  vollendeten  Durchbildung  wie  zugleich 
ihrer  Auflosung.  Im  Allgemeinen  bewegte 
sich  die  christlich-mittelalterliche  Philosophie 
in  dem  gemeinsamen  Streben,  den  Glauben 
und  das  Wissen  in  Einklang  mit  einander 
zu  bringen,  und  spaltete  sich  diese  Tendenz 
in  eine  dreifache  Aufgabe:  zunftchst  die  in 
der  gcoffenbarten  Wahrheit  fUr  den  Verstand 
enthaltcnen  Widcrsprttchc  znm  Bewusstsein 
zu  bringen,  sodann  diese  Widersprtlche  so 
aufzufasscn,  dass  sie  der  Verstand  als  noth- 
wendig  zu  begjreifcn  sich  gedrungen  sehe, 
uud  endlich  die  geoffenbarte  Wahrheit  als 
ein  alle  Widersprtlche  Uberwindendes  Ganze, 
ala  Svstem  der  christlichen  Wahrheit  dar- 
zustellen,  um  auf  diese  Weise  die  Einheit 
der  wahren  Philosophie  mit  der  wahren  Re- 
ligion, worauf  bereits  der  Kirchenvater  Au- 
gustinus  hmgewiesen  und  der  germanische 
Pbilosoph  des  neunten  Jahrhunderts,  Johan- 
nes Scotus  Erigciia,  gedrungen  hatte.  Die 
dialektisch  -  sebolastiscbe  llauptrichtung  des 
mitteUlterlicben  Geistesstrebtzun&chst  in  ihrer 
Anfangs  synkretistischen,  dann  vorzugsweise 
aristoteliscben  Ualtung  die  Uberliefertcn  kirch- 
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lichen  Dogmen  vor  dcm  Verstande  zu  recht- 
fertigen,  und  dieser  wurde  flir  eiDe  moglichst 
wohlbegrtlndete  Accommodation  an  die  Kir- 
chenlehre  disciplinirt,  was  bald  mehr  im  An- 
schluss an  die  neuplatoDischc  Ueberlieferung, 
bald  durch  fein  ausgesponnene  aristotelischc 
Begriffe  and  Beweisftlhrungen  geschah.  Wie 
schon  Abalard  in  seinem  nSic  et  nonu  eine 
Znsammenstellung  dessen  gegeben  hatte,  was 
die  bedeutendsten  Lebrer  der  Kirche  ftir  wahr 
gehalten  batten,  so  war  ebendasselbe  durch 
llugo  von  Sanct  Victor  in  Paris  durch  seine 
p Stoma  sententiarum'1  (Summe  der  Glau- 
benssatze)  versucht  worden.  Mit  letzterm 
Werke  ungeffthr  gleichzeitig  erschienen  die 
sieben  Bucher  „Sen(entiae"  des  Engenders 
Ro"bert  Poulain  (Pullus),  welcher  die  Reihe 
der  seit  Bulfius  (dem  Verfasser  einer  Ge- 
schichte  der  Pariser  Univcrsitat,  1665)  als 
„Summistenw  bezeichneten  Verfasser  soge- 
nannter  theologischer  „Summue'i  oder  ver- 
gleichender  Zusammenstellungen  theologi- 
scher Lehrsatze  beginnt.  Die  bisherigen 
Sentenzen  -  Sammlungen  wurden  aber  bald 
verdrangt  duTch  das  Werk,  das  von  Petms 
von  Novum  (Lombardus,  gesl  1164)  ala  dem 
„Meister  der  Sentenzen44  unter  dem  Titel  „Sen- 
tentiantm  libri  quatuor*  verOffentlicht  wird. 
Dieses  Werk  wurde  in  den  nachsten  Jahr- 
hunderten  bis  zum  Ausgang  des  Mittel  alters 
einige  hundert  Mai  commcntirt.  Dem  scho- 
laatischen  Formalismus  des  Verstandes  gegen- 
tlber  machte  die  myBtische  Philosophic  des 
Mittelalters  den  UberUeferten  Inhalt  des  Kir- 
chenglaubens  erst  als  einen  zuvor  innerlich 
erfahrenen  und  im  Gemtlthe  erlebten  zv.in 
Gegenatande  des  Erkennens.  Es  gait  ihr 
nicht  aowolil  darum,  den  LehrbegritT  der 
Kirche  systematisch  zu  begrtinden  und  in 
seiner  bcgrifflichen  Wahrheit  zu  beweisen, 
als  vielmehr  den  psychologischen  Process 
darzustellen ,  durch  welchen  sich  in  jedem 
glaubigen  Gemtlthe  die  christlichen  Ueilsthat- 
sachen  zur  Verwirklichung  bringen.  Durch 
die  mystischen  Kirchenlehrer  wurde  die  Me- 
ditationenliteratur  des  Mittelalters  erdffuet. 
Im  Unterschiede  von  der  dialektisch  -  scho- 
laatischen  und  der  mystisch  -  contemplativen 
Geistcsrichtung  machte  sich  noch  eine  dritte 
Richtung  des  philosophischen  Geistes  im  Mit- 
telalter  geltend ,  welche  als  sogeuannte  nattlr- 
liche  Thcologic  den  dogmatisch  festgestellten 
Glaubenssatzen  gegenuber  den  Standpunkt 
der  natUrlichen  Vernunft  oder  des  eigent- 
lichen  Weltbewusstseins  vertritt,  indem  sie 
den  Naturprozess  und  das  Weltbewusstsein 
iu  christhchem  Geist  anzuschauen  sucht. 
Innerhalb  dieser  letztern  Geistesrichtung  wur- 
zelt  der  scholastische  Gegensatz  zwischen 
f,  Nominal  ismus"  und  yRealismua" .  welcher 
in  verschiedenen  Wendungen  fast  das  ganze 
Mittelalter  durchzieht  una  dessen  Ursprung 
in  dem  Vcrhfiltniss  der  Scbolastiker  zur  plato- 
uischeu  und  aristotelischen  Philosophic  zu 


suchen  ist,  sofern  in  beiden  die  Stellung  des 
Allgemeinen  und  Besondcrn  eine  verschiedene 
ist.  Die  Scholastiker  der  ersten  Periode  sttttz- 
ten  sich  in  ihren  logischen  Voraussetzungen 
hauptsachlich  auf  die  aristotelische  Schrift 
tiber  die  zehn  Kategorien  und  auf  eine  von 
Porphyrios  verfasste  Einleitung  zu  der- 
selben,  und  zwar  wurden  beide  Schriften 
in  der  Uebersetzung  und  den  Commentaren 
des  Boetius  benutzt.  In  der  Einleitung  des 
Porphyrios  werden  die  „funf  WOrter"  (odeT 
Worterklfirungen)  Gattung,  Art,  Unterschied, 
Eigenthumlichkeit  und  Zukommendes  be- 
handelt  und  ein  Auszug  aus  den  logischen 
Schriften  des  Aristoteles  geboten,  welcher 
dem  SchOler  zuerst  das  Nothwendigste 
an  die  Hand  geben  sollte.  Unter  dicsen 
Worterklarungen  stehen  die  sogenannten 
Gattungs-  und  Artbegriffe(UnivcrsaUen)  oben- 
an,  urn  deren  Bedeutung  sich  der  Streit 
zwischen  Realisten  und  Nominalisten  dreht. 
Im  frtlhern  Mittelalter  blieb  die  von  Por- 
phyr  angeregte  platonisirende  Auffassung  der 
Gattungs-  und  Artbegriffe  die  herrschende. 
Die  Universalien  oder  AllgemeinbegritTe  wur- 
den als  Dinge  {res)  gefasst,  welchen  gegen- 
flber  die  sinnlichen  Erscheinungen  oder  Ein- 
zeldinge  fast  nur  wie  schattenhafte  Traum- 
bilder  erschienen.  Es  war  dies  der  Standpunkt 
des  Realism ii 8,  auf  welchem  die  Univer- 
salien in  der  Weise  der  platonischen  Ideen 
gefasst  vurdcn,  sodass  sie  vor  und  ausser 
den  sinnlichen  Einzeldingen  eine  selbststan- 
digc  Wirklichkeit  batten  (universalia  ante 
rem).  Dieser  Realismus  wurde  im  Wcsent- 
lichen  von  der  Kirche  als  ibre  eigne  Ange- 
legenheit  behandelt  und  gait  als  die  recht- 
glaubige  Ansicht  Uber  dieses  Verhaltniss. 
Dagegen  wolltcn  die  Nominalisten  die 
Gattungen  und  Artcn,  tlberhaupt  alle  Be- 
griffe, die  nicht  unmittelbar  etwas  Einzelnes 
zum  Gcgenstand  batten,  nur  ala  blosse  Na- 
men  (nomina)  gelten  lassen,  welchen  ausser 
der  sprachlichen  Bezeichnung  (universalia 
post  rem)  gar  keiue  Wirklichkeit  zukame. 
Ein  zwischen  beiden  entgegengesetzten  Auf- 
fa8sungen  vermittelnder  Standpunkt  behaup- 
tete,  dass  die  Allgemeinbegriffe  nur  einVor- 
gestelltes  und  Gedachtea,  als  solches  aber 
zugleich  in  und  mit  den  Dingen  gegeben 
seieu  ^universalia  in  re).  Der Nomiualismua 
bildete  die  Opposition  gegen  die  von  der 
Kirche  geschutzte  Rechtglaubigkeit  und  war 
mit  seiner  Tendenz  offenbar  im  Rechte  gegen 
den  mit  blossen  WOrtern  und  Begriffshtllsen 
getriebenen  scholastischen  Unfug.  Dagegen 
hatte  der  Realiamus  eigentlich  nur  in  der 
Leugnung  des  NominaUsmus  ein  eignes  Leben 
gehabt;  er  blieb  bis  ge^en  das  Ende  des 
Mittelalters  die  in  der  Kirche  herrschende 
Ansicht.  Nachdem  jedoch  seit  der  Mitte  des 
zwolften  Jahrhunderts  unter  dem  Einftasse 
der  arabischen  Philosophen  eine  vollstindi- 
gere  Kenntniss  des  Aristoteles,  zunHchst  aus 
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den  arabischen  Uebersetzungen  dessclben, 
dann  aber  aus  den  durch  die  byzantinischen 
Gelehrten  in's  Abendland  gebrachten  gric- 
chischen  Originalcn  sich  verbreitet  hatte,  an- 
derte  sich  allmalich  das  Verhaltniss  zwischen 
Nominali8ten  und  Realisten  zu  Gonsten  der 
nominalisti8chen  Aiiffassung,  dcren  spatere 
Herrschaft  (iberdies  durcb  die  byzantinische 
Logik  befordert  wuide. 

Die  Hauptvertreter  der  eigentlich  scho- 
lastischen  Richtung  nehmen  zugleich  in 
Bezug  auf  die  nominal  istisch  -  realistische 
Streitfrage  ihre  Stellung  ein.  Urheber  des 
Norainalismua  war  Roscellinus  ans  der 
Bretagne,  welcber  im  Jahre  1092  wegen 
seiner  Anwendung  der  nominalistischen  Auf- 
fassung  auf  die  kircbliche  Trinit&tslehre  als 
Ketzer  verurtheilt  und  seines  Kanonikates 
za  Compiegne  entsetzt  wurde.  Nachdem  Ros- 
cellin  durch  Ans  elm  us  (Erzbischof)  von 
Canterbury  (gest  1109)  bekampft  war,  wurde 
der  realistische  Standpunkt  durch  W  i  1  h  e  1  m 
von  Champeaux  (als  Bischof  von  Chalons  1150 
gestorben)  in  bestimmter  Weise  entwickelt 
Eine  vermittelnde  Richtung  schlug  A  bill  ar- 
il us  (1079 — 1142)  ein,  welcher  wegen  seiner 
freiern  Stellung  zur  Kirchcnlehre  und  seiner 
Verehrung  des  Aristoteles  der  Peripatetiker 
von  Palais  genannt  wurde.  Bei  den  fran- 
zosischen  Historikern  wird  Abillard's  ver- 
mittelnder  Standpunkt,  der  als  eine  Ab- 
zweigung  des  Nominalismus  erscheint,  als 
„Conceptualismus"  bezeichnet  wegen  seiner 
Hervorhebung  des  „conceptus  mentis"  (d.  h. 
des  subjectiven  Begriffs),  worin  er  den  Uni- 
versalien  ihre  Stellung  giebt  Diesem  ver- 
mittelnden  Standpunkte  (universaiia  in  re) 
hnldigten  seitdcm  mit  unerheblichen  Modi- 
ficationen  die  meisten  nnd  bedentendsten 
Scholastiker.  So  namentlich  die  Dominikaner 
Vincent  von  Beauvais  (BeMovacensis,  gest. 
1264),  Albertus  Magnus  (gest.  1280)  und 
Thomas  von  Aquino  (gest  1274),  welcher 
zugleich  den  Untcrschicd  der  theologia  ra- 
thnalis  und  der  theologia  revelata  festsetzte 
und  in  Betreff  der  Universalien  lehrte,  dass 
dieselben  ursprttnglich  im  gottlichen  Ver- 
stande  und  erst  sccundiir  in  den  Einzeldingen 
existiren.  Dagegen  lehrte  der  Franciskaner 
Duns  Scotns  (gest.  1308),  dass  die  Uni- 
versalien ideale  Realitat  im  gdttlichen  Ver- 
Btande  haben,  die  reellen  Existenzcn  der 
Einzeldinge  dagegen  als  blosse  Accidenzen 
des  Allgemeinen  nur  formell  von  den  Uni- 
versalien verschieden  seien.  Demgemass  be- 
zeichnete  man  die  Thomisten  als  Realisten, 
die  Scotisten  als  „Formalistenu.  In  Oppo- 
sition gegen  Thomas  von  Aquino  schrieb 
He  in  rich  von  Gdthals  (gest  1293)  den  gfltt- 
lichen  Ideen,  nach  deren  Aehnlichkeit  die 
Dinge  geschaffen  seien,  in  Gott  selbst  ein 
gegenstllndliches,  also  unabhangiges  Sein  zu 
nnd  bezcichnetedieindividuellen  Unterschiede 
als  blosse  unwesentliche  Accidenzen.  Als  eine 


Modification  des  fruhern  nominalistischen 
Standpunkts  kam  im  dreizehnten  Jahrhundert 
der  Au8druck  „Terministenu  auf,  vom 
logischen  terminus,  welcher  in  der  byzan- 
tinischen Logik  eine  Hauptrolle  spielte,  in- 
dem  die  termini  (Begrifle  oder  Urtheile)  die 
unter  ihnen  begriffenen  Dinge  repnisentiren 
sollten.  Nachdem  bei  dem  Dominikaner 
Wilhelm  (Durandus  de  St  Porciano,  gest 
1332)  wieder  nominalistische  Anschauungen 
durchgedrungen  waren,  zeigte  sich  eine  noch 
entschiedenere  Rttckkehr  zum  Nominalismus 
bei  dem  Franciskaner  Wilhelm  von  Occam 
(gest  1347),  welcher  das  Haupt  der  Termi- 
nisten  wurde,  zu  deren  Partei  auch  Johann 
Buridan,  Peter  de  Alliaco  (d'Aillv)  und 
Gabriel  Biel  im  15.  Jahrhundert  geh5rte\i, 
wahrend  Walter  Burleigh  (gest  um  1337) 
als  realistischer  Bekimpfer  Occam's  aufge- 
treten  war. 

Die  neben  der  Scbolastik  herlaufende 
zweite  Hauptrichtung  des  mittelalterlichen 
Geistes,  die  mystische  Philosophic  des 
Mittelalters ,  trat  in  doppelter  Abzweignng 
auf.  Die  eine  Richtung  schloas  sich  eng  an 
den  ttberlieferten  Kirchenglauben  an,  wah- 
rend die  andere  sich  in  freieren  Bahnen 
bewegte  und  in  pantheistischer  Ueberschrei- 
tung  des  Kirchenglaubens  die  religiose 
Lebensentwickelung  als  einen  innerlicben 
gdttlichen  Lebensprocess  selbst  darstelltc. 
W&hrend  letztere  im  Anfang  des  vierzehnten 
Jahrhunderts  an  dem  DomimkanermeUter 
Eccard  (Eckart)  ihren  kttknsten  Vertreter 
gefunden  hat,  entwickelte  sich  die  Mystik 
des  traditionellen  Kirchenglaubens  seit  der 
zwciten  Halfte  des  12.  Jahrhunderts  bei 
Bcrnhard  von  Clairvaux  und  inderSchule 
von  St  Victor  zu  Paris  (Hugo  und 
Richard),  im  dreizehnten  Jahrhundert  bei 
Johannes  Fidanza  (Bonaventura)  und 
im  vierzehnten  Jahrhundert  durch  Tauler, 
Suso  und  Ruysbroek  zu  ihrer  vollen 
Vertiefnng  in  das  christliche  Gemflthsleben, 
nm  in  der  zweiten  Halfte  des  15.  Jahr- 
hunderts bei  dem  Verfasser  der  Schrift 
^Deutsche  Theologiew  ihre  gediegene 
Vollendung  zu  erhalten  und  gleichzeitig  am 
Ausgang  des  Mittelalters  bei  Johannes 
Charlier  (Gerson)  zu  ihrer  kritischen  Selbst- 
betrachtung  und  zum  Bcwusstsein  fiber  ihren 
bisherigen  V  erlanf  zu  gelangen. 

Die  method i sell c  Ausbildung  der  nat&r- 
lichen  Theologie  begann  im  Anfang  des 
zwdlften  Jahrhunderts  durch  Adelard  von 
Bath,  wurde  durch  den  Platoniker  Bern- 
hard  von  Chartres  (Bernardus  Silvestris) 
und  dessen  Sehttler  Gilbert  von  Poitiers 
(Porretanus) ,  sowie  durch  Wilhelm  von 
Conches  (gest  1150)  gegen  die  Mitte  des- 
selben  Jahrhunderts  fortgesetzt  und  im  drei- 
zehnten Jahrhundert  durch  Robert  Grosshead 
von  Lincoln  (gest  1254)  und  insbesondere 
durch  dessen  Schiller,   den  Franciskaner 
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Roger  Bacon  (1214—1292)  zu  Vollendung 
geftlhrt  In  demselben  Sinne  wirkte  Wil- 
helm  von  Anvergne  (gest  1249),  Vincenz 
von  Beauvais  (gest  urns  Jabr  1264)  und  ein 
Anhanger  Bacon's,  Peter  von  Apono  (gest 
1315)  sowic  der  spanische  Arzt  Kaymund 
von  Sabunde  Coder  Sabeyde)  welcher  als 
Lehrer  in  Tonlonse  ums  Jabr  1437  starb. 
Neben  diesen  Mannern  hat  am  Ausgange 
des  Mittelalters  Nicolaus  von  Cues  (Cusanus, 
1401  — 1464)  nicbt  bios  die  systcmatische 
Vollendung  der  kirchlichen  Weltanschauung 
dargestellt.  sondern  auch  durch  fleissige 
mathemathische,  mechanische  nnd  astrono- 
mische  Forschnngen  die  Reihe  iener  natura- 
listischen  Gegner  der  scholastischen  Philo- 
sophic erOffnet,  welche  im  sechzehnten 
Jahrhundert  (Cardanns,  Telesius,  Patriciua, 
Ramus)  den  Umscbwung  des  philosophischen 
Geistes  und  dessen  Emancipation  von  der 
Autoritat  der  Kircbe  anbahnten,  nachdem 
sich  die  Scholastik  des  Mittelalters  schon  seit 
dem  dreizehnten  Jabrhundert  mit  ihrer  klag- 
lichen  Lehre  von  der  zweifachen  Wahr- 
heit  innerlich  zu  zersetzen  begonncn  hatte. 
Diese  Lehre  taucbte  in  dem  Sinne,  dass 
etwas  in  der  Theologie  wahr  sein  kdnne, 
was  es  nicht  ebenso  in  der  Philosophic  sei  una 
umgekehrt,  zuerst  im  Jabr  1247  in  Frank- 
reich  auf ,  als  der  Pariser  Lebrer  Johannes 
de  Brescaiu  den  ihm  gemachten  Vorwurf 
ketzerischer  Lehren  damit  abwies,  dass  er 
seine  Satze  nicht  als  tbeologische  aufgestellt 
habe,  sondern  nur  in  philosophiscbem  Sinne 
.  an  free  lit  halte.  Als  eine  besondere  Form 
des  in  den  spatern  Jahrhunderten  des  Mittel- 
alters sicbtbaren  Ringens  nach  der  Freiheit 
des  philosophischen  Denkens,  gcgentlber  der 
tlbermachtigen  Autoritat  der  Kirche,  hatte 
diese  schon  von  Raymundus  Lull  us  urn's  Jabr 
1310  als  ein  averroistischerlrrtbum  bekampfte 
Lehre  ihren  Ursprung  in  der  That  in  den 
Schriften  des  Ibn  Roschd  (gest.  1198),  welche 
auf  die  christlichen  Scholastiker  schon  im 
dreizehnten  Jalirhundert  Einfluss  gewann. 
War  Averroes  fur  das  Mittelalter  einerseits 
der  „groase  Commentator"  (des  Aristoteles), 
so  hiess  derBelbe  andrurseits  der  „Vater  der 
Unglaubigen".  Seine  Lehre  war  cben  philo- 
sophisch  wahr,  aber  theologisch  falsch,  und 
wie  dieselbe  in  Italien,  in  der  Averroisten* 
schnle  zn  Padua  sich  am  Langsten  erhielt, 
so  tauchte  bier  auch  noch  im  flinfzehnten 
und  Bechzehnten  Jahrhundert  die  Lehre  von 
der  zweifachen  Wahrheit  auf,  nachdem  dieselbe 
bereits  im  vierzehnten  Jahrhundert  bei  dem 
Franciskaner  Wilhelm  von  Occam  (gest. 
1347)  ihren  entschiedenen  Ausdruck  in  der 
Erklarung  gefunden  hatte.  dass  es  unmdglich 
sei,  dieVerntlnftigkeit  der  kirchlichen  Dogmen 
Uberzeugend  darzuthun,  dass  also  dieselben 
philosophisch  keine  Wahrheit  beanspruchen 
d  fir  fen,  diese  dagegen  aus  der  Autoritat  der 
Kirche  folge,  der  sich  die  Vernunft  unter- 


werfen  mtlssc.  Am  Anfang  des  sechzehnten 
Jahrhunderts  hat  in  Padua  Pomponazzo 
(gest  1525),  der  Fuhrer  der  averroistischen 
„Alexandristen",  den  Gegensatz  zwischen 
Glauben  und  Wissen  zur  Grundlage  seines 
Systems  gemacht;  auch  der  Paduaner  Lehrer 
Achillini  (gest  1512)  hatte  fortwahrend  in 
seinen  Schriften  den  Cnter&chied  von  Theo- 
logie und  Philosophic  betont  Nachdem  das 
Lateranconcil  des  Jahres  1512  ausdrucklich 
die  Lehre  verdammt  hatte,  dass  dem  Glauben 
der  Kirche  entgegengesetzte  Meinungen  philo- 
sophisch wahr  sein  konnten,  war  Cremonini 
(gest.  1631)  der  letzte,  welcher  die  Lehre 
von  der  zweifachen  Wahrheit  vertrat 

B.  Haureau,  do  la  philosophic  Bcolastique  I.  II. 
1860  (2  6d.  1872). 

A.  S  toe  k  I ,  Geschichte  der  Philosophic  des  Mittel- 
alters (1854—1866),  in  3  Biinden. 

A.  Stahr,  Geschichte  der  Aristotelischen  Schriften. 
Eino  gekronte  Preisschrift  von  Jourdain,  aus 
dem  Franzosischen  ubersetzt.  1831. 

M.  Schneid,  Aristoteles  in  der  Scholastik.  Ein 
Beitrag  zur  Qeschichto  der  Philosophie  im 
Mittelalter  (1876). 

M.  Ma>wald,  die  Lehre  von  der  zweifachen 
Wahrheit,  ein  Verench  der  Trennung  von 
Theologie  und  Philosophie  im  Mittelalter. 
Ein  Beitrag  znr  Geschichte  der  Bcholastischen 
Philosophie.  (1871). 

H.  Reuter,  Geschichte  der  religiosen  Aufkliirung 
im  Mittelalter  (1875)  in  zwei  Biinden. 

Mnaseas  wird  unter  den  Nachfolgern 
des  Ainesidemos  als  Mitglied  der  skeptischen 
Schule  genannt  und  war  vermuthlich  eine 
und  dieselbe  Person  mit  dem  bei  Galunos 
genannten  Arzt  und  Methodiker  Mnaseas. 

>lniison  aus  Phokis  wird  unter  den  per- 
sdnlichen  SchUleru  des  Aristoteles  genannt. 

>lm's;m  hos  war  der  Nachfolgcr  des 
Stoikers  Panaitios  in  Athen,  wo  ibn  Cicero 
und  Antiochos  aus  Askalon  hortcn. 

MochuHtoder  Moschos  wird  als  ein 
uralter  phonizischer  Philosoph  genannt,  wel- 
chem  Demokritos  seine  Atomenlehre  verdankt 
hatte  und  von  welchem  noeh  zur  Zeit  des 
Stoikers  Poseidonios  eine  Schrift  vorbanden 
gewesen  sein  soli,  die  jedoch  wahrscheinlich 
jlingeren  Ursprungs  ist  und  nur  unter  dem 
Namen  des  silt  en  phonizischen .  Philosophen 
verbreitet  wurde. 

ModeratoH  aus  Gadeira  in  Phonizien 
war  ein  Neupythagoreer  des  ersten  christ- 
lichen Jahrhuudert8  und  wird  als  Verfasser 
mehrerer  Bilcber  „i  ythagoreischer  Vortrage" 
genannt  woraus  una  die  Neuplatoniker  Por- 
phyrios  und  Simplikios  einige  Bruchstacke 
erhalten  haben.  Er  behauptete,  die  alten 
Pythagoraer  selber  hfitten  bereits  mit  Ab- 
sicht  die  hochsten  Wahrheiten  in  Zahlen  dar- 
gestellt Die  Zahl  Eins  sei  das  Sinnbild  der 
Einheit  und  Gleichheit  der  Ursache  und  des 
Best  ;m  ds  der  Dinge;  die  Zahl  Zwei  dagegen 
das  Symbol  der  Ungleichheit,  der  Trennung 
und  Veranderung  in  der  Welt 
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MoiragendH  (Moeragcnes)  wird  unter 
denen  genannt,  welche  scbon  vor  dem  ki- 
storischen  Romane  des  Flavius  PbilostTatus 
DenkwUrdigkeiten  dea  neupythagorei8cben 
Wundermannea  Apollonio8  von  Tyana  ver- 
faasten. 

Molitor,  Franz  Joaef,  war  1779  zu 
Oberur8el  bei  Frankfurt  als  der  Sobn  eines 
kurmainziachen  Beamten  geboren  and  znerst 
anf  den  Gymnaaien  zu  Bingcn,  Aschaffenburg 
und  Mainz  gebildet;  dann  hatte  er  seit  1797 
in  Mainz  und  Aschaffenburg,  seit  1799  auch 
in  Marburg  Jurisprudenz,  daneben  auch  Ge- 
achichte  und  Philosophic  studirt.  In  aeinen 
crsten  Schriften  zeigte  er  aicb  vorzugsweise 
von  Schelling  angeregt,  wollte  jedoch  deasen 
Ideen  durch  die  Anschauung  von  Gdrrea  und 
Friedrich  von  Schlegel  erganzt  wissen.  Dieae 
Schriften  waren:  „idcen  zu  einer  kflnftigen 
Dynamik  der  Geschichte"  (1805),  worin  ea 
Molitor  anf  eine  philoaophiache  Betrachtung 
der  Weltgeschichte  abgesehen  hatte;  dann 
„der  Wendepunkt  des  Antikcn  und  Modernen 
oder  Versuch,  den  Realismua  mit  dem  Idealis- 
mua  zu  vcrstihnen44  (1805)  und  „Ueber  die 
Philoaophie  der  modernen  Welt;  eine  Epistel 
an  Herrn  Gch.  Rath  Sinclair  in  Homburg" 
(1806).  Durch  den  FUraten  Primas  von  Dal- 
berg  erhielt  Molitor  180G  an  dem  haupt- 
sachlich  ftlr  die  habere  Bildung  dea  Juden- 
thuma  bcstimmtcn  Plulanthropin  in  Frankfurt 
eine  Lehratelle.  welche  er  bis  zum  Jahr  1824 
versah.  Daneben  war  er  (1800—12)  Lehrer 
der  Geographic  und  Phyaik  am  Friedrichs- 
gymnaaium  in  Frankfurt  und  gab  auch  an 
andern  Lehranstalten  und  in  Familien  Unter- 
richt  Mittlerwcile  war  er  in  aeinen  philo- 
sopbischen  Anachauungen  unter  den  Einduss 
der  Schriften  Franz  Baader's,  dea  bayeriachen 
Theo8ophen  und  Naturphilosophen,  getreten 
und  im  Jahr  1813  durch  einen  geiatreichen 
Offenbacher  Juden,  NamcnaMetz^zu  hebraisch- 
kabbaliatiachen  Studien  gefUhrt  wordcn  und 
suchte  nun  die  Kabbalah  auaihren  hebriiiachcn 
Qucllen  kennen  zu  lernen.  Das  nachste  Er- 
gebniss  dieser  Studien  wurde  als  erster  Band 
seines  Werkes  „Philosophie  der  Ge- 
schichte  oder  Qber  Tradition*  (1824) 
verOffentlicht  Als  eine  Art  von  historischer 
Einleitung  zum  ganzen  Werke  enthielt  dieser 
Band  die  Geschichtc  der  mttndlichen  Ueber- 
lieferung  bei  den  Juden,  wurde  jedoch  sp&ter 
ganz  umgearbeitet  und  in  dieser  verandertcn 
Gestalt  1853  neu  herausgcgeben.  Nachdem 
Molitor  achon  frdher  in  den  Freimaurer- 
orden  getreten  war,  gab  er  gegen  das  Ende 
der  zwanziger  Jahre  seine  Unterrichtsstunden 
anf  und  wurde  durch  die  ihm  von  mehreren 
kdnigtichen  und  fUrstlichen  PersSnlichkeiten 
zu  Theil  gewordene  UnteratQtzung  in  den 
Stand  gcaetzt,  mit  einem  fur  den  Junggesellen 
ausreichenden  Auskommen  sich  allein  aeinen 
Studien  zur  Vollendung  seines  Haupt-  und 
Lebena  werkes  zu  widmen.    Im  Jahr  1834 


erschien  der  zweite  Band,  welcher  einen 
Grundriss  des  gesammtenspeculativen  Systems 
der  Kabbalah  nach  Molitor's  Auffassung  ent- 
hielt.  Im  dritten  Theil  (1839)  wurde  das 
Verkaltnisa  zwischen  Heiden-,  Juden-  und 
Chris  truth  um  erOrtert.  In  Folge  dieser  Ver- 
offentlichungen  hatte  sich  um  den  Frank- 
furter Theosophen  ein  auserlesener  Kreis 
von  gelehrten  und  ungelehrten  Mannern  und 
Frauen  geaammelt.   Er  empfing  in  aeinem 
kleinen,  engen  und  von  Tabaksrauch  ge- 
schwarzten  Zimmer  auch  FUrsten,  Minister, 
Bundestagagesandte,  Generate  una  vornehme 
Damen.  In  sp&tern  Jahren  kdrperlich  hin- 
fallig  und  fast  gelahmt,  empfiog  aer  an  Geist 
immer  jugendfrische  Greis  in  seinem  Gross- 
vatersessel  sitzend  die  Besuche  seiner  Ver- 
ehrer  und  Verehrerinuen,  mit  denen  er  sich 
in  lebhaftem  Gesprach  fiber  innere  Lebens- 
erfahrungen  erging.   Erst  im  Jahr  1853  er- 
schien die   erste  Abtheilung  des  vierten 
Bandes,  worin  die  Bedeutung  der  Kabbalah 
ftrr  das  Christenthum  und  die  christliche 
Philosophie  erOrtert  wird.    In  den  letzten 
Jahren  seines  Lebens  war  er  so  leidend,  dass 
er  nicht  zur  Fortsetzung  und  Vollendung  des 
Werkes  kani,  deasen  t'liufter  Band  endlich 
die  Darstellung  der  Lehren  der  Kabbalah 
mit  deren  eiguen  Worten  hatte  geben  sollen. 
Der  in  diesem  seinem  Lebenswerke  hervor- 
tretende  philosopbische  Standpunkt  Molitor's 
ist  der  myatisch-theosophische.  Wegen  seiner 
weiblich  empfanglichen  Natur  bedarf  der 
Mensch  zur  Entfaltung  des  Erkcnntniaskeimes, 
den  er  in  sich  tragt,  der  Befruchtung  von 
Seiten  der  Auaaenwelt  nicht  minder,  wie  der 
sich  offenbarenden  GottheiL   Neben  der  in 
den  heiligen  Schriften  niedergelegten  senten- 
tidsen  Onenbarung  Iftuft  von  jeher  eine  er- 
klarende  und  milndlich  fortgepflanzte  her. 
Beide  verhalten  sich  zu  einander,  wie  Kttrper 
und  Seele.   Im  Besitze  der  Sclirift  and  der 
Tradition  sind  nur  die  Juden  geblieben,  in 
deren  Gesetzesbund  uad  Patriarchengeschichte 
die  ganze  Zuknnft  der  Kin-he  Christi  in  vor- 
bildlicher  (typischer)  Weise  verborgen  liegt, 
sodass  der  christliche  Gnadenbund,  weil  ihm 
das  eigne  Gesetz  fehlt  nor  mystisch  verklftrtes 
Judenthum  ist.   Die  Bedeutung  der  jtldischen 
Kabbalah  fUr  die  Dogmen  und  Satzungen 
der  Kirche  liegt  in  der  Erweckung  einer 
hdhern  Mystik.  welche  die  eigentliche  christ- 
liche Philosophie  erzeugt  Indem  diese  das 
deistische  wie  pantheistische  and  materiali- 
stische  Element  gleichmassig  ausachliesst,  ver- 
bindet  sie  mit  einer  lebendigen  Naturerkennt- 
nias,  die  auch  das  magiache  Element  ein- 
schliesst,  zugleich  eine  Ethik,  welche  sich 
auf  die  wahre  Reinheit  und  Lauterkeit  der 
mystischen  Vergottung  aufbaat 

Munboddo ,  James  Burnet  Lord, 
war  1714  auf  seinem  Familien  -  Stammgute 
Monboddo  in  der  schottischen  Grafscnaft 
Kinkardine  geboren,  hatte  zu  Aberdeen  und 
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aof  der  hollandischcn  Universitat  zu  Gr6- 
ningen  studirt,  dann  als  Advokat  und  nach- 
her  als  Richter  in  Edinburg  gewirkt,  wo  er 
•1799  starb.  Er  hat  sich  dnrch  zwei  umfang- 
reiche  Werke  bekannt  gemacht,  von  welchen 
das  eine  On  the  origin  and  progress  of 
language  (1773  —  82)  in  fttnf  Ban  den,  in 
deutschem  Auszug  von  E.  A.  Schmidt,  mit 
Vorwort  von  Herder  (1784  —  85)  in  zwei 
Banden,  das  andere  nnter  dem  Titel  Ancient 
metaphysic  or  the  science  of  universals 
(1779—1799)  in  sechs  Banden  erschien.  Das 
erstere  Werk  1st  fUr  die  Gesehichte  der 
Sprachphilosophie  von  Interesse,  wahrend 
das  andere  den  Verfasser  als  Gcgner  von 
von  Newton  nnd  Locke  und  als  Bewunderer 
der  beiden  grOssten  Philosophcn  des  Alter- 
thuras,  Platen's  nnd  Aristoteles',  zeigt,  bei 
welchen  man  die  Lttsung  aller  philosophischen 
Probleme  zu  suchen  hatte. 

Monestrier,  Blaise,  war  1717  zu 
Antezat  in  Sprengel  von  Clermont  geboren, 
dnrch  die  Jesuiten  gebildet  und  auch  einige 
Zeit  Mitglied  ihres  Ordens,  trat  jedoch  wieder 
aus,  lehrte  einige  Jahrc  lang  Mathematik  am 
e  zu  Clermont,  dann  Philosophie  am 
College  zu  Toulouse,  wo  er  1776  starb. 
Ausser  einem  theologischen  Werke  .  Les 
principes  de  la  piete  chr&ienne  (175G,  in 
zwei  Banden)  hat  er  ein  planlos  una  in 
schlechtem  Stil  geschriebeues  Bnch  La  vraie 
philosophie  (1775)  veriiffentlicht,  worin  er 
die  Philosophie  des  achtzehnten  Jahrhunderts 
und  besondere  das  Uolbach'sche  „Sijsteme 
de  la  nature*  bekampft  nnd  aus  ciner  an  die 
Gedankeh  des  Abbe*  de  Lignac  sich  schuler- 
haft  anschliesscnden  Analyse  der  mensch- 
lichen  Seelenverm5gen  die  VeTschiedenheit 
der  Scele  vom  Korper  und  die  Existenz  der 
gOttlichen  Voraehung  zu  beweiscn  sncht. 

Moniiuos  aus  Syrakus  war  ursprting- 
lich  Sklave  eincs  Wechslers  ans  Korinth, 
welcher  ihn  jedoch  fortjagte,  weil  er  in 
kynUcher  Verachtung  der  irdischen  GUter 
das  Geld  auf  die  Strasse  zu  wcrfen  anfing. 
Von  Diogenes  Laertios  wird  er  als  Schtiler 
der  Kyniker  Diogenes  und  Krates  und  als 
Verfasser  einigcr  zum  Skepticismus  sich  hin- 
neigenden  Schriften  genannt,  von  welchen 
sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat 

Montaigne,  Michel  de,  war  1533  auf 
dem  gleichnamigen  Stammschlosse  seiner 
Familie  im  alten  Perigord  geboren  und  ge- 
noss  dort  den  Unterricht  eines  deutschen 
Uauslehrers ,  der  nur  lateinisch  mit  ihm 
sprechen  durfte.  Im  Verkehr  mit  vielen 
Gclehrten,  die  im  Schlosse  Montaigne  gern 
gesehen  waren,  frtlhzeitig  nach  verschiedenen 
Kichtungen  hin  vielseitig  angeregt  und  ge- 
bildet, war  er  als  jtlngcrer  Sohn  flir  die 
jnristische  Laafbahn  bestimmt  Nachdcm  er 
auf  einer  Ileise  nach  Italien  seine  Bildung 
vollcndet  hatte,  wurde  er  Maire  nnd  Par- 
lamentarath  in  Bordeaux.   Nach  dem  Tode 


seines  Vaters  und  altern  Brudera  in  den  Be- 
sitz  der  Herrschaft  Montaigne  gelangt,  zog 
er  sich  von  den  fttTentlichen  Gcschaftcn 
zurllck  und  lebte  als  unabhangiger  Land- 
edelmann  auf  seinem  Stammgnte,  wohin  er 
von  haufigen  Reisen  stets  mit  neuer  Lnst 
zurnckkehrte ,  bis  zu  seinem  Tode,  welcher 
ihn  1592  mitten  unter  seinen  literarischen 
Beschaftigungen  tlberraschte.  Zeitlebens  dem 
katholischcn  Glauben  seiner  Vater  ergeben, 
aber  alien  religi5sen  Streitigkeiten  abhold, 
hat  er  sich  aus  der  Lectllre  dea  Seneca  und 
Plutarch  einen  mit  etwas  Skepsis  versetzten 
philosophischen  Eklekticismus  angeeignct  und 
auf  diesem  Boden  seine  auf  Selbstbeobachtung 
gegrtlndetc  und  durch  Heisen  und  Umgang 
vermehrte  Menschcnkenntniss  aufgetragen, 
deren  Frttchte  er  als  „  heitre  Plaudereien  una 
Phantasien u  (wie  er  es  selber  bezeichnet)  in 
seinen  drei  Buchern  Essais  (1780  nnd  88) 
niedergelegt  hat,  welche  nach  seinem  Tode 
in  erweiterter  Gestalt  erschienen  (1593)  und 
wiedcrholt  neu  aufgelegt  worden  sind.  Er 
wurde  dadnrch  der  Begrflnder  jenes  geist- 
reichen  weltmannischen,  etwas  frivolcn  Skep- 
ticismus, welcher  die  Lieblingsphilosophie  der 
Franzosen  im  17.  Jahrhundert  war.  Konntc 
ihn  spater  La  Mettrie  den  ersten  Fran- 
zosen nennen,  welcher  zu  denken  wagtc,  so 
wurden  dessen  „ Essais"  auch  flir  das  acht- 
zehnte  Jahrhundert  eine  reichc  Fundgrube 
von  gelegentlich  hingeworfeuen  gewagten  Be- 
hauptnngen  nnd  vcTwegenen  Ideen,  die  der 
geistreiche  Weltmann  arglos  hinausplauderte, 
ohne  deren  Tragweite  zu  beachten.  Der  um- 
fangreich8te  dieser  ttVersuche"  ist  der  zwolfte 
Aufsatz  des  zweiten  Bnchcs,  welcher  cine 
Apologie  des  (von  Montaigne  auf  Auregung 
seines  Vaters  schon  in  jtlngern  Jahren  in's 
Franzosische  Ubereetzten)  Werkes  von  ltay- 
mund  von  Sabunde  (gest.  1437  zu  Toulouse) 
enthillt.  Montaigne's  eigne  Anschanungen 
fiber  die  Grenzen  des  Wissens  und  dessen 
VerhUltniss  zum  Glauben  treten  darin  ganz 
besonders  deutlich  hervor.  Obwohl  nach 
seiner  Ansicht  mit  blosser  Vcrnunft  und 
Wissenschaft ,  ohne  Glaubc  und  gOttliche 
Gnadc  keinc  gewisse  Erkenntniss  der  Wahr- 
heit  mdglich  ist.  so  sei  es  dc>ch  cin  Idblichea 
Unternehmen,  die  Wahrheiten  des  Glaubens 
auch  mit  VernunftgrUndcn  zu  umgeben.  Nur 
aber  soil  sich  der  Mensch  auf  seine  Vernunft 
nicht  allzuviel  zu  gut  thun,  denn  die  Thiere 
zeigen  ebensovicl  und  oft  mehr  Vernunft, 
als  die  Menschen,  und  der  Mensch  ware 
glUcklich,  wenn  er  von  einem  ebenso  sichern 
Instinct,  als  die  Thiere  geleitet  wtlrde.  Die 
Sinne  sind  der  Anfang  und  das  Ende  der 
menschlichcn  Erkenntniss;  aber  die  sinnliche 
Erkenntniss  Iasst  sich  keineswegs  als  wahre 
und  gewisse  Erkenntniss  der  Natur  der  Dingo 
bczeichnen.  Wer  vergewissert  uns  darflber, 
da&s  unsere  sinnlichen  Vorstellungen  mit  den 
Gegenstanden  abereinstimmen?  Wer  soli  aber 
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wahre  und  falsche  sinnlicho  Erfahrungsur- 
tlieile  entscheiden?  Der  Verstand{  die  Ver- 
nunft  vcrmiigen  dies  nicht;  denn  jeder  Ver- 
nuuftgrund  erheischt  zu  seiner  Sttitze  einen 
andcrn  Veruuuftgrund,  und  wir  werden  da- 
mit  in's  Uncndliche  fortgetricbcn.  Auch  sind 
die  Philosopben  selbst  niemala  Uber  irgend 
ciuen  Lchrpuukt  einig  gewesen,  und  allc 
philosophische  Systerae  znsammen  bieten  una 
nureine  Samralung  von  lauter  Widerspruchen. 
Zudem  iinden  wir  darin  alle  mogliche  Ein- 
bildungen  und  Trfiumereien  als  Walirbeiten 
hingeatellt.  Nichts  ist  lacherlicher ,  abi  mit 
unscrm  schwachen  Funken  von  Vernnnft  das 
gottliche  Wcsen  bcstiramen  zu  wollen.  Je 
weiter  wir  in  unscrm  philosopbiscben  For- 
sclien  vorwilrts  schreiten,  desto  mehr  er- 
kennen  wir  die  Nichtigkeit  unsers  Wissens 
und  unsere  Unwissenheit  Nicht  viel  von 
der  Philosophic  zu  halten,  ist  die  wahre 
Philosophie.  Alles  was  wir  ohne  die  Leuchte 
der  gOttlichen  Gnade  einseben,  ist  nur  Eitel- 
kcit  uud  Thorheit.  Dies  gilt  nicht  bios  von 
unsern  theoretischen ,  sondern  cbenso  von 
unsern  praktiscben  Einsichten.  Eine  Regel 
filr  unser  Verhalten  ist  nothwendig,  aber 
wober  sullen  wir  sie  nehmen?  Soil  sie  keine 
zufilllige  und  verilnderliche  sein,  so  muss 
die  Unterwerfung  unter  Gott  una  der  Ge- 
horsam  gegcn  inn  die  erste  Tugend  des 
Menschen  sein. 

Motaigne,  Essais.     Edition  e'puree,  pnWde'o 

d'une  notice  par  l'abb(5  Musart.  1848. 
J.  Fr.  Payen ,  documents  ine'dits  on  pen  connus 

sur  Montaigne.  1848. 
E.  Catalan,  etudes  sur  Montaigne.    Analyse  do 

sa  philosophie,  1847. 
A.  Lcveau,  etude  sur  les  essais  de  Montaigne. 

1870. 

Moult  sqni»  ii .  Charles  de  Secon- 
dat,  Baron  de  la  Brede  et  do  Mon- 
tesquieu, war  1C89  im  Schlosse  La  Bre- 
de bei  Bordeaux  geboren  und  scbon  im 
25.  Lebensjabre  Rath  beim  Parlament  in 
Bordeaux  und  1716  President  desselben. 
Sein  Amt  nabm  seine  Zeit  nur  wenig  in 
An8pruch  und  er  benutzte  dieselbe  Anfangs 
vorzngsweise  zu  philosopbiscben,  dann  zu 
bistorischcu  und  politiscben  Studien.  Im 
Jahrc  1721  veroffentlichte  er  seine  „Lellres 
persanes",  welche  in  einer  halbromanhaften 
Einklcidung  eine  ebenso  glanzend  geschrie- 
bene,  als  treffende  Satire  auf  die  unter  Lud- 
wig  XIV.  berrschenden  Meinungen,  Sitten 
und  offentlichen  Zustande  enthielten  und 
euergisch  fUr  religiose  und  politische  Freibeit 
in  die  Scbranken  traten.  Er  erblickt  in  der 
Monarchic  nur  ein  nothwendiges  Uebel,  um 
der  Verdorbcnheit  der  btirgerlichen  Gesell- 
schaft  und  den  rohen  Ausbruchen  des  Lastcrs 
Scbranken  zu  setzen.  Andrerseits  richtet  er 
mit  ebenso  geistreich  schlagendcm,  als  bitterm 
Witz  seine  Angriffe  auf  die  kircbliche  Recht- 
glaubigkeit,  das  Papstthum,  den  CoUbat,  die 


Kloster,  die  Ketzergerichte  und  jegliche  Art 
von  Unduldsamkeit.  Nachdem  er  im  Jahr  1 726 
sein  Amt  niedergelegt  hatte,  widmete  er  sich 
ganz  seincn  politiscben  una  gescbichtlicherf 
Studien,  ging  1728  auf  Reisen  und  zog  sich 
nach  der  Rtickkehr  aus  England  1729  in  die 
liindliche  Einsamkeit  seines  Schlosses  La 
Brede  zurtick,  wo  er  sich  einen  englischen  Park 
anlegte  und  seinen  Studien  lebte,  deren  Er- 
gebniss  zunilchst  das  Werk  Considerations 
sur  les  causes  de  la  grandeur  des  Homains 
et  de  leur  decadence  (1731)  war,  als  desacn 
Fortsetzung  und  Ergilnzung  sp&ter  das  Werk 
De  I'esprit  des  his  (1748)  folgte.  Diese  Werke 
enthalten  eine  vergleicbende  Staats-  und  Ver- 
fassungsgeschichte  und  bilden  die  Grundlage 
ciner  Gescbichtspbilosophie.  Der  Schwerpunkt 
der  cinzelnen,  nur  in  losem  Zusammenhange 
mit  eiuander  stebenden,  Adbandlangen  oder 
31  Btlcher  des  Werk«s  wVom  Geist  der  Gc- 
setze44  liegt  in  der  scbarfen  Hervorbebun^ 
der  Naturbedingthcit  aller  staatlicben  und 
rechtlichen  Einrichtungen  durcb  Boden  und 
Klima,  Sitten,  Bildung  und  Religion,  in  der 
innigen  Wechselwirkung  zwischen  den  Ge- 
setzen  und  dem  Volksgeist  und  in  der  Dar- 
legung,  dass  der  Zweck  des  Staates  kein 
anderer  sei,  als  die  unabweisbare  Verwirk- 
lichung  gesetzlicher  Freiheit,  welche  am 
Beaten  durch  die  Verbindung  der  Volksver- 
tretung  mit  dem  Kimigthume,  d.  h.  durcb 
die  constitutionelle  Monarcbie  erreicht  werde. 
Das  Werk  „Vom  Geist  der  Gesctze"  schlug 
mUchtig  ein,  erlebte  in  den  ersten  achtzehn 
Monaten  22  Auflagen  und  wurde  bald  in 
alle  Sprachen  Europa's  tibersetzt.  Nach  der 
VerSffentlichung  desselben  war  der  sechzig- 
jahrige  Verfasser  von  seinen  Gtltern  aus  der 
Provinz  nach  Paris  ubergesiedelt,  wo  er 
hauptskchlich  in  den  Rreisen  der  Herzogin 
d'Aiguillon  und  der  Madame  Du  Deffand 
lebte.  Selbst  Frau  von  Pompadour  bewun- 
derte  das  Werk  und  schrieb  1751  an  Mon- 
tesquieu: „Sie  verdienen  den  Titel  eines 
Gcsetzgcbers  von  Europa,  und  ich  zweirle 
nicht,  dass  man  Ihnen  denselben  bald  geben 
wird. "  Doch  erschienen  auch  manche  bittere 
und  den  Verfasser  fast  verketzernde  Kritiken, 
die  demsclben  die  letzten  Jahre  seines  Lebens 
vcrbitterten.  Gegen  eine  dieser  Kritiken, 
welche  den  Abbe  Bonnaire  zum  Verfasser 
hatte,  veroffentlichte  Montesquieu  eine  ^De- 
fense de  I'esprit  des  lois*.  Auf  die  fran- 
zosische  Revolution  vom  Jahre  1789  waren 
die  Idccn  Montesquieu's  von  nnverkennbarem 
Einfluss  und  das  Werk  „  Vom  Geist  der  Ge- 
setze "  ist  bis  in  das  gegenwilrtigc  Jahrhnn- 
dert  die  Schulc  aller  Staatsmanner  geworden. 
Was  dem  Verfasser  von  wohlmeinenden 
Freunden  bricflich  zur  Berichtijnin  g  seiner 
Auffassungcn  in  manchen  Punk  ten  mitgc- 
tbeilt  worden  war,  wurde  von  ihm  noch  fllr 
dasselbe  verarbeitet,  und  mit  dicsen  Znsttzen 
vermebrt  wurde  das  Werk  nach  des  Ver- 
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fassers  Tode  in  derjenigen  erwelterten  und 
verbessertcn  Gestalt  verflffentlicht,  (1757), 
in  welcher  dasselbe  in  die  Sammlungen  sei- 
ner Werke  ilbergegangen  nnd  anch  von 
A.  W.  Iiauswald  rait  Anmerkungen  in's 
Deutsche  fibersetzt  worden  ist  (lBO^,  in 
djei  Uftnden.  Montesquieu  starb  1755  zu 
Paris,  wo  sein  Leichenbegftngniss  dnrch  die 
Betheiligung  aller  Stande  eine  formliche  Na- 
tionalfeier  ward.  In  seinen  philosophischen 
Anscbauungen  war  Montesquieu  ein  An- 
liiinger  der  Schule  des  Cartesins,  dessen 
Methode  er  in  die  bistorische  Wissenschaft 
einftthrte.  In  einer  der  Reden,  die  er  in 
den  Jabren  1710  —  172G  in  der  Akademie 
zu  Bordeaux  bielt,  sagte  er:  „ Dieses  grosse 
System  des  Descartes,  welches  man  nicht 
ohne  Eratannen  liest,  dieses  System,  welches 
allein  alle  jemala  erschienenen  weltlichen 
Schriften  anfwiegt,  welches  so  stark  die 
Voraehung  schlltzt  und  sie  mit  sovicl  Grdsse 
und  Einiachheit  handeln  lasst,  dieses  un- 
sterbliche  System,  welclies  in  alien  Zciten 
und  Kevolutionen  der  Philosophic  bewundert 
werden  wird,  ist  ein  Werk,  fllr  dessen  Ver- 
vollkommnung  aich  alle  Denkenden  mit  einer 
gewissen  Eifersucht  interessiren  ratlssen." 
In  seinen  religiosen  Ueberzeugungen  war 
Montesquieu  Deist.  ,.Vergebens  (sagt  er) 
laugnet  der  Freigeist  das  Dascin  einer  Gott- 
heit.  welche  er  fiirchtet  Er  selbst  ist  der 
starkste  Beweis  einer  solchen,  und  er  kann 
nicht  die  geringste  Beobachtung  tiber  seine 
Individualitat  anstellen,  die  nicht  ftir  ihn 
ein  die  Freigeisterei  nicderschlagcndes  Ar- 
gument ist."  Dabei  protestirt  er  jedoch 
gegen  jede  persftnliche  Einmiscbnng  Gottes 
in  die  Weltordnung  und  halt  an  der  Ucbcr- 
zeugung  fest.  dass  Gott  nnr  dnrcb  die  von 
Anfang  an  bestehenden  jgrossen  Gesichts- 
punkte  (Gesetze)  den  Lauf  der  Dinge  leitet, 
Alle  Wesen  haben  ihre  Gesetze,  die  Gott- 
heit  selbat  hat  ihre  Gesetze,  die  tlber  den 
Menschen  stehenden  Intelligenzen  haben  ihre 
Gesetze,  und  der  Mensch  hat  die  seinigen, 
Die  Gesetze  sind  die  Beziehungen,  welche 
zwischen  der  uranfauglichen  Vernunft  und 
den  verschiedenen  Wesen  besteben,  nnd  wie- 
dcrum  die  Beziehungen  dieser  Wesen  untcr 
sich.  Da  wir  sehen,  dass  die  Welt  durch 
die  Bewegung  der  Materic  gcbildet  und  der 
Intelligenz  beranbt,  immerwahrend  besteht, 
so  ratlssen  die  Gesetze  der  Bewegung  un- 
beweglich  und  unverilnderlich  sein.  Es  ware 
sinnlos,  zu  sagen,  dass  der  SchiSpfcr  ohne 
diese  Gesetze  die  Welt  regieren  kdnnte,  weil 
eben  ohne  sie  die  Welt  nicht  besteben  wtlrde. 
Die  Seele  ist  frei ;  sic*  ist  das  Werkzeug  thief 
Bestimmung  (determination),  und  es  giebt 
Gelegenheiten ,  wo  sie  soweit  unbestimmt 
(indeferminde)  ist,  dasa  sie  selbat  nicht  weiss, 
nach  welcher  8eite  aie  aich  entscheiden  soil. 
Oft  macht  sie  nur  Gebrauch  von  Hirer  Frei- 
heit  eben  der  Freiheit  halber,  aodasa  also 


Gott  selbst  ihre  Selbstbestimmung  nicht  im 
Voraus  erkennen  kann,  weder  in  der  Hand- 
lung  der  Seele  selbst,  noch  in  dem  Eindruck 
der  Objecte  auf  dieselbe.  Wie  sollte  Gott 
Dinge  vorherseben  konnen,  die  von  der 
Selbstbestimmung  der  freien  Uraachcn  ab- 
h&ngen.  Wenn  man  den  menachlichen  K6r- 
per  studirt  und  aich  die  unabanderlichen 
Geaetze  vergegenwftrtigt,  die  in  dieser  klei- 
nen  Welt  regieren;  wenn  man  diese  un- 
endliche  Zahl  von  Theilchen  beobachtet, 
welche  alle  fflr  das  Gemcinwohl  arbeiten, 
diese  Lebensgeister  gebieterisch  und  doch 
so  gehorsam ;  diese  Bewegungen  so  abbangig 
und  doch  zuwcilen  so  frei;  diesen  Willcn, 
welcher  ala  Kdnig  berrscht  und  als  Sklave 
gehorcbt;  diese  Maachine,  so  einfach  in 
ihrer  Handlnng  und  so  znsammengesetzt  in 
ihren  HUlfsqnellen ;  diese  bestandige  Er- 
8etzung  von  Kraft  und  Lcben:  welche  grosse 
Ideen  von  Weisheit  und  Oekonomie  croffnen 
sich  una  dann!  Diesen  Anschauungen  ent- 
aprechend  faast  Montesquieu  anch  das  Sitt- 
liche  nur  von  der  Seite  auf,  wie  e8  ala 
Wirkung  der  aussern  Natur,  der  mensch- 
lichen  Leidenschaften  und  der  Religion  oder 
der  politiscben  Einrichtungen  sich  darstellt. 
Daa  Interesse  gilt  ihm  als  der  grosste  Mo- 
narch in  der  Welt,  und  das  wohlvcratandenc 
Interesse  ftlhrt  die  Menschen  zur  Ausiibung 
der  Gerechtigkeit,  wahrend  8ic  dnrch  Selbst- 
sucht  nnd  LJngerechtigkeit  zu  Grundo  gehen. 
Die  politisch  Tugend,  die  Liebe  des  vater- 
landea  und  der  Geaetze,  welche  die  Grund- 
lage  aller  ilbrigen  Tugenden  ist,  besteht  nur 
in  dem  Vorziehen  des  allgeraeinen  Interesses 
vor  dem  eignen.  Die  Beobachtung  der  Ge- 
setze, die  Liebe  zu  den  Menschen,  die  Pie- 
tat  gegen  die  Eltern  sind  als  Wirkungcn 
der  Religion  anzusehen,  aus  welcher  die 
Gesetze  der  Vollkommenheit  gezogen  werden 
sollen,  welche  die  Gate  des  Individuums  zum 
Gegenstand  haben. 

Moore,  Thomas  (bekannter  unter  dem 
latinisirten  Namen  Thomas  Morus)  war 
1480  in  London  geboren,  hatte  in  Oxford 
die  Rechtawissenschaft  studirt  und  eine  Zeit- 
lang  in  der  Karthause  zu  London  ein  kloster- 
lich  beschaulichcs  Leben  gefUhrt,  war  dann 
als  Sachwalter,  spater  als  Friedensrichter 
thatig,  bis  er  unter  Heinrich  VIII.  die  WUrde 
des  LoTdkanzlera  erhielt,  als  solcher  aber 
I'ur  seinen,  den  Ehescheidungsverhaltnissen 
des  Ki)nig8  gegenllber  gezeigten  standhaften 
Freimuth  in  den  Tower  (das  Staatsgefang- 
niss)  nnd  von  da  aufs  Schaffot  wandern 
rausste  (1535).  Ein  Gegncr  der  scholastischen 
Philosophie  und  Luthers,  bekannte  sich  Moore 
zu  der  damala  wiedcr  erwecktcn  platonischen 
Philosophie,  von  welcher  er  anch  den  Grund- 
aatz  aufnahm,  die  Philosophen  solltcn  Kdnige 
und  Rathgcber  der  Kdnige  sein.  Ansser 
Epigrammen  und  Briefcn  hat  er  ein  philo- 
8ophisch-politische8  Werk  verfasst,  dessen 
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Handschrift  (1517)  von  seinem  Freunde  Eras- 
mus von  Rotterdam  an  den  berUhmten  Baslcr 
Drncker  Frobenius  gesandt  wurde,  durch 
welelien  das  Werk  uuter  dem  Titel  „De 
optimo  reipublicae  statu  deipie  nova  insula 
Utopia"  (1518)  vcroflentlicht  wurde.  Nach- 
mals  wurde  es  ofter  wieder  aufgelegt  und  in 
alle  Sprachen  Enropa's  ilbersctzt.    Die  erste 
eiigli.Hcbe  l  ebersetzung  wurde  von  E.  Arber 
(18<ii»j  ncu  lu-rausgegeben ;  indeutscherUebcr- 
setzung  erscliien  dasselbe  (184G)  von  Oettinger 
und  (1874)  von  H.  Kotbe.   Des  Verfasscrs 
Gedanken  liber  Entstebung  und  Anfgabe  des 
Staats  werden  in  die  Form  eines  Romans  gc- 
kleidet,  worin  der  weitgereiste  Weltumsegler 
Raphael  Ilytlilndacus  von  den  anf  einer  er- 
dieliteten  Inscl  Utopia  vorgefundencn  staat- 
liehcnEinrichtuugenerzahlt,derenEinfilhrung 
Hlr  die  curopitiscben  Lander  derselbe  mebr 
wlltiscbt,  als  zu  hoflen  wapt.    Es  wird  unter 
diescr  F       nacb  dem  Vorbilde  der  plato- 
nischen  Republik   das  Ideal  eines  Staates 
entworfen,  worin  aller  Unterschied  der  St&nde 
aufgeboben  ist,  Gemeinschaft  des  Besitzes 
und  vollkommene  Religionsfreiheit  berrscbt. 
Dass  dies  dan  Zicl  staatliclier  Entwickelung 
war,  welclies  Moms  fOr  seine  Zcit  im  Ange 
hattc,  gcht  aus  der  Scblussrede  hcrvor.  die 
er  seincn  Rapliael  balten  his  t.    Icb  babe 
each  (sagt  or)  nicbt  nur  die  beste  Form  des 
Staats  geschildert,  sondern  auch  die  einzige, 
die  ibn  berecbtigt,  sich  ein  Gemelnwesen  zu 
ncnnen.    Denn  anderwftrts  redet  man  flber- 
all  von  Offentlicbem  Wohle  und  sorgt  ftlr 
das  private,  bier  aber  wird  das  allgemeinc 
Beste  uirklich  gefBrdert.   Anderwarts  weiss 
ein  Ji'dcr,  dass  er  trotz  der  BlUtbe  des  Staates 
verhnngern  wird,  wenn  er  nicbt  nocb  be- 
sonders  ftlr  sicb  Sorge  trfigt,  und  die  Noth- 
wendigkcit  drilngt  ihn,  meur  an  sicb  selbst, 
als  an  die  Andern  und  das  Volk  zu  denken. 
Ilier  aber,  in  Utopieu,  wo  Allen  Alles  gehOrt, 
flircbtctkeiner,  dass  ibm  iemals  etwas  mangeln 
werde,  sobald  die  offcntlichen  VorrathshSuser 
voll  sind.    Denn  da  ist  keine  ilbelwollende 
Vcrtheilung,  kein  Bettler  und  Darbender,  und 
wilbrcnd  Reiner  ausschliessliche  Besitztbtlmer 
bat,  sind  Alle  reich.  Und  wo  gabe  es  gTftssern 
Rcicbtbum,  als  dass  wir  aller  Sorge  enthoben, 
mit  frobem  und  rubigem  Muthe  leben,  nicht 
bauge  urn  unsere  Nabrung,  nicht  die  Armutb 
der  Kinder  ftlrchtend,  sondern  des  Glilckes 
der  Unsrigen  sicher?   Was  ist  das  ander- 
warts fUr  einc  Gerechtigkeit.  wenn  ein  Adliger 
oder  ein  Geldman*n  oder  ein  Wucberer  oder 
ein  Mdsaigganger  ein  glanzendes  und  Uppiges 
Leben  fUhrt,  wahrend  der  Ackersmann,  der 
Scbmicd,  der  Fuhrmanu  bei  so  angestrengt 
unabliissigcr  Arbeit,  dass  sie  kaum  das  Vieh 
ausbillt,  und  daneben  docb  bei  so  nothwendiger 
Arbeit,  dass  obne  dieselbe  der  Staat  nicbt 
bestcbcn  konnte,  gleicbwobl  ein  so  clendes 
Dascin  fristet,  dass  das  Vieh  besscr  daran 
zu  uein  scbeint,  weil  es  nicbt  so  unaufbOr- 


I  licb  geplagt  wird,  nicht  viel  schlechtere  und 
ibm  wenigstens  angenehmere  Nahruug  erbalt 
und  f(lr  die  Zuknnft  nicht  zu  sorgen  noch 
zu  filrehten  braucht,  wahrend  jener  von  d.er 
fruchtlosen  MUhe  in  der  Gegenwart  gequalt 
und  von  der  Angst  um  ein  hab-  nnu  half- 
loses  Alter  getOdtet  wird?  Betracbte  icb  unsejre 
gtgenwartigcn  Staaten,  so  sehe  ich  Nichts 
andcrs,  als  cine  VcrschwOrung  der  Reichen, 
die  unter  dem  Namen  des  Staates  ftlr  ihren 
Vortbeil  sorgen  und  alio  Ktlnstc  und  Mittel 
ansfmdig  machen,  um  das  auf  Able  Wewc 
Erworbene  zu  erbaltcn,  die  Arbeit  und  den 
Scbweiss  der  Afmen  aber  um  den  niedn'gsten 
Preis  far  sich  zu  kaufcn  und  zu  missbrauchen. 
Dagegcn  ist  in  Utopien  mit  dem  Gebrauch 
des  Geldes  auch  alle  Habgier  aufgehoben, 
und  welche  Last  von  Leiden  ist  damit  ab- 
gcworfen,  welche  Saat  von  Verbrechen  mit 
der  Wurzel  ausgcrissen!  Die  Reichen  sollten 
es  sclber  ftlblen,  wie  viel  besser  es  ist,  nichts 
Nothwendiges  zu  entbehren,  als  viel  Ueber- 
flOssigcs  zu  besitzen.  Und  k&mpfte  nicht  die 
alte  Schlange,  die  Hoffahrt,  dagegen,  so 
wiirde  laiigst  die  vernilnftige  Rucksicht  auf 
das  eigne  Wohl  und  auf  das  Ansehen  unsers 
Heilandes  Jesu  Christi  die  ganze  Welt  zu 
einer  so  glilcklichen  Lebensordnung  hingefuhrt 
haben!  —  So  dachte,  so  scbrieb  der  eng- 
lische  Staatskanzler  als  platonischer  Philo- 
soph  in  dcmsclben  Jahrzehnt,  als  in  Dcutsch- 
land  Thomas  M(luzer;  der  „  Prophet  mit  dem 
Schwcrte  Gideons"  semen  christhchen  Socialis- 
mus  im  deutschen  Bauernkrieg  mit  Waffen- 
gewalt  einzuftihren  suchte.  Die  nflcbterne 
Weisheit  der  geschulten  und  berufenen  Lenker 
der  Staaten  nannten  mit  dem  von  Moms 
eingefuhrten  Namen  „Utopien'*jede8ertriumte 
Phantasiegebilde  eines  Musterstaates,  wie  er 
nie  und  nirgends  in  Wirklichkeit  bestanden 
hat.  Was  aber  seitdem  abi  „  utopistische  u 
Bestrcbungen  bclachelt  wurde,  was  in  Moore's 
m  Utopia44  zuerst  vorgetragen  und  ein  Jahr- 
hundert  spater  von  Tommaso  Campanella  in 
ahnlicher  Gestalt  wiederholt  wurde,  war  in 
Wahrheit  die  erste  sociale  und  communistische 
Theorie  der  NeuzeiL  die  erste  phantastischc 
Einkleidung  von  Ideen,  die  wiederum  ein 
Jabrhundert  spater  im  „Code  de  la  nature" 
vom  Abbe  Morclly  als  Gesetzbuch  der  so- 
cialistischen  Bestrebungen  des  neunzchnten 
Jahrhunderts  verktlndet  wurden. 

6.  Th.  Rlldhart,  Thomas  Moras,  aus  den  Qncllcn 

bcarbcitct.  1829. 
Mackintosh ,  Life  of  Sir  Thomas  Moore.  1830 

(1844). 

C.  Darcste,  Thomas  Moras  ct  Campanula.  1843. 

More,  Henry,  waY  1G14  zu  Grantham 
in  Lincolnshire  in  einer  streng  calvinistischen 
Familie  geborcn,  seit  seinem  vierzehnten  Jab  re 
in  der  Schule  zu  Eton  und  dann  im  Christ- 
College  zu  Cambridge  gebildet,  wo  cr  nach- 
mals  als  Fellow  angestellt  wurde,  was  er 
scin  Leben  lang  blieb,  da  er  den  Eintritt 
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in  hohere  Stellungen  verschmahte.  Er  lcbte 
eng  befreundet  mit  dem  gleichgesinnten 
tDystiscb  -  theosophischcn  Theologen  Ralph 
Cudworth  uiid  starb  1G87  in  Cambridge.  In 
Folge  seiner  planlos  betriebencn  philo- 
sophischen  Studien  battc  er  Anfangs  pan- 
theistischen  Anscbannngcn  gehuldigt,  wurde 
jedocb  von  diesen  durcb  das  Studium  des 
Nenplatonikcrs  Plotinos  nnd  des  Hermes  Tris- 
megistos,  nacb  Anlcitung  des  Marsilius  Ficinus, 
dann  der  Schrift  „Die  deutsebe  Theologic" 
befreit  Daran  scbloss  sich  zuerst  das  eifrige 
Stadium  der  Werkc  des  Cartesius,  welcbes 
ibn  kurze  Zeit  zum  Cartesianer  macbte, 
schliesslich  aber  zu  dem  Ergebnisse  fUbrte, 
dass  die  Methode  und  Grundbegriffe  des 
Descartes  ebenso,  wie  dessen  mechaniscbe 
Naturerklarung  zu  verwerfen  sei.  Die  Ein- 
seitigkeit  des  Cartcsianismus  sollte  dureb  den 
Platonismus  zur  wabren  Philosopbie  erganzt 
werden,  welche  bcreits  in  der  weit  tlber 
Moses  binausreicbenden  jtldiscben  Kabbalali 
niedergelegt  sei  und  sich  durcb  Vermittelung 
der  mosaiscben  Schriften  auf  Pythagoras 
und  Platon  fortgepflanzt  babe.  Die  Scnick- 
sale  sowohl.  als  aucb  der  Lchrinhalt  dieser 
kabbalistiscnen  Philosopbie  wurden  von  More 
in  zahlreichen  englisch  und  lateinisch  ge- 
schriebenen  Arbeiten  entwickclt  Die  ursprttng- 
lich  englisch  geschricbenen  hat  er  selhst  ge- 
sammelt  und  unter  dem  Titel  „  Collection  of 
several  philosophical  writings'*  (1661.  in 
2  Bandcn)  herausgegeben,  dann  aber  zugleich 
iii's  Latcinische  tlbersetzt  und  nebst  andern 
lateinisch  geschriebenen  mit  Unterstutznng 
eines  freigebigen  jungen  Verelirers  John 
Corkshut  unter  dem  Titel  verflffentlicht 
r,Henrici  Mori  Cantabrigiensis  opera 
omnia"  (1679),  in  drei  Folianten.  Darunter 
befiudcu  sich,  von  mehrercn  speciell  kabba- 
listischen  Schriften  abgesehen,  welche  nach- 
mals  aucb  in  der  „  Cabbala  denudata"  von 
Kuorr  von  Rosenroth  abgedruckt  worden 
sind,  ein  Encheiridion  metaphysician  (worin 
die  Eiistcnz  immaterieller  und  Ubersinnlicher 
Dinge  bewiesen  werden  soli),  ein  Encheiridion 
ethicum,  ein  Antidolus  adversus  atheismum 
und  eine  Centura  philosophiae  teulonicae. 
In  den  Briefen,  die  More  im  Jahr  1648  mit 
Descartes  wechsclte,  bestritter  die  mechanische 
Naturlehre  desselben  und  nabm  ftlr  Gott  und 
die  Seelcn  ein  immateriellcs  Princip  in  An- 
spruch ,  welches  zugleich  als  riiumlich  aus- 
gcdehnt  und  als  wirksame  Ursache  aller  Be- 
wegung  im  Raume,  gewissermassen  als  vicrte 
Raumdimension ,  gedacht  werden  musse. 
Darum  haben  die  von  More  ^A'ullibisten", 
genannten  Cartesianer  mit  ihrer  Behauptung, 
dass  der  Geist  nirgends  sei.  ebenso  Unrccht, 
wie  die  von  More  nach  dem  Griechischen 
sogenannten  ^/folenmerianer"  mit  der  Lehre, 
dass  der  Geist  ganz  in  jedem  Theile,  mithin 
auch  die  Secle  in  alien  Thcilcn  des  Leibes 
gegenwartig  sei.  *Nicht  bios  die  organischen, 


sondern  auch  die  physikalischen  Ktirper 
seien  von  Geistcrn  durchdrungen,  welche  auf 
der  untersten  Stufe  als  „keimkritf'tigeForinenu 
wirken,  auf  holiern  Stufen,  d.  h.  bci  Thieren, 
Menschcn  und  Engeln,  Seelen  beissen.  Der 
das  All  durcbdringende,  rfiumlich  allgegcn- 
w&rtige.  ohne  Bewusstsein  und  Ueberlcgung 
wirkeuue  allgemcine  Natur-  oder  Weltgeist 
ist  nicht  Gott  selbst,  sondern  nur  Werkzeug 
Gottes  und  der  Raum  das  Scnsoriuro  Gottes. 
Ebcn  dieser  allgemeinc  Weltgeist  erklart  die 
Erscheinungcn  der  Synipathie  und  Antipathie 
und  den  thierischcu  Instinct.    In  seiner  ftUfl 

{►Iatoniscben ,  aristotelischen  und  kabba- 
istischen  Anschauungen  vcrmischten  Moral 
will  More  die  Wiasenschaft,  gut  und  gltlck- 
lich  zu  leben,  darstellen. 

R.  Ward,  the  life  of  tlie  learned  and  pious  Doctor 
Henry  More.  1710. 

Morelly,  Abbe",*  soil  (nach  der  ^France 
litteraire"  vora  Jahr  1769)  in  Vitry-le-Francois 
geboren  sein  und  dort  als .  Lehrer  gewirkt 
haben.  Sonst  ist  Nichts  weiter  von  ihm  bc- 
kannt,  nicht  cinmal  sein  Geburts  -  und  Todes- 
jabr.  Ausser  einem  allegorischen  Gcdicht 
„La  Basiliude"  wird  er  als  Verfasser 
folgender  Schriften  genannt:  Essay  sui  I' esprit 
humain  (1715) ,  Essai  stir  Ic  coeur  huma'm 
(1745),  Physique  de  la  beaute  ou  pouvoir 
naturelle  de  ses  chorines  (1748)  und  Lc 
code  de  la  nature  ou  le  veritable  esprit 
de  ses  lot's  de  tout  temps  neglige'  ou  meconnu 
(1755,  2.  edition  1760).  Letzteres  Work  er- 
schien  anonym  und  wurde  lange  Zeit  flir  ein 
Werk  Diderots  gehalten  und  in  die  Gesammt- 
ausgaben  seiner  Werkc  aufgeuommen,  auch 
als  solches  noch  1846  von  E.  M.  Arndt 
(.Grundgesetz  der  Natur,  nebst  eine  Zugabe) 
in's  Deutsche  tlbersetzt.  Erst  seit  1847  ist 
es  entschieden,  dass  der  Abbe-  Morelly  der 
Verfasser  ist.  Als  die  letzte  der  sogenannten 
friedlichen  „Utopien",  welche  in  der  Nach- 
folge  der  platonischen  Republik  erschienen 
sind,  ist  das  Buch  zugleich  das  erste  Erzcug- 
uiss  dieser  Art  in  der  Keihe  derjenigen 
Schriften,  welche  die  Teudenz  batten,  un- 
mittelbar  praktisch  zu  werden.  Der  Abbe 
Morelly  ist  durcb  sein  „Gcsetzbuch  der  Natur" 
der  ei^entlichc  Vater  der  socialistisch- 
commumstischen  Lehren  geworden,  flir  welche 
im  19.  Jahrhundert  zuerst  von  Frankreich 
aus  Propaganda  gemacht  wurde.  Die  Grund- 
gedanken  des  Buchs  sind  folgende:  Urn  uusere 
Vernunft  zu  wecken  und  uns  zur  Geselligkeit, 
zum  Wohlwollen  auzuspornen,  sctztc  die 
Natur  unsere  BedUrfnisse  in  ein  angemessenes 
Verhaltniss  zur  Entwickelung  uuserer  Kriifte. 
Sie  liess  durch  gleiche  BedUrfnisse  uud  Ge- 
fdhle  die  Meuscheu  ihre  Gleichhcit  in  Rechfcen 
und  die  Nothwcndlgkcit  oiner  gemeinschaft- 
lichen  Arbeit  ftlhlen,  ermahnte  sie  aber  zu- 
gleich, einandcr  Zugestitndnisse  zu  machen 
durch  Verschiedenheit  der  Bediirfnisse  und 
Neigungen  und  wics  ihneu  durch  die  Ver- 
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schiedenheit  ihrer  Organe  und  Talcnte  auch 
verscbiedene  Berufsweisen  an.  Auf  diese  den 
Menschen  von  Gott  verliehene  Naturordnung, 
welchc  gecignct  ist,  die  Menscben  zum  GlUckc 
zu  fllhren,  mtlaste  man  darum  die  sociale 
Ordnung  griinden.  DerMensch  ist  von  Natur 
gut  una  nur  durcb  verkebrte  Lebren  und 
gesellscbaftliche  Einrichtungen  verdorben. 
Dcr  Eigennutz  ist  die  Quelle  alles  Streites. 
aller  Barbarei,  alles  UnglUcks.  Bessere  und 
glUckliohere  Vcrhiiltnisse  sind  nur  crreicbbar 
durch  Bcseitigung  des  „abscheulichen"  Eigen- 
tbunies  und  der  auf  den  Eigennutz  gegrllndeten 
herrschenden  Sittenlebre.  Mit  der  Beseitigung 
des  Eigenthums  fallen  auch  seine  unheilvollen 
Folgen  weg.  Das  sociale  Problem  ist  darum 
kein  andcres,  als  eine  Lage  zu  finden,  in 
welcher  der  Mensch  so  glllcklich  und  wohl- 
thatig  ist,  als  er  es  in  diesem  Leben  sein 
kann.  Die  Grundlagen  der  Gesellschaft  mflssen 
folgende  sein:  Ausser  den  zum  taglieben  Ge- 
brauche  diencnden  Dingen  soli  Nichts  in  der 
Gcsellsebaft  Jemandem  als  Eigentbum  an- 
gebdren.  Jeder  Btlrger  wird  ernilbrt  und 
beschaftigt  auf  Kosten  des  Gemeinwesens. 
Jeder  BUrger  soil  nach  Kraften,  Talenten, 
Alter  zum  gemeinscbaftlicben  Nutzen  bei- 
tragen;  seine  Pflichten  werden  geregelt  nacb 
den  Gesetzen  der  Einricbtung  des  Ganzen. 
Zwiscben  den  einzelnen  Gliedern  der  Gesell- 
schaft iindet  kein  Tauscb  und  Verkauf  statt; 
alle  dauerhaften  Erzeugnisse  der  Natur  und 
Kunst  sollen  in  Offentlichen  Magazinen  zur 
Vcrthcilung  nach  den  BedUrfnissen  gesammelt 
werden.  Jede  Stadt  hat  eincn  fllr  ihre  Er- 
haltung  genllgenden  Grundbesitz.  Die  Arbeit 
filr  die  Gesammtheit  geschieht  mit  gemein- 
samen  Arbcifswerkzeugen ;  die  Vertheilung 
der  Arbeit  an  die  Einzelnen  gesclueht  nach 
ihrer  Arbeitskraft  und  die  Vertheilung  des 
Ertrags  nach  dem  BedUrfniss.  Die  Ileiratb 
geschieht  im  ftlnfzehnten  bis  achtzehnten 
Jahre  nacb  eigener  Wahl,  jedoch  mit  tfffent- 
licher  Zustininiung.  Die  Ehe  ist  zehn  Jahre 
lang  nntTennbar.  Die  Kinder  bleiben  zu- 
ntfchst  bei  den  Eltern;  dann  gehen  sic  in  die 
Werkstatten  Uber,  wo  sie  wohnen,  genahrt, 
gekleidet  und  unterrichtet  werden.  Im  Alter 
von  14  Jahren  fangt  Jeder  an,  einen  Beruf 
zu  lernen,  wozu  er  Neigung  hat  Wer  sich 
einer  Wissenschaft  oder  Kunst  widmet,  ist 
darum  nicbt  vom  Ackerbau  befreit;  vom 
20.  bis  25.  Lebensjabre  treibt  Jeder  Land- 
wirthschaft;  spater  kann  er  zu  seinem 
Berufe  zurllckkehren ,  und  den  ntitzlichen 
und  erGndungsreichen  Wissenschaften  und 
Kttnsten  ist  freie  Entwickelung  gewilhrt.  Die 
Aelteren  leiten  die  Arbeiten  der  JUngeren. 
F.  Villegardelle.  Codo  do  la  nature,  aupmontJ 
do  fragments  importants  do  la  Rasiliado, 
avoc  l'anulyse  ralsonuu  dti  systt'ioe  social  do 
Morolly.  1847. 

Morgan,  Thomas,  war  Anfangs  Theo- 
logc  und  Prediger  einer  Dissentcrgcmeindc 


zu  Malborough.  Als  er  sich  jedoch  spater 
zum  Arianismus  bekannte  und  die  Lebren 
der  Arianer  in  einer  im  Jahr  1726  er- 
schicnenenSchriftvertheidigte,  verlor  or  seine 
Predigerstelle  und  widmete  sich  der  Mcdiein. 
Nachdem  er  sich  einige  Jahre  in  der  afri- 
kanischen  Berberei  aufgehalten  hatte,  lebte 
er  einige  Zeit  unter  den  Quakern  zu  Bristol, 
ohne  jedoch  als  Arzt  besonderes  GlUck  zu 
machen.  Die  Notb  trieb  ihn  nach  London, 
wo  er  im  Jahr  1737  mit  der  VerOffentlichung 
cines  anonymen  Werkes  The  moral  philo- 
sopher begann,  wovon  noch  zwei  wcitere 
Bandc  1739  und  1740  erschienen,  welcbe  je- 
doch keine  selbststandige  Entwickelungen 
entbalten,  sondern  nur  Streit-  und  Verthei 
digung8schriften  gegen  verscbiedene  Gegncr 
sind.  In  Form  eines  Dialop  zwiscben  Pliila- 
lethes,  einem  christlichen  Deisten,  und  Theo- 
phanes,  einem  Judenchristen ,  sollen  die 
Gmnd8iltze  der  Religion  Oberhaupt  und  der 
christlichen  insbesondere,  insofern  sic  von 
der  nattlrlichen  unterschieden  ist,  in  Betreff 
der  sittlichcn  Wahrheiten,  sowie  der  posi- 
tiven  Gesetze,  Gebraucbe,  Cerimonien  nebst 
andern  wichtigen  religidsen  Gegenst&nden 
untersucht  werden.  Mit  dieser  Schrift  trat 
Morgan  in  die  Reihe  der  englischen  Deisten 
und  Freidenker  als  einer  ihrer  letzten  Ver- 
treter  ein.  Mit  den  vorausgegangenen  Deisten 
hat  er  die  allgemeine  Anschaunng  gemein, 
dass  die  wahre  natilrliche  Religion  in  der 
Verehrung  des  Einen  wahren  Gottes  bestehe, 
welcher  die  natilrliche  und  sittliche  Welt 
durch  seine  stete  Gegenwart  und  unmittel- 
bare  Wirkung  regiere,  und  zwar  bilde  den 
Kern  dieser  Verehrung  die  ErfilUang  aller 
Pflichten  der  sittlichen  Wahrheit  und  Ge- 
rechtigkeit.  Morgan's  unterscheidende  Eigen- 
thtlmUchkeit  besteht  darin,  dass  er  die  christ- 
liche  Debatte  auf  das  Gebiet  des  Alten 
Testaments  versetzt  und  dessen  Verhaltniss 
zum  Neuen  Testament  und  zum  wahren 
Evangelium  Christi  in's  Auge  fasst.  Obwohl 
er  den  Offenbarungscharakter  des  Alten 
Testaments  bestreitet,  so  erkennt  er  docb 
im  Christenthnm  cine  gdttliche  Offenbarung 
an,  als  deren  Vorzug  die  Klarheit  und  Ge- 
wissbeit  der  Kenntniss  von  Gott,  von  unsern 
sittlichen  Pflichten  und  von  der  Unsterblicb- 
keit  der  Seele  geltend  gemacht  wird.  Man 
s:igc  nicbt  (so  heisst  es  im  crsten  Bande  des 
Werkes),  es  seien  dies  natilrliche  Wahrheiten 
und  Pflichten,  die  der  Vernunft  evident 
seien,  und  es  babe  deshalb  keiner  Offen- 
barung bedurft,  um  sie  zn  entdecken.  Wir 
wUrdcn  keineswegs  ebensogut  ohne  die 
Wohlthat  der  Offenbarung  zu  dieser  Einsicht 
gekomraen  sein.  Die  Bucher  Euklid's,  New- 
ton's Principia  entbalten  allerdings  natilrliche 
Wahrheiten,  die  auf  die  Vernunft  der  Dinge 
gegrllndet  sind;  aber  es  mUsste  Jemand  ein 
Thor  oder  Wahnsinniger  sein ,  wenn  er  be- 
baupten  wollte,  er  hatte*  sich   in  diesen 
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Gegenst&nden  cbensogut  ohne  diese  BUcher 
unterrichten  kiinnen  und  or  sei  solchcn 
Meistern  nicht  zu  Dank  verpflichtet.  Nehinen 
wir  (tberdies  eincu  Confucius,  Zoroaster, 
Platon,  Sokrates  oder  den  grossten  Moral  - 
philofiopbeu,  dcr  jcmals  ohne  das  Licbt  der 
Oftenbarung  lebte,  so  waren  ibre  Systeme 
der  Sittenlenre  mit  so  viel  Aberglanben  und 
plumpen  Ungereimtbciten  vermiscbt,  dass  sie 
deu  Hauptzweck  ganz  vcrfeblten.  Alles  an- 
gebliche  Geheimniss  in  der  Reh'gion  gilt  ibm 
als  Nichts  anders,  denn  als  buchstablich 
vcrstandene  und  falsch  angewandtc  Allegoric. 
1m  Apostel  Paulus  sicbt  Morgan  den  grossen 
Freidenker  der  urcbristlicben  Zeit,  den  kUhncn 
und  tapfern  Vertbeidiger  der  Vcrnunft  gegen 
die  Autoritiit,  im  Gegensatz  gegen  dieicnigen, 
wclcbe  ein  gottloses  System  des  Abcrglaubens, 
der  Blindbeit  und  Sklaverei  unter  dcra  Vor- 
geben  gdttlicbcr  Ofl'enbarung  wider  alle 
gesunde  Vernunft  und  Verstand  aufgestcllt 
batten. 

Moriiiii're,  Claude,  war  ein  Schiller 
von  Malebrancbe  und  verftflentlichtc  in  seinem 
25.  Lcben8jabrc  als  Fricdensgerichtsschreiber 
zu  Chatelet  eine  Scbrift  „  l>c  la  .science  qui 
est  en  IHeu"  (1718),  worin  er  das  gCttliche 
Vorherwissen  im  Sinnc  von  Malebrancbe  mit 
der  menschlichen  Freibeit  zu  vereinigen  sucbt. 
Zugleich  aber  greift  der  Verfasser  in  einem 
Anhange  zu  seinem  Bucbe  die  Lcibniz'schc 
Lebro  von  der  vorhcrbestimmten  Harmonie 
vom  Standpunkt  des  Carteaius  und  Male- 
brancbe an. 

Morfagne,  Walther  von,  siebe 
Walt  her  von  Mortagne. 

Horns.  Thomas,  siebe  Moore, 
Thomas. 

Mosrhos,  pbdnizischer  Philosoph,  siehe 
M  o  c  h  o  s. 

Mosch  ben  Maimdn  (Maimuni)  oder 
Moses  Maimonides,  audi  bisweilen  Ben 
Obeid-Allah  genannt,  weil  cr  sich  selbst 
gelegentlich  Obeid  -  Allah  (Uiener  Gottes) 
nannte,  bei  den  Rabbinen  gewdhnlich  Ram- 
bam  (eine  durch  Zuzammensetzung  der  An- 
fangsbucbstaben  von  Rabbi  Moseh  ben 
Maimon  gebildetes  Wort)  genannt,  war  1135 
zu  Cordova  als  der  Sohn  eines  Richters  ge- 
boren  und  schon  frUh  gTtindlich  in  der 
Theologie  des  Talmud  gebildet  nnd  batte 
dann  die  peripatetische  Philosophic  und  Me- 
dicin  nach  den  arabischen  Auslegern  des 
Aristoteles,  insbesondcre  auch  den  Ion  Tofail 
i  Abu-Bakr  oder  Abubacer)  studirt  Bei  der 
Vertreibung  der  Juden  aus  Spanien  (11G4) 
wanderte  er  mit  seiner  Familie  zuerst  nach 
Fez  und  1165  Uber  Palastina  nach  Fostat 
in  Aegypten  aus,  wo  er  in  einer  offcntlicben 
Schulc  Philosophic  lehrte,  in  die  dortige 
Akadcmie  der  Acrzte  eintrat  und  neben  einem 
Handel  rait  Juwelen  zugleich  die  Hrztliche 
Praxis  ausUbte.   Spftter  wurde  er  Lcibarzt 


des  Sultans  Salah-ed-din  (Saladin)  und  seines 
Sohncs  El-Malik  el-Aziz.  Neben  seinem  mllh- 
samen  Berufe  war  cr  in  arabischcr  Spracbe 
als  fruchtbarer  mediciuiscbcr,  thcologischer 
und  pbilosophischer  Schriftsteller  thiitig.  Die 
Scbrii'tcn  seines  jUngern  Zeitgenossen  lbn 
Iio8chd  (Averrow)  lcrutc  cr  erst  wenige  Jahro 
vor  seinem  Todo  kenncu,  wclcher  im  Jahr 
1L»(4  zu  Alt-Kabirab  crfolgtc.  Er  soli  zu 
Tiberias,  in  der  altberllhmteu  Rabbi neugrab- 
statte  in  Paliutina  begraben  sein.  Abgeschen 
von  einem  arabiscb  geschricbenen,  von  Moseh 
ben  Tibbon  in's  Ilebr&ische  libersetztcn  und 
zu  Vencdig  t  l55<»,i  gedruckteu  Coinpendiutu 
dcr  Logik  sind  von  ibm  zwei  pbilosopbiscbc 
Werkc  hervorzubeben.  Das  eine  ist  eine 
in  acht  Abschnittcn  verfasstc  Einleitung  zu 
dem  rabbinischen  Tractat  n/ib6thu  oder  zu 
den  sogenannten  Sprilcbeu  der  Viitcr,  wclcbe 
Scbrift  gcwdbnlich  kurzweg  Schemonah  fera- 
qim  d.  h.  Acht  Abscbnittc  genannt  wird 
und  sein  ethisches  System  cnthftlt,  worin  er 
die  sittlichcn  Lehren  jUdischcr  und  andercr 
Weisen  im  Zusatnmenhange  vorzutragen 
unternabm.  (Die  Ethik  des  Maimonides  oder 
Schemonah  Jierakiin,  aus  dem  Arabischen 
des  RaMBaM  und  nach  dem  Hebraischen 
deutsch  bearbeitet  von  S.  Falkcnbeira, 
1832).  Der  erste  Abscbnitt  bandelt  von 
der  menschlichen  Secle  und  ihrcn  Kraftcn 
im  Allgemeinen.  Ea  werden  darin  fast  ganz 
aristoteliscb  funf  soldier  Kriifte  untcrschiedeu : 
die  cruabrendc  oder  vegetable ,  die  cm- 
pfindende  oder  sensible,  die  vorstellende 
oder  imaginative,  die  begehrende  oder  irri- 
tabile  und  die  vemflnftige  oder  intelligible. 
Im  zwei  ten  Abscbnitt  werden  im  Sinnc 
der  etbischen  und  dianoetischen  Tugeuden 
des  Aristoteles  die  moralische  und  die  in- 
tellectuelle  Vollkommenheit  der  Seele  unter- 
schieden  und  in  letzterem  Betracht  Eiusicht, 
Weisheit  und  VTernilnftigkeit  hervorgebobeu. 
Im  dritten  Abschnitte  wird  von  der  Krank- 
heit  der  Seele  gehandelt,  die  darin  sich 
aussert,  wenn  die  Seele  und  ihro  Tbeile  so 
bescbaffen  sind,  dass  sie  oft  bosc  und  un- 
edle  Ilandlungen  verrichtet  und  das  Bfisc 
fUr  gut  und  das  Gnte  fllr  scblecht  halt.  Wet 
an  Seelenkrankheiten  leidct,  muss  sich  bei 
den  unterriebteten  Weisen,  als  den  Seclcn- 
aTZten,  liath  holen.  Von  den  Heilmitteln 
wider  die  Seele  bandelt  darum  der  vierte 
Abschnitt.  Ganz  aristotelisch  werden  tugend- 
haftc  Ilandlungen  als  diejenigen  bezeiebnet, 
welcbe  die  Mitte  balten  zwischen  zwei  Ex- 
tremen,  die  beiden  unrecbt  sind,  d.is  Eine 
zu  viel  (Uebermftan),  das  Andere  zu  wenlg 
(Mangel).  Darum  kann  man  die  moraliscb 
erkrankte  Seele  nur  dadurch  bcilen,  dass 
man  sie  geradezu  zum  andern  Extreme  flibrt, 
z.  B.  den  Gcizigen  zur  Vcrschwendung,  um 
auf  diescm  Wege  die  rechte  Mitte  wicder 
berzustellen.  Man  muss  also  nach  den  Iland- 
lungen der  Mittelstrasse  strebcri  imd  nieraals 
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nach  einem  dor  bciden  ExtTcme  streben,  es 
geschehe  dcnn  als  einc  Arzneikur,  um  mit 
den  entgegengesetzteu  Mitteln  entgegen  in 
wirken.  Wenn  der  Mensch  seine  Hand- 
lungen ilei8sig  abwagt  nnd  nach  dem  Mittel- 
wege  strebt,  80  erreicht  er  die  hOchstc  Stufe 
der  Mcnschheit,  nfthert  sicb  dndurcb  Gott 
am  Meisten  und  erlangt  sein  wabies  Gltlck. 
Dies  ist  die  vollkommcnste  Art  des  Gottcs- 
dienstes.  Ging  der  Verfasser  bis  dahin  im 
Wescntlichen  mit  Aristoteles,  so  scbeiden 
sich  ietzt  im  ftlnften  Abschnitte  ihre  Wege 
bci  der  Fragc,  wie  der  Menscb  seine  Seelen- 
kr&fte  zn  einem  bestimmten  Zwecke  anwenden 
soli.  Der  Menscb  muss  alle  seine  Scelen- 
krafte  der  Vernunft  nnterwerfen  und  eich 
8tets  einen  bestimmten  Hauptzweck  vorsetzen, 
n&mlich  die  Erkenntniss  der  Gottheit,  sovicl 
der  Mensch  davon  zn  begreifen  vermag.  Alle 
seine  Handlungen,  seine  Bewegungen,  sein 
Ruben  muss  unverrtlckt  auf  diesen  Zweck 
gcrichtet  sein,  sodass  keine  seiner  Hand-" 
lungen  etwas  Nutzloses  sei,  d.  h.  etwas,  was 
nicht  zn  diesem  Zwecke  hinleite.  Kurz,  er 
handle  nach  dem  Spruche  der  Vftter:  Alle 
deine  Handlungen  seien  im  Xamen  des  Him- 
mels!  Im  sechsten  Abschnitt  wird  die 
Frage  erortert,  ob  der  durch  sittliche  Kilm- 
pfe  hindurch  gegangene  Mensch  oder  der 
Fromme,  welcher  die  Tugend  ans  Neigung 
austlbt ,  sittlich  hOher  stehe.  Die  Weltweisen 
sind  darin  einstimmig,  dass  letzterer  als  der 
Echttugcndhafte  an  sicb  vortrefTIicher  und 
vnllkommcncr  ist,  als  der  bios  seine  Nei- 
gungen  Bekampfeude.  Im  siebenten  Ab- 
schnitt werden  die  Hindernisse  hervorge- 
hoben,  welchcn  der  Erkenntniss  Gottcs  von 
Scitcn  der  intellcctnellen  und  moralischen 
Unvollkommenheiten  des  Menschen  entgegen- 
stehen.  Der  achte  und  letzte  Abschnitt 
handelt  von  der  Bcstimmung  des  Menschen 
durch  die  Geburt.  Es  werden  darin  die 
grossen  Fragen  iu  Betreff  der  Natur  nnd 
der  Anlagcn  des  Menschen,  seinem  freien 
Willen  und  seiner  Zurechnungsfahigkeit  im 
Verhaltniss  zur  Allwissenheit  und  Gerech- 
tigkeit  Gottcs  erdrtert  Wenn  die  Weisen 
sagen,  Alles  werde  von  Gott  bestimmt,  so 
mcincn  sic  die  na*ttrlichen  Dinge,  wobei  der 
Mensch  keine  freie  Wahl  hat  Dagegen  ist 
hinsichtlich  des  moralischen  Handelns  Got- 
tcs Vorherwissen  nicht  als  Vorherbestimmung 
zn  fassen.  Das  Wissen  Gottcs  ist  mit  seinem 
Wesen  Eins,  und  wir  sind  mit  unserm  Ver- 
stande  nicht  vermdgend,  das  Wesen  Gottes 
vollkommen  zu  begreifen,  weil  es  ftir  das 
Wesen  Gottes  keine  weitere  Grundursache 
giebt,  durch  welche  dasselbe  erkannt  werden 
konntc.  So  wenig  -wir  dem  Sonnenlichte 
seinen  Glanz  absprcchen  konnen,  weil  wir 
anfschauend  den  von  den  Strahlen  geblcn- 
deten  Blick  abwenden  mdsscn,  ebensuwenig 
k5nnen  wir  die  Vollkommenheit,  welche  un- 
serer  eignen  tTnvollkommenkeit  unbegreiflich 


ist,  de8shalb  bestreiten,  weil  wir  una  dieselbe 
nicht  vorstellig  machen  kdnnen. 

Das  religionsphilosophische  Hauptwerk 
des  Maimonides  ward  im  Jahre  119()  vollen- 
dct  und  fUhrt  im  arabischen  Original  den 
Titel  „Dalalath  al  -  ha  inn-  d.  h.  Leitung  des 
Zweifelnden,  und  diess  allein  ist  der  dem 
Inhalte  des  Werkes  entsprechende  richtipe 
Sinn  des  Titels,  nicht  der  aus  der  hebrii- 
schen  und  lateinischen  Uebersetzung  berge- 
nommene  Titel  ^Lelurer  der  Verwirrtenu . 
Der  Verfasser  wendet  sich  darin  an  Solche, 
welche  bei  der  Bcschaftigung  mit  der  Phik>- 
sophie  im  Zweifel  stecken  geblieben  sind 
oder  den  Glauben  ganz  eingebusst  baben, 
den  sie  nur  dnrch  V«ermittelung  der  Philo- 
sophic wieder  gewinnen  kdnnen.  Das  Werk 
ist  in  drci  Abschnitte  getheilt.  Der  erste 
enthalt,  nach  einer  kritischen  Sicbtung  der 
Gottesnamen,  znerst  eine  Erdrterung  des 
Wesens  nnd  der  Eigenschaften  Gottes,  wo- 
bei auf  ontologischem,  kosniologischem  und 
teleologischem  Wege  auch  die  bei  den  Scho- 
lastikern  herkdmmlichen  Beweise  ftlr  das 
Dasein  Gottes  versticht  weTden.  Dann  wird 
das  gesammte  Dasein  als  Makrokosmos  und 
Mikrokosmos  unterschieden  und  vor  der  Vor- 
stellung  gewarnt,  als  ob  die  Welt  nur  den 
Menschen  zum  Zweck  habe.  Dabei  werden 
die  Meinungen  christlicher  und  rouhameda- 
nischer  Scholastiker  bertlcksichtigt  nnd  na- 
mentlich  Uber  die  orthodoxen  und  rationa- 
listiscben  Kichtungen  in  der  muhamedani- 
schen  Theologie  4hd  Religionsphilosophie 
ausfuhrliche  Mittheilungen  gemacht.  Im 
zweiten  Abschnitte  werden  die  Lehren 
der  Peripatetiker  entwickelt.  Wahrend  Mai- 
monides in  der  Erkenntniss  der  irdischen 
Dinge  dem  Aristoteles  unbedingte  Atitoritat 
zucrkennt,  stellt  er  in  Bezug  auf  die  Er- 
kenntniss der  himmlischen  und  gdttlichen 
Dinge  die  Offenbarung  tlber  das  Ansebcn 
des  Stagiriten,  von  dessen  Anschauungcn 
der  jUdiscbe  Kcligionsphilosoph  insbesondcre 
in  den  Lehren  von  der  Schdpfung  und  von 
der  Vorsehung  abweicht.  Er  verwirft  die 
Annahme  einer  Ewigkeit  der  Welt  im  Sinue 
des  Aristoteles,  wonach  die  i miner  vorhan- 
dene  Matcrie  auch  immer  die  bildende  Form 
an  sich  getragen  habe,  und  halt  an  dem 
Glauben  test,  dass  die  Materie  durch  Gott 
geschaffen  sei.  Im  dritteu  Abschnitte  wird 
der  Weltzweck,  die  Erkenntniss  und  Liebe 
Gottes,  die  gdttliche  Vorsehung  und  das  dem 
Bdsen  steuernde  Gesetz  betrachtet.  Nur  beim 
Menschen  bezieht  sich  die  Vorsehung  auf 
das  Einzelne,  in  der  tlbrigen  Schdpfung  nur 
auf  das  Allgemeine  und  Unvcranderliche  oder 
die  Gattungen.  In  Bezug  auf  die  Auslegung 
der  heiligen  Schrift  halt  Maimonides  an  der 
Voraussetzung  feat,  dass  es  ein  vom  Glauben 
unabhangiges ,  durch  die  Sinne  bezeugtes 
Wissen  gebe,  welches  voile  Evidenz  habe 
und  welchem  unter  Umstanden  der  buch- 
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stRbliche  Schriftsinn  geopfert  werden  mtlsse,  | 
indem  an  die  Stelle  der  wdrtlichen  Auffas- 
sung  eine  allegorische  Erklarung  trete.  Im 
Ganzen  betrachtet,  zcigt  sich  die  Religions- 
philosophie  des  Maimonides  als  cin  maass- 
volier  Eklekticismus.  welcher  auf  den  reli- 
gidsen  Glauben  menr  Werth  legt,  als  auf 
die  philosophische  Erkenntniss.  Denn  wenn 
uns  auch  Logik  und  Mctaphysik  zur  Vor- 
bereitung  und  Bildnng  des  Verstandes  ftthren 
und  zur  Erkenntniss  der  Natur  anleiten,  die 
uns  die  Thlire  zur  Metaphysik  (iffnet,  so  ist 
docli  dieser  Weg  der  Wissenschaft  nur  ftlr 
Wenige,  und  die  grosse  Mebrzahl  der  Men  - 
schen  muss  durch  Religion  geleitet  werden. 
Die  denkglaubige ,  rationalistische  Richtung 
seiner  theologischen  und  philosophiscben 
Schriften  hat  zwar  dem  Maimonides  bei  jtl- 
dischen  Orthodoxen  und  Fanatikern  den 
Vorwurf  der  Ketzerei  zugezogen,  aber  bei 
der  Mehrzahl  beutiger  Juden  ihm  das  An- 
seben  cines  religionsphilosophischen  FtlhreTs 
und  Fackeltragers  verschafft.  Und  machte  das 
VVerk  „Leitung  der  Zweifelnden "  in  der  Ge- 
scbichte  der  Philosophic  selbst  keine  Epocbe, 
so  trug  es  doch  zur  Verbreitung  des  Sta- 
diums der  peripatetischen  Philosophic  nnter 
den  jtldischen  Theologen  bei  und  fuhrte 
Manner  wie  Spinoza,  Moses  Mendelssohn  und 
Salomon  Maimon  in  die  Philosophic  ein.  Im 
Todesjahre  des  Maimonides  wurde  das  Werk 
durch  Samuel  Ibn  Tibbon  aus  Lunel  in  der 
Provence  unter  dem  Titel  „Moreh  nebo- 
cfilm"  in's  Hebraische  Ubcrsetzt  und  war 
bereits  den  christlichen  Scholastikern  des 
dreizehnten  Jahrhunderts  bekannt.  Voimlrei- 
zchnten  bis  fflnfzehnten  Jahrhundcrt  wurde 
das  Werk  von  viclen  Rabbinern  und  Kabba- 
liaten  mit  Commentaren  versehen.  Die  erete 
Ausgabe  des  hebraischen  Textes  erschien 
schon  vor  dem  Jahre  1480,  die  zwcite  1551 
zu  Venedig.  Die  erste  Ausgabe  des  arabi- 
schen  Originals  mit  einer  franzdsischen  Ueber- 
setzung,  nebst  kritischen,  literarischen  und 
erlautcrnden  Anmerkungen  wurde  durch 
S.  Munk  veranstaltet  unter  dem  Titel  „Le 
guide  des  egare's"  (1856,  1861  und  1866, 
in  drei  Bfinden,  deren  letzter  den  arabischen 
Text  enthalt.)  Die  hebraische  Uebersetzung 
Ibn  Tibbon '8  nebst  einigen  hebraischen  Com- 
mentaren wurde  unter  dem  Titel  „R.  Mosis 
Maimonidis  liber  More  nebuchim  {Doctor 
perplexorum)  ex  versione  S.  Tibbonidae  cum 
commenlariis  Ephodaei,  Schemtob,  Ibn  Cres- 
cas  nec  non  Don  Isaci  Abravanel,  adjectis 
summariis  el  htdicibus,  JS75  (3voll.)  gedruckt. 

P.  Be«r,   Leben  und  Werk  des  Rabbi  Moses 

ben  Maimon.  1834. 
A.  Geiger,  Moses  ben  Maimon.  1850. 
M.  Joel,  die  Religionsphilosophie  des  Moses  ben 

Maimon.  1860. 
M.  Eisler,  Vorlesungen  iiber  die  jitdischen  Pbilo- 

sophen  des  Mittelalters.  Abtheilun^  II  (Vor- 

Icsungcu  ubur  die  Philosophic  und  Religion 

des  Mo«cb  Maimonides)  1870. 


Mum's  ben  Nachman  (Moses  Nach- 
manides)  war  1191  zu  Girona  geboren  und 
lebte  in  seiner  Vaterstadt  als  Rabbi  in  holicm 
Ansehen  und  war  zugleich  als  Arzt  und 
Schrifterklarer,  wie  als  Kabbalist  thiltig. 
Durch  ihn  wurde  in  der  zweiten  ITalfte  des 
dreizehnten  Jahrhunderts  das  angeblich  von 
dem  galilaischen  Rabbinen  Simeon  ben  Jochai 
verfasste  kabbalistische  Grundbuch  Sdhax 
nach  Catalonien  gebracht.  Zur  ErfUllung 
fines  Gelflbdes  machte  Nachmanides  im 
73.  Lebensjahre  eine  Reise  nach  Jerusalem, 
wo  er  1268  seincn  Commentar  zum  Pentateuch 
vollendete  und  in  hohem  Alter  starb.  Ausscr- 
dem  liat  er  eine  Vertheidigung  des  Maimonides, 
einen  Commentar  zum  kabbalistischen  Buchc 
Jezirah  und  andere  kabbalistische  Bttchcr 
verfasst. 

Moseh  ben  Josua  Narboni,  war 
aus  Narbonne  gebdrtig,  zu  Pcrpignan  er- 
zogen  und  verfasste  dort  einen  Theil  seiner 
Schriften,  zog  sich  jedoch  im  Jahr  1349 
nach  Cervera  in  Katalonien  zurllck  und  starb 
im  Jahr  1370.  Gewohnlich  wird  er  Mae'stro 
Vidal  genannt.  Er  ilbersetzte  die  gegeu  die 
Christen  gerichtete  Streitschrift  Al-Ghazzali's 
aus  dem  Arabischen  in's  Hebraische  und 
verfasste  Commentare  zu  einigen  Abhand- 
lungen  von  Ibn  Roschd,  zum  „Naturmensch" 
des  Ibn  Tofail  und  zum  «,Morehu  des  Mai- 
monides. Seine  Arbeiten  sind  jedoch  nur 
handschriftlich  in  Bibliotheken  vorhanden. 

Mosch  ben  Samuel  TibbAni,  staminte 
aus  der  Familie  Tibbon  in  Granada  und 
blflhte  in  der  zweiten  Halfte  des  dreizehnten 
Jahrhunderts.  Er  Ubersctzte  aus  dem  Ara- 
bischen in's  Ilebrilische  die  Bllcher  des 
Mathematikers  Enkleides,  die  Logik  und  das 
Buch  der  Gebote  (Ethik)  des  Maimonides, 
sowie  einige  aristotclische  Paraphrasen  des 
Averroes. 

MiiimiiiiiH,  Spurius,  der  Bruder  des 
Erobcrers  von  Korinth,  wird  bei  Cicero  als 
als  einer  der  ersten  rSmischeu  Stoiker  genannt. 

ltlurntori,  Ludwig  Anton,  war  1072 
zu  Vignola  im  Gebiete  von  Modena  geboren, 
zuerst  Aufseher  der  Ambrosianischen  Biblio- 
thek  in  Mailand,  dann  Bibliothekar  und  Ar- 
cbivar  des  Herzogs  von. Modena  und  als 
einer  der  gelehrtesten  Geschichts-  und  Alter 
thumsfor8cher  des  achtzehnten  Jahrhunderts 
im  Jahr  1750  gestorben.  Seine  Werkc  uni- 
fassen  in  der  Ausgabe  von  1767  —  80  seeds 
und  dreissig  Quartbftnde,  in  der  Ausgabe 
vou  1790— 1810  acht  und  vierzig  Octavbande. 
Als  Sachwalter  der  religiOscn  Duldung  hat  er 
sich  durch  einige  kleine  Gclegenheitssehriften 
bei  der  Inquisition  in  Ubeln  Geruch  gebracht 
und  wurde  gegen  deren  Verfolgungen  nur 
durch  die  wohlwolleude  Freundschaft  des 
Papstes  Benedict  XIV.  geschiitzt.  Der  Ge- 
schichtc  der  Philosophic  gchort  er  durch 
folgendc  Arbeiteii  an:  La  filosofia  morale 
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eposla  e  proposta  a  i  giovani  (2.  ed.  1737), 
l>dla  forza  delta  fantasia  mnatm  (2.  ed. 
175.5,  L.  A.  Muratori,  Uber  die  Einbildungs- 
kraft  des  Mensclien,  mit  viclen  Zusatzcn 
herausgcgcbcn  von  G.  M.  Kieherz,  1785  und 
Tratlato  delta  forza  dell'  mletidirnento 
ttmano  osia  it  I'irronkmo  conftdato  (17-15, 
2.  ed.  1756).  Letztcre  Schrift  ist  haupt- 
sachlich  gegen  den  Skepticismus  Daniel 
iluet'a  gcrichtet.  In  seineu  philysophischen 
Anschauungen  jeder  skcptischen  Geiatesrich- 
tung  abhold,  zeigt  sicb  Muratori  zwar  von 
Cartesius  una  Malebrancbc  angeregt,  schliesst 
sich  aber  vorzugsweise  an  Platon,  Plotinos 
und  Maraiglio  Ficino  an.  Der  von  ibm  im 
wcitestcn  L'mfange  des  Wortes  gcfassten 
Einbildungskraft  weist  cr  im  tnenschlichcn 
Gcisteslebcn  cine  unifasscnde  Bedcutung  zu, 
iudeni  cr  aie  als  Kttst-  und  Schatzkamroer 
der  Iutelligenz  Ubcrbaupt  auffasst. 

>lus«mins  (vollatftndig  Cajus  Muso- 
nius Uufus),  cin  jtlngerer  Zeitgenosse 
Seneca's,  stammte  aus  einer  ritterlicben 
Pamilic  Etrurieus  und  war  zu  Volsinii  ge- 
borcn.  Untcr  Nero  in  Mom  als  Lehrer  der 
htowchen  Philosophic  thatig,  in  welcher 
Epiktetos  sein  ScbUler  war,  wurde  er  von 
gleichzeitigen  und  spatern  Sckriftstellern  viel 
gepriescn.  Seine  Tugend  (so  hiess  ea)  zog 
(idle  Mensclien  an,  wie  der  Magnet  das  Eisen, 
und  war  ilim  auch  Jeraand  fcindlich  gesinnt, 
so  widerfubr  ihra  doch  stcts  die  Genugtbuung, 
dass  man  ilm  als  eineu  recbtscbaffenen  Mann 
ancrkannte.  Durcb  seine  Vortrilge  Uber  die 
atoische  Sittcnlebrc  erwarb  er  sicb  trotz  seiner 
trocknen  Lehrart  zahlreiche  Anhanger  untcr 
alien  Standen.  Einer  seiner  ScbUler,  Clau- 
dius Pollio,  bat  diese  Vortrilge  in  der  Form 
vonDcukwUrdigkeiteu  in  griechischerSpracbe 
aufgezeiebnet,  woraus  der  Sammler  Stobaios 
seine  Mittbeilungen  Uber  die  Lebren  des 
Musonius  geschtfpft  bat.  Wie  Uberbaupt  den 
romiscben  Stoikern  der  Kaiserzeit,  so  batte 
audi  dem  Musonius  die  Stoa  den  Beruf,  den 
aus  dem  Bewusstscin  der  Zeit  verschwnndenen 
religiosen  Glauben  zu  ersetzen  und  Jlcbte 
Sittlicbkeit  zu  begrttnden.  Die  Pbilosopbie 
gait  ibm  als  einziger  Weg  zur  Tugend;  gut 
sein  und  Pbilosonb  oder  Weiser  sein,  ist  eins 
und  dasselbe,  und  Pbilosopbiren  beisst  so  viel 
als,  die  Grundsatze  des  Scbonen  und  Guten 
keiiiien  und  ausllbeu  lernen.  Ein  guter  FUrst 
ist  notbwendig  Pbilosoph,  und  der  Pbilosopb 
cignet  aieh  am  besten  zum  Herrscber.  Aber 
die  walire  Pbilosopbie  bedarf  nur  weniger 
Lebren  und  mag  die  Spitzfindigkeiten  un- 
frucbtbarer  Wortweisbeit  und  leerer  Wort- 
kampfe  leicbt  entbebren,  worauf  sich  nur 
Sopbisten  etwas  zu  gnt  tbnn.  Denn  das 
Notliwendige  und  NUtzlicbe  f(lr  ein  gutes 
Lebcn  hlsst  sicb  auch  bei  der  Scbanfel  und 
beim  Pilugo  lernen  und  die  Tugend  ist  weit 
weniger  Sache  des  Unterricbts,  als  der  Ue- 
bung.  Darum  ist  das  Philosophircn  fUr  Alle, 


selbst  fur  das  wcibliche  Geschlecht  noth- 
wendig.  Mit  einer  fUr  seine  Zeit  seltenen 
Keinheit  der  Gesinnung  bekampfle  Musonius 
alien  Ge8chlccbtsgcnuss  ausser  der  Ehe,  ala 
deren  warmer  Lobrcdner  er  auftritt  und  in 
welcher  cr  die  allein  naturgemaase  und  sitt- 
lich  wohlthUtigeGemeinschaft  derGeschlechter 
erkannte.  Und  diese  seine  Lehre  bekraftigtc 
er  durcb  die  Tliat;  denn  cr  lebte  nicbt  our 
selbst  in  der  Ehe,  sondern  gab  ancb  seine 
Tocbter  einem  seiner  auBgezeichnetsten  Schtt- 
ler,  dem  Artemidorus,  einem  Freunde  des 
jtlngern  Plinius,  zum  Wcibc,  und  nacb  des 
Letztcrn  Erzablung  war  dies  cine  Auszeick- 
nung,  um  welche  Artemidor  von  Vielen  be- 
neidet  wurde.  Aber  auch  den  Musonius 
ereilte  in  der  Zeit  der  Neronischen  Scbreckens- 
herrschaft,  die  so  manchem  J  linger  der  Stoa 
in  Horn  den  Untergang  brachte,  sein  Schicksal. 
Ihn  stttrzte,  wie  uns  Tacitus  belehrt.  die  Be 
rUhmthcit  seines  Namens  und  die  Tliatsacbe, 
dass  seine  Vortrage  auf  die  Bildung  und 
Gesinnung  der  Jugend  cinen  machtigen  Ein- 
fluss  ausUbten.  Er  wurde  im  Jabr  G5  n.  Cbr. 
unter  dem  Vorwande  hoebverratberischer 
Absichtcn  gefanglich  eingezogen  und  auf  cine 
der  kykladischen  Inseln  im  ag&ischen  Meerc 
verbannt.  Dorthin  trieb  aein  Uuf  eine  Mengc 
Mensclien  aus  Hellas,  die  den  hochgefeierten 
stoischen  Sittenlebrcr  sehen  wollten.  Als 
im  Jahrc  07  der  wabnsinnige  Nero  die  Land- 
cnge  von  Korinth  wollte  durchstechen  lassen, 
wurde  Musonius  dorthin  befohlen,  um  in  Kettcn 
bei  den  Erdarbeiten  verwendet  zu  werden. 
Nero's  Sturz  brachte  dem  Philosophen  die 
Frelheit.  Unter  dem  Kaiser  Vitellius  lebte 
er  wieder  in  Roin,  und  bei  Vespasian  stand 
er  (nachdem  er  auch  im  Belagerungsheer 
gegen  Jerusalem  thatig  gewesen  war)  in  sol- 
chem  Ansehen,  dass  er  allehi  in  Bom  bleiben 
durfte,  als  auf  kaiserlichen  Befehl  alle  ky- 
niscbe  und  stoische  Philosophen  die  Stadt 
verlassen  musste,  weil  ihr  Freiheitsainn  ver- 
dachtig  schien.  Ueber  des  Musonius  spateres 
Leben  und  sein  Ende  ist  Nichts  bekannt. 
Aber  wie  ein  geistiges  Vennachtniss  hat  er 
seiner  Zeit  den  trefflichen  Grundsatz  hinter- 
lassen:  Ilandelst  du  gut  unter  MUben,  so 
wird  die  MUhe  vergehen,  aber  das  Gute  be- 
stehen;  handelst  du  schlecht  mit  Wollust,  so 
wird  die  Lust  vergehen,  aber  das  Schlechte 
besteben. 

Mii*»oniii»  beisst  ancb  ein  jUngerer 
Stoiker,  welcher  als  Zeitgenosse  des  Kynikcrs 
Demetrius  aus  der  ersten  Ualfte  dea  dritten 
Jahrhunderts  bei  Porpbyrios  im  Leben  des 
Plotinos  genannt  wird. 

Miissmatiii,  JoRann  Gcorg,  batte 
sicb  182(»  mit  einer  lateiniscben  Abbandlung 
„Uber  Idealismus' oder  Idealphilosophie"  den 
pbilosophiscben  Doctorgrad  erworben  and 
1828  mit  einer  lateiniscben  Abbandlung  „Ubcr 
den  historischen  BegriflT'  der  Logik  und 
Dialektik"  in  Berlin  als  Privatdocent  filr 
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Philosophic  liabilitirt,  war  seit  1829  ausser- 
ordentliclier  Professor  dcr  Philosophic  in 
Hallo  geworden  und  daselbst  schon  1833 
gestorben.  Als  Schiilcr  Hcgels  stand  cr  An- 
fangs  in  einer  fast  sklavischen  Abhangigkcit 
von  desscn  Lehre,  wovon  er  sich  nachher 
etwas  befreite.  In  seinem  „Lehrbuch  der 
Seelenwisscnschaft  oder  rationalen  nnd  cmpi- 
rischen  Psychologic"  (1827)  machtc  er  den 
ersten  Versuch,  die  Psychologie  ,,wissen- 
schaftlich",  d.  h.  nach  dcr  Mcthode  der  „ab- 
soluten  Philosophic"  zu  begrtlnden.  Auaser- 
dem  gab  er  in  seinen  „Grundlinicn  dcr  Logik 
und  Dialcktik"  (1828)  einen  Auszug  der 
Hegel'schen  absoluten  (d.  h.  zugleich  die 
Mctaplivsik  einschliessenden)  Logik  zum  Ge- 
brauch  bei  scinen  Vorlesnngen.  Endlich  gab 
er  einen  „Grundriss  der  allgemeincn  Ge- 
schichte  der  christlichen  Philosophie,  mit 
besonderer  Rtlcksicht  auf  die  christliche  Theo- 
logie"  (1830)  heraus. 

Muti,  Francesco  (Franciscus  Mutus) 
war  urn  die  Mitte  des  IGj  Jahrhunderts  zu 
Casal  di  Apigliano  in  Galabrien  geboren, 
fiatte  seine  Stndien  in  Cosenza,  Neapcl  und 
Rom  gemacht,  sich  dann  in  vielcn  grOssern 
Stadteu  und  namentlich  Universitaten  Italiens 
aufgehalten  und,  als  Gegncr  des  Aristoteles 
und  der  Scholastik,  sich  zugleich  als  ent- 
schiedenen  Anhanger  des  Bernadino  Telesio 
gezeigt  und  nicht  bios  diescn,  sondern  auch 
den  Patrizzo  und  Campanella  gegcn  Angriffc 
vertheidigt.  Sein  dem  Telesius  gewidmetes 
Hauptwerk  hatdenTitel:  Ffancisci  Mutt 
Consentini  (d.  h.  aus  Coscnza)  disccplationum 
libri  quitif/ue  contra  calwnnias  Theori 
Angchttii  [Angeluzzi]  in  maximum  philo- 
sophum  Franeiscum  hrtritium  (1589). 


MiitsrltellP,  Sebastian,  war  1749  zu 
Allcrtshausen  in  Bayern  gcborcn,  seit  1793 
katholiscbcr  Pfarrer  in  Baumkirchen  bei 
Mtinchcn  und  starb  1800  als  gcistlicher  Bath 
zu  Freisingcn.  Er  gehiirte  in  seinen  religiOsen 
Anschanungcn  zu  den  rationalistisch  gcbildcten 
und  aufgcklilrten  Katholikcn,  deren  Stand 
punkt  nachmals  in  der  Schnle  Wcsscnbergs 
vcrtreten  war,  und  hat  als  Kantianer  dcr 
kritischen  Philosophie,  die  von  Startler  bc- 
k&mpft  wurde,  im  katholischcn  Bayern  Ein- 
gang  verschafft.  Philosophische  Schriftcn 
von  ihm  sind:  „Ueber  das  Sittlich -Gutc" 
(1788),  ferner  „Kritischc  Beirtrage  zur  Mcti- 
physik,  in  einer  1'rUfung  dcr  Stattler'schcn 
antikantischen  Lehre"  und  endlich  „Ver- 
mischte  Schriftcn  oder  philosophische  Gc- 
danken  und  Abhandlnngcn,  meist  moralischen 
Inhalts,  auch  mit  Rtlcksicht  auf  die  kritischc 
Philosophie"  (1794—98)  in  vier  Bfindchen, 
in  zweiter  Auflage  1799  erschiencn.  Scinen 
in  demselben  Jahre  begonnenen  „ Versuch 
einer  solchcn  fasslichen  Darstcllnng  dcr 
Kant'schen  Philosophie,  dass  hieraus  das 
Brauchbarc  und  Wichtige  derselbcn  fUr  die 
Welt  einlcuchten  moge"  hat  er  nur  bis  nun 
siebenten  Heft  gebracht,  und  wurdo  das  Werk 
von  einem  Freunde  desselben  (J.  Thanner) 
bis  zum  zwolften  Hefte  (1799  —  1806)  fort- 
gesetzt. 

Kajetan  Wei  Her,  Sebastian  Mutschclle's  Lcbcn. 
1803. 

>1  >  -( hi  aus  Chcnai,  cincm  Ort  in  Lako- 
nicn,  wird  bei  Platon  im  Protagoras  und  b(;i 
spatem  Berichterstattern  unter  den  so- 
genannten  sicben  Weisen  genannt.  Indesscn 
sind  nur  einige  unbedeutende  Aussprtlchc 
von  ihm  tlberliefert. 


-  IN'aattH^ner  (vom  hebriischen  „nahas*, 
die  Schlange)  oder  Ophianer  (Ophiten) 
hieasen  darum  „Schlangenbrflder"  oder 
Schlangenverehrer,  weil  sie  den  bflsen 
Schlangengeist  zugleich  als  ein  weises  und 
gntes Weaen  verehrten.  Wie sie  vomSchlangen- 
dienst  Aegyptens  ausgegangen  waren  und  die 
Erz&hlung  des  alten  Testaments  von  der 
Schlange  des  Paradieses  und  von  der  durch 
Moses  erhdhten  Schlange  allegorisch  aus- 
legtcn,  so  haben  einzelne  Abzweigungen 
dieser  gnostischen  Sectc,  die  ihre  Lehre  auf 
Jakobus,  den  Bmdcr  des  Herm,  zurdek- 
ftthrte,  den  messianischen  Mittelpunkt  des 
altcn  Testaments  theils  in  Kain,  theils  in 
Seth,  theils  in  Melchisedek  gefunden  und 


sich  unter  den  Namen  dor  Kainitcn,  dcr 
Scthiten,  dcr  Melchiscdekianer  mit  vcr- 
schiedencn  Modificationcn  ihrcr  gnostischen 
Grundanschaunng  bis  in's  sechste  christ- 
liche Jahrhundcrt  erhalten.  Im  Allgemeincn 
waren  diese  Anschanungen  mit  dcr  etwas 
jtlngcrn,  ebenfalls  zuerat  in  Alexandrien  auf- 
getretencn  Lehre  des  Gnostikcrs  Valentinus 
verwandt,  und  werden  die  Ophiten  als  die 
Ersten  genannt,  welche  sich  sclbst  als 
„Gnostikcrw  bezcichncten,  indem  sie  den  An- 
fang  dcr  Vollkommenheit  in  die  Erkcnntnks 
(Gnosis)  des  Menschen,  die  Vollendung  in 
die  Erkcnntniss  Gottes  setztcn.  Die  wesent- 
lichen  Grundzdge  ihrcr  Lehre,  deren  Kcnnt- 
niss  wir  den  Kircheuvlltern  Jrenaeus,  Epl- 
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phanius,  Theodorct  und  Hippolytos  verdankcn, 
siud  folgeude:  Aus  dem  Urvater  ging  als 
desscn  cwiger  Gedanke  der  gottlichc  Sohn 
und  aus  beidcn  der  liciligc  Geist ,  als  die 
Mutter  allcs  Lebendigen,  aus  der  Vereinigung 
des  Urvaters  uud  des  Sohnes  rait  dem  Geiste 
abcr  Christus  hervor.  In  der  innigen  Vcr- 
biudung  des  Urvaters,  des  Sohnes,  des  Geiates 
und  Cbristi  besteht  die  wahre  Kirche.  Die 
bei  der  Vereinigung  des  Urvaters  und  des 
Sohnes  mit  dem  Geiste  tiberstrdmende  gott- 
liche  Flillc,  die  Sophia,  stilrzte  jedoch  in  den 
Abgrund  der  Matcrie  hinab,  wo  sic  am  Orte 
der  Mittc  zurilckgehalten  wurde,  ohne  sich 
zur  Urmulter  erheben  zu  konnen.  So  ging 
aus  ihr  der  Chaossohn  Jaldabaoth  als  Welt- 
bildner  hervor,  weleher  mit  den  von  ihm 
geschaffeneu  Engeln  die  Kreisc  des  Ilimmels 
beherrscht.  Jaldabaoth  vergisst,  dass  die 
Weisheit  fiber  ihm  und  seinen  Engeln  thront, 
und  will  der  hiichste  Gott  sclbeT  sein;  abcr 
auch  seiue  Engel  erheben  sich  gegen  ihn. 
Er  crzeugt  in  leidcnschaftlicher  Begicrde 
nach  der  Matcrie  den  bdsen  Schlangengeist, 
wclcher  allcs  Bosen  Ursprung  ist  Aber 
dem  von  Jaldabaoth  und  seinen  Engeln  ge- 
8chafTcnen  und  beseeltcn  Urmenschen  (Adam) 
tlostc  unvermerkt  Sophia  den  gtfttlichen  Geist 
da.  Dagegen  vcraulasst  der  bdse  Schlangen- 
geist die  Menschen  zura  Abfall  von  Jaldabaoth. 
der  sic  sofort  aus  dem  Paradiese  stiess  una 
i miner  tiefer  in  Sllnde  und  Verderben  ge- 
rathen  licss.  Durch  die  Propheteu  unter  den 
Naehkommcn  Abraham's  wurden  letztere  an 
ihren  gottlichcn  L'rsprung  erinuert  uud  auf 
die  Erseheiuuug  Cbristi  vorbcreitct,  weleher 
sich  mit  dem  Menscben  Jesus,  dem  Sohne 
der  Maria,  vcreiuigte,  um  der  gefallcncn 
Welt  den  unbekanntcn  hdchsteu  Lrvater  zu 
vcrkiliidigen,  sich  aber  beim  Tode  Jesu  wieder 
zum  Himmel  crhob,  wo  er  zur  Rechten  Gottes 
sitzt  uud  die  heiligeu  und  cmpfanglichen 
Seclcn  an  sich  ziebt,  bis  er  alle  Licbtkeime 
auf  Erdcn  gcsammelt  hat  uud  damit  der 
Weltlauf  vollendet  ist 

\atali*  llervaeu*.  siehe  Hervey, 
Noel. 

\ausik}  (lis  wird  als  ciner  der  Lehrer 
des  Epikuros  genannt 

XaiiMphailcN  wird  bald  als  cin  An- 
hiiugcr  des  Deniokritos,  bald  des  Skeptikcrs 
Pyrrhon  und  zuglcich  als  einer  der  Lehrer 
des  Epikuros  genanut. 

V  .1 1  rim*,  aus  Tarent  wird  bei  Cicero 
als  eiu  Pythagoreer  aus  dem  dritten  vor- 
ehristlichen  Jahrhundert  genannt,  bei  welchem 
Cato  als  juugcr  Mann  eincn  pythagoreischen 
Vortrag  gchort  haben  soil. 

!\eob,  Johann,  war  17G7  zu  Steinheim 
bei  Hanau  geboren,  auf  dem  Gymnasium 
zu  Aschaffenburg  gebildet,  studirte  in  Mainz 
Theologic  und  Philosophic  und  wurde  1791 
in  bciden  zum  Doctor  promovirt,  alsbald  am 
Gymnasium  zu  Asckafl'enburg  angestellt  und 


1792  als  Professor  der  Logik  und  Metaphysik 
nach  Bonn  berufen.  Er  lehrte  die  Kant'sche 
Philosophic  im  Sinn  und  Geiste  von  Leou- 
bard  Kcinhold,  wie  dies  seine  ersten  Schriftcn 
darthun,  namlich:  „Das  Verhaltniss  der 
stoischen  Moral  zur  Religion"  (1791),  sodann 
„Ueber  Kant's  Verdienstc  um  das  Interesse 
der  philosophirenden  Vernunft"  (1794),  ferner 
die  bciden  im  Jahr  1795  verofFentlichten  Ab- 
handlungen  „  Widerlegung  des  demonstrativen 
Bewcisgrundes  ftlr  das  Dascin  Gottes  und 
Darstellung  dea  moralischen  Beweises"  und 
„  Ueber  die  Unmoglicbkeit  eines  specidativcn 
Beweises  fUr  das  Dasein  der  Dinge",  haupt- 
sachlich  aber  das  „  System  der  kritischen 
Philo8ophie,  auf  den  Satz  des  Bewusstaeins 
gegrtlndet1*  (1795  und  96,  in  zwei  Banden), 
eigentlich  ein  Commeutar  zu  Reinhold's 
Elcmentarphilosophie,  worin  zugleich  die  von 
Nicolaus  Tctcns  vertiffeutlichten  „philo- 
sophische  Versuche  iiber  die  menschliche 
Naturu  (1777)  benutzt  sind.  Nach  der  Be- 
setzung  von  Bonn  durch  die  Franzosen  (1794) 
zog  sich  Neeb  zu  seinem  geistlichen  Oheim 
nach  Ernstkirchen  im  Spessart  zurtlck  und 
beschaftigte  sich  mit  literarischen  Arbeitcn 
Vom  Standpunkte  Reinhold's  neigte  er  sich 
mehr  und  mehr  zu  den  Anschauungcn  von 
Franz  Hemsterhuis  und  Fr.  H.  Jacobi.  Diese 
Wendung  zur  (ilaiibensplnlosophie  tritt  in 
der  Schrift  lienor:  „Voruunft  gegen  Vcr- 
nunft  oder  Rechtfertigung  des  Glaubcns" 
(1797).  In  demselben  Jalire  war  er  Professor 
der  Philosophic  und  philosophischcn  Moral  an 
der  Centralschule  zu  Mainz  geworden  uud 
bekleidcte  zugleich  die  Stelle  eines  Civil- 
staudsbeamten.  Als  im  Jahr  1803  durch 
Napoleon,  den  Feind  der  „Ideologcnw,  die 
Proi'cssur  der  Philosophic  in  Mainz  auf- 
gehoben  wurde,  kaufte  sich  der  mittlcr- 
weilc  verheirathete  ratioualistisch-katholische 
Glaubensphilosoph  ein  Landgut  zu  Nieder- 
saulheim  bei  Mainz  und  bekleidete  dort  zu- 
gleich bis  zum  Jahr  1842  die  Stelle  eines 
Bilrgermeistera,  sowie  er  auch  als  Landtags- 
abgeordneter  zur  zweiten  hessischen  Rammer 
thatig  war.  Seine  Mussestunden  wurden  mit 
schriftstellerischen  Arbeiten  ausgefUllt,  in 
welchen  er  im  Sinne  der  Glaubensphilosophie 
fortwirkte.  Nachdem  er  im  Jahr  1812  eincn 
„  Brief  Uber  die  Freigeisterei  der  heutigen 
Erzichung44  verdffentlicht  hatte,  gab  er  eine 
Sammluug  seiner  in  Zeitschriften  ver- 
drTentlichten  Aufsatze  als  „Vermischte 
Schriften"  (1817  —  21),  in  drei  Banden 
heraus,  woranf  1834  das  Schriftchen  „Grtlnde 
gegen  die  Mtiglichkeit  einer  allgemeinen  Vcr- 
breitung  des  L'uglaubcns"  folgte.  Er  starb 
1843  in  Nicdersaulheim. 

Xees   von  Eseiiberk,  Christian 
Gottfried,  war  1776  auf  dem  Reichenberge 
bei  Erbach  im  Odenwalde  geboren,  auf  dem 
Gymnasium  in  Darmstadt  gebildet,  hatte 
I  1796—99  in  Jena  Medicin  studirt,  wo  er  zu- 
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gleich  mit  Ficlite  und  Schelling  bekannt  und 
fOr  die  philosophische  Richtung  gewonncn 
wurde.  Nachdem  er  kurze  Zeit  als  prak- 
tischer  Arzt  im  Odenwalde  gewirkt  nnd  dann 
auf  seinem  Land  gut  e  bei  Kitziogen  scinen 
naturwissenschaftlichen  Studien  gelebt  hatte, 
wurde  er  1817  als  Professor  der  Botanik 
nacb  Erlangen  und  bald  daranf  nacb  Bonn 
beTufen  una  zugleicb  zum  Prasidentcn  dcr 
kaiserlicb  Leopoldiniscben  Akademie  dcr 
Naturforscher  crwahlt  Im  Jabr  1830  folgte 
er  einem  Hufe  nacb  Breslan,  wo  er  als  ersten 
und  einzig  geblicbencn  Band  eines  Systems 
dcr  speculativen  Philosopbie  einen  in  den 
Anscbauungen  der  Schelling'schen  Schule 
sich  bewegenden  Abriss  der  „Naturphilo- 
sophie"  (1841)  verSffentlicbte ,  worauf  1852 
eine  „Allgemeine  Formenlebre  der  Katur" 
folgte.  In  Folge  seiner  Betheiligung  an  der 
Arbeiterbewegung  wurde  or  1851  von  seinem 
Amte  suspendirt  und  1852  durcb  richterliches 
L'rtbeil  entlassen,  und  hatte  in  seincn  letzten 
Lebensjahrcn  mit  Notb  und  Maugel  zu 
kampfen.  sodass  er  seine  Bibliothck  und  seine 
wissenschaftlichen  Sammlungen  verkaufen 
mus8te  und  die  Unterstiltzung  btllfreicher 
Freunde  in  Anspruch  nahra.  Er  starb  1858 
im  Alter  von  82  Jaliren. 

\  <•  1 1 M ■  s i ! >s,  Biscbof  von  Emesa  in  Syrien, 
veTSffentlicbte  urn  die  Mitte  des  fUnften  Jahr- 
hunderts in  griechischer  Sprache  eine  Scbrift 
„Ueber  die  Natur  des  Menschen" 
(deutscb  von  Osterhammer,  1819),  worin  er 
cine  genaue  Bekanntscbaft  mit  den  antiken 
Philosopbcn  Platon  und  Aristoteles  und  den 
Aerzten  Ilippokrates  und  Galenos  zeigt,  in 
scinen  eignen  pbilosopbiscben  Anscbauungen 
abcr  sicb  als  Eklektiker  mit  besonderer 
Hinneigung  zu  Platon  zu  erkenncn  giebt. 
Die  Seele  wird  von  ihm,  im  Anschluss  an 
Platon,  als  eine  unkOrperlicbe,  in  bestandiger 
Bewegung  begriffene  Substanz  gefasst,  von 
welcbcr  der  Lcib  seine  Bewegung  erhalt. 
Die  Seele  existirt  schon  vor  ihrcm  Leibe  und 
feiert,  obne  Uebergang  in  thierische  Leiber 
(Seelenwanderung),  nacb  dem  Tode  des  Leibcs 
ihre  Auferstehung  in  der  ewig  fortdaucrnden 
Welt. 

N  eok  It's  biess  einer  von  Epiknr's  Brtidern, 
die  anch  An  hanger  seiner  Lehrc  waren. 

Kestdr  ans  Tarsos  in  Kilikia  wird  als 
cin  Stoiker  aus  der  Schule  des  Panaitios  im 
letzten  vorcbristlicben  Jabrbundert  genannt. 

Kettesheim,  sichc  Agrippa  von 
Nettesheim. 

Keu-Aristoteliker  beissen,  im  Gegcn- 
satz  zum  arabischen  und  cbristlicben  Aristote- 
liamus  der  Scholastiker,  die  Erneuerer  der 
antiken  peripatetischen  Scbule  wahrend  des  so- 
genanntenZeitalters  der  Renaissance.  Wahrend 
bei  den  vorzugsweise  unter  dem  Einflusse 
platonischer  Anschaunngen  stebenden  syn- 
kretistischen  Scbolastikern  des  Mittelalters 
von  Aristoteles  nur  die  Scbriften  von  den 


Kategorien  nnd  vom  Gcdankcnausdruck  {de 
interpretatione)  bekannt  waren,  hatte  sicb 
seit  dem  Ende  des  zwiilften  Jahrhunderts 
durcb  die  Bekanntschaft  der  chmtlichen 
Scholastiker  mit  den  arabischen  Commen- 
tatoren  aristotelischer  Schriften  die  Kenntnin-s 
sammtlichcr  Schriften  des  Stagiriten  im 
Abendlande  verbreitet  und  durcli  die  Er- 
kenntniss  seiner  monotheistischen  Welt- 
anschauung die  Auffaasung  geltend  gemacbt, 
dass  diescr  Ftlrst  der  alten  Philosophen  ge- 
wissermassen  als  philosophiHcher  Vorblufer 
Christi  in  Bezug  auf  nattlrliche  und  welt- 
liche  Weisheit  zu  gclten  babe.  Immer  aber 
wirkte  wahrend  des  scholastischen  Mittel- 
alters Aristoteles  mitseinem  mftchtigen  Anschen 
nur  in  der  arabischen  und  cbristlicben  Vcr- 
kleidung,  von  welcher  derselbe  erst  durcb  die  in 
der  sogenannten  Renaissance -Zeit,  wahrend 
des  15.  und  16.  JahrhundertSj  vermitteltcn  Be- 
kanntschaft mit  dem  griechischen  Urtcxt  der 
aristotelischen  Schriften  befreit  wurde.  War 
nun  bereit8  am  Ansgange  des  Mittelalters  inner- 
halb  der  aristotelischen  Averroistenschulc 
durcb  die  nacb  dem  griechischen  Aristoteles- 
Ausleger  Alexander  von  Aphrodisias  sicb 
nennenden  Alexandristen "  der  Bann 
des  cinscitigen  scholastischen  Aristotelismus 
durchbrochen  worden;  so  gingen  anderc 
Aristoteliker  der  Renaissance  -  Zeit  dureh 
den  Rtickgang  auf  den  griechischen  Urtcxt 
nnd  die  tlbrigen  griechischen  Ausleger  des 
Aristoteles  auf  die  llerstellung  eines  reinem 
Aristotelismus  aus.  Hiernach  nnterseheiden 
sich  diese  Nen  -  Aristoteliker  des  ftlufzehn- 
ten  und  scchzehnten  Jahrhunderts  in  beson- 
dere  Gruppen,  namlich:  1)  als  averrois- 
tische  Aristoteliker,  zu  welchen  Nicu- 
letto  Vcrnias  (1180  in  Padua),  Alexander 
Achillini  (gest.  1518)  in  Padua  und  Bo- 
logna, Augu8tinns  Niphus  (1546)  in  Bo- 
logna und  Rom,  und  mit  panthcistischer  Wen- 
dung  auch  Andreas  Cacsalpinus  (gest. 
1603)  in  Pisa  gehOrten;  2)  als  alexan- 
dristische  Peripatetiker,  zu  denen  Pctrus 
Pomponatius  (gest  1525)  in  Padua,  Fer- 
rara  und  Bologna,  Simon  Porta  aus  Ncapel 
(gest  1555),  Julius  Caesar  Scaliger  in 
Holland  (gest.  1558)  gehOrten;  3)  als  rei- 
nere  Aristoteliker,  in  deren  Reihe  Georgios 
Scholarios,  genannt  Gennadios  (gest.  1464) 
in  Konstantinopcl,  Georgios  von  Trape- 
zunt  (gest.  1486^  zu  Vcnedig  und  Rom.  Theo- 
dorus  Gaza  (seit  1430  Lehrer  des  Griechi- 
schen in  Italien>,  Jacobus  Faber  (Stapn- 
lensis)  in  Paris  (gest.  1507),  Leonicus  Tho- 
maeus  (gest  1533)  in  Padua  standen ;  4)  als 
eklcktische  Aristoteliker  endlich,  dcrcn 
Reihe  Mclanchthon  in  Wittenberg  (gest 
1560)  durcb  das  Streben  eroffnet,  das  natu- 
ralistische  Element  in  der  aristotelischen 
Lehre  und  naracntlich  ilirer  Psychologic  mit 
dem  Glauben  dcr  evangelischen  Kirche  in 
Einklang  zu  bringen,  in  welcher  Richtung 
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Joachim  Camerarius  (gest.  1574)  und  Ja- 
cob Degen,  genannt  Schegk  (gest  1587) 
fortwirkten. 

Neiipyfhagoriicr,  hiesscn  eine  Reihe 
griechischer  und  rSmischer  Philosophen  der 
romisdien  Kaiscrzeit,  welche  mit  besondercr 
Vorlicbe  fllr  die  mystische  Scite  der  pytha- 
goraischen  Lehre  einen  mit  platonischen, 
ariatotelischen,  stoischen  und  selbst  epikn- 
riiischen  Elementen  versetzten  philosophi- 
sclicn  Synkretismus  vortrugen,  welcber  da- 
neben  anch  orientalische,  insbesondere  ftgyp- 
tische  Anschauungen  aufnahm.  Dieser  Neu- 
pythagoriii8mns  war  besonders  in  der  da- 
maligcn  Wcltstadt  Alexandria  wirksam,  wo 
anch  die  den  altern  Pythagoraern  Archytas 
von  Tarent  und  Ocelius  Lncanus  unterge- 
schobenen  Schriften  entstandcn.  Spatere 
Scbriftstcller  wissen  von  eincr  ausgebreite- 
ten  pythagoraischen  Literatnr,  von  welcher 
am  nur  wenige  Schriften  vollstandig,  die 
meisten  nur  in  zerstrenten  Brachsttlcken  er- 
bnltcn  sind,  deren  Inbalt  jedocb  die  Unacht- 
beit  dcutlicb  genng  verrfith.  Die  Unter- 
Bcbiebung  soldier  pythagoraischen  Scbriften 
untcr  dem  Namen  altcrcr  Pythagorfler  batte 
schon  im  Zeitalter  des  Kaisers  Augustus 
bcgonnen  und  nahm  immer  mebr  zu ,  sodass 
una  die  Titel  von  mebr  als  siebenzig  soldier 
ncupythagoraischen  Scbriften  uberliefert  wor- 
den  sind,  welche  untcr  den  Namen  von  einem 
balben  Hnndert  angeblicb  altpythagoraischer 
Scbriftstcller  verbreitet  worden  waren.  Von 
dieser  pscudonymen  Literatur  abgeseben, 
sind  als  Hauptverrreter  des  Neupythago- 
riiismus  zu  nennen:  Moderatns  aus  Gades 
o<ler  Gadeira  in  Phonizien  (nm  das  Jabr 
50  n.  Cbr.),  Nikomachos  ans  Gerasa  (im 
ostlichen  Palaatina,  um  das  Jabr  150  n.  dir.) 
und  besonders  der  unter  Nero  und  dessen 
Nachfolgern  lebende  Apollonios  aus  Tya- 
na,  welcher  zngleicb  als  Wundermann  die 
Welt  durchreiste. 

Kcuplatoniker  werden  dicjenigcn  syn- 
kretiatischen  Philosophen  der  rOmischen  Kai- 
scrzeit genannt,  welche  gleichzeitig  neben 
dem  gricchisch-jtldischen  Synkretismus  (Phi- 
lo  JudacusJ,  dem  Neupythagoraismns,  dem 
chri8tlichen  Gnosticismus  und  dem  pbilo- 
8ophischen  Synkretismus  der  Kirchenvfiter 
cine  Versetzung  platonischer  Lehren  mit 
mythologischen  und  mystisch  -  symbolischen 
Anschauungen  der  griechisch  -  orientalischen 
Volksrcligionen  versuchten.  Auf  solcher 
Grundlage  entstand  in  antik-philosophischem, 
besonders  platonischem  Gewande  ein  nach 
dem  damaligen  wunderstichtigen  Zeitgeiste 
Rcmodelter  und  phantastisch  aufgeputzter 
thco8ophi8cher  Supranaturalismus  des  Hei- 
dcnthnms,  welcher  sich  mit  ciner  gcgen  das 
Christcnthum  feindseligcn  Tendcnz  verband. 
Im  Allgcmeinen  gait  es  dabei  hauptsiichlich 
nm  folgende  Punkte.  Znnilchst  strebtc  man 
die  Vielheit  der  GOtter  zu  einer  dem  alten 


Gdtterglauben  nnbewussten  Einheit  in  Gestalt 
einer  Eraanationslehre  zu  fQhren  und  aus 
morgen-  und  abendlandischen  Philosophemen 
und  Religionsanschauungen  einen  t  ni versa  - 
lismus  des  heidnischen  Glanbcns  zu  gewinnen. 
Dabei  werden  die  Gdtter  in  ihxer  Ueber- 
weltlichkeit  oder  Transscendenz  zugleich  als 
innerweltlich  wirksame  Wesen  aufgefasst  und 
gehdrcn  als  Landesgdtter  miteammt  den  ge- 
fallenen  Menschengeistern  zu  einer  Ober- 
sinnlichen  Welt,  aus  deren  Verstand  die 
Seele  als  Weltbildner  (Urheber  der  Sinnen- 
welt)  hervorgeht  Die  Moglichkeit  einer 
Erhebung  zu  dem  Einen  wahrhaft  Guten 
oder  einer  Einsenkung  des  endlichen  Geistcs 
in  das  Urwesen  gcschieht  durch  Askese  (Welt- 
verleugnung),  Theurgie  (Gdtter  -  und  Geiater- 
bezwingung)  und  Ekstase  (Verztlckung  und 
unmittelbare  Gottesanschanung).  In  seiner  ge- 
schichtlichen  Entfaltung  lasst  sich  der  Neu- 
plntonismus  unterscbeiden :  1)  als  alexan- 
driniseh-rdmische  Schule,  zu  welcher 
Amm6nio8  Sakkas  (der  Sacktrager)  mit 
seinem  Schiller  Origenes,  Longinos  und 
Plotinos  (gest  270),  sowie  des  letztern  be- 
deutendster  .Schiller  Porphyrios  (gest  304) 
geh5ren;  2)  abi  sy  rise  he  Schule,  zu  wd- 
cher  der  urn's  Jahr  300  bltlhende  J amb li- 
cit os  mit  seinen  SchQlern  Theodoros  von 
AsinC,  J  u  I  i  a  n  u  s  (Apostata,  der  Abtrtlnnige \ 
Themistios  aus  Paphlagonien  und  der 
Verfasser  der  (unter  Jamblich's  Namen  ver- 
breiteten)  Schrift  „tiber  die  agyptischen 
Mysterien"  gehOren;  3)  als  athenisehe 
Schule,  in  welcher  das  Streben  tlberwiegt, 
die  Schriften  des  Platon  und  Aristoteles  zu 
erklaren.  Zu  dieser  Schule  gehoren:  der 
jllngere  (von  dem  unter  Trajan  lebenden 
platonischen  Historiker  Plutarchos  aus  Chai- 
roneia  zu  nnterscheidende )  Plutarchos  ans 
Athen  (gest  433),  dessen  Schttler  Syrianos 
aus  Alexandrien,  Syrian's  Schtiler  Proklos 
(Proculus)  aus  Konstantinopel  (gest.  485 , 
des  Letztern  Schtiler  Marinos  ans  Flavia 
Neapolis  in  Palastina,  der  Cilicier  Simpli- 
k  i  o  s  und  der  letzte  Schulvorsteher  D  a  m  as  - 
kios  in  Athen,  unter  welchera  im  Jahre  529 
durch  Edict  des  Kaisers  Justinianus  die  Schnle 
von  Athen  geschlossen  wurde.  Neben  diesem 
heidnischen  Neuplatonismns  war  der  philo- 
sopbi8che  Synkretismus  der  christlichen  Kir- 
chenvater  flbcrwiegend  mit  platonischen  und 
nenplatonischen  Anschauungen  versctzt,  und 
sind  als  solche  patristische  Platoniker  nnd 
Neuplatoniker  J  u  a  t  i  n  u  s  der  Martyrer,  Cle- 
mens von  Alexandrien  und  dessen  Nach- 
folger  Origenes,  der  Kirchenvater  Au- 
gustinus  und  der  angebliche  Dionysins 
Areopagita  zu  nennen,  welcher  zu  Ende 
des  ftlnftcn  Jahrhunderts  die  Strahlen  des 
christlichen  Neuplatonismus  der  Kirchenvater 
zu  einer  mystisch  -  thfcosophiachen  Weltan- 
schauung versclimolz,  welche  durch  Ver- 
mittlung  seines  Auslegers  Maxim  us,  dea 
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Bekenners  (580  —  662),  dem  erstcn  Neupla- 
toniker  des  christlichen  Abcndlandes,  dem 
I rlander  Johannes  Scotua  Erigcna  (843  bis 
877)  ttberliefert  wurde.  Ueber  die  nenen 
Platoniker  des  Renaissance  -  Zeitalters  ver- 
gleiche  der  Leser  den  Artikel  „Platonische 
Akaderaie44. 

Nicolai .  Christopb  Friedrich,  war 
1733  zu  Berlin  als  der  Sohn  cines  Buch- 
hilndlers  geboren  und  zuerst  in  der  Scbule 
des  Waisenbau8es  in  Halle  gebildet,  nacb 
dem  Bcsuch  der  Realschule  in  Berlin  seit 
1751  als  Bnchhandlerlehiling  zu  Frankfurt 
a.  d.  Oder  und  im  Verkehr  mit  einigen  Schtllern 
des  Aesthetikers  A.  G.  Baumgarten,  fUr  die 
deutsche  Literaturbewegung  lebhaft  interres- 
sirt.  las  und  ttbersetzte  er  Homer  und  die 
cnglischen  Dichter  Milton  und  Thomson, 
vertiefte  sich  in  die  WolfTsche  Philosophic, 
in  Bayle,  Cartesius  und  Locke  und  war  un- 
versehens  aus  dem  Buchhandlerlehrling  ein 
Gelehrter  geworden.  Naehdem  der  Neun- 
zchnjahrige  im  Jahr  1752,  kurz  vor  dem  Tode 
seines  Vaters,  nach  Berlin  zurttckgekehrt 
war,  blieb  cr  in  dem  von  seinem  altera 
Bruder  tibernommenen  Buchhandlergeschafte 
als  Gchtllfe  und  warf  sich  dancben  auf  eine 
erfolgreiche  schriftstellerische  Thatigkeit 
Auf  einen  Aufsatz  znr  Vertheidigung  Milton's 
gegen  Gottsched  folgten  1755  die  anonym 
veroffentlichten  „Briefe  tiber  den  jetzigen 
Zustand  der  schOnen  Wissenscbaften  in 
Deutschland %  durch  welche  seine  Bekannt- 
schaft  und  Freundscbaft  mit  Leasing  ver- 
anlaast  wurde,  welcher  ihn  bei  Moses  Mcndels- 
Hohn  einftthrtc.  Im  Verein  mit  beiden  gab 
Nicolai  seit  Ostern  1757  die  „  Bibliothek  der 
schOnen  Wissenscbaften  und  freien  Ktlnsteu 
heraus.  Nach  dem  im  Herbst  1758  plotz- 
lich  erfolgten  Tode  seines  Bruders  musste  er 
aich  an  die  Spitze  der  ererbten  Bucbhandlung 
stellen  und  tibergab  die  Herausgabe  der 
„  Bibliothek1*  an  den  Dichter  Chr.  F.  Weisse. 
Digegen  grtlndete  er  im  eignen  Verlag  1759 
die  Zeitschrift  „Briefe,  die  neueste  Literatur  be- 
treffend4*  (gewfihnlich  kurzweg  die  „Literatur- 
briefe44  genannt).  welche  1765  mit  dem 
24.  Bande  geschlo&sen  wurden.  An  dercn 
Stelle  trat  (1765)  die  „AlIgemcine  deutsche 
Bibliothek",  welche  voile  vierzig  J  ah  re 
lang  als  der  Kampfplatz  ftir  die  rastloa  vot- 
schreitendc  theologische  und  philoaophische 
Aufklarung  in  Deutschland  von  unermess- 
lichem  Einfluss  gewesen  und  1775  sogar 
durch  Beschluss  des  Berliner  Staatsraths 
offentlich  fUr  „ein  ntitzlicbca  Werk44  crklart 
wurde.  Als  nach  dem  Tode  des  grossen 
Konigs  die  Bedrllckungen  der  Presse  durch 
den  Staatsminister  Wdllncr  cintraten,  Ubergab 
Nicolai  die  im  Jahr  1794  in  Prcnssen  ver- 
botene  Zeitschrift  dem  Buchhandler  Bohn  in 
Hamburg,  welchem  nnter  der  d&niachen  Re- 
gierung  eine  grOssere  Pressfreiheit  vergtinnt 
•   war  und  welcher  aie  unter  dem  Titel  „Neue 


Allgemeine  deutsche  Bibliothek44  fortsetzte, 
bis  sie  im  Jahr  1601  Nicolai  wicder  in  acincn 
eignen  Verlag  nehmen  konnte.  Sie  wurde 
er8t  im  Jahr  1805  geachlossen  und  umfasst 
im  Ganzen  256  Bande.  Nicolai  wollte  darin 
(wie  Schlosser  in  seiner  Geschichte  des  acht- 
zehnten  Jahrhunderts  treffend  bemcrkt),  nach 
deutscher  Art,  wie  Diderot  und  D'Alembcrt 
nach  franzdsischer  Art,  die  neue  Aufklarung 
tlber  alle  Fflcher  des  Wissens  verbreiten; 
die  Franzosen  schrieben  daher  fttr  die 
Pariser  Welt  die  „ Encyclopedic" ,  Nicolai 
grtlndete  fttr  deutsche  Gelehrte  die  „  All- 
gemeine deutsche  Bibliothek".  Die  Religion, 
die  bier  gelehrt  wurde,  ging  znletzt  einzig 
auf  den  Glauben  an  Gott  und  Unaterblichkcit 
hinaus  und  auf  die  Mahnung  zu  tngendhaftem 
und  werkthatigem  Wandel  und  zu  milder 
Duldaamkeit  gegen  Andersdenkende.  Das 
Weaen  der  cliristlichen  Offenbarung  wurde 
als  Ubereinatimmend  mit  der  sogenanntcn 
natilrlichen  oder  Vernunftreligion  aufgefasst 
und  Chriatua  ala  der  tugendhafteste  und 
weiteste  der  Menschen  angenommen.  Der  im 
Jahr  1773  von  Nicolai  verftffentlichte  satirische 
Roman  ^Das  Leben  und  die  Meinungcn  des 
Herrn  Scbaldu8  Nothanker4*  hatte  ea  auf  die 
Entlarvung  der  orthodoxen  und  heuchlerischen 
Geistlichen  der  protestantischen  Kirche  ab- 
gesehen,  welche  (wie  es  in  dem  Buche  heiast) 
atets  ihre  eigne  schlechte  Sache  zur  Sachc 
ihrea  8taude8,  der  Religion  und  des  all- 
milchtigen  Gottes  8elber  machen.  Das  Bnch 
hatte  eine  grosse  Wirkung,  und  selbst  Lea8ing 
und  Wieland  sprechen  ihren  vollaten  Beifall 
aus.  Nicolai's  unttberwindlicher  Hang  zu 
Dttnkel  und  Eitelkeit  hatte  indessen  zur 
Folge,  daas  sich  bei  ihm,  je  alter  er  wurde, 
um  so  mehr  die  Vorstelluug  festsetzte,  dasa 
aein  Wi88en  und  Denkcn  die  Norm  alios 
Wiasens  und  Denkens  ttberhaupt  aei.  Mit 
unerachttttcrlicher  Gemttthsruhe  gegen  alle 
Angriffe  und  Abfertigungen ,  die  ihm  zu  Theil 
wurden,  trat  er  alien  denjenigen  Geistcs- 
richtungen  entgegen,  welche  nach  seiner 
Meinung  veThinderten,  ein  verntlnftiger  Mann, 
ein  tflchtiger  Bttrger.  ein  solider  Geschafts- 
mann  zu  werden.  So  hielt  er  sich  filr  bemfen, 
im  elften  Band  seiner  „  Beschreibung  eincr 
Rciac  durch  Deutschland  und  die  Schweiz44  mit 
einer  Anzahl  von  (seiner  Meinung  nach)  philo- 
sophischen  Querkdpfen  anznbinden,  welche 
sich  damals  nnter  dem  Einilnsse  der  8ie  bc- 
herrachenden  kritischen  (Kant'achen)  Philo- 
aophie  einbildeten,  mit  ihren  „transscen- 
dentalen44  und  „forraalenM  Wortapielen  die 
deutsche  Sinnenwelt  auf  einen  beasern  Fusa 
zu  aetzen.  Er  erklarte  auadrttcklich,  dass  er 
seit  langer  Zeit  von  einem  unwiderstehlichen 
Triebe  besessen  aei,  unangenehme  Wahrheitcn 
difentlich  und  oflenberzig  heraus  zu  sagen, 
wenn  er  sie  fttr  ntttzlicn  und  ndthig  halte. 
Darnm  hielt  er  es  denn  auch  fttr  Pflicht,  sich 
nachdrttckUch  gegen  die  Missbrauche  zu  er- 
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klaren,  welcbe  damals  mit  der  spitzfindigen 
^transscendentalcn  formalen  Philosophie" 
und  ilircr  dunkeln,  gesckraubten  und  zweck- 
los  uubcsti m niton  Schul  -  Sprache  gctrieben 
werde.  Er  fand  e3  unertragUch,  dass  jetzt 
bartlosc  hinge  Leutc.  die  noch  nicht  wussten, 
was  rechta  und  links  sei,  wie  Mtlcken  an 
rim  in  war  mm  Soramertagc,  in  Deutschland 
als  Philosophaster  herumschwarmten  und  den 
Ddnkel  besaasen,  als  Ober-  und  Unteraufseber 
dcr  dreiasig  Millionen  Deutschen  eingesetzt 
zu  sein  und  mit  ibren  transscendentalen 
Hirngespinnsten  dieselben  leiten  zu  ktinnen. 
Die  Ilerrn  Ficbte,  Nietkammer,  Scliaumann, 
Graffc,  Hcidenreich,  Goess,  Westphal,  Scbelling 
bckamcn  demgemass  von  dem  Berliner  Aus- 
spcndcr  unangenehmcr  Wakrhciten,  ein  jeder 
sein  Theil,  ofienberzig  herausgesagt.  Indessen 
darf  uns  die  Thatsache,  dass  Nicolai's  ge- 
BunderMenscbenverstand  mit  seinen  Urtheilen 
(Iber  pbilosophiache  QuerkOpfe  und  Uber  das, 
was  sich  in  Fichte's  Tagen  als  kritische 
Philosophie  und  Wissenschaftslebre  rait  dem 
Auspruch  auf  den  hoclisten  Tiefainn  breit 
machte,  entschieden  auf  der  rechten  Fahrte 
war,  nicbt  bindcrn  zugleich  anzuerkennen, 
dass  dcr  Mann,  den  die  bchiller-Goethe'schen 
Xcuien  als  cincn  Leerkopf  bezeicbneten, 
von  dem  eigentlicben  Gebalt  und  der  Trag- 
wcite  dcs  kritiscken  Lcbenswerkes  Rant's 
kcine  Abnung  hatte.  Dass  er  nicbts  desto- 
wcniger  in  viclen  Stlicken  den  Nagel  auf 
den  Kopf  traf,  mOgen  folgende  Auslassungen 
bcweisen.  Mchrerc  kritische  Philosopben  (so 
liess  er  sich  vernehmen)  behaupten  gerade 
bcrau8,  Wahrheit  liege  einzig  und  allein  in 
den  Vcrstandesbegriffen  der  Philosophie  be- 
grabcn,  und  sie  dilrften  nur  die  liana  an  deu 
Eimer  Iegen,  um  die  reinen  Begriffe  nach 
vorgeschriebener  Weise  abzuhaspeln,  in  eine 
beliebte  Form  zu  giessen  und  alle  mensch- 
liebe  Kcnntnisse  auf  Satze  zurUckzufdhren, 
welche  bios  formal,  unbcdingt,  (lurch  sich 
sclbst  festgcsetzt  seien.  Wie  nun  aber,  wenn 
ein  soldier  unbedingtcr  Grnnd  dem  mensch- 
licben  Verstmde  Uberhaupt  nicht  gegeben 
wiirc?  wenn  wir  unserer  Natur  nach  uns  der 
unbedingtcn  Wahrheit  durch  Philosophiren 
'/war  mil  mm,  sie  aber  aucb  durch  tausend 
Systeme  doch  nicmals  erreichen  konnten? 
wenn  alle  philosophische  Systeme  nicbts  als 
mcnschliche  Vorstellungsarten  waren  und  ins- 
besonderc  jedes,  um  Andern  mitgetbeilt  zu 
wcrden,  durch  die  Sprache  gehen  mOsste? 
Bis  jetzt  scheint  die  Theorie  diescr  Herren 
nicht  entdeckt  zu  haben,  dass  sich  der 
menschliche  Geist  nicht  eine  lange  Reihe  von 
Jahren  liindurch  iu  cine  und  dieselbe  Form 

S'csscn  lasst.  dass  vielmebr  auch  die  Form 
S  Philosophie,  wie  schon  die  alte  Gellcrt' 
scbe  Fabel  vom  llute  zeigt,  iromer  verander- 
licb  ist  Vor  dem  grossen  Guckkastcn  der 
Welt  stehen  die  Philosopben  und  gucken 
jeder  durch  sein  Glas,  ob  sie  etwaa  von  der 


transscendentalen  Welt  erblicken  mochten, 
und  jeder  sieht  durch  sein  Glas  die  Dinge 
anders  gefarbt.  Jeder  streitet  mit  dem  andern 
gar  ritterlich  und  guckt  dabei  fleissig  durch 
sein  eignes  Glas  und  ttberzeugt  sich  immer 
mehr  durch  Anschauungen  und  durch  SchlOsse, 
dass  alle  Andern  falsch  sehen  und  nicht 
wisscn,  was  sie  reden.  Ich  denke,  Alle  haben 
Kecht  und  Alle  Unrecht.  und  das  warden 
sic  Alle  deutlicher  einsehen,  wenn  es  nur 
Jedem  gefiele,  in's  Glas  des  Andern  zu 
gucken,  ehe  sie  stritten.  Gefiele  es  ihnen 
einmal,  den  Grad  der  Wahrheit  und  den 
Grad  der  Tauschung  zu  wdrdigen,  die  in  jedem 
Systeme  vcrhaltnissmassiR  zu  linden  sind; 
zu  tlberlegen,  dass  alle  Diu^c  von  verschie- 
denen  Sciten  konnen  betrachtet  werden  und 
sehr  verschieden  ausseheu,  je  nach  dem  ver- 
schiedenen  Gesichtspunkt .  aus  dem  man  sie 
ansieht;  so  wUrde  nicht  Jeder  laut  verkUnden, 
bei  ihm  allein  werde  —  die  Seife  gekocht! 
Ich'  glaube  so  wenig  an  eine  allein  selig- 
machende  Philosophie,  als  an  eine  allein 
seligmachende  Kircbe.  Was  ich  aber  den 
kritischen  Philosophaatern  nicht  vergessen 
kann,  ist  dies,  dass  sie  in  dieser  Sin  nen welt, 
wo  doch  Erfnhruii£  AUe.s  ist,  auf  ihre  von 
der  Erfahrung  tiiiabhiingigen  Siitze  und  auf 
sich  selber  beruhendeu  (iesetze  Alles  bauen 
und  dabei  mit  sproder  Verachiung  auf  die 
wirkliche  Erfahrung  herabsehen.  ihre  trans- 
scendentalen Ilirugespinnste  <aber  als  all- 
gemeingilltig  ausschrcien,  wie  ein  Quacksalber 
einerlei  Pilaster  auf  alle  Wunden  legt  — 
In  seinem  Widerwillcn  gegen  alle  gelehrte 
Terminuli^'ie  hatte  der  Cborfahrer  der  Ber- 
liner Aufklarung  die  Kant'schen  Bezeich- 
nungcu  „u  priori"  fllr  dasjenige,  was  dcr 
menschliche  Geist  von  vornherein  aus  sich 
selbst  und  vor  aller  Erfahrung  und  unab- 
hilngig  von  derselben  zur  Erkenntniss  hinzu- 
briichte,  und  „a  posteriori"  fiir  das  erst 
hinterher  aus  der  Erfahrung  Gewunaene  mit 
„vonvornig'4  und  „von  hintenig*4  ilbcrsetzt 
und  machte  von  diesen  Ausdrtlckcn  in  einem 
burlesken  Romane  Gebrauch,  den  er  unter 
dem  Titel  „Leben  und  Meinungen  Sempro- 
nius  Gundiberts  eines  deutschen  Philosophen14 
(1798)  gegen  Fichte  veroffentnehte.  Der  Held 
dieses  Buches  war  aus  einem  Leinweber 
(Fichte's  Vatcr  war  ein  solcher)  und  aus 
einem  Magister  zusammengesetzt  und  ein 
AnhMnger  der  „vonvornigen  Vernunft  und 
Vonvornenphilosophie1*.  Nach  semer  Meinung 
ware  das  Handeln  der  Pbilosophen  Nichta 
als  rein  unbedingtes  Denken  von  vornherein, 
reine  Form  ohne  erfahrungsmassiges  An- 
schaucn.  Die  neuen  deutschen  Pbilosophen 
von  der  Art  Fichte's  haben  ihre  Vernunft 
iuisgestiiubt,  iml  1  sic  alle  Erkenntuias,  die 
durch  die  Sinue  kommt.  davon  abgezogen 
haben  uud  vor  der  Erfahrung  sich  wie  vor 
der  Pest  hilten.  Das  Gehirn  des  Dr.  Mond- 
schein  (worin  der  im  Jahr  1798  in  Jena  ver-  - 
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8torbene  Dr.  Obcrreit,  ein  eifriger  Pichtianer 
verstanden  war)  war  von  vorn,  wo  die  Dcnk- 
forinen  und  die  tranascendentalen  Ueductionen 
aus  sich  selbst  heratammen,  gar  ergicbig  und 
mild;  aber  von  hinten,  wo  der  Fleiss,  das 
■Studiren  und  die  Fahigkeit,  Andercr  Ge- 
danken  zu  fassen  und  dadurfch  etwas  zu 
lernen,  ihreu  Sitz  habcn,  war  dassclbc  knO- 
cbern  und  starr.  Seitdem  nun  die  reine 
Form  vorachreibt,  wie  es  in  der  Sinneuwelt 
unbedingt  und  ohne  sinnliche  Erfabrung  in 
Deutscbland  geben  soli,  webt  Gundibert  Lein- 
wand  und  Daraast,  viele  Jabro  lang  nfltzlicb 
zu  gebrauchen,  und  die  Ilerm  Vonvoruphilo- 
sophcn  scbreiben  Bilcber,  die  in  eineui  balben 
Jabre  den  Weg  allcr  Makulatur  geben.  Auf 
dcu  letzten  Lumpen  von  Guudibert's  Lein- 
wand  kOnneu  nocb  nach  vierzig  Jabren  die 
tiefsinnigsten  Lebreu  der  kritiaehen  Philo- 
sophic gedruckt  werden,  wofern  aie  vierzig 
Jabre  daucrn  sollte.  Der  Gesehichtssclirciber 
Jobannea  Mailer  als  Liebhaber  der  „Von- 
hintcnphilosophie"  rUhmte  in  einem  Brief 
an  Nicolai  utescn  Roman  als  ein  Meister- 
stttck  in  seiner  Art  und  boffltc,  dicae  Scbrift 
sollc  viel  dazu  beitragen,  durcb  die  Geiaael 
dca  Lacherlichen  eine  pbilosopbiacbc  Rascrei 
zu  veracbeucben ,  welcbe  zur  uugelegenaten 
Zcit,  da  die  Ktipfe  scbon  andcrweitig  ver- 
scbroben  waren,  eracbienen  sei,  um  das  Maasa- 
der  Verwirrung  voll  zu  macben.  Ficbtc  re- 
vangirte  aicb  fur  dieae  Scbrift  mit  der 
Gegcnacbrift  „Fricdricb  Nicolai's  Lebcn  und 
souderbare  Meinungen"  (1801).  In  zwiilf 
Kapiteln  wurde  Ilerr  Nickel  der  Leerkopf 
zum  Dank  dafUr,  daaa  er  Ficbte'n  unter  die 
Querkopfe  gerecbnet  batte,  ala  vollcndetc 
Darstelluug  einer  abaoluten  Geiateaverkehrt- 
heit,  als  vollendetes  Beiapiel  eiuer  radicalen 
GeisteazerrUttung  und  Verrttckung  in  aeinem 
Zeitalter  behanuelt  und  der  Nacbwelt  ala 
Muster  seiner  Gattung  Uberlicfert.  Im  Zeit- 
alter der  pbiloaopbiacben  Romantik,  welches 
auf  die  BlUtbczeit  der  deutschen  Aufklarung 
gcfolgt  war,  batte  8icb  Nicolai  Uberlebt  una 
das  jUngere  Geachlccbt  war  ibm  aber  den 
Kopf  gewacbaen.   Er  atarb  1811  zu  Berlin. 

F.  L.  6.  VOn  G ticking,  Friedrich  Nicolai's  Lcben 
und  litcrarLschor  Xnchlass.  1820. 

Nicolaus  von  Autricuria  oder  Al- 
tricuria  war  ala  Baccalaureua  der  Theo- 
logie  zu  Paris  im  Jabr  1348  auf  Anatiften 
Roma  von  der  Pariser  Univer  iital  zum 
Widerrufe  verscbiedener,  auf  die  nomina- 
liatiscbe  Anschauungswci  ;e  Occam'a  gcgrUu- 
dcter  Satze  genOtbigt  worden.  Die  ausWaaigen 
Bebauptungcn  dcaaclbcn  wareu  hauptaachlich 
folgeuue :  A  u  s  dem  Sebcn  konnen  wir  nicbt 
folgern,  einen  Gegenatand  geaehen  zu  habeu. 
Die  Welt  mit  alien  ibren  Theilen  iat  ewig, 
und  es  kauu  vom  Nicbtaein  zum  Sein  keia 
Ucbergang  gedacbt  werden.  In  den  Natur- 
vurgangen  giebt  ea  Nicbta,  ala  Bewegung, 
d.  b.  Verbiudung  und  Trcunung  der  Atome. 


Wenn  wir  annchmen,  daaa  etwas  die  Ursacbe 
einca  Andern  aei,  so  kiinncn  wir  docb  nie- 
mala  aicber  wisscn,  daaa  letztcrcs  aua  eraterm 
ohne  Dazwiachcntretcn  Gotten  erfolge.  In- 
dem  wir  den  Begriflf  Gottea  als  allerwirk- 
lichateu  Wesena  habcn,  aind  wir  nocb  keines- 
wega  gewias.  daaa  ein  solches  Weaen  exiatire. 
Am  Beaten  lasat  man  in  der  Philoaophie  den 
Aristoteloa  und  Averroea  ganz  bei  Seitc  und 
wendet  sicb  direct  an  die  Dinge  aelbst,  alao 
an  die  Erfabrung. 

Nicolaus,  genannt  Boncttns  oder 
Bo  net  ins,  war  ein  Minorit  (Franciakaner- 
mtfnch)  aua  derzweiten  Halfte  dea  fanfzehntcn 
Jahrbundcrts  und  Professor  in  Venedig  und 
hat  ausaer  einer  verloren  gegangenen  Scbrift 
„Topica"  auch  Coramentare  aber  die  vier 
Bacher  der  „Scntenzenu  des  Petrua  Lom- 
bardua  (Peter'a  von  Novara)  und  zu  ver- 
scbicdencn  naturwisscuachaftlichen  Werken 
des  Ariatotelc3,  sowie  zu  der  Metapbvaik 
und  den  Kategorien  deaaelbcn  verfaaat  welcbe 
1193  gedruckt  wurdeu.  Er  vertritt  (larin  ala 
Scotist  (Anhaugcr  des  Duns  Scotus)  einen 
extremcn  Realismua  in  Bezug  auf  die  Auf- 
faaaung  der  Bedeutung  der  Universalicn 
(Allgemeinbegriflfe),  indem  er  den  Kategorien 
selbatstandige  Exiatenz  zuachreibt. 

Nicolaus  de  Ciamangia  (Nicolaus 
Clamangiua)  war  1300  zu  Clemangcs  in 
der  DiiJceae  Chalons  geboren,  seit  seinem 
zwolften  Jabre  im  Collegium  von  Navarra 
zu  Paria  gebildet,  hielt  seit  1381  ala  Magister 
artixun  dort  Vorleaungcn,  atudirte  seit  1386 
unter  Peter  d'Ailly  (Petrua  de  AUiaco)  und 
{Johannes  Charlier  aua)  Geraon  Theologic 
und  war  1393  Rector  der  Pariser  I'niversitat. 
Spater  war  er  nach  maucherlei  miaslichen 
Lagen,  in  die  er  durch  aeine  Anhanglichkeit 
an  den  Papst  Benedict  XIII.  gekommen  war, 
bei  den  Kanonikern  iu  Langrea  Schatz- 
meister  geworden  und  atarb  im  Jahre  1440 
im  Collegium  von  Navarra  zu  Paria.  Seine 
Schriftcu  wareu  hauptaiichlich  kirchenpoli- 
tiachen  Inhaltes  und  zeigen  ihn  nach  aeinen 
philosophiacbeu  Anachauungen  als  einen  An- 
hanger  des  Nomiualiaten  Occam. 

A.  Mtintz,  NlooUuu  Clemangcs,  sa  vie  et  so  a 
cents.  1846. 

Nicolaus  von  C uaa  (Cusanua  hiesa 
eigentlich  Nicolaua  Chrypffs  (Krebs) 
und  war  ala  der  Sobn  eiuca  Winzera  und 
Fischers  1401  im  Dorfe  Kues  Cues)  am 
linken  Moaelufer,  der  Bczirkaatadt  Bernkaatel 
gegeuaber,  geboren  und  batte  der  Erbe  des  • 
vaterliehen  Gewerbcs  werden  8olleu.  Da 
iedoch  der  heranwachaende  Knabe  bei  vie- 
len  Gelegenheitcu  seine  Abnciguug  dagegen 
an  den  Tag  legte  und  vom  aberatrengen 
Vater  dafdr  Miaahandlungen  zu  crdulden 
batte,  so  lloh  er  aua  dem  elterlichcn 
Ilauae  und  fand  iu  der  Eifel  eine  ZuHucht 
bei  dem  Grafeu  Theodorich  von  Mander- 
acheid,  welcher  ihn  als  ^Famulus"  in  aein 
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Haus  aufnahm  und  ala  er  die  geistigcn  An- 
lagen  nnd  den  grosscn  Wisscnstrieb  des  Kna- 
ben  wahrnahm,  ihn  in  die  Schule  der  gcist- 
lichen  Brtidcr  des  gemeinsamen  Lebens  zu 
Deventer  (in  Ober-Yssel)  sandte.  In  dieser 
damals  berUhmten  Lehr-  nnd  Bildungs-An- 
stalt,  ans  welchcr  anch  der  bertibmtc  Tho- 
mas von  Kempen  heTVorging,  hat  er  wahr- 
8clieinlich  jenen  sonst  nicht  naher  bekann- 
ten  Freund  Pan  Ins  gewonnen,  welchcr 
spater  ala  Naturforscher  in  Florenz  lebte 
und  schon  frUh  in  Nicolans  die  Liebe  zu 
den  mathematiaclien  Stndien  weckte,  wie  er 
auch  demselben  seine  cratcn  grosscrn  ma- 
thematischen  Schriften  durchsah.  Nachdem 
sicb  der  fleissige  nnd  strebsame  Nicolaus  in 
hohem  Grade  die  Liebe  und  Achtung  seiner 
Lehrer  in  Deventer  erworben  hatte,  sorgte 
sein  graflicher  Gimner  auch  fUr  die  weitere 
gelehrte  Ausbildnng  dea  Cnaanera,  indera  er 
ihm  die-  Mittel  gab,  die  damals  blUhende 
Hechtsschule  in  Padua  zu  beziehen.  Hicr 
trieb  Nicolaus  das  Studinm  des  Kirchen- 
rechts  mit  ao  glanzendem  Erfolge,  dass  er 
im  Alter  von  dreinndzwanzig  Jahren  Doctor 
des  kanoni8chen  Kechts  oder  „Decretorum 
doctor",  wie  er  aich  selbst  in  8einer  eraten 
grosacrn  Schrift  nannte,  wurde.  Wahr- 
acheinlich  war  e8  auch  in  Padua,  wo  er  den 
durch  gelehrte  Bildung  und  sittlichen  Cha- 
rakter  ausgezeichneten,  nur  um  drei  Jahrc 
filtern  Julian  Casarini,  den  spfitern  pilpst- 
lichen  Legaten  und  Cardinal,  kcnnen  lernte, 
den  er  seinen  Lehrer  ncnnt  und  dem  er 
spater  seine  er8ten  philosophischen  Schriften 
widmete.  Nach  seiner  im  Jahre  1424  er- 
folgten  Rtlckkehr  in  die  Ileimath  begann  er 
die  Laufbahn  eines  Sach waiters;  als  er  je- 
doch  in  Folge  eines  Formfehlera  zu  Mainz 
den  eraten  Prozesa  verloren  hatte,  gab  er 
den  Stand  des  Rechtsgelehrten  anf  und  be- 
gann aich  fUr  die  geiatliche  Laufbahn  vor- 
zubereiten.  Er  trat  in  den  Auguatinerordcn, 
verwaltete  seit  1431  ala  Diaconna  ein  Pre- 
digtamt  und  wurde  nach  erhaltener  Prister- 
weihe  Dechant  der  Kirche  znm  hciligen 
Florin  zu  Coblenz  am  Florinsmarkte,  welchc 
gegenwiirtig  als  preusaiache  Garniaonskirche 
bcnutzt  wird.  In  demaelben  Jahre  (1431) 
hatte  die  grosse  Kirchenvcraammlung  zu 
Basel  begonnen,*  deren  Anfgabe,  eine  allge- 
meine  Reform  der  Kirche  und  Herstellung 
der  Einheit  und  des  Friedens  untcr  den 
^  christlichen  Volkern  zu  Stande  zu  bringen, 
*  der  Cusaner  mit  regatcr  Theilnahme  verfolgt 
hatte.  Durch  aeinen  Freund,  den  pftpst- 
lichen  Legaten  Caesarini,  welcher  die  Ver- 
handlnngen  dea  Concils  leitete,  dorthin  be- 
rnfen,  traf  Nicolaus  im  AugU8t  1432  in  Basel 
ein  nnd  vollendcte  dort  zu  Ende  des  Jahres 
1433 sein erstes  Werk  nDe  concordanlia 
catholica*  (vom  katholiachen  Einklange) , 
worin  er  zuerat  von  der  mystischen  Einheit 
der  Kirche,  dann  von  der  allgcmeinen  Kir- 


chcnvcrsammlung  und  zuletzt  vom  Staate, 
d.  h.  vom  hciligen  rdmischen  Keiche  handelt. 
Unter  dem  katholischen  Einklange  versteht 
er  das  Verhaitniss  zwischcn  dem  Einen  Herrn 
und  den  ihm  Untergebenen.   Dnrch  die  Ver- 
cinigung  mit  dem  Sohne  im  heiligen  Geiste 
gelangcn  wir  zur  Quelle  des  Lebens  nnd 
bilden  so  untereinandcr  einen  grnssen  Kin 
klang,  die  Kirche.    Als  Abbild  der  gdtt- 
lichen  Dreieinigkeit  ist  die  Kirche  eine  drei- 
fache,  die  trimphirende,  die  schlafende  und 
die  strcitende,  welche  sich  zu  einander  ver- 
halten,  wie  Geist,  Seele  und  Leib  im  Men- 
echen.-  Da  die  Kirche  eine  Einstimmnng  nnd 
gleichaam  eine  Bruderachaft  ist,  so  ist  Tren- 
nung  und  Spaltung,  die  hartnackige  Erhebung 
der  eignen  Ansicht  fiber  die  Kirche,  ihr  ge- 
rader  Gegensatz.    Dabei  kann  ubrigens  eine 
Verschiedenheit  der  Ansichten,  sofern  sie 
nur  von  Hartnackigkcit  sich  frei  erhait, 
immerhin  mit  der  kirchlichen  Gemeinschaft 
bestehen.   Der  triumphirenden  Kirche,  die 
aus  Gott,  den  Engeln  und  den  seligen  Gei- 
stern  beateht,  sind  Sacramente,  Pristerthum 
und  Yolk  in  entsprechender  Ordnnng  ala 
die  drei  Bestandtheile  der  8treitenden  Kir- 
che untergeordnet  Wie  die  Sacramente  eine 
fortlaufende  Stufenfolge  bilden,  so  giebt  es 
auch  im  Pristerthume  cine  solche  Abstufung 
vom  Laicn  bis  zum  Papate.   Der  Stuhl  Petri 
bildet  den  Einheitapunkt  und  ist  der  Aus- 
druck  des  Gesammtwillens  nnd  so  die  Seele 
des  ganzen  Kdrpers  der  Kirche.   Wer  daher 
mit  dem  Stuhle  Petri  nicht  verbnnden  ist, 
steht  ausserhalb  der  Kirche.    Eine  allge- 
mcine  Kirchenversammlung  ist  eine  solche, 
die  vom  Papste  oder  seinen  Legaten  mit 
alien  Bischofen  offentlich  und  mit  voller 
Redefreiheit  gehalten  wird.   Oft  zwar  wer- 
den  anch  Patriarchal  -  Concilien  des  Papstes 
allgemeine  genannt;  aie  sind  aber  nur  die 
obersten  unter  den  Localconcilien  und  haben 
ihr  Vorrecht  darin ,  dass  unter  alien  Provin- 
cialconcilien  die  Entscheidung  dea  Papstes 
und  seines  Patriarchalconcils  in  Glaubens- 
sachen  die  sicherste.  wiewohl  ein  allgemeines 
Concil  noch  unfehlbarer  nnd  sicherer  ist 
Heiitzutage  ist  jedoch  leider  das  Concil  der 
allgcmeinen  Kirche  und  das  Patriarchalconcil 
dea  rdmi8ohen  Stuhles  eines  und  dasselbe, 
da  die  ganze  Kirche  zu  einer  rdmischen 
Patriarchalkirche  herabgesnnken  ist.  Aus 
vorhandenen  Urknnden  ist  zu  ersehen,  dass 
in  den  allgemeinen  und  andern  Concilien,  in 
welchen  der  Papst  prasidirte,  die  Beschlusse 
nicht  durch  die  Autoritat  des  Papstes,  son- 
dern  durch  die    einstimmigen  Beschlusse 
8fimmtliclier  Bischdfe  gefasst  werden.  Aber 
ihre  verbindende  Kraft  erhalten  die  Be- 
schlusse eines  Concils  erst  durch  die  Ent- 
scheidung dea  Papstes  und  seine  Verkfln- 
digung  der  Beschlusse  des  Concils.   Ein  all- 
gemeines Concil  der  ganzen  Kirche  steht 
unstreitig  Uber  den  Patriarchen  und  dem 
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Papste;  aber  kein  allgeroeines  Concil  wird 
die  Privilegien  des  rdmischcn  Stuhlcs,  wie  sie 
durch  andre  Concilien  bereits  festgestellt 
8ind,  anfheben  wollen.  Und  wenn  ein  Con- 
cil dem  wahren  und  einzigen  Papste  die 
Anstlbung  der  freicn  Administration  auf  be- 
Htimmte  Zeit  oder  nach  Belieben  nehmen 
kann,  so  ist  gleichwohl  der  Papst,  unbe- 
schadet  jener  Suspension,  im  Forum  des  Ge- 
wissens,  wo  er  eiue  besondcre  Gewalt  von 
nben  hat,  solange  er  Pap8t  ist,  anch  wahr- 
haft  absolut,  und  auf  dicse  Gewalt  darf  die 
Suspension  nicht  ausgedehnt  werden.  Unter 
alien  Regierungen  hat  die  Monarchic  den 
Vorzug  und  unter  diesen  die  ,Wahl-  Monar- 
chic; denn  auch  der  cdelstc  Staram  artet 
oft  schnell  aus.  Der  Fdrst  muss  auch  den 
Gesetzen  gehorchen  und  durch  diese  belehrt 
den  ganzen  Staat  bcleben.  Wie  der  Stell- 
vertreter  Christ!  sich  nach  Chriatus  zu  bilden 
hat,  so  blickc  auch  der  Fflrst  auf  Christus 
bin  und  erwftge,  dass  ebenso,  wie  Christus 
Gott  und  Mensch  znglcich  ist,  sich  auch 
jede  Ffirstenmacht  aus  einem  gdttlichen  und 
menschlichen  Elemente  erhebt.  Darum  cxi- 
stirt  in  der  katholischen  Welt  Ein  mit  der 
Fttlle  der  Gewalt  die  Andern  tlberragender 
HerrscheT,  welcher  in  dieser  leiblichen  Mo- 
narchic dem  romischen  Papste  gleich  ist, 
unbeschadet  der  Verschiedenheit,  welche  zwi- 
scben  dem  Leiblichen  und  Gcistlichen  besteht. 
Die  Uberkommene  Ansicht,  dass  der  Kaiser 
Konstantin  der  Grosse  filrstliche  Rechte  liber 
Land  und  Leute  dem  romischen  Papste  Syl- 
vester und  alien  seinen  Nachfolgern  tlber- 
geben  und  gewisse  LRndereien  geschenkt 
babe,  ist  in  keiner  geschichtlichen  Urkunde 
nachznweisen.  Auch  haben  die  Churfursten 
keineswegs  vom  romischen  Papste  die  Wahl- 
befugniss,  so  dass  sie  ohne  ihn  diesclbc  nicht 
besassen,  oder  er  ihnen  dicselbe  nehmen 
kdnnte.  Die  kaiserliche  Macht  ist  ihrer  in- 
ncm  Natur  nach  unabhangig  und  unter- 
scheidet  sich  nrsprtlnglich  und  wesentlich  von 
der  geistlichen  und  priesterlichcn  Gewalt; 
sie  ist  unmittelbar  von  Gott  abhangig.  In 
Bezug  auf  die  Regierungsrechte  ist  der  Papst 
nicht  tlber  dem  Kaiser ;  in  Sachen  des  Glau- 
bens  ist  ihm  das  Priesterthum  und  der  Papst, 
wie  die  Seele  dem  KSrpcr,  (lbergeordnet. 
Darum  setze  sich  der  Kaiser  in  keiner  Weise 
der  hohern  kirchlichen  Gewalt  gleich;  denn 
der  Staat  wird  durch  das  Priesterthum  er- 
lenchtet,  wie  der  Mond  von  der  Sonne, 
wiewohl  beide  von  Gott  geschaffen  sind. 
Nur  bo  gelangt  der  Staat  zu  Gott  als  zu  seincm 
Ziele,  auf  dem  rechten  Wege.  welcher  Christus 
ist.  —  Zeigen  uns  diese  Auslassungen  den 
Cusaner  auf  dem  Hdhenunkt  einer  freisinnigen 
kirchenpolitischcn  Anffassung.  so  fflhrten  ihn 
die  weitern  Erfahrungen,  die  er  bei  den 
Verhandlnngen  des  Basler  Concils  machte, 
schon  nach  wenigen  Jahren  zu  einer  Acndernng 
seiner  Anschanungen  in  BetretT  der  Stellung 


des  Papstes  zur  Kirche  und  zum  allgemeinen 
Concil.  Abgeseheu  von  zwei  an  die  boTiraischen 
Hussiten    gerichteten    Sendschreiben ,  die 
Nicolaus  im  Jahr  1433  abgefasst  hatte.  um 
ihrcn  Forderungen  gegentibcr  die  Grunasatze 
der  katholischen  Kirche  darzulegen,  ist  uns  iiber 
die  sonstige  Wirksarakcit  des  Cusancrs  bei 
den  Ubrigen  Verbandlungen  des  Coucils  Nichts 
bekannt.   Ein  Aufsatz,  den  er  „  liber  die 
Vcrbesserung  des  Kalendcrs"  (1436)  der  Ver- 
sammlung  vorlegte,  hatte  kcinen  Erfolg.  Erst 
tlber  hundert  Jahre  spater  wurde  die  von 
Nicolaus  vorgeschlageue  Verbessernng  des 
julianischen   Kalenders   durch   den  Papst 
Gregor  XIII.  wirklich  durchgefUhrt.  Ala  sich 
die  Mehrzahl  der  zu  Basel  versammelten 
Vater  der  Kirche  in  einer  immer  offener 
und  rUcksichtsloser  hervortretende  Opposition 
gegen  den  Papst  setzten  und  im  Jahr  1437 
einen  ftirmlichen  Process  gegen  denselben 
einleiteten,  trennte  sich  die  an  einer  Aus- 
gleichung  der  Differenz  verzweifclnde  Minder- 
zahl  der  Baseler  Pralaten  im  Mai  des  gc- 
nannten  Jahres  von  der  Versammlung  und 
begab  sich  nach  Rom.    Unter  dieser  Mindcr- 
lieit  befand  sich  auch  Nicolaus.  Im  September 
erklartc  der  Papst  Eugen  IV.  die  Baseler 
Versammlung  fllr  aufgelSst  und  ihre  Be- 
schlUsse  fllr  nichtig.    Ehe  das  von  ihm  nach 
Ferrara  verlegte  Concil  noch  erSffnet  wurde, 
batten  die  zu  Basel  Versammelten  unter  dem 
Vorsitze  des  Cardinal-Erzbischofs  von  Aries 
den  Papst  Eugen  suspendirt.    Sie  crklarten 
weiterhin  das  Concil  von  Ferrara  fllr  ein 
blosscs  pilpstliches  Conventikel.    Die  Baseler 
Pralaten    hatten   eine  Gesandtschaft  nach 
Konstantinopel  geschickt,  um  dort  wegen 
einer  Vereiniguug  der  griechischen  mit  der 
abendlandischen  Kirche  Verbandlungen  an- 
zukndpfen.    Um   den   Baseler  Gosandten 
womoglich  zuvorzukommen,  ging  im  August 
1438  eine  papstliche  Gesandtschaft  in  einem 
Dreiruderer  von  Venedig  aus,^  itber  Creta 
nach  Byzanz.    Wegen  seiner  Kenntniss  der 
griechischen  Sprache  war  der  Cusaner,  der 
dem  Papste  durch  den  Cardinal  Casarini 
empfohlen  worden  war,  der  Gesandtschaft 
beigegeben.    Indessen  lichteten  die  pUpst- 
lichen  Abgesandten  schon  im  December  wieder 
die  Anker  uud  landeten  im  Februar  1439  in 
Venedig,  von  wo  aus  sich  der  Cusaner  in 
sein  Dcchanat  nach  Coblenz  zurtlckbegab. 
Ausscr  einem   Exemplar   der  Schrift  des 
Johannes  Damascenus  tlber  „Die  Quelle  der 
Erkenntniss"  hatte  Nicolaus  den  Plan  zu 
einem  neuen  Werke  mit  in  die  Ilcimath  ge- 
bracht.    „Ich  hatte  (so  schreibt  er)  viele 
Versuche  gemacht,  die  Ideen  Uber  Gott  und 
Welt,  Christus  und  Kirche  in  Einer  Grund- 
anschauung  zu  vercinigen,  ohne  dass  cs  mir 
gelingcn  wollte,  bis  sich  endlich  wahrend 
mciner  Rllckkehr  aus  Griechcnland  zur  See, 
wie  durch  eine  Erlcuchtung  von  Oben,  mein 
Geistesblick  zu  derjenigen  Anschauung  er- 
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hob,  in  welcher  Gott  als  hOchstc  Einbeit  allcr 
Gegensatze  crecheint44.  Die  gcplantc  Ver- 
bindung  zwischcn  dcr  grieehischen  und  latein- 
nischen  Kircbe  kam  erst  zu  Florenz,  wohin 
der  Papst  Eugen  1439  sein  Concil  verlegt 
hatte,  in  dcu  crstcn  Sitzungen  zu  Stande  and 
wurde  im  Juli  dieses  Jabres  feierlicb  vcr- 
ktlndigt,  nur  dass  sicb  die  griechische  Geist- 
licbkeit  und  das  Volk  mit  dem,  was  ihr 
Kaiser  mit  seiner  Hofgcistlichkeit  bewilligt 
hatte,  hinterher  nicht  einvcrstauden  erklarte. 
Seit  December  1439  war  Nicolaus  von  Cusa 
I*robst  des  Klosters  der  Canoniker  zu  Mtinster- 
Mainfeld  in  der  Eifel.  In  dieser  kloster- 
lichcn  Einsamkeit  vollcndcte  er  sein  crstes 
philosophisches  llauptwerk  unter  dem  Titel 
„De  aocta  ignorantia"  (Vom  gelehrten 
Nichtwissen),  welches  eram  12.  Februar  1440 
seinem  Freundc,  dem  Cardinal  Casarini 
widmete.  Mit  einer  entschiedenen  Abneigung 
gegen  die  aristotelisch  -  scholastische  Philo- 
sophic und  Theologie  sucbte  er  durch  seine 
Grundanschauung  von  Gott,  als  dcr  Einbeit 
alter  Gegensatze,  die  Htihen  der  Mystik  zu 
erklimmen  und  wurde  durch  seine"  wisseu- 
schaftliche  FortfUhrung  der  vom  angeblichen 
Areopagiten  Dionysius  ausgegangenen  und 
von  Johannes  Scotus  Erigena  auf  abend- 
landischen  Boden  verpflanzten  mystiscben 
Theologie  am  Ausgange  des  Mittelalters  der- 
jenige  Denker,  welcber  alle  Geistesricbtungen 
des  Mittelalters,  die  scholastische,  mystische 
und  naturalistiscbe,  zu  Einem  Brennpunkte 
zusammenfasste  und  dadurch  rccht  cigentlicb 
abschloss. 

Nebenbei  war  der  Cusaner  hi  den  Jahren 
1439-  42  auf  den  deutschen  Reichstagen  fur 
die  rdmische  Sache  thatig.  Auf  dem  Reichs- 
tag zu  Mainz  im  FrUhjabr  1439  fanden  sicb 
die  papstlichcn  Legaten  erst  cin,  als  die  Ab- 
gesandten  des  Bascler  Concils  bereits  abgcreist 
waren.  Nicolaus  sollte  die  Sache  des  Papstes 
Eugen  auf  dem  Reichstagc  fUhren,  fand 
jedoch  bei  der  unter  den  Abgesandten  der 
Ftirsten  zu  Gunsten  des  Baseler  Concils 
hcrrschenden  Stimmung  wenig  Anklang. 
Nachdem  die  Bascler  Pralatcn  den  Grafen 
Am:idcus  von  Savoyen  zum  Papst  erwahlt 
und  dieser  den  Namen  Felix  V.  angenommcn 
hatte,  trat  auf  dem  nachsten  Reichstagc,  der 
nach  dem  Regierungsantritte  des  Kouigs 
Friedrich  HI.  ^1441)  in  Mainz  gehalten  wurde, 
Nicolaus  abermals  fUr  die  Sache  des  Papstes 
Eugen  und  gegen  die  Baseler  BeschlUsse  in 
die  Scbranken  und  brachtc  es  dahin.  dass 
sicb  dcr  franzosiache  Hof  ftlr  Eugen  erklarte. 
Im  Jahr  1442  trat  der  UnermUdete  als  Legat 
Eugen's  auf  dem  Reicbstage  zu  Frankfurt 
von  Neucm  in  die  Scbranken;  einem  drei- 
tagigen  Vortrag  des  Erzbischok  von  Palermo 
zu  Gunsten  des  Gegenpapstes  Felix  setzte 
der  Cusaner  einen  dreitagigen  Vortrag  ent- 
gcgen.  und  in  Folge  desscn  crkannte  der 
deutsche  Kaiser  nuumehr  Eugen  als  rccht- 


massigen  Papst  an.   Im  Jahrc  1443  endigte 
die  Bascler  Kirchenversammlung ,  abcr  erst 
1449  legtc  der  Gegenpapst  Felix  seine  zweifel- 
haftc  WOrdc  nieder.   Nachdem  der  Cusaner 
im  Auftrag  Eugen's  mehrmals  die  Kloster 
am  Rbein  und  an  der  Mosel  visitirt  und  in 
denselben  Reformcn  eingefithrt  hatte,  wurde 
er  1416  Archidiaconus  von  Ltlttich  und  nach- 
dem sein  Freund,  der  Bischof  von  Bologna, 
Thomas  Sarzano  1447  als  Nicolaus  V.  den 
papstlichcn  Stnhl  eigenommen  hatte,  crhob 
ibn  dieser  144S  zur  Wflrde  eiues  Kardinal- 
presbyters   an   der   Kirchc    des  heiligen 
„Petrus  in  den  Ketten44  zu  Rom  mit  dem 
Auftrag,  sicb  den  Cardinalsbut  in  Rom  selbst 
zu  holen.   Nach  langer  Weigerung  nahm  er 
die  neue  Wttrde  an,  sagte  seinem  greiscn 
Vater  und   seinen  Geschwistern   in  Cues 
Lebcwohl  und  reiste  im  Herbst  1449  nach 
Rom.   Mittlerweile  hatte  er  wahrend  eines 
gelegentlichen  Aufentbaltes  in  Mainz  (1445) 
die  Kleine  Scbrift  „/>e  quaerendo  Daan" 
(Vom  Suclien  nach  Gott)  und  1449  gegen 
eiuen  von  dem  Ueidelberger  Tbeologen  Yench 
ausgegangenen  Angriff  auf  die  Schrift  mVom 
gelehrten  Nichtwissen"  seine  „ Apologia* 
verdffentlicbt,  welche  in  Form  eines  Berichtes 
abgefasst  ist,  den  er  fiber  eine  mit  einem 
Schtller   gehabte  Untcrrcdung   gicbt.  Im 
August  und  September  1450  nnden  wir  den 
ucucrnannteu  deutschen  Cardinal  in  dem 
stillem  Camaldulenserkloster  Val  de  Caatro 
bei  dcr  Stadt  Fabriano  in  der  Mark  Ancona 
mit  der  Abfassung  von  vier  kleincn  Schriften 
in  dialogiscber  Form  beschaftigt,  von  welchen 
zwei  kleine  Dialoge  tlber  die  Weisheit,  ein 
dritter  grdsserer  tlber  den  Geist  una  ein 
vicrter  „tlber  Btatische  Experimcnte44  handeln. 
Sie  sind  unter  dem  Titel  ^Idiota*  zu  einem 
Ganzcn  zusammcngefasst    Dcr  Ungelchrte 
(Idiot)  unterredet  sicb  mit  dem  Gelehrten 
als  Sprccher  (Orator)  und  entwickelt  dieaem, 
wic  er  durch  die  ttberall  sicb  befindenden, 
von  Gottes  Finger  geschriebenen  BQcher  zum 
Wissen  seines  Nichtwissens.   zur  wahren 
Weisheit  gelangt  sci.   Er  gcht  vom  Z&hlen, 
Wagen  und  Messcn  aus,  urn  darzuthun,  dass 
das  Eiufacbe  durcb  Maass,  Zabl  una  Ge- 
wicbt  nicht  crreicbt  wird.    So  wird  auch 
da.sjcnigc,  in  wclcbcm,  durch  welches  und 
aus  welcbem  Alles  ist,  unfa&sbar  ah*  ein 
L'ncrreicbbares  erfasst,  und  dies  ist  eben  die 
hdchste  Weisheit  und  cine  unendliche,  nicht 
zu  erschopfende  Nahrung  fUr  unscrn  Geist 
uud,  wie  der  Magnet  ftlr  das  Eisen.  von  un- 
endlicher   Anziebungskraft   fttr  aensclben. 
Indem  nun  im  zweiten  Dialog  uber  die 
Weisheit  untersucht  wird,  wie  man  sich  von 
dicsem  Unfassbaren  einen  Begriff  machen 
kdnne,  wird  Gott  unter  Zuzichung  gcome 
trischer  Anschauungeu  ab)  das  absolut  GrOsste 
best i mint.    Im  dritten  Dialog  „vom  Geiste** 
kommt  zu  dem  Idioten  und  dem  Gelehrten 
noch  ein  Philosopb  binzu,  der  auf  aeinen 
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Reisen  auch  nach  Rom  kommt  nnil  vom  Ge- 
Ichrten  zum  Idiotcn  gefithrt  wird,  welchen 
Beide  in  einem  unanschnlichen  Kcllcrgcschosse 
mit  dem  Vcrfcrtigen  von  LSffeln  beschilftigt 
finden.  Diese  letztern  bildcn  den  Ausgangs- 
punkt  filr  das  Gcsprfich.  Der  LOfFel  hat  sein 
trbild  nnr  in  mcinem  Geiste.  Um  dieses 
innerlich  gegcnwftrtigc  Bild  sinnlich  dar- 
zustcllen,  forme  icb  ein  StHck  Holz  durch 
Beschneidcn  nnd  AushSlcn,  bis  die  Form  des 
Ldffels  so  gut  als  mOglich  zum  Vorschcin 
kommt.  Dicsem  wird  dann  der  Name  bei- 
gelegt.  Die  Urbilder  der  Dinge  sind  die 
Ideen,  als  vorbildliche  nnd  ynmittelbare 
Wabrheit  der  Formen  im  Geiste.  Die  un- 
•cndliche  Form  aller  Formen  aber  ist  Gott. 
Das  Gesprfich  scbliesst  mit  einem  Bcwcis  fdr 
<lie  Unsterblichkeit  des  Gcistea.  Mit  dem 
"vierten  Dialoge,  welcber  „von  den  statiscben 
Versuchen"  handelt,  beginnt  die  Reibc  der 
von  Nicolaus  verdffentltcbten  matbematischen 
Abbandlnngen  vcrscbicdenen  Inhalts,  welche 
1460  mit  der  Abhandlung  „flber  die  mathema- 
tiscbe  Vollendung"  schliesst,  nacbdem  der- 
sclbe  wahrend  der  dreissiger  Jahre  neben 
der  „Verbe8seruDg  des  Kalcndcrs"  seine 
asrronomiscbe  Bildung  durch  Aufsiitze  fiber 
die  Verbesserung  der  Alphons'schen  Tafebi 
nnd  fiber  die  Fixsterne  benrkundet  hatte. 
Wie  er  Hbcrbanpt  scbon  frfihe  die  Elcmcntc 
Euklid's  und  die  Scbriften  des  Archimedes 
studirt  hattc^  so  zcigt  er  auch  einc  grosse 
Bolescnbeit  in  der  spHtcrn  mathematischen 
und  astronomiRcben  Litcratur  und  blieb  fort- 
wiihrend  mit  Matbematikcrn  nnd  Astronomen 
seiner  Zeit,  z.  B.  mit  Peurbacb  und  Rcgio- 
montanu8  in  regem  Verkebr.  Mit  seinen 
mathematiscben  und  astronomiscben  Scbriften 
crOfTnete  er  die  Reibe  der  grossen  Matbe- 
matiker  und  Astronomen  des  Renaissance- 
Zeitalters,  welcbe  die  exactcn  Wisscnscbaften 
auf  die  Bahn  ihrer  glilnzenden  Erfolge  ffihrtcn. 
Giordano  Bruno  nennt  den  „gottlichcn 
CuRancr"  den  Erfindor  der  berrlicbsten  Ge- 
beimnisse  der  Geometrie.  Und  das  hundert 
Jahre  spater  (1543)  erschienene  weltbistorischc 
Werk  des  Copcrnikus  ist  eine  systematische 
Verwertltung  der  von  Nicolaus  von  Cusa 
aufgestcllten  Satzc  fiber  die  Bewegnng  der 
Erde.  Sein  Begriff  des  uncndlicb  Klcinen 
berechtigt  dazu,  den  Cusaner  als  den  ersten 
Erfinder  der  spftter  sogenanntcn  Analysis 
des  Uncndlichen  anzusehen.  Er  erklart  aus- 
drficklicb  das  uncndlicb  Kleine  als  ein 
wichtiges  Hfilfsmittel  zur  Erfindung  der  Ge- 
heimnisse  der  Mathcmatik.  Wcr  einsicht, 
dass  das  Grdsstc  und  Kleinste  zusammenfallt, 
der  sieht  darin  Alles  und  ist  im  Stande,  sich 
die  Kenntniss  der  Messung  ganz  entgegen- 
gesctzter  Grflsscn  zu  verscbauen,  die  lusher 
ffir  incommensurabel  galtcn.  Nicht  Kepler, 
sondem  der  Cusaner  hat  von  der  Idee  des 
I'ncndlichcn  die  erste  Anwcndung  auf  den 
Kreis  gemacht,  indem  er  diesen  als  ein  Vieleck 


von  uncndlicb  vielen  Seiten  auffasste.  Damals 
war  das  mit  blosaem  Naherungswerthc  bc- 
stimmtc  Archimcdiscbe  Verhaltniss  des  Uin- 
fangs  zum  Durchmesser  des  Kreiscs  allcin 
bckannt,  und  csistdasVerdienst  dcsCusaners, 
den  Weg  gezeigt  zu  baben,  auf  welcbem  man 
die  grSsstmOglichstc  Genauigkeit  in  der  Bc- 
stimmnng  dieses  Verhaltnisscs  errcichen  kann. 
Ueberhaupt  bildet  die  mathematische  An- 
schanung  die  Grundlage  und  den  Ausgangs- 
punkt  dea  ganzen  cusanischen  Systems.  In- 
dem er  das  in  der  Schrift  „  fiber  das  gelehrte 
Nichtwissen u  aufgestcllte  Princip  von  der 
„Coincidenz  der  Gegensatze14  matbematisch 
beweist,  sagt  er  mit  klaren  Wortcn,  dass 
nnr  so  cine  teste  Grundlage  gewonnen  werden 
kiinnc. 

Im  Jahr  1 150  wurdc  Nicolaus  zum  Bischof 
von  Brixen  in  Tyrol,  zugleich  mit  dem  Auf- 
trag  ernannt,  die  Kliister  Dcutschlands  zu 
reformiren.  Nachdem  er  sich  dem  pSpst- 
lichen  Auftrage  nntcrzogen  und  wilhrend  des 
Jahres  1151  Deutschland  und  die  Niedet- 
lande  dnrcbreist,  auch  mchrere  Provinzial- 
synoden  in  Mainz,  Koln  und  Magdeburg  ge- 
halten  hatte,  nahm  er  von  scinem  bischdf- 
lichen  Stuhl  in  Brixen  Besitz.  Obwohl  sein 
bischoflicbcs  Wirken  ein  unruhevolles  war, 
so  fand  er  doch  noch  Zeit,  seine  schrift- 
stellcriscbc  Thiitigkeit  fortzusetzeu.  Im  Jahr 
1453  war  die  alte  ITanptstadt  des  griechischen 
Rciche8  den  TUrken  erlegen  una  der  Halb- 
mond  prangte  als  Sicgeszcichen  auf  der 
Kirchc  der  hciligen  Sophia.  Unter  dem 
frischen  Eindruck  der  Nachrichtcn  fiber  die 
bei  der  Erobcrnng  Konstantinopels  durch  die 
8iegestnmkenen  osmanischen  Horden  ver- 
fibten  Grausamkeitcn  entstand  zwiscbeu  Mai 
1453  und  Februar  1454  die  mcrkwfirdige 
Schrift  des  Cusaners  „De  pace  sive  con- 
cordantia  fidci"  (Vom  Frieden  und  Einklang 
des  Glaubcns),  worin  er  sich  zu  dem  Gc- 
danken  cincr  allgemeiuen  Glaubensciniguug 
erhebt  und  aus  dem  Koran  das  wahre 
Evangclium  darthun  zu  kOnncn  meint.  Er 
lilsst  nilmlich  Abgesandte  aller  Religions- 
parteicn,  Christen  aller  Bckcnntnisse,  Juden, 
TUrken,  Araber,  Perser,  Indier,  Tartaren 
sich  im  Wechselgesprach  mit  dem  gflttlichcn 
Worte,  mit  den  Aposteln  Perrus  und  Paulus 
fiber  die  wesentlichen  Punktc  des  Glaubens 
und  der  ReligionsUbuug  allmalig  in  der 
Art  verst'indigen,  dass  die  Ucberzeugung 
gewonnen  wird:  „Es  ist  nur  eine  einzigc 
Religion  in  der  Mannigfaltigkcit  der  Ge- 
briiuche;  bci  aller  Verschiedenheit  im  Aus- 
druck  ist  sie  doch  nur  Eine  in  ihrcm  Sinne. 
Gott  hat  verachiedenen  ViJlkem  verschiedeue 
Propheten  geschickt,  um  sie  in  ihrer  Art  in 
der  Religion  zu  unterrichten.  Nur  dadurch, 
dass  die  Viilker  in  dieser  Verschiedenheit 
die  Einhcit  nicht  erkennen  und  den  Inbalt 
fiber  der  Form  vergessen,  baben  sie  sich  in 
verschiedene  und  cinander  entgegengesetztc 
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Religionsgenosseuschaften  gespalten.  Und 
doch  vcrchren  Griechen,  Italiencr.  Arabcr, 
Juden  und  Scythen  alle  die  gleiche  Wahr- 
heit,  und  selbst  die  Polytheisten  vcrehren  in 
ihrcn  vielcn  GOttern  nur  die  Eine  Gotthcit. 
Eine  Verschiedenheit  waltct  nur  im  Ausdruck 
und  in  der  Form;  der  religiose  Inlialt  ist 
dersclbc.  In  alien  Religionen  lasscn  sich 
SpurendergSttlichen  Dreieinigkeit  entdecken, 
und  die  Menschwerdung  des  Sohncs  Gottes 
lasst  sich  leicht  alien  VOlkern  aus  den 
Principien  ihrer  Religion  zur  Ucbcrzeugung 
bringeu.  Damm  mdsste  sich  (lurch  einige 
weisc  und  erlcuchtctc  Manner  leicht  eine  Ver- 
einigung  aller  Heligiouen  anbahnen  lassen, 
wcnn  man  nur  in  den  ausscrn  Gebrauchcn 
keine  Uebereinstimmung  verlangt  und  die 
bildliche  Bedcutung  den  Polytheismus  nicht 
vergisst".  Einer  vom  Cusaner  im  Jahr  1453 
dem  Papste  Nicolaus  V.  tlbergebcnen  Schrift 
„  liber  die  mathematischen  Complementeu  war 
ein  Anhang  „tlbcr  die  theologischcn 
Complemente"  beigeftlgt,  in  welcher 
Nicolaus  die  mathematischen  Figuren  auf  das 
theologische  Unendliche  tlbertrug.  Er  hatte 
damals  ein  dieser  Schrift  jctzt  nicht  mehr 
beiliegendes  Bild  entworfen,  woraus  man  auf 
das  Zuverlflssigste  wie  mit  Augen  sehen 
kftnne,  wie  das  unendliche  Sehen  Gottes 
Alios  zumal  so  schaut,  dass  es  zngleich  jedes 
Einzelne  besonders  schaut.  Er  hatte  diese 
schdne  und  aufklarendc  Veranschaulichnng 
zu  vervielfaltigen  und  Copien  davon  der 
Schrift  „Vom  Sehen  Gottes"  beizulegen  ge- 
dacht.  „Der  unendliche  Kreis  so  sprach 
er  sich  zur  Erlauternng  des  Bildcs  in  jener 
Abhandlung  aus)  umfasst  alle  mflgliche  Be- 
zcichnnngcn  Gottes  in  sich.  Die  ganze  Lehre 
von  Gott  ist,  wie  dieser  Kreis,  in  welchem  Alles 
Eines  ist.  So  ist  das  Sehen  in  Gott  sein  Wesen. 
Wie  Gott  das  Maass  seiner  selbst  und  aller 
Dingc  ist,  so  ist  seine  Anschauung  durch 
den  Menschen  und  das  eigne  Sehen  Gottes 
in  ihm  selbst  Eins  und  dasselbe.  Dass  Gott 
die  Anschauung  des  Sehenden  ist,  heisst 
soviel  als  dass  Gott  Alles  sieht.  Sich  er- 
schauend  schaut  er  zumal  alles  Erschaffene 
nicht  im  Unterschiede,  niimlich  sich  und 
Anderes,  sondern  im  Anschauen  des  Er- 
schaflfenen  schaut  er  sich  selbst  an.  So  ist 
das  Schanen  Gottes  das  vollkommenste:  die 
Gcschflpfc  werden  nur  vollkommen  gcschaut 
im  Schopfer  ihrer  Ursache,  und  der  SchOpfer 
schaut  in  den  Gesehopfen  sich  selbst.  Sehen, 
Schaffen,  Denken,  Wollen,  Thun  sind  in 
Gott  Benennungen  des  unendlichcn  Kreises. 
Diese  Gedanken  sind  der  Schllissel  zu  der 
Schrift  „De  visione  Dei",  die  er  im  Jahre 
1453  dem  Abt  und  den  Brildera  der  Bene- 
dictiner  -  Abtei  zu  Tegernsee  in  Bayern 
widraete  und  zngleich  mit  dem  obenerwahntcn 
Bilde  des  Allsehenden  tlbersandte,  woraus 
sich  der  Nebentitel  dieser  Schrift  ,,/fe  iconc" 
vom  Bilde)  erklart.   Indem  er  seine  Leser 


damit  in  das  Gcbiet  der  mystischen  Gottes- 
lehrc  zu  crheben  sucht,  will  er  dabei  dreierlei 
festgehalten  wisscn.  Zuniichst,  dass  an  diesem 
in  der  Abbildung  wahrnehmbaren  Blicke 
Nichts  vorkommcn  kann.  was  nicht  im  wirk- 
lichen  Sehen  Gottes  vollkommener  und  zu- 
treffender  wfire.  FOr's  Zweite,  dass  das 
gottliche  Sehen  nicht  nach  den  Beschaffen- 
heiten  und  Erregungcn  unserer  Sehwerkzeuge 
sich  verSndert  und  beschrilnkt,  sondern  zu- 
gleich  und  einmaliges  Sehen  ist,  alle  und  jede 
Art  des  Sehens  in  sich  begreift  und  von  jedcr 
Verschiedenheit  frei  ist.  Als  Folgesatz  hier- 
aus  ist  drittens  zu  beachten,  dass  die  Eigen- 
schaften  Gottes  keine  Verschiedenheit  von 
Bestimmungen  sind,  sondern  alle  miteinandcr 
zusammen fallen.  So  grosse  Freude  nun  aber 
die  Schrift  „Vom  Sehen  Gottes"  unter  den 
Brddern  in  Tegernsee  auch  hervorgebracht 
hatte,  bo  hatten  sie  doch  mit  Schwierigkciten 
des  Verstandnisses  zu  kampfen  und  da  sie 
sich  eines  personlichen  Besuches  ihres  Bi- 
schofes  nicht  erfreucn  sollten.  so  hoffen  sie 
von  ihm  bald  eine  gute  Brille  zu  crhalten, 
womit  sie  eine  feinc  Mahnung  an  die  baldige 
Vollendung  der  den  Brlidern  angektlndigten 
Schrift  „De  beryllo"  ausdrflcktcn.  Weil  die 
ersten  Brillcn  aus  dem  weissen  und  durch- 
sichtigen  Beryll  -  Steine  angefertigt  waren, 
so  nahm  davon  das  deutsche  Wort  „Brille" 
seinen  Ursprung,  und  dem  Cusaner  1st  auch 
fllr  das  Gcistcsauge  eine  solche  Brille 
wilnschenswerth ,  die  er  darum  mit  dieser 
gegen  Ende  des  Jahres  1454  vollendeten 
kleinen  Schrift  seinen  Lesern  geben  wollte. 
Als  diese  Brille,  die  den  Geistesblick  zu 
deutlicherem  Sehen  scharfe,  sollten  die  geo- 
metrischen  Figuren  dicnen,  mittelst  dcren 
er  den  leitenden  Gedanken  seiner  Gottes- 
anschauung,  das  Princip  vom  „Zusammen- 
fallen  der  Gegensatze"  (des  Grfissten  und  des 
Kleinsten)  zu  vcranschaulichen  sucht  Er 
muster'  dabei  die  alten  Philosophen,  denen 
diese  Brille  fehlte,  wahrend  sie  der  heiligo 
Dionysins  (der  sogenannte  Areopagite)  be- 
sass.  Zur  Besprechung  einiger  Bedenken, 
die  gegen  einzelne  Anfstellungen  des  Brixencr 
Bischofs  crhoben  worden  waren,  wurde  von 
demselben  im  Winter  1454 — 55  ein  Gesprach 
flber  das  Scinkdnnen  unter  dem  barbarischen 
Titel  „Dialogm  de  posses  I"  verfasst,  worin 
sich  der  Prior  Bernhard  von  Tegernsee,  ein 
diesem  befrenndeter  Abt  Johann  und  der 
Cardinal  -  Bischof  Nicolaus  unterreden.  Die 
darin  entwickeltcn  Grnndgedanken  sind:  Gott 
ist  das  Seinktfnnen,  der  Alles  Koncndc:  cr 
ist  Alles  dasjenige  wirklich,  von  welcuem 
das  Seinkdnneu  ausgesagt  werden  kann.  Die 
Sonne  ist,  was  sic  selber  sein  kann;  aber 
sie  ist  nicht  Alles,  was  tlberhaupt  sein  kann. 
Darum  ist  Gottes  AUmacht  durch  die  Schdpfung 
keineswegs  erschflpft.  Aus  dem  Gedanken  des 
Seinkonnen8  lasst  der  Verfasser  auch  uber 
die  gdttliche  Dreieinigkeit  ein  Licht  fallen ; 
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denn  weder  die  Einheit  Gottes,  noch  die 
Dreieinigkeit  sind  nach  den  Lehrcn  des  gc- 
lehrten  Nichtwissens  eine  mathematischc,  son- 
dern  eine  lebendige  Einheit  und  Dreieinigkeit, 
da  der  I'naussprcchliche  alle  Begriffe  Uber- 
steigt.  Darauf  folgten  im  Jahr  1155  die 
beiden  kleinen  Schriften  „Vom  Hohepunkt 
der  Betracbtung  de  apice  theoriae),  ein 
Dialog  des  Cardinals  mit  seinem  Secretar 
und  vertrauten  Freunde  Peter  von  Erkelenz, 
und  das  an  cincn  in  das  pbilosophische 
Studium  cinzufubrenden  Bckannten  (vielleicht 
eben  diesen  Secretar)  gerichtete  „Compcn- 
dium",  woriu  der  Leser  mit  einer  Analyse 
der  Sinncscrkcnntuiss  belebrt  und  (lurch 
die  weitern  Stufen  des  Erkcnncns  bis  ziun 
eigentlichen  Schaucn  Gottes  hingefUhrt  wird. 

Als  im  Jahr  1458  der  gclehrte  und  geist- 
volle  Aeneas  Sylvius  als  Pius  11.  den  apo- 
8tolischcn  Stuhl  bestiegen  hatte.  bctraute  er 
den  Bischof  von  Brixen  mit  wichtigen  Sen- 
dungen  und  crnanntc  ihn  sogar  im  fulgenden 
Jahre,  wahrend  er  selber  auf  dem  Flirsten- 
congrcss  zu  Mantua  eineu  Kreuzzug  gegen 
die  damals  vordringenden  osmanischen  Tllrken 
predigte,  fiir  die  Zcit  seiner  Abwescnheit  zum 
Statthalter  von  Rom.  Wahrend  dieser  Zcit 
vcrfasste  der  Cusancr  eine  umfangreichc,  aus 
drei  Btlchern  bestehende  Schrift  „De  cri- 
batione  Alchorani"  (tlber  die  Sichtung 
des  Koran),  von  welchem  er  bcreits  in  Basel 
eine  Ucbersetzung  besessen  und  eine  ahnliche 
wahrend  seines  Aufenthaltes  zu  Constanti- 

Sel  in  einem  Dominikanerkloster  kennen 
Tnt  hatte.  Das  Werk  ging  von  dem  Ge- 
keu  aus,  dass  audi  der  Koran  christlichc 
Elcracntc  cnthaltcn  mtlsse  und  deshalb  dazu 
diencu  kouue,  die  Gdttlichkcit  des  Christcn- 
thums  darzuthun,  wenn  man  nur  die  Schlacken 
miihammedanischer  Bcimischung  ausscheide. 
Nach  der  Beendigung  des  Congresses  zu 
Mantua  wurde  der  Bischof  Nicolaus  seiner 
Ditfcese  wiedergegeben.  Indcm  er  jedoch  mit 
dem  Papstc  Pius  fortwahrend  durch  feste 
Freundschaft  verbunden  blieb,  verfasste  er, 
sei  cs  nun  in  Auftrag  des  Papstes  odcr  aus 
eignem  Antrieb,  den  noch  handschriftlich  auf 
der  Staatsbibliothek  zu  Mflnchen  befindlichen 
„Entwurf  zu  einer  Generalreform  derKirche". 
Diese  merkwtlrdige  Schrift  zeigt  uns  den 
Cusancr  als  einen  der  wenigen  kirchlichen 
Wttrdentrager  seiner  Zeit,  welcher  nicht  vcr- 
gass,  was  in  den  dreissiger  Jahren  des 
15.  Jahrhunderts  in  Basel  zum  Ileil  derKirche 
beschlossen  worden  war,  und  der  jetzt  am 
Abend  seines  thatigen  und  vielbewegten  kirch- 
lichen Lebens  in  manchen  freimUthig  milden 
Worten  seiner  Gegenwart  zu  Gemllthe  fflhrtc, 
wie  gar  Vieles  und  gerade  am  Sitze  des 
Oberhauptes  der  Kirchc  noch  zu  bessem  sei, 
und  dabei  mit  weitem  und  freiem  Blicke  das 
Wohl  der  ganzen  Kirchc  umfasste,  in  wel- 
cher er  mit  acht  katholischem  Sinue  die 
Mutter  als  geistig  -  sittlichen  ileils  crkannte. 


Id  das  Jahr  14GO  fallt  die  Abfassung  zweier 
Bttchcr  Uber  das Globusspiel  (de  ludo  globi). 
Der  junge  bayrische  Hcrzog  Johann  hieit 
sich  zu  seiner  weitern  Ausbildung  damals  in 
Rom  auf,  wo  es  dem  Cardinalbischof  von 
Brixen  unlilngst  gclungen  war,  ein  recht 
eigeutliches  „  Weishcitsspiel"  zu  ersinnen, 
durch  welches  sich  tibersinnliche  Wahrheiten 
passeud  verauschaulichen  liesscn.  Eine  Kugel, 
die  durch  Anstossen  in  Folge  des  schwercren 
Gewichts  der  einen  Scite  in  eine  spiral- 
fdrmige  Bewegung  gebracht  wird,  soil  sich 
auf  eine  Flache  von  zehn  spiralformigen 
Kreisen  so  vicl  als  moglich,  dem  im  Mittel- 
punkte  dieser  Kreisc  benndlichen  Konig 
(CJiristus)  nahcrn.  Derjeuige  Spieler,  dessen 
Kugel  diesem  Mittelpunkt  am  Nachsten  kommt, 
gewinnt  nach  der  Zahl  der  Kreise,  welche 
seine  Kugel  durchlaufcn  hat.  Die  durch- 
laufencn  Kreise  der  Spieler  werden  zusammcn- 
gezilhlt,  und  wer  es  am  Baldestcn  auf  34 Kreisc, 
die  Zahl  der  Lebensjahre  Christi  bringt,  ist 
Sieger.  Dieses  Globusspiel  hatte  in  weitern 
Kreisen  und  auch  bei  dem  Hcrzog  Johann 
Beifallgefunden,  und  der  Cusancr  versuchtnun, 
nach  Anlcitung  dieses  von  ihm  erfundencn 
Spiels  im  ersten  Buche,  welches  ein  Gcsprach 
zwischen  ihm  und  dem  Herzog  Johann  ent- 
halt,  eine  DurchfQhrung  des  christlichen 
Grundgcdankens ,  dass  Christus  der  Konig 
und  Mittelpunkt  des  cwigen  Lebens  sei.  Das 
Spiel  (sagt  Nicolaus)  bezcichnet  in  der  Be- 
wegung des  Globus  die  Bewegung  unscrer 
Scele  aus  dem  Bcreichc  ihres  irdischen 
Wirkens  in  das  Reich  desjenigen  Lebens, 
worin  Rnhe  und  ewige  Seligkeit  ist  und  in 
dessen  Mittelpunkt  unser  Konig  Christus  als 
Lcbcnsspcnder  tbront.  Darau  wird  mit 
grosser  Geiatesfrische  die  philosopliische  Er- 
ortening  der  Begriffe  von  der  Miiglichkcit 
des  Seins,  von  der  Bewegung,  von  der  Secle 
des  Menschen  nach  ihrem  Unterschiede  von 
der  Thicrseele  und  vora  Menschen  als  einer 
vollkommenen  kleinen  Welt  angeknUpft.  Ein 
zweites  Buck  wUber  das  Globusspiel"  ent- 
halt  ein  Gcspriich  des  Cusaners  mit  einem 
andern  bayerischen  Prinzen,  dem  jungen 
Herzog  Albert,  welcher  bei  seinem  Vetter 
Johann  die  erste  Schrift  tlber  das  Globus- 
spiel kennen  gclernt  hatte,  aber  die  mystische 
Bedeutung  der  Kreise  in  der  Region  des 
Lebens  nicht  verstanden  zu  haben  Dekennt. 
Urn  dies  zu  verstehen,  soil  er  sich  den  Satz 
mcrken:  „Nichts  kann  grosser  oder  kleincr 
seiu.  als  das,  welches  in  Allem  ist  und  in 
welchem  Alles  ist  und  welches  darum  das 
Urbild  von  Allem  ist.  Alle  Dinge  sind  noth- 
wendig  die  Abbilder  dieses  Einen  Urbildes. 
Das  Leben  Christi  ist  das  Urbild  fUr  Alle, 
die  in  der  Region  der  Lebenden  sind,  und 
dieses  Leben  wird  in  der  runden  Figur  vor- 
gezeichnet.  Indem  alle  Kreise  das  gleiche 
Centrum  haben,  sind  sie  das  Bild  der  immcr- 
wahrenden  Bewegung  des  unendlichen  Lebens, 
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dereu  Mittelpunkt  Christus  ist.  Die  Iebcns- 
reicheren  Bewcgungen  werden  durch  die 
dem  Lebensmittelpnnkte  uahern  Kreisc  be- 
zcichnet;  dicser  selbst  aber  kann  weder 
grosser,  nocb  kleiner  sein.  Wo  Mittelpunkt 
und  Umkreis  zusammenfallen,  ist  die  Be- 
wcgung  die  grSsste  (unendlichc)  und  zugleich 
die  kleinste,  d.  h.  cben  (las  cwige  Leben. 
Jede  lebendigc,  vcrnUnftige  Bewegung  will 
den  Grund  ihres  Lebens  erkennen  und  in 
diesem  Wissen  unsterblicbeNabrungfinden.  — 
Weitere  FrUclite  der  Mussestunden,  die  der 
Cusaner  im  Jahr  1463  zu  Rom  im  Umgange 
mit  seincm  papstlicbeu  Freuudc  genosscn 
batte,  waren  einige  kleinere  verlorcn  gc- 
gangene  Schriften  und  sein  letztcs  pbilo- 
8opbiscbe8  ITauptwerk  „von  der  Jagd  auf 
die  Wcishcit"  We  venatione  sapiendae), 
welches  ausdrttcklich  von  ihm  in  der  Absicht 
uiedergcschricbcn  war,  die  Ausbeute  seines 
Jagens  nacb  der  Wcisbeit  nunmchr  in  seinera 
gegenwartigen  Greiscnalter  in  zusammen- 
gefasster  Gcstalt  der  Nachwelt  zu  Uberliefern. 
Eiu  unserer  Natur  angebornes  Streben  (sagt 
cr)  trcibt  uns  nicht  bios  zum  Wissen,  sondern 
zum  Erwerb  eines  sebmackbaften  Wissens, 
d.  h.  eben  zur  Weisheit.  und  das  wahrhafte 
Philosophiren  nenne  icli  die  Jagd  auf  die 
Weisheit.  —  Die  letzteu  Lebensjabre  des 
Bischofs  von  Brixen  waren  durch  Zcrwtlrf- 
nissc  mit  dem  Erzherzog  Sigismund  gctrUbt, 
die  trotz  wiederholtcr  Vcrmiftclungs-Versuche 
zu  keiner  Vereinigung  fllhrten.  Endlich 
batte  der  Cusaner  im  Jabre  1464  den  Kaiser 
urn  Schlichtung  des  Streits  gebeten,  welche 
endlich  mit  der  Wiedcreinsctzung  des  Car- 
dinals in  sein  Bisthum  erfolgtc.  Aber  diese 
frohe  Botachaft  erlebte  der  Cusaner  nicht 
mehr.  Er  batte  den  Papst  nacb  Ancona  be- 
glcitct,  wo  dieser  die  Ansftlhrung  eines 
Kreuzzugs  gegen  die  Tflrkcn  persOnlich  bc- 
treiben  wollte,  und  wurde  von  diesem  nacb 
Livorno  gesandt,  urn  dort  das  Auslaufen  der 
genuesischen  Flottc  zu  beschleunigen.  Auf 
der  Kei8e  dorthin  wurde  cr  zu  Todi  plotz- 
lich  von  einer  so  heftigen  Krankheit  be- 
fallen, dass  er  in  der  Wohnung  des  Bischofs 
von  Todi  sein  Testament  machte  und  nacb 
wenigen  Tagen  (am  11.  August)  1464  starb. 
Es  geschab  dies  vier  Tage  vor  dem  Tode 
seines  pilpstlicheu  Freundes,  dessen  letztc 
Amtshandlung  die  Bestatigung  desTestamentes 
war,  worin  der  Cusaner  die  Stiftnng  und 
Dotation  eines  Hospitals  in  seinem  Geburts- 
orte  Cues  bestimmt  batte.  Die  sterblichen 
Uebcrreste  des  denkwtlrdigen  Maunes  wurden 
zu  Rom  beigesetzt;  das  Ilerz  des  Cardinals 
aber  wurde  nacb  Cues  gebracht,  wo  es  im 
Chor  der  Hospitalkirchc  in  einer  doppeltcn 
Kapsci  verschlosscn  ruht.  In  die  grosscn 
kupfernen  Platte,  welche  die  Stelle  bezeichnet, 
ist  des  Cusancrs  Bildniss  in  LebensgrQsse 
eingegraben  und  mit  einer  lateinischen  Um- 


schrift  vcrsehen.  Ancb  seine  Bibliothek  war 
dem  Hospital  verraacht  worden. 

Als  Philosoph  8tcht  der  Cusaner  fthnlicb, 
wic  Johannes  Scotus  Erigena  am  Eingange 
des  Mittelalters,  als  eine  geistige  Riesengestalt 
am  Aiisgangc  desselbcn.  Was  er  in  der 
philosophischen  Ucberlieferung  des  Alter- 
thums  Wahres  erkannte,  hat  er  neben  den 
Anregungcn,  die  er  cinzelnen  Kirchcnvatern 
vordanktc,  zngleich  mit  der  besten  Errungen- 
schaft  des  philosophischen  Geistes  im  Mittel- 
alter  als  wescntliche  Bestandtheile  seinem 
eignen  philosophischen  Gedankenbau  ein- 
verleibt,  welcher  wie  einer  der  gewaltigen 
Dome  des  Mittelalters,  die  OfTenbarung  des 
dreieinigen  Gottes  im  All  durch  die  SchSpfung 
und  in  der  Menschengeschiehte  dnTch  die 
Erscheinung  des  Gottmenschen  anschaulicb 
machen  sollte.  Gott,  Welt  und  Christus 
sind  die  Angelpunktc  seines  Systems,  dessen 
Grundgedanken  folgende  sind:  Da  der 
menschliche  Gcist  als  das  Ebenbild  Gottes 
an  der  Fruchtbarkeit  der  schdpfcrischen 
Natur  raSglichst  Theil  nimmt,  so  entwickelt 
er  ails  sich  Begriffs-  und  Verstandeswesen, 
in  Aehnlichkeit  der  wirklichen  Wesen,  und1 
diese  Entfaltung  einer  bcgrifflichen  Welt  an* 
unscrm  sie  umfassenden  Geiste  ist  nm  de» 
Geistes  sclber  willen  da  und  der  Grund  des 
natUrlichen  Verlangens  in  uns,  die  Wigsen- 
schaften  zu  vollenden.  Das  Erste  aber,  was 
sich  bei  der  Entfaltung  der  bcgrifflichen 
Dinge  zcigt,  ist  die  Zahl,  ohne  welche  fflr 
den  Verstand  Nichts  da  zn  sein  vermag.  Die 
Zahl  ist  das  Urbild  der  Dinge,  wie  der  Be- 
griffe,  aber  nicht  die  mathematische  Zahl, 
sondern  die  gdttlichc  Zahl,  dcrcn  blosses 
Bild  die  mathematische  Zahl  ist.  Auf  diesem 
Wege  betrachtet  der  Geist,  als  in  seinem 
eignen  Bilde,  seine  Einheit,  die  seine  Wesen- 
heit  ausmacht  Diese  Einheit  aber  stcllt 
sich  durch  die  Zahl  als  eine  in  vier  Einheiten 
nnterschiedene  heraus,  wovon  die  erste  durch- 
aus  einfach,  die  zweite  die  Wurzel  der  andern. 
die  dritte  das  Quadrat  und  die  viertc  die 
Kubikzahl  der  zweiten  ist  Von  dieaen  vier 
geistigen  Einheiten,  die  den  vier  Weisen  des 
Seins  entsprechen,  nennt  der  Geist  die  erste 
Gott,  die  andere  Geist,  die  dritte  Secle,  die 
vierte  Kdrper.  Die  erste,  gSttliche  Einheit 
geht  aller  Vielheit  voran  and  ist  in  ihrer 
Macht  unendlich  grQsser,  als  jede  rodgliche 
Zahl,  da  sie  in  ihrer  Einfachheit  alle  Zahlen 
befasst.  Zu  ihr  erhebt  sich  der  Geist,  indem 
er  auf  seine  eigne  Einheit  zurtlckgeht,  dnrch 
die  geistige  Anschauung  oder  beschauliche 
Erkenntniss.  Die  zweite  geistige  Einheit 
kann  nicht  schlechthin  einfach  sein,  sondern 
nur  geistig  zusammengesetzt,  da  sie  aus  der 
ersten  Einheit  herabsteigt  und  sich  zu  Anderem 
hinbewegt.  Die  dritte  Einheit.  die  Seele, 
bringt  die  Einheit  des  Geistes  oder  der  Ver- 
nunft  zur  Entfaltung.    Wie  wir  aber  die 
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crste,  cinfachc,  g8ttlichc  Einheit  nicht  an 
sich,  somlern  in  der  Vernunft,  nnd  die  zwcite, 
geistige  Einheit  nicht  an  sich,  sondcrn  in 
der  Seclc  schauen;  so  schanen  wir  die  Kraft 
nnd  Einheit  der  Seele  nicht  an  sich,  sondern 
in  Hirer  lciblichen  Entfaltung  anf  sinnliche 
Weise.  Darnm  1st  anch  die  letzte  Einheit 
die  cntfaltet8te  nnd  zusammengesetztestc, 
und  die  sinnliche  Zahl  steigt  durch  den  Ver- 
stand  der  Seele  und  den  Geist  za  Gott  hinauf. 
So  erhalten  wir  drei  Welten  ira  All,  wovon 
die  erstc,  dcra  Mittclpnnkte  naher,  rein 
geistig,  nnd  die  letzte,  den  UmkTcise  ver- 
wandtere,  grobsinnlich  ist,  wahrend  die  mitt 
lere  eine  zwischen  rein  geistigen  nnd  grob- 
sinnlichen  Wcscn  in  der  Mittc  stehende  Natnr 
hat.  Aber  Alios  ist  in  der  ersten,  Alles  in 
der  zwciten,  Alles  in  der  dritten  Welt,  in  jeg- 
licher  aber  anf  besondere  Weise.  In  diesen 
drei  Weltkrcisen  crkennen  wir  die  Abstufnngen 
des  Alls,  den  vierfachen  Portschritt  von  der 
hochsten  Einheit  ans.  Ans  diesem  Allen  geht 
hervor,  dass  das  schlechthin  GrSsste  Emcs 
ist  nnd  dass  dasjenige,  was  des  Mehr  oder 
Minder  fahig  ist,  we'd  nnr  in  der  Vielheit, 
darnm  nur  in  der  Zahl  da  sein  kann.  WQrde 
also  die  Zahl  hinweggenommen  oder  ware  sic 
selbst  nnendlich;  so  wilrde,  weil  die  nnend- 
liche  Zahl  den  Bcgriff  der  Zahl  anfhebt,  mit 
dem  Unterschiede,  dem  Verhaltniss,  der  Ord- 
nnng  nnd  Harmonic  zngleich  die  Vielheit  der 
Dinge  selbst  aufhOren.  Die  unendliche  Ein- 
heit ist  also,  ohnc  selbst  Zahl  zn  sein,  als 
das  schlechthin  Kleinste,  der  Grund  nnd  An- 
fang  aller  Zahl,  als  das  schlechthin  Griisste 
dagegen  deren  Ende  nnd  Grenze;  sic  ist 
daher  anch  das  Zicl  nnd  Bcstimmung^  aller 
Dinge  und  Wissenschaften.  Nichts  ist  im 
Weltall,  das  sich  nicht  einer  besondern  Eigen- 
thUmlichkeit  erfreute;  jedes  Einzelding  ist 
dnrch  die  harmonischeu  VerhUltnisse  nnd 
Bcdingungen,  die  es  dazu  machen,  mit  sich 
selbst  Eins  nnd  in  seiner  Weise  votlkommen. 
K5nnen  darum  keine  zwei  Dinge  im  All  sich 
in  Allem  gleich  sein,  so  kann  diese  Welt 
nnmSglich  Etwas  znm  festcn  nnd  unbeweg- 
lichen  Mittclpnnkte  haben;  sie  kann  nn- 
moglich  zwischen  einem  korpcrlichen  Mittel- 
punkt  nnd  Umkreis  eingeschlossen  sein.  Noch 
anch  kann  die  Erde  Mittelpunkt  sein,  sondern 
sie  bewegt  sich  gleich  andern  Sternen  und 
beschreibt  in  Hirer  Bewegung  nicht  den  klein- 
sten  Kreis.  Gott  ist  daher  allein  die  Mittc 
der  Welt,  aller  Spharen  und  alles  dessen, 
was  in  der  Welt  ist,  wie  cr  auch  zngleich 
der  unendliche  Umkreis  von  Allem  ist;  denn 
auch  jeder  Thcil  des  Himraels  ist  nothwendig 
in  Bcwegnng.  Arithmetik  und  Geometrie, 
Musik  und  Astronomie  sind  die  wundcrbare 
Wissenschaft,  welche  Gott  in  scinem  Kunst- 
werke,  der  Schopfung,  niedergclegt  hat  und 
welche  vor  Allem  in  der  Anordnung  der  Ele- 
mente  hervortritt.  Dnrch  die  Wissenschaft 
der  Zahl  hat  er  sie  aneinandcrgereiht ;  dnrch 


die  Wissenschaft.  des  Maasscs  hat  er  ihnen 
Gestalt  gogeben;  dnrch  die  Musik  hat  cr 
ihre  Vcrhattnisse  dergestalt  gcordnet  nnd 
abgewogen,  dass  kcin  Klcracnt  vdllig  in  das 
andere  auflosbar  nnd  Gottes  Sein  allein  ein 
schlechthin  losgclostes  oder  absolutes  ist; 
durch  die  Astronomie  endlich  hat  Gott  die 
Spharen,  Sterne  nnd  Gegcnden  der  Stornjc 
so  geschaffen,  dass  mit  der  Vcrschicdenheit 
aller  unter  einander  auch  die  Uebcreinstim- 
mung  ofTcnbar  sei.    Sonach  ist  dor  Gipfel 
des  Ganzen  das  Konnen  selbst,  das  Allem 
vorhcrgeht  und  welchem  Nichts  hinzngcfllgt 
wcrden  kann.    AUc  Dinge  sind  Nichts  an- 
ders,  als  Erscheinnngen  des  Konnens  selbst. 
Nichts  ist  geworden  und  wird  wcrden,  was 
nicht  werden   konnte  oder  wcrden  kann. 
Das  Werdenkonncn  bczieht  sich  somit  anf 
etwas  ihra  Vorangehendcs,  welches  als  sol- 
ches  weder  werden  kann,  noch  geworden 
ist,  also  nothwendig  ewig   und  mit  dem 
WirkenkOnnen  eins  ist.    Im  Wirkcnkimncn 
ist  Alles,  was  wcrden  kann  oder  geworden 
ist,  anf  eine  vorgangige  Weise  enthaltcn. 
Das  Ewige  aber  ist  Alles,  was  cs  sein  kann, 
wirklich,  und  es  kann  weder  grosser  noch 
kleincr  sein,  als  es  wirklich  ist,  noch  kann 
cs  ein  Anderes  wcrden,  als  es  ist.    Es  kann 
nicht  in   den  endlichen  Dingen  gefunden 
werden,  ist  also  unendlich,  nnd  kann  als 
solches  nicht  von  uns  begriffen  werden. 
Darnm   ist  all'  miser  Wissen  von  cincm 
Nichtwisscn  begleitet,  und  in  der  Anerkcn- 
nnng  des  Unbegrciflichen  geht  nnser  Geist 
liber  sein  begreifendes  Erkennen  hinaus  durch 
ein  cinfaches  geistiges  Schauen.    Dcnn  ein 
Wissen  von  Gott  ist  nur  mrtglich,  sofern  er 
unscrn  Geist  im  Glauben  durch  das  Licht 
seiner  Gnade  erleuchtct,  und  im  Glauben 
ist  das  Unbcgrcifliche  gewisser,  als  irgend 
etwas,  ja  die  Gcwissheit  selbst.    Das  wahr- 
haft  unendliche  Sein  kann  nnn  aber  kcin 
andrcs  Sein  in  der  Art  ausscr  sich  haben, 
dass  dieses  einen  Gcgcnsatz  zu  ihm  bihleto. 
In  Gott  ist  viclmchr  Alles  dasselbe,  und  ob- 
wohl  er  Ursache  von  Allem  ist,  so  ist  cr 
doch  mit  keinem  Andern  weder  dasselbe, 
noch  ein  davou  Verschicdencs.    Dcnn  da  cr 
jedc  Form  wirklich  ist,  so  kann  keine  Form 
ansser  ihm  sein,  und  das  schlechthin  sich 
selbst  Gleiche  ist  Anfang,  Mittc  nnd  Ende 
jeder  Form,  die  Wirklichkeit  jedes  Vcr- 
mdgens.    Er  gicbt  Allem  das  Sciu,  denn  die 
Formen  der  Dinge  entstehen  durch  ein  Nic- 
dersteigen  der  hflchsten  Form.    Darnm  ist 
die  unendliche  Einheit  auch  das  Ziel  und 
die  Bestimmnng  aller  Dinge;  sofern  sie  aber 
Alles  bestiramt,  unterscheidet  und  zn  seincm 
Zielc  ftlhrt,  ist  sie  wesentlich  Geist,  und  der 
Geist  schant  das  Kdnucn,  die  Gleichhcit  dea- 
solbcn  und  die  Einignng  bcidcr  als  den  droi- 
einigeu  Urgrund,  durch  welchen  Alles  ist. 
Das  ewige  Kiinnen  hat  cin  ewiges  Filrsich- 
scin  als  Vater;  vou  ihm  wird  das  Wort  oder 
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die  schopferische  Allmacbt  sclbst  gczcugt 
al8  dcr  Sohn,  damit  er  A  lies  sei,  was  der 
Vater  veruiag,  und  aus  beiden  geht  der  Geist 
bcrvor  als  das  Band  der  Allmacht  und  des 
Allmachtigen.  Indem  das  Wort  als  der  er- 
zetigtc  und  Alles  in  sicb  befasscnde  geistige 
Grund  sicb  und  Alles  in  dem  Erzeugenden 
erkennt,  das  Begrcifen  aber  in  dem  Zeugcn- 
den  una  Erzeugtcn  geraeinscbaftlicb  ist,  so 
gebt  aus  der  vollkommenen  Gleicbbeit 
beidcr  in  Gott  als  Drittes  das  absolut  Gute 
bervor,  die  absolute  Liebc  und  Seligkeit. 
Sofern  das  Werdcnkonnen  durcb  das  Wirken- 
konncn  aus  dem  Nichts  hcrvorgcbracht  ist, 
ncnncn  wir  es  erscbaflfen.  Das  aus  dem 
Niclits  hervorgebracbte  Werdenkflnnen  ist 
die  Materie ;  sie  ist  sclber  nichts  Wirklickcs, 
sondern  was  wird,  das  wird  aus  der  Materie, 
weil  cs  werdeu  konnte.  Alles  Gewordene 
ist  Darstcllung  und  Bild  des  nicbt  werden- 
konnenden  Ewigen.  Darum  ist  die  geschaf- 
fene  Welt  keine  andere,  als  die  Welt,  welcbe 
in  Gott  ist;  sie  ist  nur  durcb  die  Schfipfung 
in  ibr  eignes  Sein  Ubergesetzt  worden,  worin 
sie  eben  geworden  ist.  wie  sie  werden  konnte. 
Durcb  den  Willen  Gottes  aber  ist  alles  Ge- 
schaffenc  gescbaffen  worden  und  jedcs  Ge- 
schOpf  ist  eine  Absicbt  des  allinachtigen 
Willens.  Das  All  aber,  d.  b.  Alles,  was  nicbt 
Gott  selbst  ist,  kann  aucb  nicht  unendlich 
sein,  obwobl  es  obne  Grenzen  ist;  es  kann 
nicbt  grosser  sein,  als  es  ist,  weil  seine  Mflg- 
ligkcit  oder  Materie  sicb  nicht  weiter  er- 
strcckt.  Jeglicbes  Geschopf  im  All  nimmt 
Alles  dergestalt  in  sicb  auf,  dass  in  ihm 
Alles  auf  eingeschrankte  und  eigenthtlmlicbe 
Weise  das  Gauze  sclbst  ist.  Also  ist  aucb 
Gott  in  Jeglicbem  und  jeglicbes  Wirklicbe 
ist  unmittclbar  in  Gott.  Die  Einbeit  des  All 
bestebt  aber  in  drcifacber  Seinsweise,  nam- 
lich  in  derMflglichkeit  oder  unbedingten  Notb- 
wendigkeit,  in  der  eingeschrankten  Notbwen- 
digkeit  oder  Wirklicbkeit  und  in  der  Ver- 
cinigung  beider  oder  dem  Bande  der  Mdg- 
lichkeit  und  Wirklicbkeit,  Demgem&ss  gliedert 
sicb  das  All  in  die  drei  Reicbe  der  geistigen, 
der  sinnlichen  und  der  mittlern  Welt,  d.  b. 
in  die  Welt  der  reinen  Geister  oder  Engel, 
in  die  Welt  der  Kcrper  und  in  die  Welt  der 
Menscben.  Indem  sicb  in  der  vernttnftigen 
Seele  des  Menscben  die  httchste  Stufe  der 
kOrperlichen  Natur  mit  der  untersten  Stufe 
dcr  geistigen  Natur  Yerbindet ,  ist  der 
Mensch  die  Welt  im  Kleinen  und  seine  Seele 
eine  einbcitlicbe  Kraft,  die  in  ibrer  Weise 
Alles  in  sicb  befasst,  Alles  aus  sicb  ent- 
wickelt  und  Alles  in  sicb  Uberbildet.  Dem- 
gemass  spiegelt  auch  die  Seele  in  sicb  die 
gottlicbe  Drciheit  ab,  weil  in  ibr  das  Werden- 
kOnnen,  das  Wirkenkonnen  und  deren  Band 
gleichmassig  auftreten.  In  dieser  Weise  ist 
dcr  Menscb  das  Maass  der  Dinge ;  der  unter- 
sten Weise  des  Seins  im  Menscben  entspricht 
der  Sinn,  dcr  mittlern  die  Einbildungskraft 


und  dcr  Vcrstand,  der  hdclisten  Weise  oder 
der  absoluten  Nothwcndigkeit  entspricht  die 
Vernunft.    Da  die  menschlicbe  Natur  die 
geistige  und  die  sinnbebe  Natur  in  sicb  ver- 
einigt  und  als  eine  Welt  im  Kleinen  Alles 
in  sicb  schliesst,  so  wtlrde  sie,  zur  Einigung 
mit  Gott  erhoben,  die  Ftllle  aller  Vollkom- 
menbeit  des  Alls  und  der  Einzeldinge  sein, 
sodass  in  dcr  Menscbheit  Alles  seincn  hoch- 
sten  Grad  crrcichen  wtlrde.   Ist  es  nun  aber 
nicht  moglich,  dass  mebr  a  Is  Ein  wahr- 
hafter  Mensch   zu   solcbcr  Einigung  mit 
Gott  emporsteigt;   so  wtirdc  ein  solcher 
Mcnscb  zugleich  Gott  und  Menscb  sein,  die 
Vollendung  des  Alls  und  in  Allem  der 
Erste,  in  welchem  die  klcinate,  die  grdsste 
und  die  mittlcre  Natur,  mit  dcr  absoluten 
Grosse  vereint,  so  zusammen fallen  warden, 
dass  er  die  VoUkommenheit  Aller,  also  der- 
jenige  ware,  durch  welchen  Alles  den  An- 
fang  und  das  Ziel  seiner  Einschrankung 
empfangen,  also  Alles  aus  dem  scblechthin 
Grdssten  in  das  Sein  der  Einschrankung 
heraustreten  und  zu  dem  scblechthin  Grdssten 
zurllckgeftihrt  werden  wtlrde,  als  durcb  den 
Anfang  des  Ausilusses  und  das  Ziel  dcr  Kuck- 
kehr.  Und  weil  jener  Mensch  in  dcr  groesten 
Gleichheit  des  Seins  durch  die  Einigung  be- 
stehen  wtlrde;  so  wtlrde  er  der  Sohn  Gottes 
sein,  obne  damm  aufzuhdren,  der  Sohn  des 
Menscben  zu  sein.   Dieser  in  der  Ffllle  der 
Zcit  erschiencne  Gottmensch  ist  Jesus  Christus, 
dcr  sicb  durch  seine  Wahrheit  und  durch 
seine  Thaten  als  solcher  bewahrt  hat  und 
durch  seinen  Tod,  seine  Auferstehung  und 
Ilimmelfahrt  der  Erldser  und  Erneuerer  des 
gefallcnen  Mcnschcngeschlechts  geworden  ist. 
Nur  in  Gemcinschaft  mit  ihm  vermogen  wir 
zur  Kindschaft  Gottes  zu  gclangen,  und  in 
diese  Gomeinschaft  werden  wir  durch  Glaube, 
Hoffnung  und  Liebe  eingeftlbrt,  wovon  der 
crstcre  ohne  die  beiden  andern  kein  wahrer 
uud  vollkommener  sein  kann.   In  der  Ge- 
meinschaft  an  diesem  durch  Hoffnung  und 
Liebe  wirksamen  Glauben  an  Christus  und 
in  der  Entfaltung  der  Eincn  Gnade  Christi 
in  uncndlicher  vielheit  besteht  die  Kirche. 
Ihrem  Wcsen  nacb  unsichtbar,  ist  sie  als  in 
die  Erscheinung  fallende  an  sichtbarc  Zeichen 
gebunden  und  muss  als  solcbe,  urn  in  ibrer 
Art  vollkommen  zu  sein,  auch  ein  sicbtbares 
Ilaupt  haben.   Dies  ist  Petrus  und  daher  die 
Kirclie  Nichts  anders,  als  die  Einheit  im 
Offentlichen  Bekcnntnisse  Petri.    Wohl  zu 
unterscheiden  ist  aber  zwischen  der  in  Petrus 
gegrUndeten    Vollgewalt    der  kirchlichen 
Ordnung  und  dem  jedesmaligen  Inhaber  der- 
selben.   Der  Papst  als  Nachfolger  Petri  hat 
Uber  die  von  diesem  gegrundete  Ordnung 
keine  Gewalt;  nicht  der  Papst  ist  der  Principal 
der  Kirche,  sondern  er  wird  als  Sohn  der 
Kirche  zu  dem  schon  vorhandencn  Principate 
erhoben.  Des  Papstes  Beruf  ist  Auferbauung 
dcr  Kirche  durch  zeitgemasse  Anordnungen 
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im  Gcistc  der  kirchlicheu  Einheit  Der 
Primjit  des  rflmischen  Stuliles  folgt  nicht  bios 
aiis  dcra  Privilegium  Petri  vor  den  anderu 
Aposteln,  deren  Ilaupt  Petrus  war,  sowie  der 
rdmische  Bischof  das  Ilaupt  der  BischSfe; 
sondern  aucb  aus  dem  Range  der  Stadt  Rom, 
und  cs  ist  cin  gflttlicher  Wink,  dass  da,  wo 
vorber  das  Ilaupt  des  Aberglaubcns  war, 
nun  das  Haupt  der  Heiligkeit  sei. 

Die  Lebre  des  Nicolaus  von  Cusa  wurde 
die  Quelle  ftlr  cine  philosophische  Ricbtung, 
welcbe  in  der  Renaissance  -  Zeit  eine  be- 
deutende  Rolle  spielte,  und  im  Ilinblick  auf 
deren  Vertreter  kann  man  von  ciner  cusa- 
nischen  Scbulo  sprechen.  Jacques  Le 
Fi'vre  d'Etaples  {Jacobus  Faber  Stapu- 
lensis)  hat  als  Lebrer  der  Philosophic  an  der 
Pariser  Sorbonne  bis  zum  Jahr  1507  im  Sinn 
und  Geist  der  cusanischen  Philosophic  ge- 
lehrt  und  die  Werke  des  Cusaners  heraus- 
gegebon,  (Paris,  1514)  obwobl  diese  Ausgabe 
weniger  vollstandig  ist,  als  die  Baselcr  vom 
Jahr  1565.  Paber's  ScbUler.  Charles  Bouille 
(Carolus  Bo  villus  1470—1553)  hat  die 
cusanische  Lchrc  zum  Ausgangspunkt  seiner 
eignen  phitosophischen  Forschung  gemacht, 
obnc  seine  Selbstiindigkeit  aufzugeben.  In 
der  zweiten  Halfte  des  sechzchnten  Jahr- 
hunderts  ist  die  Denkweise  des  Cusaners  auch 
auf  die  pbiloaopbische  Entwickclung  des  Gior- 
dano Bruno  von  Einfluss  geweseu,  obwohl 
sich  dieser  vom  kircblichen  Dogma  vollstandig 
emancipirtc. 

F.  A.  Scharpfl,  der  Cardinal  Nicolaus  vou  Cusa 
(1843);  des  Cardinals  und  Bischofs  Nicolaus 
von  Cusa  wichtigstc  Schriften  in  deutscber 
Uebersctzung  (1882);  der  Cardinal  Nicolaus 
von  Cusa  als  Ruformator  in  Kircho,  Reich 
und  Philosophio  des  fiiufzohntcn  Jahrhunderts 
(1871). 

Fr.  J.  Clemens,  Giordano  Bruno  und  Nicolaus 

von  Cusa.  1846. 
R.  Zimmermann,  der  Cardinal  Nicolaus  von  Cusa 

als  Vorganger  Leibnizcns  ( 1852).    Auch  auf- 

genommcn  in  dessen  „Studien  und  Kritiken" 

I,  HI  — 83. 

Nicolaus  de  Orbellis,  aucb  Nicolaus 
Dorbellu8  genannt,  war  zu  Angers  in  Frank- 
reich  geborcn,  in  den  Franziskanerordcn  ge- 
trcten,  hatte  im  Sinne  des  Duns  Scotus  in 
Poitiers  Thcologie  und  Philosophic  gelehrt 
und  starb  1455  im  Minoritenkloster  zu  Angers. 
Ausser  einem  Commentar  odcr  Compendium 
zu  den  „Sentenzenu  des  Petrus  Lombardus, 
welches  1503  gcdruckt  wurde,  hat  er  Commen- 
tare  zu  verschiedenen  naturwissenscbaftlicben 
Bllchcrn  des  Aristoteles,  sowie  zu  dessen 
Metaphysik  und  Ethik  und  znr  Schrift  fiber 
die  Secle  vcrfasst.  Sein  Buch  nLogicae 
brevis  expositio  secundum  Scolum",  welches 
zuerst  1482  und  spater  noch  ofter  unter 
anderm  Titel  gedruckt  wurde,  ist  ein  filr  die 
Jugend  vcrfasster  umschreibender  und  zum 
Theil  im  Einzelnen  reichlich  belehrender 


Commentar  zu  den  „Su/n/niUae  logicales"  des 
Petrus  Hispanus. 

Nicolas  «rOresme  (Nicolaus  Ores- 
mi  us)  war  zu  Caen  in  der  Normandie  ge- 
boreu,  1355  Grossmeister  des  Collegiums  von 
Navarra  in  Paris,  dann  Decan  zu  Rouen, 
13G0  Lebrer  Carl's  V.  und  scit  1377  Bischof 
von  Lisieux  (im  Dcpartcment  Calvados),  wo 
er  1382  starb.  In  seiner  vorwaltend  theo- 
logischen  Thatigkeit  war  er  cin  Vertreter  der 
nominalistischcn  Ricbtung  des  Wilhclm  von 
Occam.  Daneben  hat  er  raehrere  Schriften 
des  Aristoteles  Ubersetzt  und  in  seiner  Schrift 
„De  mulatione  monetarum"  freie  Ansichtcn 
liber  Volkswirtbschaft  entwickelt. 

Nicole,  Pierre,  war  1G25  zu  Chartres 
als  der  Solm  eines  Advokatcn  geborcn,  hatte 
in  Paris  Theologie  studirt  una  sich  mit  der 
Cartesianischen  Philosophic  bckannt  gemacht. 
Nachdcm  er  Baccalaureus  geworden  war, 
schloss  er  sich  1650  den  jansenistischen  Ein- 
siedlern  im  Port  Royal  zu  Paris  an,  welcbe 
ebenso  die  Moral  der  Jesuitcn ,  wic  den 
skeptischen  Eudamonismus  Montaigne's  be- 
kiimpften,  und  trat  insbesonderc  mit  A.  Arnauld 
in  engere  Verbindung.  Nacbdem  er  in  den 
Jahren  1G71— 74  eine  Sammlung  moraliscb- 
p8ychologiscber  Aufsatze  zur  Analyse  des 
menschlichen  Herzens  und  seiner  Gcfllnle  untcr 
dem  T'\te\»Essais  de  morale  (in  G  Bilnden) 
verdffcntlicht  hatte,  flllchtete  er  1G79  vor  den 
Verfolgungen  der  Jcsuiten  in  die  spanischen 
Niederlande  nach  Ldttich  (Lii'gc),  lebte  scit 
1683  mit  angegriffener  Gesundheit  wieder  in 
Paris  und  starb  dort,  nachdcm  cr  1687 
„ Reflexions  morales"  Uber  die  sonutaglichen 
Evangelien-  und  Epistcltexte  in  vicr  Biiuden 
vertiffentlieht  hatte,  im  Jahr  1695.  Unter 
dem  Nann  •  u  Wilhelm  Wendrock  hat  er  Pascal's 
beruhmte  „Lettres  provinciales"  in's  Latei- 
niscbe  tlbersetzt, 

Nicolettus,  Paulus,  dfters  auch 
Paulus  Venetus  genannt,  war  zu  Udine 
in  Friaul  geborcn  und  in  einem  Augustiner- 
kloster  zu  Venedig  erzogen  (daher  sein 
Beiname  „Vcnetusu),  hatte  seit  1390  in 
Oxford  studirt,  in  Paris,  Siena,  Parma, 
Bologna  und  Padua  mit  Beifall  gelehrt  und 
starb  1428  in  Padua.  Ausser  theologischcn 
Schriften  hat  er  auch  Commentare  zu  ver- 
schiedenen naturwissenschaftlichen  und  lo- 
gischen  Schriften  des  Aristoteles,  sowie  eine 
„Summa  philosop/iiae  naturalis"  (1191)  cine 
„Logica  parva"  und  eine  „Logica  nmgna" 
und  eine  Schrift  „Dubia  circa  philosophimn" 
(1493)  verfasst,  welche  unter  dem  Titel 
„Quadratura"  1498  neu  gcdruckt  wurde. 
Er  stcht  in  diesen  Schriften  auf  dem 
Ilohepunkte  des  Uppigsten  Wucherns  der 
scholastischen  Logik  und  ihrer  casuistischen 
Spitzfiudigkeiten.  In  der  letztgenannten 
Schrift  giebt  er  eine  Erorterung  dcrSophismen 
(Trug8cuUl8se)  nach  folgcnden  vier  Gesichts- 
punkten  geordnct:    ob  eine  und  dicsclbc 
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Folgcrung  zugleich  eine  gute  und  eino 
schlcchte  sein  konne,  ob  ein  und  dassclbe 
Urtheil  zugleich  w*hl  nnd  falsch  scin  konne, 
ob  widersprcchende  •Begriffe  von  einander 
ansgcsagt  werdcn  kdnnen  und  ob  wider- 
sprcchende Gegensiitzc  glcicbzeitig  wabr  und 
unwabr  sein  konnen. 

IMirt  hammer.  Fried ricb  Immanuel, 
war  17GC)  zn  Beilstein  in  Wflrtembcrg  ge- 
boren,  auf  schwabiscben  Gymnasien  gebildet, 
battc  dann  in  Jena  Tbeologie  studirt  und 
mft  ciner  lateiniscben  Abbandlung  „  liber  die 
wahre  Gruudlage  der  Offenbaning44  1792  die 
Wflrde  cincs  Magistcrs  der  Philosophic  cr- 
worben.  Als  Privatdocent  in  Jena  trug  er 
die  Grundsiltzc  der  Kant'schen  Philosophic 
vor  und  wnrde  bald  darauf  ansserordent- 
licber  Professor  in  der  dortigen  tbeologiscben 
Fakultat.  Durcb  die  kleine  Schrift  „Ueber 
den  (Ficbte'schen)  Versucb  einer  Kritik  aller 
Offenbarung 14  1 1792)  war  er  mit  Ficbte  in 
ein  nahcres  Vcrhaltniss  getreten  und  ver- 
dflentlichte  weiterhin  auf  Ficbte'schcm  Stand- 
punkt  folgcnde  Scliriften:  „Ableitung  des 
moralischen  Gesetzes  aus  der  Form  der  reinen 
Vernnnft"  (1793),  ferner:  „Ueber  Religion 
als  Wissenschaft4*  (1795)  und  „  Versucb  einer 
Begrflndung  des  vernunftmassigen  Offcn- 
barungsglaubens "  (1798xi,  worin  er  eine 
deuteche  L'cberarbeitung  seiner  lateiniscben 
MagisteTdissertation  gab.  Zuglcicb  gab  er 
seit  1795  sein  philosophischcs  Journal  hcraus, 
an  welchem  seit  1797  Fichte  selbst  als  Mit- 
redacteur  sicb  bethciligte,  nnd  verOffentlichte 
1799  auch  seinerseits  eine  Verthcidigungs- 
scbrift  in  BctTefT  der  Forbcrg-Fichtc'schcn 
Aufsiltze,  welcbe  die  Anklage  wcgen  Athcis- 
mit8  znr  Folge  gebabt  hattcn.  Ira  Jabr  1803 
zngleicli  rait  Schelling  nach  Wtirzburg  be- 
rnfen,  wo  er  zuglcicb  Oberpfarrer  wurde, 
knm  er  nacb  der  Abtretung  Wtlrzburgs  (1805) 
als  Krcisschul-  und  Consistorialratb  nacb 
Bamberg,  wo  er  nach  der  Scblacht  bei  Jena 
scinem  Freundc  Hegel  die  Stelle  als  Zeitungs- 
redacteur  vermittelte,  wahrend  er  selbst  schon 
18<>7  als  Studicn-  und  Oberconsistorialratb 
nach  MUncheu  versetzt  worden  Mar,  wo  er 
1808  mit  der  Schrift  „Der  Streit  des  Philan- 
thropismus  und  Humanisrous"  gcgen  die  ein- 
seitig  cmpirische  und  utilistische  Zeitrichtung 
im  Gebiete  der  Erziehung  in  die  Schranken 
trat.    Er  starb  1848  in  Mllnchen. 

Nieiiweiityt,  Bern  hard  van,  war 
lf.54  zu  Westgraafdyk  im  nordlichen  Holland, 
als  der  Sohn  eines  protestantischen  Gcist- 
lichen  gcboren,  hatte  Mcdicin  nnd  Mathematik 
studirt  und  sich  mit  der  Pbilosophie  des 
Cartesius  vertraut  gemacht  nnd  ist  als  Btirger- 
meistcr  der  Stadt  Purmerende  am  Nordkanal 
bei  Amsterdam  im  Jabr  1748  gestorben. 
Von  mathematischen  und  mcdicinischcn  Sclirif- 
ten abgesehen,  hat  er  ein  Wcrk  ,,Hcl  regt 
gebrwjk  der  rreercld  beschoxwinge"  irechter 
Gebrauch  der  Wcltbetrachtung)  1710  (in's 


Franziteischc  tlbersctzt  dnrch  Nogucz.  1725, 
dentsch  mit  Anmerkungen  von  J.  A.  Segner, 
1747)  verSffentlicht,  worin  er  auf  physiko- 
thcologischem  Wegc  (aus  der  Einrichtung 
der  Natur  und  insbesonderc  der  Natur  des 
Mcnschen)  das  Dasein  Gottes  zu  beweiscn 
sncht.  Eine  ebenfalls  in  hollandischer  Sprachc 
verfasste  Widerlegung  des  Spinoza  crschien 
erst  nach  seinem  Tode,  im  Jahr  1720,  im 
Druck.  Aus  ersterm  Werke  hat  Chateau- 
briand in  scinem  „  Genie  du  christianisme" 
einen  Auszug  gegeben. 

Nlffft,  Agostino,  siehe  Niphus  (Au- 
gust inus). 

INigidiua  Figiilus,  war  ein  Freund 
Cicero's  und  in  verschiedenen  offentlichen 
Stellungen  als  Staatsmann  in  Kom  thfttig  nnd 
ist  nach  Casar's  Sieg  tlber  die  Pompejaner 
im  Jahr  45  vor  Chr.  in  der  Verbannung  ge- 
storben. Er  erscheint  in  den  Scliriften  Cicero's 
als  ein  nahmhafter  Gclchrter  seiner  Zeit,  der 
sich  ncben  der  Mathematik  und  Naturwissen- 
schaft  auch  mit  Astrologic  und  Wahrsagerci 
besebflftigte  und  von  Cicero  als  Erneuerer 
der  pythagoreischen  Pbilosophie  bezeichnet 
wird,  ohne  dass  jedoch  Qber  seine  Lehren 
Naheres  berichtct  wtlrde. 

M  i;  i  i .  P  e  t  r  u  s ,  war  ein  Deutscher  von 
Geburt,  welcher  ursprflnglich  S  c  h  w  a  r  z  hiess 
und  nach  damaliger  Gelehrtensitte  seinem 
Namcn  eine  latinisirte  Form  gab,  auch 
Niger  Alfonsns  genannt  wurde.  Er  hatte  die 
Universitiiten  Monrpcllier,  Salamanca,  Frei- 
burg und  Ingolstadt  besucht  und  sp&ter  zu 
Kegensburg  und  Wtirzburg  gelehrt.  Nach- 
mals  wurde  er  vom  Konig  Matthias  Corvinus 
von  Ungam  nach  Ofen  berufen,  wo  er  auch 
starb.  Er  veroffentlichte  1481  unter  dem 
Titel  „Clypeus  Thomistarum  adversus  omnes 
doctrinae  doctoris  angelici  obtrectatorcs" , 
worin  er  sich  als  Vertheidiger  der  tho- 
raistischen  Lehre  gegen  die  nominalistischen 
Anschauungen  von  DunsScotus,  Franciscusde 
Mayronis,  Petrus  Aureolus,  Wilhelm  Occam, 
Gregorius  von  Rimini  mit  verbissener  Polemik 
wendet.  In  seincn  eignen  realistischen  An- 
schauungen steht  er  dem  Hervaeus  Natalia 
am  Nachstcn. 

.\  inriuus  wird  im  lukianischen  Dialog 
„Nigrinustt  als  ein  in  Rom  lebendcr  Platohikcr 
des  zweiten  Jahrhnnderts  eingefUhrt,  *nur 
aber  dass  die  Rcden,  die  ihm  Lukianos  in 
den  Mnnd  Iegt,  ebensogut  von  einem  Mnsonius 
oder  Epiktetos  gehalten  sein  kSnnten. 

\ikanor  wird  unter  den  unmittelbaren 
Schttlern  Epiknr's  genannt. 

.Nikrplion»s  BlcimiiidOs  hat  um  die 
Mittc  des  drcizehnten  Jahrhnnderts  als  Monch 
zur  Zeit  des  Kaisers  Theodoros  Laskaris  in 
Konstantinopel  gelebt  und  in  griechischer 
Sprache  eine  „Epitome  logicae  el  physicae 
doctrinae  Aristolclis"  verfasst  (griechisch 
mit  lateinischcr  Uebcrsetzung  1650  in  Augs- 
burg gedrockt),  worin  die  aristotelische  Logik 
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far  den  Schulgebrauch  dargcstellt  wird. 
Ausserdem  bat  cr  einen  Commentar  Uber  die 
„Einleitung  des  Porphyrios"  hinterlaaseu, 
welcher  1542  in  Basel  gedruckt  wurde.  Das 
ihm  f&lschlich  zugeschriebene  „  Syntagma 
synoplicum  philosophiae"  (1542  in  Basel  ge- 
druckt) ist  wahrschcinlich  von  Gregorios 
Anepunymos  verfasst 

.Nikolaos  von  Damascus  (Nicolaus 
Damascenus)  war  uin  das  Jahr  C4  v.  Cbr. 
zu  Darnaskos  in  Syrien  geboren  und  lebte 
spatcr  am  Uofe  des  jUdiscben  Konigs  Ilerodes 
des  Grussen,  als  desscn  Vertrauter,  und  kam 
in  dcssen  Gefolge  zweimal  nacli  Kom,  wo  er 
sicb  die  Gunst  des  Kaisers  Augustus  erwarb. 
Von  Atbenaios  wird  er  als  Auhanger  der 
peripatetiscbcn  Lebre  bezcichnet;  von  seiner 
Scbrift  „Uber  des  Aristoteles  Philosophic" 
bat  sich  jcdocb  Nichta  erbaltcn.  Da gegen 
sind  die  BrucbstUcke  seiner  historischcn 
Schriften,  um  dcrcn  willen  cr  vom  jUdischen 
Gescbichtschreiber  Josephos  der  Parteilich- 
lichkeit  fiir  Hcrodes  bescbuldigt  wurde,  ge- 
sammelt  und  hcrausgegebeu  worden. 

\ikolocho8  aus  Khodos  wird  bci  Dio- 
genes Laertios  als  ein  ScbUler  des  Pyrrho- 
nikcrs  Timon  aus  Pblifls  i.ini  dritteu  vor- 
christlicben  Jahrhundert)  genannt. 

\ ikoina<  hos  biess  der  Sohn  des  Aristo- 
teles von  seiner  zweiten  Gattin  Herpyllis  aus 
Stageiros,  an  wclchen  die  aristotelische  Ilaupt- 
schrift  Uber  die  Ethik  gerichtct  ist,  die  da- 
hcr  gewflhnlich  Nikoinachische  Ethik  genannt 
wird,  zur  Unterscheidung  von  dersogenannten 
Eudcmiscben  Ethik. 

Mkonuulios  aus  Gcrasa  in  Palastina 
llberra  Jordan  gebtlrtig,  wird  bei  Porphyrios 
als  angesehener  neupythagor&ischcr  Schrift- 
steller  aus  der  ersten  llalfte  des  zweiten 
christlichen  Jabrhundcrts  mit  mehrercn  Wer- 
ken  liber  die  Zahlenlehrc  nainhaft  gemacht. 
Von  seiner  Scbrift  „Theologwnena  arith- 
metica'%  worin  die  pythagoreische  Zahlen- 
lehre  auf  Physik,  Moral  und  Tbcologie  an- 
gcwandt  wird,  hat  uns  der  Patriarch  Photios 
AuszUge  mitgctheilt.  Der  Diimouenglaube 
wird  darin  bereits  mit  der  jUdischen  Lebre 
von  den  Engcln  in  Vcrbindung  gebracbt. 

Kikostratos  war  der  Name  zwcicr  sonst 
unbekanuter  Stoiker,  von  welcben  der  eine 
fan  lctzten  vorchristlichcn  Jahrhnudert,  der 
anderc  im  ersten  christlichen  Jahrhundert 
lebte.  Aus  ciner  Erlautcrungsschrift  des 
Letztern  liber  die  aristotclischen  Katcgorkn 
finden  sich  AnfUhrungen  in  ciner  khnlichcn 
Scbrift  des  Ncuplatonikers  Simplikios. 

W | > I i 1 1 s,  Augustiuus  (Agostino  N i f o ) 
war  1472  in  cinem  Stildtcheu  in  Campanieu 
geboren  und  durcb  eincn  Blirgcr  von  Sucssa 
i  u  der  Terra  di  Lavoroj  mit  (lessen  Kindcrn 
erzogen,  deshalb  selbst  als  Sues sau us  be- 
zeicbnet. Zu  Padua  wurde  er  durcb  den 
Averroistcn  Nicoletti  Vernias  mit  Avcrroes 
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und  Aristoteles  bekannt  gemacht  und 
lchrtc  Beit  1492  in  Padua,  Pisa,  Bologna, 
Salerno  und  Kom  die  peripatetische  Philo- 
sophic. Als  Arzt,  Astrolog  und  Philosopb 
hat  er  sich  einen  solcben  Kuhm  erworben, 
dass  ihm  der  Papst  Leo  X.  den  Namen  una 
das  Wappen  der  Medici  zu  flihren  erlaubtc. 
Im  Auftrag  dieses  Papstes  verfasste  er  gegen 
die  von  Pomponazzo  im  Jahr  1516  vcroffent- 
lichtc  Scbrift  „de  immorlalitate  anitnae" 
eine  Gegenschrift  unter  dem  Titel  „  Tractatus 
de  immorlalitate  animae  contra  J\>mponatiwn" 
(1521).  Scbon  frliher  hattc  cr  in  der  Scbrift 
„De  inlellectu  el  daetnonibus"  (1503)  die 
averroistische  Ansicht  von  der  Einheit  des 
Intellects  in  allcu  Mcuschen  zu  entwickcln 
gesucht.  Wciterhin  gab  er  jedocb  diese  Lchrc 
auf  und  schloss  sich  in  der  Psychologie  den 
platoniscben  und  altera  scholastischen  An 
scbauungen  an.  Ausserdem  hat  er,  von 
seiuen  zahlreicben  naturwissenschaftlichen 
undpolitiscben  Schriften  abgesehen.  „Commen- 
tarii  super  Aristotelis  libros*  (d.  b.  Uber  die 
averroistischen  Paraphrasen  und  Erkliirungcn 
der  aristotclischen  Schriften),  ferner  „De 
inftnitate  primi  motoris  (1504),  Bialeclica 
ludicra  (1521)  und  De  pulchro  el  amore 
(1539)  verOffentlicht.  Er  starb  zwischeu 
1545—50  in  Rom.  Seine  „Opera"  wurden 
zu  Vcnedig  1559  in  sechs  Bandcn  gedruckt. 
Seine  „  Opuscula  moral ia  clpolilica"  wurden 
1645  zu  Paris  besonders  gedruckt.  In  Be- 
zug  auf  den  Gcnuss  der  (inter  des  Lebens 
und  der  Geschlechtsliebe  trug  er  sehr  frcie 
Anschauuugcu  vor. 

ISizoIius,  M  a  r  i  u  s ,  war  1498  zu  Brcs- 
cello  im  Gcbietc  von  Modena  geboren  und 
durcb  das  eifrige  Studium  des  Cicero,  woraus 
sein  philologiscbcr  M  Thesaurus  Ciceronianus* 
bcrvorgiug,  mit  der  Philosophic  der  Altcn 
bekannt  geworden.  Anfaugs  lehrte  cr  in 
Parma  und  trat  bier  in  der  Scbrift  „De 
veris  principiis  el  vera  ratione philosophandi 
contra  pseudophilosophos  libri  qualuor" 
(1553)  mit  Uberwiegend  nominalistischen  An- 
schauungen  gegen  die  Autoritilt  des  Aristoteles 
und  die  Barbarei  der  Scbolastik  hervor.  Er 
bat  cs  darin  auf  eine  Ausseheidung  der 
Metapbysik  und  Dialektik  aus  dem  Ereis  der 
Wissenschaften  abgesehen  und  will  an  die 
Stelle  jeuer  die  Rhetorik  treten  lassen,  wclche 
sicb  zur  Philosophic  wie  der  Leib  zur  Seele 
verbalte.  Er  enipfieklt  zugleicb  die  Kiickkchr 
zur  Erfahrungsforschuug  und  die  Methode 
der  Induction,  in  welcher  vom  Bekannten 
ausgegangen  und  vom  bekannten  Einzelucq 
auf  das  Gauze  geschlossen  werde.  Dadurch 
hat  cr  der  durcb  Franz  Bacon  eroffneten 
naturalistischeu  Kichtung  in  der  Philosophic 
vorgearbeit.  Das  im  siebenzchnten  Jahr- 
hundert vcrscholleue  Werk  des  Nizolius 
wurde  durcb  deu  jungen  Leibniz  im  Jahr 
1670  ueu  hcrausgegebeu  und  mit  Vorrcde 
begleitet.  In  spatern  Jahreu  hat  Mizolius  an 
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der  UniversiWt  zn  Sabioneta  gelehrt,  wo  er 
urn  dag  Jahr  1575  starb. 

Nominalisten,  siehe  Mittelalterliche 
Philosophie  (S.  G05). 

Morris,  John,  war  1657  als  der  Sohn 
cines  Gcistlichen  zu  Collingborne  -  Kingston 
in  Wiltshire  geboren.  in  Winchester  nnd 
Oxford  gebildet  nnd  nattc  schon  frtih  eine 
besondere  Vorliebe  fur  Platon  gewonnen. 
AU  Anhilnger  der  Lehre  von  Malebranche, 
welchen  er  als  Galilei  der  intellectuellen  Welt 
bezeichnct,  nnd  als  Gegner  von  Locke  schloss 
cr  sich  an  den  mystischen  Platoniker  Henry 
More  an.  Seit  1691  lebte  er  als  Rector  in 
Bemerton  bei  Old-Sarum  in  der  Grafschaft 
Wilts,  wo  er  1711  starb.  Ausser  zahlreichen 
mystisch  -  theologischen  Schriften  hat  er 
folgende  Werke  verfiffentlicht,  welche  die 
Philosophie  bertthren.  Die  „  Cursory  reflec- 
tions" (1690)  handeln  Ober  Locke's  Buch 
vom  mcnschlichen  Verstand.  In  den  „  Letters 
concerning  the  love  of  God"  (1695)  wird 
seine  mystische  Theorie  im  Sinnc  der  Frau 
von  Gnyon  entwickelt.  Die  Schrift  „An 
account  of  reason  and  faith  in  relation  to 
the  mysteries  of  Christianity"  (1697)  ist  gcgcn 
Toland's  Schrift  fiber  das  Chriatentnum  ohne 
Gcheimniss  gerichtet,  die  im  Jahre  vorher 
anonym  erscnienen  war.  Sein  philosophisches 
Ilauptwerk,  worin  er  sich  an  Malebranche 
anschliesst,  erschien  nnter  dem  Titel  „An 
essay  towards  the  theory  of  the  ideal  or 
intelligible  world"  1701  nnd  1704  in  zwei 
Banden.  Dasselbe  hatte  anf  die  Anschauungen 
von  Arthur  Collier  und  Berkeley  grossen 
Einfluss.  Spat er  gab  er  noch  ein  philo- 
sophisches Gesprach  fiber  die  natttrliche  Un- 
sterblichkeit  der  Secle  heraus  (1708)  nnd  be- 
schloss  seine  literarische  Laufbahn  mit  einer 
Abhandlung  fiber  die  christliche  Klugheit 
(1710). 

Kotker,  mit  dem  Bcinamen  Labco 
(d.  h.  mit  der  grossen  oder  breiten  Lippc), 
war  ein  Deutscncr.  welcher  als  Monch  im 
Kloster  zu  St  Gallen  in  der  Schweiz  lebte 
nnd  far  den  von  ihm  ari  der  dortigen  Klostcr- 
schule  zu  ertheilenden  Unterricht  wahrend 
der  Jahre  1001—1022  (in  welchem  Jahr  er 
starb)  eine  Anzahl  geistlicher  und  weltlicher 
Schriften  theils  selbst  in  die  althochdeutsche 
pTosa  tlbersetzte,  theils  unter  seiner  Aufsicht 
tlbcrtragen  Hess.  Abgesehen  von  der  Psalmen- 
fibcrsetzungbesitzen  wir  von  diesen  in  neuerer 
Zeit  mehrtach  im  Druck  herausgegebenen 
Uebersetzungen  noch  das  philosophische 
Trostbnch  (de  consolatione  philosophiae)  des 
Boetius,  die  beiden  ersten  Bticher  des  Werkes 
von  Marcianns  Capclla  „von  der  Verraahlung 
des  Mcrkur  mit  der  Philologic"  nnd  als  die 
beiden  altesten  Oompendieii  der  Logik  in 
dcutacher  Sprache  die  Uebersetzungen  der 
latcinischcn  Bcarbeitnngen  dec  Aristotelischen 
Schriften  „von  den  Kategorien*  nnd  „vom 
Gcdnnkcnausdruck"  {de  inlerprelatione). 


IVovAlis,  i  lie  Hardenberg,  Fried- 
rich  von. 

!\ft«Hlein,  Franz  Anton,  war  1776 
zu  Bamberg  geboren,  wo  er  auch  seine 
Gymnasial-  und  Universitatsstudicn  machte. 
Nachdem  cr  daselbst  die  philosophische 
Dotorwtlrde  erworben  nnd  1799  die  Priestcr- 
weilie  erhalten  hatte,  wurde  er  vom  dortigen 
Gymnasium  zucrst  als  Lehrer  der  Grammatik 
und  spatcr  der  Naturgeschichte ,  seit  1811 
als  Professor  der  Philosophie  am  Lyceum  za 
Dillingen  und  seit  1818  in  Aschaffenburg  ver- 
wendet,  1821  jedoch  als  Director  des  Lyceums 
wieder  nach  Dillingen  versetzt.  wo  er  1832 
starb.  Die  von  ihm  ver5fFentlichtcn  philo- 
8ophischen  Schriften  sind  folgende:  Lehrbnch 
der  Kunstwissenschaft  (1819),  Grundlinien 
der  allgemeinen  Psychologie  (1821),  Ueber 
das  Wesen  der  Vernunft  (1822),  Grundlinien 
der  Logik,  ncbst  einem  Anhange:  Begriff  und 
Eintheilung  der  Philosophie,  als  Einleitung 
in  das  Studium  derselben  (1824),  Ueber  das 
Verhaltniss  der  Vernunft  und  Offenbarung 
in  Beziehung  auf  Erkenntniss  Gottes  (1825), 
Ueber  philosophische  Behandlung  der  Ge- 
schichte  (1826),  Grundlinien  der  Ethik  (1829). 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen  stand 
er  Anfangs  unter  der  von  Schelling  aua- 
gegangenen  geistigen  Stromung,  wusste  sich 
jedoch  weiterhin  von  andern  philosophischen 
Systemen  undStandpunkten  soviet  anzueignen, 
i;in  eine  mit  der  freisinnigen  Richtong  inner- 
halb  des  Katholicisraus  vertrSgliche  Philo- 
sophie auszubilden,  in  welcher  die  Gottesidee 
als  eine  der  mcnschlichen  Vernunft  ein- 
geborene,  aber  durch  die  Erziehung  erst  zu 
entwickelnde  gefasst  wird,  sodass  die  Philo- 
sophie als  Wisscnschaft  von  Gott  und  seinem 
Verhaltniss  zur  Welt  erscheint  und  die  der 
Gotteskunde  gegenfibertretende  Weltkunde 
sich  in  Philosophie  der  Natur,  des  Geistes 
und  der  Seele  gliedert.  Nach  seinem  Tode 
wnrde  herausgegeben:  Lehrbuch  der  Meta- 
physik ,  nebst  einem  Grundriss  der  Philosopliie, 
nach  der  Gmndlage  von  F.  A.  Ntlsslein's 
Vorlesungsheften  bearbeitet  von  J.  B.  Aymold ; 
I.  Metaphysik,  II.  Geschichte  der  Philosophie 
(1836-37.) 

ftftsslein,  Georg,  war  1766  in  Bam- 
berg, als  der  altere  Bruder  des  vorigen, 
geboren  und  dort  gebildet  worden,  trat  als 
Doctor  der  Philosophie  1781  in  das  ernesti- 
nische  Priesterseminar  zu  Bamberg  und  wnrde 
1793  Professor  der  Philosophie  an  der  da- 
maligen  Universit&t  In  dieser  Eigenschaft 
veri3ffentlichte  er  zunSchst  mehrere  lateinische 
Abhandlnngen:  Ueber  den  Unterschied  der 
Erkenntniss  a  priori  und  a  posteriori  (1794), 
Ueber  die  Freiheit  des  Willcns  (1797),  Ueber 
die  Unsterblichkeit  de'r  menschlichen  Seele 
(1799)  und  Thesen  aus  der  ganzcn  Philo- 
sophie (1803),  ansserdem  einen  „Versuch  einer 
fasslichen  Darstellung  der  allgemeinen  Ver- 
stande3wissenschaftu  (1801),  eine  „Kritik  der 
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falschen  Ansichten  der  Logik"  (1802)  nnd 
eine  Schrift  „  Parallelismus  der  Cnltur  des 
menschlichen  Geistes  mit  der  Entwickelung 
des  Glaubens  an  Gottu  (1807).  In  seinen 
ersten  Schriften  zeigte  er  sich  von  den  An- 
schauuugen  der  kritischen  Philosophie  beein- 
flussst,  soweit  sich  diese  mit  den  Grundlagcn 
des  Katholicismus  vertragen  zu  kdnnen  schien, 
verband  aber  damit  weiterhin  anch  aristo- 
telischc  und  Leibniz-  WolfFsche  Anschaunngen 
zn  einem  verschwommcnen  philosophischen 
Eklekticismua.  Er  starb  1842  als  Dom- 
capitnlar  zn  Bamberg. 

Numenios  aus  Apamea  (in  Syrien)  lebte 
in  der  zweiten  Halfte  des  zweiten  christ- 
lichen  Jahrhnnderte  und  wird  bald  als  Plato- 
niker,  bald  als  Pytbagorfcer  genannt.  Nach 
seiner  Auffassung  waren  Sokrates  und  Platon 
aus  der  Schule  des  Pythagoras  bervorge- 
gangen  und  batten  beide  eigentlich  nur  die  alte 
Weisheit  der  Brahmanen,  Magier,  Aegypter 
und  Juden  vorgetragen.  Darum  nannte  er 
den  Platon  geradezu  einen  attisch  redenden 
Moses,  Trotz  pythagoraischer  Anschauungen 
tlberwiegt  bei  Numenios  das  platonische  Ele- 
ment so  entschieden,  dass  er  als  ein  Vor- 
lttufer  der  Neuplatoniker  gelten  darf.  Er 
batte  „Ueber  Platon's  geheinie  Lehren",  so- 
wie  „  Leber  die  Abweichungen  der  Akade- 
miker  von  Platon4*,  ferner  einen  Commen- 
tar  zu  Platon's  Timaios  und  ein  Buch  „Ueber 
das  Guteu  geschrieben.  Die  alexandrinischen 
Kircbenvflter  Clemens  und  Origenes  haben 
Bmchsttlcke  aus  den  Schriften  des  NQmenios 
mitgetheilt,  welche  von  Fr.  Thedinga  (de 
Numenio  philosopho  platonico,  1875)  zusam- 
mengestellt  worden  sind.  Was  seine  Lehren 
betritH;,  so  unterscheidet  Nfim^nios  Uhnlich 
wie  der  jlldisch-alexandrinische  Philosoph 
Philun  nnd  die  griechisch  -  christlichen  Gnos- 
tiker  den  Weltbildner  ausdrtlcklich  vom  ersten 
nnd  oberaten  Gott,  welcher  an  sich  selbst 
und  durch  sich  selbst  gut  ist,  reiner  Verstand 
und  Princip  des  Seienden,  welchem  aber  jeg- 
liches  Werk  fremd  ist.  Der  zweite  oder 
weltechaffende  Gott  ist  nur  gut  durch  Theil- 


nahme  am  Wesen  des  ersten  Gottes  als  seines 
Vaters  und  gewinnt  das  Wisscn  nur  dadurch, 
dass  er  auf  die  (lbersinnlichen  Urbilder,  die 

S'  ttlichcn  Ideen,  hinschaut  und  durch  deren 
neinbildung  in  die  Materie  die  sinnliche 
Welt  bildet,  welche  der  dritte  oder  gewor- 
dene  Gott  genannt  wird.  In  Folge  einer 
sittlichen  Schuld,  eines  Abfalls  von  Gott, 
ist  die  Seele  aus  ihrem  unleiblichen  vorzeit- 
lichen  Dasein  in  den  irdischen  Leib  herab- 
gestiegen.  Im  Menschen  liegt  die  vernfinf- 
tigc  Seele  mit  der  vernunftlosen  fortwahrend 
im  Kampf.  Die  dnrch  die  Betrachtung  der 
Zahlen  gef5rderte  Einsicht  ist  das  hdchste 
Gut  der  Seele,  da  sie  dadurch  allein  an  Gott 
Theil  nimmt  Nach  dem  Tode  aber  wird 
die  gelfiuterte  und  kflrperfrcie  Seele  mit  dcm 
Urwesen  wiederum  Eins. 

N ii nun ios  heisst  auch  ein  bei  Diogenes 
Laertius  erwiihnter  Skeptikcr,  von  welchem 
cs  zwcifelhaft  ist,  ob  cr  zur  tlltern  Schule 
des  Pyrrhon  oder  zur  jtlngern  des  Ainesi- 
demo8  gehdrte. 

Kunnez,  Peter  Johann  (lateinisch 
Nunnesius  genannt)  war  aus  Valencia  in 
Spanien  gebtlrtig,  hatte  im  dritten  oder  vier- 
ten  Jahrzehnt  des  sechzehnten  Jahrhunderts 
zu  Paris  unter  Petrus  Ramus  (Pierre  de  la 
Ramee)  Philosophie  studirt  und  diesclbe  nach- 
iH als  zu  Valencia  und  Saragossa,  zuletzt  in 
Barcelona  neben  der  Beredsamkeit  nnd  der 
griechischen  Sprache  gelehrt.  Er  starb  1602 
in  Barcelona.  Seine  Schriften  sind:  Ano- 
ivjmi  compendium  de  syllogismis  (aus  dem 
Griechischen  in'sLateinische  Ubersetzt,  1553}, 
De  constitutionc  artis  dialecticae  (1554\ 
ImtitxUiones  physicae  (1554),  Institutiones 
rhetoricae  (1678)  und  ein  nach  seinem  Tode 
erschiencnes  Concilium  de  studio  philoso- 
phico  (1621).  Auch  hat  derselbe  eine  alte 
Vita  Aristotelis  [Barcellonae  1294)  herans- 
gegeben.  Er  gait  in  seinem  Vaterlandc  als 
Keformator  der  scholastischen  Logik.  In  der 
Topik  reducirte  er  die  159  sogenannten  wlogi- 
schen  Oerter"  auf  zehn. 


O. 


Oberreit,  Jacob  Hermann,  war 
1725  zu  Arbon  in  der  Schweiz  geboren ,  hatte 
sich  Beit  1740  als  Wundarzt  (HeilgehUlfe)  aus- 
gebildet,  dann'  seit  1743  in  Halle  und  Berlin 
Chirurgie  studirt  nnd  war  1750  praktischer 
Arzt  zu  Lindan  (auf  der  Insel  im  Bodensee) 
geworden.  Spater  gab  cr  die  Medicin  anf 
und  besch&ftigte  sich  mit  Chemie ,  Poesie  und 


Philosophie,  zeigte  aber  einen  besondern 
Hang  zur  Mystik,  wesshalb  ihn  SpOtter  den 
nPhilosophen  im  Bodensee14  nanntcn.  Er 
hatte  sich  mit  den  Schriften  von  Cartesius, 
Spinoza,  Malebranche,  Newton,  Locke,  Hume, 
Leibniz  und  Wolff  bekannt  gemacht  und  im 
Jahr  1776  eine  Schrift  „Ursprtinglicher  Geis- 
ter-  und  Kdrperzusammenhang  nach  Newton'- 
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schem  Geist,  an  die  Tiefdenker  in  der  Philo- 
sophicu  verOffentlicht.  Er  lebte  darauf  zu- 
niichst  eiue  Zeit  lang  in  Zurich,  wo  er  rait 
J.  C.  Lavatcr  in  Verkehr  trat  und  eifriger 
Freiinaurer  wurde.  Dort  gab  er  eine  gegen 
J.  G.  Zim (nermann's  Buch  ttber  die  Einsainkeit 
gerichtete  Schrift  uuter  dem  Titel:  „Die  Ein- 
sarakeit  der  Weltiiberwinder,  erwogen  von 
einem  lakonischen  Philanthropen u  (1781) 
heraus,  begab  sich  dann  zu  seinem  in  Dres- 
den angestellten  Bruder,  wo  er  mehrere 
„Beitrage"  gegen  G.  S.  Steinbart's  System 
der  GlUckseligkeitslekre  des  Christenthums 
veroffentlichte  (1782)  and  eine  Privatgesell- 
schaft  von  Christusverehrern  grilnden  wollte, 
aus  welcher  jedoch  Nichts  wnrde.  Weiter- 
liin  hielt  er  sich  in  Ilaiinover,  in  Leipzig, 
in  Weimar  auf,  wo  sich  Wieland  seiner  an- 
nahm,  ging  dann  nach  Jena  und  von  da 
nach  Meiningen,  wo  er  1786 — 91  als  llof- 
philosoph  lebte,  sich  viel  mit  Kant'scher 
Philosophie  beschaftigte  und  eine  Reihe  da- 
rauf beztlglicher  Schrifteu  veroffentlichte, 
namlich:  Die  verzweifelte  Metaphysik  (1787); 
der  wiederkehrende  Lebensgeist  der  ver- 
zweifelten  Metaphysik  (1788) ;  Maassstab  und 
Compass  aller  Vernunft  in  der  allgemein 
Ziel  und  Maass  gebenden  Gleichgewichte- 
wissenschaft  aus  dem  Vollkommenheitsgrunde 
(1789);  Erzrathsel  der  Vernunftkritik  uud 
der  verzweifelten  Metaphysik  in  der  L'nmog- 
lichkeit  cincs  Beweises  und  Niehtbeweises 
vom  Dasein  Gottes  aus  Wcsensbegriffen  (1789); 
Kritische  Spaziergauge  der  Vernunft  in  ely- 
saischeu  Feldern;  vom  Geist  der  verzwei- 
felten Metapbysik  (1789);  Betrachtungen  iiber 
die  Quelle  der  Metapbysik  von  alten  Zu- 
schauern,  veranlasst  (lurch  Kant's  Kritik  der 
reinen  Vernunft  (1791).  Von  Meiningen  aus 
war  dieser  scharfsinnige,  aber  verdrebte  Kopf 
nach  Jena  gekommen,  wohin  ihm  Anfangs 
noch  bin  und  wieder  von  Meiningen  aus  Geld 
geschickt  wurde.  Da  er  jedoch  damit  niemals 
umzugeben  verstauden  hatte,  so  nahm  sich 
Giithe  seiner  an  und  schickte  ilim  dann  und 
wann  durch  Schiller's  Hand  einige  Louisd'or, 
uiu  ilim  durch  anstandige  Beklciduug  die 
Moglichkeit  zu  versckaffen,  fremde  Tische 
zu  besuchen.  Auch  eiu  Kluftcr  Holz  wurdc 
ihm  daun  und  wann  durch  GOthe'a  Vermit- 
telung  gespendet,  damit  scin  kosmopolitischcr 
Verstaud  im  Winter  uicht  erfror.  War  es 
bei  dem  altcn  Oberreit  liingst  im  Obcrstilb- 
chen  nicht  ganz  richtig  geweseu,  so  glaubtc 
dieser  J  linger  des  Steins  der  Weisen  alsbald 
nach  dem  Eintritt  Fichte's  in  den  Mauern  von 
Saal-Athcu  iu  desseu  „  ueukritisch  -  trans- 
scendcntaler  liealphilosophie'*,  wie  er  die 
Wissenschaftslehre  nannte,  endlich  den  Stein 
der  Weisen  gefundcu  zu  haben  und  suchte 
einstmals  im  ilecht  zu  Jena  bcim  Glase  Bier 
einem  ihm  gegentibersitzenden  Strumpfwixker 
begreiflich  zu  maclieu,  diiss  die  Wolle,  die 
cr  verarbeite,  erst  von  ihm  sclber  „  con- 


struct" werde,  wahrend  der  gate  Mann, 
welcher  deu  Wissenschaftslehrer  von  Jena 
nicht  gchort  hatte,  bei  seiner  Ehre  versichertc, 
die  Wolle  nicht  gemaclit,  noch  von  seincn 
Schafcn  genommen,  sonderu  in  Apolda  ge- 
kauft  zu  haben.  Es  half  ihm  AUcs  Nichts; 
dor  „im  Gehirn  contracte  Schweizer"  blicb 
dabei,  dass  jener  die  Wolle  selbst  construirt 
haben  mdsse,  bis  dem  wackern  Strumpf- 
wirker  endlich  die  Geduld  ausging  und  er 
von  seinem  Stuhle  aufspringend,  rief:  „Herr, 
nun  lass  Er*s  gut  sein  oder  es  wird  hiermit 
(auf  seine  Faustc  zeigend)  nicht  gut.  Bin 
ich  ein  Schelm,  ein  Spitzbube,  hm?  Oder 
will  Er  wohl  das  Gerucht  unter  die  Leute 
bringeu,  ich  habe  mit  dem  Teufel  zu  thun 
und  kdnnte  hexen?  Ich  kaufe  meiue  Wolle 
selber  und  biu  ein  elirlicher  Mann  I"  Nach- 
dem  dieser  excentrische  Anluinger  Fichte's 
im  Jahre  179G  noch  eine  ,.  Finale  Vernunft- 
kritik fur  das  gerade  Hera"  in  NUrnberg 
hatte  druckeu  lassen,  starb  er  als  Dreiuud- 
siebenziger  (1798)  in  Jena. 

Occaiu,  Wilhelm  von,  siehe  Wilhelm 
(aus  Occam  geburtig). 

0<  (in-,  r.  Friedrich  Christoph, 
war  1702  zu  Goppingen  in  Wtlrtemberg  als 
der  Sohn  des  damaligen  Stadtschreibers  ge- 
boreu,  seit  1717  auf  deu  niedern  gelehrten 
Schulen  zu  Blaubeuren  und  Bebenhausen  ge- 
bildet,  hatte  seit  1722  das  theologische  Stift 
iu  Tubingen  besucht,  wo  er  wahrend  des  den 
„Stiftlern<<  vorgeschriebenen  zweijahrigen 
philosophischen  Cursus  in  der  Leibniz- Wolff* - 
scheu  Philosophie  geschult  wurde,  daneben 
jedoch  mit  einigen  Freunden  eine  „philoso- 
phischeGesellscnaft"  grUndete  und  sich  haupt- 
sachlich  mit  dem  Studium  des  Malebraucue 
beschaftigte,  immer  jedoch  gegen  alle  philo- 
sophische  Ideen  das  Gleicbgcwicht  in  der 
heiligen  Schrift  suchte  und  sich  schon  frtih 
ein  eignes  „  System  von  Christo"  bildete. 
Nach  der  Vollendung  seiner  Uuiversitats- 
studien  brachte  cr  zehn  Jahre  als  Hauslehrer 
iu  Norddeutschlaud  und  einige  Zeit  in  Halle 
zu,  wo  er  medicinische  Vorlcsungen  hortc 
uud  sich  in  dem  Gedanken  befestigte, 
der  profanen  oder  weltllchen  Philosophic 
eine  „Schriftphilosophie"  oder  „philosophia 
sacra"  eutgegenzustellen,  welche  als  der 
Schlussel  in  das  Schloss  der  heiligen  Schrift 
hiueinpassen  uud  dem  heiligeu  Geist  die  Hand 
bicteu  solle.  Er  nahm  sich  dabei  nebeu  dem 
schwilbischen  Mystiker  J.  A.  Beugel  auch 
deu  ,,ungeUbteu  Schuster"  Jacob  Bdhine,  den 
Mystiker  und  Thcosophen  Schlesiens,  zu  Vor- 
bildcrn,  studirtc  auch  die  sogenanuten 
Kabbalisten  cifrigst  und  gedachte  mit  dieser 
seiner  Schriftphilosophie  der  ganzen  modemen 
idealistisch-ratioualistischeu  Denkweise,  ins- 
besoudere  der  Leibnizischeu  Lehrc  von  den 
Mouadcn  als  eiufachen  vorstellenden  Wesen 
eiitgegeuzutreten.  Nachdem  er  als  schwa- 
bischer  Magistcr  und  Pfarramtscaudidat  in 
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diesem  Sinne  bereits  zwei  Schriften  Uber . 
.,die  unerforschlichen  Wege  der  Hcrunter- 
lassung  Gottes"  (1734)  und  cinen  „Abriss 
der  evangelischen  Ordnung  zur  Wieder- 
geburt"  (1735)  hatte  an's  Licht  treten  laaaen, 
wurde  er  1738  Pfarrer  zu  Hirsau  bei  Calw, 
verheirathete  sich,  ging  auf  mehrere  andere 
Pfarreien  Uber,  wurde  1754  Dekan  zu  Weins- 
berg  und  spater  zu  Herrenberg  und  lebte 
Beit  1765  ala  Prfilat  in  Murrhard,  wo  er  1782 
starb.  Unter  den  Scbriften,  die  er  wahrcnd 
seiner  44jahrigen  geiailichen  Wirksamkeit  zur 
BegrUndung  und  Ausbildung  seiner  Schrift- 
philoaophie  weiterbin  verOffentlicht  hatte,  aind 
besonders  folgende  hervorzuheben :  „  Inquisitio 
in  sensum  commnnem  et  rationem  pro  judi- 
candis  philosophorwn  theoriis  ad  nortnam 
scripturae  sacrae",  (1753)  „Die  Philosophic 
der  Alten  wiederkommend  in  der  gtlldenen 
Zeit"  (1762)  worin  er  in  einer  Reibe  von 
einzelnen  Abhandlungen  und  Auaztigen  aus 
Bllchern  vorzugaweisc  seine  naturphilo- 
sophischen  Anschauungen  darlegte,  ferner 
.,Swedenborg'a  und  Anderer  irdiacbe  und 
himmliache  Philoaophie",  (1765)  „Theologia 
ex  idea  vitae  deducta"  (1765,  in's  Deutsche 
Ubersetzt  1852)  ,.Metaphysik  in  Connexion 
mit  der  Chemie",  (1771)  „Inbegrin*  der 
Grundweisbeit  aus  den  Schriften  Jacob 
Bohme's",  (1774)  und  „Gedanken  von  den 
Fahigkeiten  zu  empfinden  und  zu  erkennen  " 
(1775).  Nachdeui  sich  der  im  Jahr  1788 
vcrstorbeneKenigsbergerGlaiibeussphiloaoph 
J.  G.  Hamann  in  seinen  myatisch  -  theo- 
sophischen  Flugblattern  selbat  ala  den  „  Magna 
aus  Nordeu"  bezeichnet  hatte,  wurde  Oetinger 
von  seinen  Verehrern  der  Welt  ala  der 
,,  Magus  aus  SUden"  verktindet  und  die  von 
ihra  hinterlassene  Selbatbiographie  von  seinem 
Verehrer  J.  Hamberger  in  Mtluchen  (1845) 
herausgegeben.  Die  Grundgedankcn  der 
Theosophie  Oetinger's  gruppiren  sich  in 
folgender  Woise. 

Der  Hauptgegenstand  der  Philosophic  der 
Alten  war  daa  Leben  der  Dinge,  worflber 
Ilippokrates,  Pythagoras,  Platon  noch  gute 
ldeen  batten,  wahrend  die  neuere  mechaniache 
Philosophic  mit  ihrer  allzuktlnstlichen  Ge- 
denkungaart  ganz  von  dicsen  Idcen  ab- 
gekommcn  iat  Nichta  ist  dem  allgemeinen 
GcfUhl  oder  dem  sensus  communis  klarer, 
als  das  Leben,  und  Nichts  ist  dem  Vcrstande 
dunkler,  als  das  Leben.  Die  craten  Anfangc 
aller  Dinge  aind  cin  Wirksamea  und  ein 
Lcidendes,  Geist  und  Matcrie  oder  (nach  der 
Benutzung  der  hciligen  Schrift)  Uimmel  und 
Krde,  Licht  und  Finsternisa,  Etwaa  und 
Nichta.  Keine  Bewegung  konnte  von  der 
geringaten  Dauer  aein  und  die  Natur  kOnnte 
nicht  bestehen,  wenn  nicht  die  allerkleinaten 
Theile  der  Matcrie  und  die  grOaaten  Welt- 
kdrper  im  All  durch  solche  geistige  Krafte 
znsainmenhingen,  welche  die  Materic  innigat 
durchdringen.    Indem  die  ununterbrocheu  in 


das  wirklich  werdende  Leben  einatrahlende 
lauterate  Kraft  im  Menschen  zur  Wirksam- 
kcit  kommt,  so  vereinigt  es  sich  selbat  zu 
eincm  geistlicben  Leben,  und  das  von  ihm 
durchdmngene  unedlere  Leben  heiaat  nach 
der  Schrift  ein  aeelisches  Leben.   Wenn  aber 
das  geiatliche  Leben  in  einem  Menschen  er- 
weckt  ist,  so  ist  er  ganz  geistlich  und  daa 
Seeliache  ist  auch  davon,  ala  vom  Herrachenden, 
ganz  durchdrungen.  Durch  diese  Einatrahlung 
des  geiatlichen  Lebens  entstehen  im  Menschen 
allgemeine  Vorempfindungen ,  unmittelbarea 
GefUhl  des  Rechta  und  Unrechts  und  ein  Be- 
weggrund.  das  Nothwendigste,  NQtzlichste 
una  Einfaltigstc  vor  dem  Andern  zu  thuu. 
Dieser  „sensus  communis"  ist  das  Ftthlungs- 
werkzeug  der  allgegenwartigen  Weisheit  und 
wird  erat  durch  die  heiliee  Schrift  atandhaft 
gemacht  zur  Werkatatte  dea  heiligen  Geiates. 
Die   Natur   weiset   una   auf  die  heilige 
Schrift  und  dieae  wiederum  auf  die  Natur. 
Aber  Uber  Leibniz  und  Wolif  hat  man  den 
Geachmack  an  der  Grundweisbeit  der  heiligen 
Schrift  verloren,  auf  deren  Grundbegriffe  die 
„philosophia  sacra"  lossteuern  muss,  urn  filr 
Studirte  und  Unatudirte  nUtzlich  zu  sein. 
Die  wabre  Philosophia  sacra  oder  die  wahre 
Metaphysik  heiligcr  Schrift,  worin  Alles  in 
Jedem  und  Jedea  in  Allem  iat,  kann  nur 
derjenige  haben,  welcher  Schrift,  Natur, 
Chriatua  und  seinen  eigncn  Geist  zusammen- 
nimmt;  8ie  eracheint  aber  freilich  in  den 
Veratandniaaen  der  heutigen  Weltweiaen,  ab- 
sonderlich  der  Idealisten,  als  ungereimt.  Nach 
den  Idealisten  ist  Christus  nicht  gekommeu 
in  Wasser,  Blut  und  Geiat,  sondcrn  alleiu  in 
Geiat;  Chriati  Leib  ware  nur  ein  Scheinding 
und  er  ware  im  Inneratcn  lauter  geistlich 
Wesen.   Nach  dem  Idealismus  iat  die  Materie 
nur  ein  Scheiuding;  die  Welt  ist  innerlich 
lauter  Geist  vermoge  der  Monaden,  und  ihr 
kdrperlich  Wesen  nur  darum  kOrperlich?  weil 
Gott  sich  es  so  reprasentirt.    Es  ist  ihnen 
nicht  zu  verdenken,  und  ich  weiss,  wie  viele 
Jahre  ich  ein  Idealist  gewesen  bin;  Nichta 
als  Jesn  Wortc  haben  mich  entzaubert.  Der 
Philosophen  Syateme  geben  dem  Vcrstande 
niemals   Gentlge,   weil   sie   entweder  zu 
immatcriell  oder  zu  materiel!  anfangen.  Denn 
Malebranche,  Leibniz,  WoliT,  Ploucjuet  wollen 
Alles  aus  dem  Idealiamo,  Lamettrie,  Bagliv^ 
Boerhave  und  die  Medici  und  Mechanici 
Alles  aus  dem  Materialismo  deduciren;  ja 
etliche  Materialisten  filhren  sensitive,  in- 
tellcctible  nnd  wollende  Nervenfibcrn  ein; 
Newton,  Cluver,  Swedenborg  und  der  Philo 
soph  von  Sanssouci  (Friedrich  der  Grosse) 
participiren  an  Beiden;  sic  sind  die  Kltlgsten 
und  trefTen  ea  doch  nicht.    Warum  zanken 
aich  alao  Idcaliaten  und  Materialiateu  so  sehr? 
Sagt  nicht  Gott  deutUch,  dass  Idealismus  und 
Materialismas  d.  h.  Licht  und  Finsterniss 
zuaammengeh5ren,  dass  kcins  ohnc  das  andere 
kdnne  modificirt  werden?   Das  kann  freilich 
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kein  Idealist  glauben,  weil  er  die  ersten 
Grlinde  in  lauter  Licht  obne  Finsterniss 
setzt.  Denken  ist  nicht  das  Erste  and  Sein 
ist  nicht  das  Erste,  sondern  Leben  und  Be- 
wegen.  Das  ewige  Leben  und  die  ewige 
Seibstbewegung  sind  die  ersten  und  hochsten 
Ideen  von  Gott  als  einem  Geist,  und  die 
ewige  Geburt  Gottes  aus  dem  Verborgensten 
der  Gottheit  ist  eher  zu  faasen,  als  der  Ver- 
stand.  Die  Metaphyaik  der  beiligen  Schrift 
muss  man  mit  aus  der  Chcmie  If  men,  und 
Bttcher  sollte  kein  Philosophus  schreiben  obne 
die  Alchemic;  sonst  kommt  sein  Idioma  ganz 
ab  von  der  llerrlichkeit  Gottes,  und  cr  wird 
seine  beste  Weisheit  im  Unglauben  ver- 
stecken  oder  llolz,  Heu  und  Stoppeln  finden. 
Die  verborgene  WissenschaftderMagie  wissen 
in  unserm  Seculo  nur  wenig  Mcnschen  raehr. 
Der  Magus  aber  weiss,  dass  das  Chaos  der 
inwendigcn  Krttfte  unerschopflich  sei  und 
dass  aus  der  chaotischen  Materie  viel  Wundcr- 
dinge  herauszuziehen  sind,  wenn  man  anders 
der  Natur  gemiiss  handelt.  Korperlicbkeit 
ist  die  hochste  Eigenschaft;  ohne  soldi  Salz 
ist  der  Geist  kein  perfecter  Geist,  sondern 
nur  der  Anfang  des  Geistcs.  Die  Materie 
wird  nicht  Geist,  aber  der  Geist  sondert  sich 
aus  der  Materie;  der  Geist  ist  das  Rccht  der 
Natur,  wie  man  es  nennt.  Leiblichkeit  ist 
das  Ende  der  Wege  Gottes.  Leibhaftig  sein 
ist  eine  Realit&t  oder  Vollkommenheit,  wenn 
sie  n&mlich  von  den  der  irdischen  Leiblich- 
keit anhangenden  Mange  In  gereinigt  ist. 
Diese  Miingel  sind  die  L'ndurchdringlichkeit, 
der  Widerstand  und  die  grobe  Vermischung. 
AUes  dies  scheint  den  Gmndsfttzen  der  re- 
cipirten  Weltweisheit  entgegen;  aber  die  ge- 
liiuterte  Lehre  der  beiligen  Schrift  kehrt 
sich  nicht  daran.  Die  Alten  habcn  sich  Gott 
als  reinste  Thatigkeit,  als  eine  unendliche 
Gebarung  seiner  selbst  aus  sich  selbst  in 
sich  selbst  concipirt,  und  dies  ist  die  wahre 
Idee  von  Gott  una  von  der  Offenbarung  seiner 
llerrlichkeit  nach  der  Kraft  des  unautloslichen 
Lebens,  welche  der  heiligen  Dreieinigkeit 
entgegen  kommt.  Gott  ist  nicht  nur  eine 
ewige  Vorstellungskraft  der  Welten,  sondern 
seiner  selbst  durch  die  zehn  Ausgitnge  als 
Vater,  Sohn  und  Geist,  in  dem  Wohnhaus 
der  sieben  Geister,  welches  ist  die  llerrlich- 
keit Gottes.  Gott  ist  die  unergrllndliche 
Ticfe,  der  Acnsof,  (siehe  die  Artikel  Kabbalah 
und  JacobBohinej  der  in  sich  selbst  wohnt, 
der  Ungrund.  Von  diesein  gehen  zehn 
Sephirot  oder  Abglanzc  aus.  Durch  die  erste 
Ausstrahlung,  die  Krone,  tritt  Gott  als  eine 
unermessliche  Peripherie  der  Ausbreitung 
seines  inner  tm  Punktea  zu  seiner  Selbst- 
offenbarung  heraus;  durch  die  andere,  die 
Weisheit,  beschauet  er  sich  in  sich  selbst; 
durch  die  dritte,  den  Verstand,  giebt  er  die 
Unterscheidung  der  vorwcltlichen  Original- 
ideen  in  Bich  selbst  hervor;  durch  die  vierte, 
Groase,  breitet  er  in  sich  selbst  seine  KrUfte 


aus;  durch  die  i unite  intend irt  und  faast  er 
sie  wieder  zusammen;  durch  die  sechste, 
Lieblichkeit,  setzt  er  die  Extension  and  die 
Intension  aus  dem  Streit  in  die  lieblichste 
Schonheit;  durch  diesiebente,  Ueberwindung, 
bringt  er  zu  Stande,  dass  der  Streit  der  ver- 
zehrenden  KrJLfte  mit  den  erhaltenden  in  den 
Sieg  Ubergehe ;  durch  die  achte,  llerrlichkeit, 
geht  es  naher  zur  Kuhe;  durch  die  neunte. 
Bestand,  bekommt  AUes  seinen  Verstand  una 
haben  hier  alle  Senspria,  alle  rerlexiven 
Krafte  ihre  Wurzel;  endlich  durch  die  zehnte 
Ausstrahlung,  das  Konigreich,  kommt  die 
Gottheit  aus  dem  wirklich  fortscbrcitenden 
Uebergang  zur  Rnhe  oder  zur  ewigen  Fassung, 
zum  Sabbath,  und  da  wird  das  Gehcimnias 
Gottes  auch  das  Geheimniss  Cbristi.  Die 
ersten  drei  Sephirot  sind  unzertrennlich  mit 
einander  vereint  und  bedeuten  die  Dreibeit 
der  Peraonen  im  gdttlichen  Wesen.  Die  drei 
sind  zugleich  als  eine  ewige  8elbstbewegung 
des  gdttlichen  Lebens;  eine  Gebnrt  aber  in 
des  Vaters  Schooss  sind  die  Selbatilndigkeit, 
die  Selbsterkenntniss  und  die  Liebe.  In 
Gottes  Selbstttndigkeit,  ist  eine  besondere 
Selbstbewegungsquelle,  und  in  dieser  ist  der 
Grund  des  gdttlichen  Feuers  aus  der  Tiefe 
des  magischen,  d.  h.  selbst  begehrenden, 
attrahirenden  Willens,  welcher  Wesen  oder 
Stoff  zu  etwas  macht.  Als  ewige  Seibst- 
bewegung in  der  llerrlichkeit  giebt  sich  Gott 
durch  Zusammenziehung  in  sich  selbst  und 
Wicderausdehnung  seines  Weaens  solche  der 
Creatur  naher  kommende  Eigenschaften,  da- 
mit  er  sich  in  ihr  mit  seiner  GUte  mittheilen 
konne  im  Geist  und  Leben.  Die  Kraft  in 
der  Creatur  ist  mit  der  Kraft  ausser  der 
Creatur  cine  einigc  unaufldsliche,  aber  nicht 
untheilbare  Kraft.  Diese  Kraft  ist  der  gOtt- 
lichc  liaum  und  dieser  Raum  ist  die  wahre 
Substanz,  worin  alle  Intelligenzen  und  Geister 
ihr  Beatehen  haben.  Sie  ist  intelligible  Aus 
dehnung,  durch  welche  wir  sehen,  denken, 
leben,  uns  bewegen  und  sind.  Sie  ist  un- 
geschafi'en,  nimmt  aber  creatttrliche  Art  an 
sich,  urn  si  eh  innigst  vereinigen  zu  kdnnen 
mit  der  Creatur.  Alle  Geburten  der  Dinge, 
alle  Samen  entatehen,  indem  Gott  das  Licht 
aus  der  Finsterniss  hervorruft,  indem  er  die 
irregulare  Seibstbewegung  zur  Regularite 
bringt.  Die  Finsternisa  ist  die  „erste  Materie** 
der  Alten ;  sie  ist  actu  [in  Wirklichkeit j  noch 
Nichts,  aber  potestate  [der  MOglichkeit  nach  J 
Alles,  wenn  sie  durch  den  Geist  Gottes  be- 
wirkt  wird.  Aus  dieser  ersten  Materie  geht 
die  Generation  der  Dinge  hervor.  Das  Mittel 
zwischen  Geist  und  Materie  ist  die  von 
J.  Bdhme  sogenannte  „Tincturu.  Es  ist  nor 
Ein  Ens  penetrabile,  nur  Eine  Tinctur  im 
Himmel  und  auf  Erden;  aber  sie  hat  mancher- 
lei  Arten  nach  jedes  Dinges  eigenthUmlicbem 
Wesen ;  in  Thieren  ist  sie  anders,  als  in  dem 
Menschen,  in  Steinen  nnd  Edelsteinen  much 
wieder  anders.   Durch  die  Tinctur  wirkt  der 
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Geist  im  Leib;  denn  der  Geist  ist  in  der 
Tinctur  treibend,  scheinend,  grttnend,  blUhend ; 
sie  ist  Gottes  unmittelbarea  Werkzeug  zu  den 
Geburten  der  Dinge.  Sic  ist  von  Ewigkeit 
in  Gott  gewesen,  aber  sie  bat  sicb  in  alle 
Dinge  eingebildet.  Geist  und  Stoff  sind  in 
Einem  beisammen ;  jede  Creatur  hat  demnach 
einen  Lebensgeist  oder  Spiritus  rector,  wie 
ihn  die  Chemisten  nennen;  dieser  bildende 
Geist  ist  eines  jeden  Leibes  innerstes  Ding, 
worin  seine  Einheit  bestehet  Diese  Gruna- 
begriffe  hat  schon  Demokritns  gehabt,  nnd 
Hippokrates  hat  sie  von  jenem  gelernt;  daher 
Hippokrates  dieses  zum  Grund  aller  seiner 
Philosophie  annimmt,  dass  Alies  aus  feariger 
Erde  und  aus  Geistwasser  bestehe  und  also 
eine  Wirkung  und  Gegenwirkune  oder 
Sympathie  alier  Dinge  gegen  einander  sei. 
Die  Seele  des  Menschen  ist  kein  einfach 
Ding,  keine  Monade,  sondern  ein  „Rad  der 
Geburtu,  sie  wird  aus  Kraften  von  Gott 
essentificirt  und  durchdringt  so  als  ein  hdchst 
actives  Wesen  alle  Kammern  des  Leibes  als 
eine  Leuchte.  Sie  1st  ein  unsichtbares  Band 
der  ursprtlnglichen  und  im  Streit  stehenden 
Krafte,  ein  ewiger  Fortschritt  des  Umlaufa 
in  sich  und  ausser  sich,  welcher  durch  eine 
ewige  Assi8tenz  Gottes  in  dieseT  Wirkung 
erhalten  wird.  Ihre  erste  Wirkung  ist  nicht 
denken,  sondern  sich  selbst  offenbaren.  Diesen 
Trieb,  sich  zu  offenbaren,  hcisst  man  den 
Willen,  noch  ehe  der  Verstand  vorgangig 
ist  Wenn  der  Wille  in  sich  selber  geht,  so 
bringt  er  aus  seiner  VerboTgenheit  das  Bild 
seiner  selbst  durch  eine  Vervielfiiltigung  der 
in  einander  laufenden  Krafte  hervor.  Er 
wird  sich  selbst  zu  cinem  Spiegel,  in  welchem 
die  Pinsterniss  vergehet;  es  entsteht  nicht 
nur  eine  Welterkenntniss,  sondern  es  werden 
auch  aus  dunkeln  klarc  Begriffe.  Auf  diese 
Art  gebiert  sich  die  Kraft  zu  unterscheiden 
und  aus  dieser  die  Kraft,  zu  vergleicben  und 
sich  selbst  zu  verstehen,  tlber  sich  selbst  za 
denken  und  sich  in  einer  Acquiescenz  zu  er- 
freuen,  kurz  eine  Kraft,  sich  gcgen  sich  und 
Andere  zu  offenbaren.  Die  Creatur  hat  den 
Charakter  der  Preiheit  von  Gott  in  der 
Selbstbewegung  empfangen,  durch  welche 
ein  Ding  seinen  Zustand  aus  sich  selbst  ohne 
Bewegung  von  einem  andern  verandert,  und 
diese  thatige  Kraft  aus  sich  selbst  ist  in  den 
Seelen  der  Wille,  eine  Wirkung  der  frei- 
thatigen  Kraft,  welche  in  sich  selber  geht, 
damit  sie  sich  ausser  sich  offenbaren  konue. 
Die  Seele  ist  ein  umgestaltsames  Wesen  aus 
Pinsterniss  in's  Licht  und  umgekehrt;  dadurch 
wird  die  Seele  ein  sich  selbst  offenbarendes 
Wesen  ihrer  cndlichen,  natltrlichen  Pinsterniss 
oder  ihres  von  oben  einleuchtenden  Lichtes. 
Wann  nun  die  Seele  darch  die  Affccte  in 
nnordcntlichc  EntzUndung  geriith,  so  wird 
sie  finster,  und  der  Geist  nimmt  auch  Theil 
daran.  So  wnrde  ein  Gesetz  erfordert, 
damit  die  zwei  Prinzipien  im  Menschen, 


Licht  und  Pinsterniss,  Geist  und  Fleisch 
in  ihrer  Coordination  bestehen;  aber  wegen 
der  gar  zu  groben  Verhartung  und  De 
generation  dieser  Prinzipien  war  das  Ge- 
setz zuletzt  nicht  mehr  fahig,  diese  Coor- 
dination herzustellen.   Ein  jeder  Geist,  der 
nicht  bekennt  Jesum,  der  in's  Fleisch  ge- 
kommen,  ist  nicht  von  Gott;  er  hat  etwas 
voni  Widerchrist,  er  bleibt  ein  Zweifler,  ein 
Pyrrhonist.    Aber  wir  sind  ja  gdttlichen 
Geschlechts  und  zu  Gottes  Bilde  geschaffen. 
Dieses  Bild  sind  die  obern  SeelenkrUfte,  woTin 
wir  seine  Gleichheit  fassen  sollen,  und  ob- 
wohl  dieses  Bild  in  alien  Menschen  von 
Natnr  ist,  so  werden  wir  doch  eben  dadurch 
liber  die  Natur  erhoben,  indem  Gott  seine 
Gnade  und  Liebe  darein  ausgiesst.  Nur 
aber  ist  die  eine  Seele  es  mehr  fahig,  die 
andcre  weniger,  je  nachdem  sie  Gott  stillc 
halt.   Solche  erfahren  dann  die  Qeburt  des 
Sohnes  und  die  Liebe  des  heiligen  Geistes. 
Der  empfangene  Geist  ist  dann  nicht  in  uns 
durch  blosse  Allgegenwart,  wie  in  alien 
Menschen  und  auch  in  der  HOlle,  sondern 
durch  eigenthtimliche  Wiedergeburt ;  er  ist 
eine  Wohnung  Gottes ,  eins  mit  dem  allgegen- 
wartigen  Geist  und  doch  durch  eine  Geburt 
in  uns  unterschieden.   Im  Geist  ist  erst  die 
wahre  Preiheit  der  Seele;  der  bios  thierische 
Mensch  ist  kein  completes  Wesen;  er  muss 
erst  erganzt  werden  durch  den  Geist  aus 
dem  Worte  Gottes.   Das  Wort,  Leben  und 
Licht  muss  vor  den  seligen  Geistern  aus 
alien  gereinigten  GeschSpfen  hervorstrahlen. 
Weil  nun  aber  jetzo  schttpfrige  Zeiten  sind, 
so  hat  Gott  uns  den  Swedenborg*)  zu 
HUlfe  geschickt,  urn  durch  ihn  der  scepti- 
schen  zweifelvollen  Erde  ein  neues  ausser- 
ordentliches  Licht  anzuzttnden.  Swedenborg 
ist  kein  Fanaticus;  denn  erstlich  ist  er  ein 
sehr  geometrischer  Geist,  hernach  hat  er 
sich  nicht  angedrungen,  einen  Schwung  in's 
UebematUrliche  zu  thun ;  was  kann  or  dafflr, 
dass  ihn  der  Herr  zu  einem  Werkzeng  er- 
sehen ,  die  Philosophie  in  Ansehung  der  Figur 
der  Seele  zu  verbessern  und  eben  dadurch 
die  unsichtbaren  Dinge  den  Philosophen  knnd 
zu  thun?  Aber  Swedenborg  sollte  uns  nur 
die  zwei  Punkte  von  der  Seele  und  dem 
Zustande  nach  dem  Tode  dentlich  machen. 
Das  hat  er  gethan;  aber  er  meinte,  der 
Herr  habe  ihn  berufen,  eine  neue  Gemeine 
zu  stiften  und  die  Schrift  hieroglyphisch  nach 
seinen  Visionen  zu  erklaren;  das  war  sein 
Unsinn  und  Wahn. 
K.  A.  Auberlen,  die  Theosophic  Fr.  Chr.  Oe- 

tinger's  nach  ihren  Grundziigcn,    Mit  cinem 

Vorwort  von  B.  Kothc.  1847. 

OfalOIIUMM ,  aus  Gadara  wird  als  ein 
kynischer  Freigeist  aus  der  Zeit  des  Kaisers 
Hadrian  genannt.  Er  hatte  in  einer  Schrift 
gegen  die  GoCten  (Gaukler),  aus  welcher  uns 

*)  Siehe  den  Artikel  Kant,  S.  468. 
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derKirchenvater  Eusebios  von  Casarea  Bruch- 
stflcke  aufbewahrt  bat.  einen  freimtlthigen 
Kampf  gegcn  die  heidniscben  Orakel,  die 
trligerischen  Kttnste  des  Aberglaubens  und 
den  stoiscben  Fatalismus  erOffnet,  wodurch 
er  sich  den  Vorwurf  des  frommen  Kaisers 
Julian's  des  Abtrtlnnigen  zuzog,  dieEbrfurcbt 
vor  den  Gdttern  untergraben  und  alle  g8tt- 
liche  und  mcnschlicbc  Gesetze  in  it  Fttssen 
getreten  zu  baben.  Dagcgen  erkliirte  nun 
Oinomaos  die  ihm  als  eine  unmittelbare  und 
durcb  sicb  selbst  gewisse  Thatsache  unsers 
Bewusstseins  geltende  Freiheit  des  Willens 
als  die  Grundlage  des  sittlicben  Lebens  und 
forderte  Keue  und  sittlicbe  Besserung  vom 
Menscben.  Darum  wollte  er  auch  den  wahren 
Kyni8mus  niclit  mit  den  Meinungen  des  An- 
tistbenes  und  Diogenes  verwechselt  wiasen 
und  setzte  die  Absicht  und  das  Ziel  der 
Philosopbie  in  die  GlUckseligkeit,  diese  aber 
in  eiu  derNatur  gemasses  Leben. 

Oinopidta  aus  Chios  wird  bei  Diogenes 
Laiirtios  und  Stobaios  als  ein  Stoiker  aus 
unbekanntem  Zeitalter  erwahnt,  welcber 
Feuer  und  Luft  fUr  die  Grundelemente  der 
Dinge  erklarte. 

Okellos  aus  Lukanien  (in  Unteritalien) 
blllhte  urn  das  Jahr  500  vor  Chr.  als  einer 
der  Altera  PythagorScr,  von  denen  die  Grund- 
anscbauungen  der  Schulc  weitcr  gebildet 
wurden.  Die  ihm  beigelegte  Schrift  „  Leber 
die  Katur  des  Alls"  {Ocelli  Lucani  de 
rerutn  natura,  edidit  A.  F.  H .  Rudolf,  1801) 
verrath  sich  durch  die  darin  gebraucbten 
platouischeu  und  aristotelischen  Kunstw  drter, 
sowie  durch  ihre  pbilosophischen  Anschau- 
nngeu  als  ein  Erzeugniss  der  seit  dem  ersten 
Jabrhundert  der  rdmischen  Kaiserzeit  in 
Alexandrien  anftauchenden  neupythagorai- 
schen  Schule.  Es  wird  darin  von  vornherein 
mit  Aristotelcs  das  All  als  ungcwurdcn  und 
unverganglich  erklart,  mit  den  Stoikern  aber 
zwischen  Gott  und  Materie.  als  dem  unver- 
anderlich  Wirkenden  und  dem  voranderlich 
Leidenden,  unterschieden.  Die  Welt  unter'm 
Honde  ist  von  der  bimmlischcn  Welt  ab- 
bangig,  welcbe  vorzngsweise  durcb  die  Sonne 
die  irdischen  Veranderungen  bewirkt.  Alles 
Werdensetzt  eine  greifbare  korpcrliche  Lntcr- 
lage  voraus,  welcbe  von  den  verscbiedenen 
Eigenschaften  der  Dinge,  die  daraus  wcrdcn 
sollen,  noch  keine  besitzt,  der  Moglichkcit 
nach  jedoch  Alles  in  sicb  tragt.  Unter  den 
irdiscben  Dingen  kommt  den  Elementen  die 
geringste,  den  Ptlanzen  eine  mittlere,  den 
Thieren  die  grdsste  Verflnderlicbkeit  und 
darum  auch  Verganglichkeit  zu.  DafUr  aber 
hat  den  Thieren  die  Gottbcit  zugleich  mit 
der  Fortpflanzung  die  Unveriinderlichkeit  der 
Gattungen  verliehen. 

Oken,  Lorcnz,  hiess  ursprtlnglich 
Okenfuss  und  war  1779  zu  Offenburg  im 
Badiscben  als  der  Sohn  unbemittelter  katho- 
liscber  Eltern  geboren,  batte  in  Gottingen 


I  Medicin  studirt  und  lebrte  seit  1802  daselbst 
als  Privatdocent.  Schon  damals  batte  er, 
durch  die  Schelling'sche  Naturpbilusophie 
machtig  angeregt,  den  Plan  zum  Grundriss 
eines  Systems  der  Naturpbilosophie  entworfen, 
dessen  Ausarbeitung  ihn  fast  zehn  Jahre  lang 
bcschaftigte.  Urn  das  Publikum  vor  dem 
Erscheinen  des  Grundrisses  selbst  einstweilen 
mit  dem  Inhalte  desselben  bekannt  zu  macben, 
ver3ffentlichte  Oken  im  Jahre  1803  die  kleine 
Schrift  „Ueber8icht  des  Grundrisses 
des  Systems  der  Naturpbilusophie 
und  der  damit  eutstehenden  Tneo- 
rie  der  Sinneto,  worin  er  gegen  die  Tren- 
nung  von  Speculation  und  Empirie  sich  er- 
klart und  einen  Aufbau  der  Naturwissenscbaft 
auf  mathematischer  Grundlage  fordert.  Das 
Leben  der  Katur  erscbeint  ihm  als  innerhalb 
dreier  Potenzen  eingeschlossen ,  deren  erste 
die  Ellipse  zu  ihrem  Grundschema  babe.  In 
der  zweiten  Potenz  erscheinen  Parabel,  Hy 
perbel  und  Eiform  als  die  Grundformen, 
unter  wclehen  der  Magnetismus,  der  Elek- 
trismus  und  der  Chemismus  erscheinen.  Die 
dritte  Potenz  verbindet  und  ordnet  die  beiden 
andern  und  beschliesst  die  Perioden  der 
Scbdpfung  in  der  Stufcnreihe  des  Galva- 
ni8mus,  des  Vegetatismus  und  des  Thier- 
lebens.  Die  Tbierwelt  ist  als  ein  Thier  zu 
betrachten,  in  welchcm  sich  die  Sinne  stufen- 
weis  entwickeln,  bis  alle  mit  gleicber  Energie 
geschaffen  sind.  Die  einzelnen  Thierklassen 
sind  Nichts  anders,  als  Darstcllungen  der 
Sinnesorgane.  Bei  den  Infusorien  oder  Ur- 
tbieren  zeigt  sicb  der  Sinn  nur  erst  in  scinen 
rohesten  Anfangen ;  den  Insecten  kommt  der 
Licbtwannesinn  zu,  den  Mollusken  der  Scbwer- 
kraftssinn  oder  Tastsinn.  Dem  Magnetismus 
entspricht  der  Udrsinn,  der  die  VGgel  cbarak- 
terisirt.  Dem  Elektrismussinn  oder  Geruchs- 
sinn  entsprechen  die  Fische,  dem  Chembmus 
oder  Geschmackssinn  die  Amphibien.  Die 
Tbiere  der  dritten  Potenz  besitzen  alle  Sinne, 
nur  im  hOhern  oder  niedern  Gleicbgewicht; 
der  Meusch,  als  die  Totalitat  des  Tbierreichs, 
bringt  Erzeugnisse  der  Knnst  hervor,  in 
deren  Reihe  die  Pbilosophie  die  hdchste 
Stufe  einnimmt.  In  der  Schrift  fiber  „Die 
Zeugung44  (1805)  stellte  er  zuerst  die  bald 
zu  allgemeiner  Anerkennung  gelangte  Lebre 
auf,  dass  alle  organiscbe  Wesen  aus  Bias- 
chen  oder  Zellcn  cntstehen  und  bestehen. 
Diese  Blfischen  vereinzelt  und  in  ihrem  ersten 
Entsteheu  betracbtet,  sind  die  infusoriale 
Masse  oder  der  Urschleim,  woraus  sich  alle 
grossern  Orgaiiismen  gcstalten.  Dire  Er- 
zeugung  ist  dnhor  Nicht.s  anders,  als  eine 
gesetzmassige  Zusanimenliaulung  von  Infu- 
sorien ;  das  Infusorium  selbst  aber  ist  seinem 
ganzen  Wesen  nach  nirgends  Thier,  sondern 
nur  der  Urstoff  der  individuellen  Organisa- 
tion der  Pflanze  und  des  Thiers,  oder  ge- 
nauer  (wie  er  sich  drei  Jahre  spiter  aus- 
drUcktj  Blftscben,  die  im  Wasser  zu  Thieren, 
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in  der  Lnft  zu  Pflanzen  detcrminirt  werden. 
Eg  sind  daher  drei  Klassen  von  Icbcndigen 
Wesen  an  unterscheiden :  die  organiachen 
Elemente,  die  Pflanzen  und  endlich  dieThiere, 
deren  Spitze  der  Menscb  ist.  Nnr  durch 
Aufnahme  von  Urthierchen  (organischen  Ele- 
roenten)  ernabrt  sich  der  hohere  Organismus 
nnd  wfichst.  Ebenso  ist  nur  vermrtge  ihrer 
die  Ent8tehung  eines  nenen  Thiers  oder  eines 
neuen  Mengchen  zu  erklaren.  Nachdera  das 
Uiiiversnni  einmal  erschaflen,  ist  alles  Ver- 
gehen  Analysis  (AufUteung) .  alles  Entsteben 
Synthesis  (Verbindung) ,  alles  Sterben  der 
Thiere  also  eine  Reduction  auf  ibre  Urstoffe, 
die  Infusorien,  dercn  Summe  unveranderlich 
feststeht.  Wo  die  Infnsorien  hervortreten, 
ist  daher  Sterben,  Faulniss.  Das  Samen- 
bilden  und  die  Schwangerschaft,  das  Zeugen 
und  Gebaren  sind  eine  und  dieselbe  Zer- 
fallung  des  Thiers,  ein  Zerfliessen  der  Alten 
in  die  Jungen,  das  walire  Absterben.  Der 
Trieb  zur  Begattung  ist  daher  kein  Zweck- 
trieb  zur  Fortpflanzung,  sondern  er  strebt 
nur,  sich  des  bereits  abgelOsten  Lebendigen 
in  8einem  Leibe  zu  entledigen;  daher  die 
Wollust.  Nicht  das  Thier,  das  Ihr  seht, 
ist  das  Thierische,  sondern  es  ist  nur  der 
wandelnde  Stamm  des  Thierischen  in  ihm, 
das  mit  dem  Alter  der  Mannbarkeit  auszu- 
ziehen  strebt,  als  Samen  sich  allmalich  ent- 
fernt,  um  sich  ein  neues  Haus  zu  suchen 
und  das  alte  als  abgebrancht  zur  Lust  des 
Urthierischcn  vorsteinert  liegen  zu  lassen.  — 
Nachdem  daranf  Oken  im  Jahre  1805  seinen 
„  Abriss  des  Systems  der  Biologic" 
und  1806  mit  Kiescr  (in  Jena)  gemeinschaftlich 
„Beitrftge  zur  vergleichenden  Zoologie,  Ana- 
tomic und  Physiologie 44  veriiffentlicht  hattc, 
wurde  er  1807  als  ausscrordentlicher  Pro- 
fessor der  Mcdicin  nach  Jena  berufen.  Gleich- 
zeitig  crschicn  seine  kleine  Schrift  „Ueber 
die  Bedeutung  der  Schadelknochen14 
(1807),  welchc  fur  die  Morphologic  Epoche 
machend  geworden  ist.  Als  Fortsetzung  des 
Sinnensystems  erschicn  1808  „Ueber  das 
Universnm,  ein  pythagoraisches  Fragment 
von  Oken  " ,  worin  der  Natnrpantheismus  als 
einheitliche  Wcltanschannng  offen  verkUndigt 
wird.  Die  Welt  ist  nicht  in  Geist  und  Ma- 
teric  geschieden,  die  sich  in  das  Eigenthum 
thcilten;  es  giebt  kcinen  Gegensatz  im  Uni- 
versnm, sondern  nur  Unterordnung ;  es  giebt 
kein  Ding  an  sich,  kein  Ich,  noch  viclwe- 
niger  ein  Nicht -Ich;  sondern  es  giebt  nur 
ein  Universum,  welches  sich  imnicr  selbst 
erscheint  und  als  solches  Ich  heisst.  Wie 
das  Selbstbewusstsein  nicht  verschieden  ist 
vom  consensus  des  Leibes,  so  ist  der  Sinn 
der  consensus  mit  der  Welt,  alle  Sinnen- 
objektc  sind  nur  Verlangerungen  der  Sinnes- 
organe  oder  diese  nur  Sclbsterschcinungen 
von  jenen.  Durch  die  Sinnc  wird  die  Welt 
zu  Einem  verbunden  und  vollcndet,  indem 
sie  ihr  Centrum  findet.    Auf  einige  kleinere 


Abhandlungen  folgte  das  grosse  naturphilo- 
sophische  Werk,  welches  1809  —  1811  unter 
dem  Titel  „Lehrbuch  der  Naturphilo- 
sophie4* in  drei  Banden  exschien,  und  das 
der  Verfasser  „  seinen  Freunden  Schelling 
und  Steffen8u  gewidmet  hatte.  Es  ist  sein 
eigentliches  Ilaupt-  und  Lebenswerk,  dem  er 
seinen  Platz  in  der  Geschichte  der  Philo- 
sophic verdaukt  Die  Grundgedanken  der 
Lehre  Oken's  sind  folgende. 

Die  Naturphilosophie  ist  die  Wissenschaft 
von  der  ewigen  Verwandlung  Gottes  in  die 
Welt,  von  dem  Zerfallen  des  Absolutcn  in 
eine  Vielheit  von  Erscheinungen ,  und  wie 
dasselbe  in  dieser  Welt  dennoch  fortwirkt. 
Gott  ist  aber  das  Ganze,  neben  welchem 
Nicbts  sein  kann,  in  welchem  vielmehr  die 

S;anze  Welt  verschlossen  liegen  muss.  So- 
ern  die  Naturphilosophie  die  Entstehung  der 
Welt  'darstellt,  stellt  sie  die  Entstehung  der 
Gedanken  Gottes  dar.  Sie  musa  die  Formen 
aufsuchen,  in  denen  Gott  denkt,  und  indem 
sie  dies  thut,  stellt  sie  die  Formen  der  Welt 
dar;  sie  ist  darum  in  ihren  hoclisten  Prinzipien 
Theosophie.  Alle  Realitat  kann  sich  nur  in 
der  Vielheit  offenbaren;  wo  diese  ist,  ist  die 
Wirklichkeit  verschwnnden,  sie  ist  Zero  oder 
Null  geworden. '  Alles  ReaJwerden  ist  nicht 
ein  Entsteben  von  Etwas,  das  vorber  nicht 
gewesen,  sondern  nur  ein  Extensivwerdcn 
der  Idee,  ein  Heraustrcten  der  Idee  aus  sich, 
und  alles  Realwerdcn  der  Idee  ist  ein  End- 
lichwcrden.  Das  Reale  ist  gleich  dem  Idealen; 
es  ist  nur  dsvs  Zersplitterte,  endlich  gewordene 
Idealc;  bcidc  sind  eins  und  dasselbe,  nur 
nnter  zweierlei  Formen.  Das  Eine  Wesen 
hat  cine  idealc  Form,  die  Form  der  reinen 
Einheit,  und  eine  reale  Form,  die  Form  der 
Zerfallcnheit.  Die  Einheit  oder  Monas  unter- 
licgt  keinen  Zeit-  und  Raumbestimmungen: 
sie  ist  wedcr  endlich,  noch  unendlich  una 
doch  Bcides,  sie  ist  ewig.  Dies  ist  das  Ab- 
solute. Die  Charaktere  des  Zero  (Null)  fallen 
mit  den  Charakteren  des  Absoluten  zusammen : 
das  Zero  als  Zero  hat  schlechthin  gar  kein 
Pradikat,  es  ist  das  Unaussprechbare ,  das 
Absolute  ohnc  alle  Bestimmung.  Absolutes 
und  Zero  sind  wesentlich  Eins.  Es  ist  Nichts 
real,  als  das  Absolute  selbst;  alles  Einzclne 
ist  Nil-! its  fUr  sich;  in  ihm  ist  nur,  oder  viel- 
mehr es  selbst  ist  nur  das  Absolute,  aber 
nicht  das  Absolute  an  sich,  sondern  nur  das 
Absolute  als  bejaht  Die  Existenz  des  Ein- 
zclnen  ist  keine  Existenz,  sondern  nur 
die  Existenz  des  Absoluten  unter  einer  be- 
liebigen  Wicdcrholung;  denn  Sein  und  Bc- 

«'icn  sind  Eins,  und  die  Fortdauer  des  Seins 
ein  fortdaucrndes  Setzen  des  Absoluten 
oder  des  Nichts.  Es  existirt  nichts,  als  das 
Nichts,  nichts  als  das  nur  allein  Absolute, 
nichts  als  das  Ewige,  und  alle  einzelne 
Existenz  ist  cine  Trugcxistenz,  alle  einzclnen 
Dinge  sind  Nichtse,  die  aber  bestimmt  worden 
sind.  Die  Daucr  des  Einzelnen  ist  die  Dauer 
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des  Ab80luten;  das  Absolute  muss  sich  in 
Ewigkeit  setzen,  weil  es  sonst  Nichts  ware; 
es  muss  aber  auch  in  Ewigkeit  die  Position 
aufheben,  weil  es  sonst  ein  blosses  Endliches 
wftre.  Daher  ist  die  Gesammtheit  des  End- 
lichen  gleich  ewig  mit  dem  Absoluten;  alles 
Verschwinden  des  Endlichcn  ist  ein  Zurllck- 
gehen  in  das  Absolute.  Es  ist  aus  dem 
Nichts  entstanden  nnd  ist  selbst  das  seicndc 
Nichts,  daher  muss  es  auch  wieder  in  das 
Nichts  zurtlckgehen.  Aber  dieser  Rtlckgang 
gelingt  nie ;  die  Seele  der  Dinge  wird  nicht 
vernichtet,  indem  sie  dieselben  verl&sst;  sie 
geht  wieder  in  Gott  zurtick.  Nur  diejenige 
Seelenwanderung  existirt,  deren  Weg  duTch 
Gott  geht,  und  das  Verschwinden  und  Er- 
scheinen  der  Individuen  ist  nur  cine  Meta- 
morphose des  Einen  in  das  Andere.  Zwei 
Tendenzen  also  sind  im  Absoluten,  wclche 
beide  ungctrennt  Eins  sind.  Es  hat  die 
Tendenz,  sich  zu  setzen,  und  auch  die  Tendenz, 
sich  aufzuheben.  Es  ist  Selbstposition  von 
sich  selbst;  das  Realwcrdcn  des  Absoluten 
ist  eine  Selbsterscheinung  des  Absoluten  nnd 
dieses  Sclbsterscheinen  ist  Selbstbewusstsein ; 
das  selbstbewusste  Absolute  ist  Gott,  dieser 
also  das  seicnde  selbstbewnsste  Nichts.  Gott 
8ch6pft  die  Welt  aus  sich,  nnd  sein  Vorstellen 
ist  das  SchSpfen  der  Welt;  die  Dinge  sind 
nur  Vorstellnngen  Gottea;  Gott  denkt,  und 
dieses  in  Gott  Gedachte  ist  ein  reales  Ding. 
Wllrde  Gott  nicht  denkcn,  so  wftre  keine 
Welty  und  er  w.Hre  selbst  nicht.  Ein  Natur- 
k6rper  ist  ein  erstaTrter,  krystallisirter  Ge- 
< lank e  Gottes.  Mit  dem  Entstehen  der  Realitiit 
ist  wesentlich  die  Triplicitftt  gesetzt,  nftmlich 
das  Setzende  oder  das  absolute  Zero,  das 
Gcsetzte  oder  das  relative  Zero  und  die  ganze 
Selbsterscheinung.  In  diese  drei  Formen  zer- 
fallt  das  Absolute  ursprtinglich.  Sie  werden 
durch  ihr  wiederholtes  Erecheinen  selbst  zu 
allcr  Mannigfaltigkeit;  alle  Dinge  sind  aus 
der  Dreiheit  ansgegangen;  Alles  ist  die  Drei- 
heit  selbst  in  ihrer  Wiederholung.  Auf  der 
ersten  Idee  oder  dem  ohne  Bewegung,  ohne 
Zeit  und  ohne  Ausdehnung  in  sich  rulienden 
Urwesen  beruht  Alles;  es  ist  die  Position 
schlcchthin,  der  schwebendc  Punkt  im  All, 
um  den  sich  Alles  sammelt  und  von  dem 
Alles  ausgeht.  Durch  das  Setzen  entsteht 
Succession,  Zeit;  das  Handeln  der  Uridee 
besteht  in  eincm  ewigen  Wiederholen  des 
Wesens;  die  Zeit  ist  nur  das  thfttige  Denken 
Gottes,  das  Wechscln  der  Dinge.  Indem  aber 
die  Zeit  jeden  ihrer  Momente  auch  aufhebt, 
giebt  es  Nichts,  was  nicht  zwei  Prinzipien 
oder  Polaritflt  enthielte.    Die  Zeit  ist  Ur- 

Eolaritftt  und  deren  Offenbarnng  ist  Bewegung. 
>ie  Urbewegung  ist  nur  im  Kreise  mOglich, 
weil  sie  Alles  ausftlllt;  Kreisbewegung  aber 
ist  Leben,  bestftndiges  Znrtlckkehren  in  sich ; 
die  Welt  und  Alles  in  ihr  ist  daher  lebendig. 
Die  Belebung  ist  ein  Abfall  von  Gott;  denn 
sic  ist  das  Bestreben,  selbst  das  Absolute 


sein  zu  wollen.  Jedes  lebende  Ding  ist  ein 
doppeltes:  ein  fur  sich  bestehendes  nnd  ein 
in  das  Absolute  Eingetauehtes.  In  jedem 
sind  zwei  Prozesse,  ein  individualisirender,  be- 
lebender,  und  ein  universalisirender,  tfldtender. 
Je  mehr  ein  Ding  von  dem  Mannigfaltigen 
des  Alls  in  sich  aufgenommen  hat,  desto  be- 
lebter  ist  es,  desto  fthnlicher  ist  es  dem  Ab- 
soluten. Ein  cinzelnes  Ding,  welches  alles 
Einzetne  in  sich  aufgenommen  hfttte,  ware 
in  seiner  Einzelheit  gleich  dem  Absoluten 
selbst,  es  wftre  das  reale  Absolute,  und  die 
8ch5pfung  wftre  damit  geschlossen.  Ein 
Bolches  GeschSpf  ist  der  endliche  Gott,  der 
leiblich  gewordene  Gott,  der  Mensch.  Der 
Mensch  ist  Gott,  vorgestellt  von  Gott;  Gott 
ist  ein  Mensch,  der  in  seinem  Selbstbewusst- 
sein Gott  vorstellt.  Die  Gestalt  Gottes  sind 
die  Raumdimcnsiouen ,  die  mathematischen 
Kategorien.  Der  materiell  gesetzte  Gott  ist 
die  Natnr,  und  die  unmittelbare  Position 
Gottes  ist  Aether.  Der  Aether  steht  von 
Ewigkeit  her  mit  sich  selbst  in  Spannung, 
indem  er  in  zwei  Pole  aus  sich  heraus- 
getreten  ist,  als  das  Gleichbild  des  seienden 
Gottes.  Die  Action  der  Aetherspannung 
wirkt  nach  der  Li  nie,  und  diese  lineare 
Thfttigkeit  ist  Licht,  das  Leben  oder  Denken 
des  Aethers,  die  erste  Erscheinung  Gottes, 
der  leuchtende  Gott.  Die  ganze  Aether- 
action,  die  auf  LOsung  der  Spannung  geht, 
ist  die  Wftrme,  daa  Resultat  des  Lichts. 
Wftrme  mit  Licht  ist  Feuer,  die  Allheit  des 
Aethers,  des  seienden  Gottes;  es  giebt  kein 
hOheres  und  vollkommeneres  Symbol  Gottes, 
als  das  Feuer.  Die  feurige  Aetherkugel 
bildet  den  Uebergang  zum  zweiten  Theile 
der  Naturphilo8ophie  oder  der  Ontologie, 
als  der  Lenre  vom  Einzelnen.  Pflanzen  -  nnd 
Thierwelt  werden  im  dritten  Theile,  der 
B  i  o  1  o  g  i  e  ,  abgehandelt.  Die  hSchaten 
Functionen  des  Thiers  betrachtet  der  Schluss 
der  Zoologie,  die  Psychologic  Die  Ver- 
richtung  des  ganzen  Lcibes  hei&st  die  Seele. 
Die  untersten  Erscheinungcn  des  Seelen- 
lebens  sind  diejenigen,  flber  welche  sich  die 
niedrigsten  Thiere  nie  erheben.  Des  Men- 
schen  verstand  ist  Weltverstand;  der  Kunst- 
trieb  der  Thiere  wird  im  Menschen  zum 
Kunstsinn;  die  vergleichende  Thfttigkeit  wird 
zur  Wissenschaft.  In  ihren  h&chsten  Er- 
zeugnissen  verwirklicht  die  Kunst  dasjenige, 
was  die  Natnr  will,  und  dies  nennt  man 
schon.  Der  Held  ist  der  hochstc  Mensch; 
durch  ihn  ist  die  Menschheit  t'rei;  er  ist 
Gott.  — 

Nach  dem  Erscheinen  des  letzten  Bandes 
seiner  Naturphilosophie  war  Oken  (1812) 
ordentlicher  Professor  der  Naturwisscn- 
schaftcn  geworden.  Seit  dem  Anfang  des 
Jabres  1817  gab  er  die  encyclopfidische  Zeit- 
schrift  „Isis"  heraus,  welche  in  ihrer  ersten 
Nummer  denjenigen  Paragraphen  des  Wei- 
raaT'schen  Staatsgesetzes,  der  Sie  Pressfreiheit 
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garantirt,  zmn  Motto  voranstellte  und  weiter- 
hin  alien  Beschwerdcn  und  Klagcn,  die  ein 
allgemcines  Interessc  darboten,  vor  die 
Oeffentlichkeit  brachte.  Wegen  seiner  Theil- 
nahme  am  Wartburgfeste  (1817)  wurde  ihm 
nachtr&glich  durch  die  von  ansscn  dazu  ge- 
drangte  Weimar'sche  Kegierung  die  Wahl 
gelassen,  entweder  die  „lsis"  oder  seine 
Professur  aufzugeben.  Er  wahlte  das  Letzterc 
und  blieb  der  „Isisa  getreu.  Mit  den  Arbeiten 
fllr  diesc,  wie  mit  andern  wissenschaftlichen 
Arbeiten  beschaftigt,  lebte  er  zu  Jena  in  ein- 
gescbr&nkten  Verhaltnissen  bis  zur  Erdfl'uung 
der  Universitat  MUnchen.  Dorthin  siedclte  er 
1827  als  Privatdocent  Uber  und  wurde  1828 
ordentlicher  Professor.  Mit  dem  frommen 
mystischen  Natur - Philosophen  Schubert 
hatte  indcssen  Oken  bei  seinen  radikal  ver- 
schiedenen  Anschauungen  und  Grundsfttzcn 
bald  nKampeleienM,  wie  Schubert  an  seinen 
Gevatter  Schelling  nach  Erlaugen  schrieb, 
und  als  Schelling  selbst  bald  daranf  nach 
MUnchen  versetzt  wnrde,  kam  Oken  zu  dem 
damals  lftngst  in  der  Bahn  der  positiven 
OfTenbarungsphilosophie  wandelnden  ehe- 
maligen  Naturphilosophen  Schelling  eben- 
sowenig  in  ein  freundliches  Verhaltniss,  wie 
zu  dem  in  die  Bdhme'schen  Waldcr  verirrten 
katholischen  Theosophen  und  Naturphilo- 
sonhen Franz  Baa  der.  Oken's  Lehrc  er- 
schien  in  den  Augen  des  bekehrten  Natur- 
philosophen als  eine  kindische,  wahrend 
Baader  die  Logik  Oken's  fllr  nahezu  komisch, 
dessen  Metaphysik  fur  spielend  und  dessen 
ganze  Weltanschauung  ftir  seicht  erkUlrte. 
In  der  zweiten  Auflage  seines  Lehrbuchs 
der  Naturphilosophie,  die  im  Jahr  1831  in 
Einem  Bande  umgearbeitet  erschien,  war  der 
cunstruirende  Formalismus  der  ersten  Aus- 
gabe  noch  Uberboten,  im  Einzelnen  dagegen 
die  frUhere  KUhnheit  desGedankensausdrucks 
gelahmt  und  die  ursprUngliche  SchMrfe  der 
Bestimmnngen  verwischt.  Eine  dem  Vcr- 
fasser  selbst  vielleicht  nicht  einmal  bewusste 
Accommodation  an  die  Miinchener  geistige 
Atmospb&re  machte  sich  zugleich  in  dem  Stre- 
ben  bemerklich,  seine  naturalistischen  Lehren 
liber  die  Angelpunkte  der  Weltanschauung 
den  thcistischen  Ansichtcn  wenigstens  im 
Ausdruck  etwas  zu  n&hcrn.  Dahin  gehdren 
die  Bemerkungen,  dass  das  Geistige  frflher 
vorhanden  sei,  als  die  Natur,  dass  dasjenige 
Geistige,  welches  das  All  umfasst,  Gott  sei 
und  danim  die  Naturphilosophie  von  Gott 
anfangen  mdsse,  dass  endlich  der  Mensch 
zwar  als  Abbild  des  Absoluten  frei,  aber  als 
Abbild  der  Welt  unfrei  sei.  Doch  halfen 
solche  Wendungen  wenig,  um  die  Meinung 
der  Gl&ubigcn  und  Frommen  MUnchen's  zu 
&ndern,  in  dercn  Augen  Oken  nach  wie  vor 
der  crasse  Heide  und  Naturalist  blieb,  welchen 
sich  die  Partci  der  „Finsterlinge'*  dadurch 
vom  Halse  zu  schaficn  suchte,  dass  sie  seine 
Versetzung  nach  dem  „Pietistennesteu  Er- 


langen,  gewissermassenbehufs  seinergeistigen 
Wiedergeburt,  eifrigst  berrieben.  Wiewohl 
sich  Oken  durch  cine  verSffentlichte  spftttische 
ErklSrung  fiusserlich  Rube  vor  dem  Gesindcl 
verschafft  hatte,  so  kam  ihm  doch  1832  die 
Benifung  als  Professor  der  Natnrgeschichte 
an  die  neu  errichtete  Universitat  Zurich  zu 
gelegenster  Stunde.  Dort  hat  er  1833—1841 
seine  „Allgcmeine  Natnrgeschichte 
fllr  alle  Standew  herausgegeben ,  die 
seinen  Namen  in  den  weitesten  Kreisen  be- 
kannt  machte,  und  1813  sein  „Lchrbuch 
der  Naturphilosophie **  in  dritter  Auflage 
veroffentlicht.  Er  starb  im  Jahr  1851  in 
Zurich. 

Olivier  le  Breton  (Oliverius  Brito, 
d.  h.  aus  der  Bretagne)  war  zu  Treguier  im 
Departement  Cotes  du  Nord  gebUrtig  und  zu 
Morlaix  in  den  Dominikancrorden  getretcn, 
hatte  zu  Paris  seine  Studien  gemacht  una 
die  Magisterwtlrde  erworben,  war  1293 
Provincial  seines  Ordens  geworden  und  1296 
in  Angers  gestorben.  Seine  im  Geist  der 
thomistischen  Lehrauffassnngen  gehaltenen 
Commentare  Uber  die  „SentenzenM  des  Lom- 
barden  und  Uber  die  aristotelische  Schrift 
„von  den  sophistischen  TrugschlUssen"  sind 
verloren  gegangen. 

Otehaiwen ,  Detlev  Johann  Wil- 
helm,  war  1706  zu  Nordheim  in  Hannover 
geboren  und  scit  1782— 84  auf  dem  Gymnasium 
in  Altona  gebildet,  hatte  seit  1784  inGOttingen 
Theologieund  I'hilo8ophiestudirt,conditionirtc 
dann  seit  1787  als  llauslehrer  in  Sachsen, 
Hamburg  und  Kopenhagen,  wuTde  bier  Doctor 
der  Philosophic  und  hielt  einige  Jahre  Vor- 
lesungen  Uber  die  Kant'sche  Philosophic. 
Als  solcher  veroffentlichte  er  im  Sinne  der 
damaligen  Auffassung  Kant's  ausser  einer 
Schrift  Uber  „  Religion  und  Tugend  in  ihrem 
gegenseitigen  Verhaltniss"  (1791)  auch  prole- 
gomena zu  einer  Kritik  aller  sogenannten 
Beweise  fUr  nnd  wider  Offenbarungen44  (1791). 
Nachdem  er  1794  in  das  Pfarramt  eingetreten 
war,  verdffentlichte  er  ncben  eigentlich 
theologischen  Schriften  und  l*redigten,  auch 
ein  „Lehrbuch  der  Religion  und  Moral4* 
(1790)  und  cinen  „Leitfaden  zum  Unterricht 
in  der  Erfahruugsscelenlehre  fUr  Anfanger44 
(1800)  nnd  starb  1823  zu  Eutin  in  Schlcswig- 
Holstein. 

Gl>  mpioilAroH  wirdals  ein  Aristoteliker 
des  fUnften  christlichen  Jahrhundcrts  und 
als  einer  der  Lehrer  des  Nenplatonikers 
Proklos  in  Alexandrien  genannt,  scheint  aber 
verschieden  von  demjenigeu  01ympiod6ros  zu 
sein,  welchem  Hierokles  seine  Schrift  Uber 
die  Vorsehung  gewidmet  hat.  Ein  jUngerer 
Olympiodoros  war  ein  SchUler  des  Proklos- 
SchUlers  Ammonios  nnd  lebte  in  der  zweiten 
Halfte  des  sechsten  Jahrhundcrts  als  plato- 
nischer  Schulvorstand  in  Alexandrien.  Seine 
Paraphrasen  und  Commentare  zu  den  plato- 
nischen  Dialogen  Alkibiades  1  (nebst  einem 
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Leben  Platen's),  Gorgias,  PhilGbos,  Phaidon 
und  zu  den  Meteorologica  des  Aristotclcs 
sind  ohno  selbstandige  Gedanken. 

Oh  mpios  wird  als  Schtller  des  Plato- 
nikers  Amrodnios  Sakkas  zu  Ende  de.s  zweitcn 
christlichcn  Jahrhnnderts,  ein  jtlngerer  01  y  m  - 
pi 08  als  SchUlcr  der  alexandriniscben  Philo- 
sophic Hypatia  im  ftlnften  Jahrhundert  gc- 
nannt. 

Onatas  wird  als  angcblicheT  Pythagoraer 
mit  einer  Scbrift  „1lber  Gott  und  Gottliches" 
genannt. 

On£sikritos,  dcr  Beglciter  und  roman- 
bafte  Gcschichtsscbreiber  Alexander's  des 
Grossen,  wird  unter  den  ScbUlern  des  Ky- 
nikers  Diogenes  von  Synope  genannt. 

Opliinncr  oder  Ophitcn  (Scblangcn- 
brtlder),  Bichc  Naassener. 

Orinriirs  aus  Alexandrien  war  einer 
der  bedcutendsten  Scbtller  des  Ammonios 
Sakkas  und  wird  als  Verfasser  einer  Schrifl 
„flber  die  Damonen4*  genannt,  worin  er  die 
Untcrscheidung  des  Numenios  zwischen  dem 
hoehsten  Gott  und  dem  WeltschSpfer ,  als 
dem  zweiten  Gott,  bek&mpfte,  indem  er  den 
Verstand  (nils)  als  mit  dem  Gottesbegriff 
iibcTbaupt  znsammenfallcnd  auffasst  und  von 
einem  Hinausrdcken  der  Gottbcit  Uber  die 

fesammte  tlbersinnlicbe  Welt,  wie  solches 
ei  den  spfttcm  Ncuplatonikem  vorkommt, 
nocb  Nichts  weiss.  Von  ibm  verscbieden 
ist  deT  gleiebzeitige  Alexandriner 

Origen£s,  der  Kirchcnvater,  im  Jabre 
185  als  der  Sohn  cbristlicher  Eltern  in 
Aegypten  geboren.  Als  Schtller  des  Cle- 
mens in  der  Katecbetenschule  zu  Alexan- 
drien war  er  schon  als  Jllngling  dessen  Nach- 
folger  geworden,  hattc  im  Jahre  215  wegen 
der  Verfolgungen  von  Seiten  des  Kaisers 
Caracalla  Alexandrien  verlassen  und  eine 
Zeit  lang  in  Paliistina  gelebt,  fiel  nach  seiner 
Kflckkehr  beim  Bischof  von  Alexandrien  in 
den  Vcrdacht  der  Ketzerei  und  siedelte  231 
nach  Caesarea  in  Palastina  fiber,  von  wo 
ans  er  oftcra  Reisen  machte,  und  starb  254 
in  Tyru8.  Abgesehen  von  zahlreichen  Werken 
biblisch-exegetischen  Inhalts  und  seiner  zur 
Widerlegung  des  Christengegners  Kelsos 
verfassten  Apologie  in  acht  Btlchern,  bertlhrt 
die  Philosophic  sein  aus  vier  Btlchern  be- 
stebendes  Hauptwerk  „UeberdieGrund- 
lehren"  (der  Glaubenswissenschaft),  welches 
der  erstc  Versuch  ist,  ein  auf  allegorische 
Schriftauslegung  gebantes  System  christlicher 
Gnosis  oder  Religionsphilosophie  aufzustellen, 
welches  im  Wesentlicnen  auf  den  schon  durch 
Clemens  von  Alexandrien  entwickelten,  mit 
den  Lehren  des  alexandrinischen  Judcn  Philon 
sich  vielfach  bertlhrenden  Anschauungen  be- 
raht.  Im  ersten  Buche  wird  die  Lchre  von 
Gott,  im  zweiten  die  Lebre  von  der  Welt 
im  dritten  die  Lehre  von  der  Freiheit  una 
dem  FreiweTden  des  Menschen  beliandelt, 
und  daran  schliesst  sich  im  vierten  Buche 


die  Lehre  von  der  Offenbarung  in  der  heiligen 
Schrift,  worauf  der  in  den  drei  ersten  BUchern 
entwickelteLehrbegrifF  gebautist.  DieGrund- 
zdge  der  Lehre  des  Origenes  aind  in  folgenden 
Sfltzen  enthalten.  Gott  als  der  ewige  Ur- 
grund  alles  Daseins  und  als  das  allein  wahre, 
unerzeugte  und  unwandelbare  Leben,  ist 
wesentlichGeist  oder  Intelligenz  und  einfache, 
sich  selbst  gleiche  Wesenheit,  ewiges  Wissen 
von  alien  Dingcn  und  von  sich  Belber,  das 
wesenhaft  Gute  und  alles  Guten  Quelle.  Das 
Erfassen  und  Begreifen  des  durch  kein  Abnen 
und  Erkennen  zu  erreichenden  Gottes  steht 
nicht  den  Gescbdpfen  zu,  sondern  nur  dem 
eingeborenen  Sohne  Gottes,  welcher  als  gdtt- 
licher  Gedanke  (Logos)  oder  gOttliche  Ver- 
nunft  der  Ursaame  alter  Vernnnftkeime  in 
der  Welt  ist.  Er  ist  im  Anfang  bei  Gott 
als  lebendiger  Inbegriff  der  gdttlichen  Ideen, 
Gottes  scbdpferische  Kraft  und  der  Glanz 
des  ewigen  Lichtes.  Der  VateT  ist  der  Ort 
des  Sohnes,  der  in  ihm  ist,  bis  er  ausgeht, 
urn  in  der  Welt  zu  erscheinen;  er  ist  gleicbes 
Wesens  mit  Gott,  aber  gleichwohl  geringer, 
als  der  Vater,  das  Hdchstc  nach  Ihm,  der 
zweite  Gott.  Erstcs  Geschdpf  vora  Vater 
durch  den  Sohn  ist  der  heilige  Geist,  welcher 
vom  gdttlichen  Logos  nicht  bios  das  Sein, 
sondern  anch  das  Heiligsein,  das  Verntlnftig- 
sein  und  das  Wcisesein  cntlehnt,  von  ihm 
Alles  lernt  und  nimmt,  die  Quelle  aller  Hei- 
ligung  ftlr  Alle  ist  und  in  denen,  die  er 
heiligt,  des  Vatcrs  Werk  vollbringt  Gdtt- 
lichen Geschlechtcs  und  Ausfltlsse  gOttlicher 
Krflfte  sind  audi  die  Scelen,  die  geschaffenen 
Geister,  wclche  ursprtlnglich  in  Gott  einander 
vflllig  gleich  waren.  Erst  durch  Missbrauch 
ihrer  Freiheit,  in  Gott  zu  beharren  oder 
sich  von  ihm  zu  entfernen,  ist  ihr  Abfall 
von  Gott  erfolgt  und  damit  das  Eintreten 
der  gefallenen  Seelen  in  sinnliche  Leiber. 
Nicht  Substanz  in  dem,  woran  es  haftet,  1st 
das  B5se,  sondern  eine  Beschaffenheit  in  der 
Scele  und  tlberdies  in  sich  das  Maasslose, 
Unbegrenzte,  in  sich  Vergehende.  Mit  Gott 
ist  auch  das  All  von  jeher,  anfangslos  die 
Welt  und  die  Materie  so  alt  als  die  Zeit 
Seine  Weisheit  hat  Gott  in  die  Scbopfung 
ergossen,  durch  seine  unaussprechliche  Kraft 
in  seinem  Werke  wohnend,  nur  allein  das 
Bose  nicht  mit  seiner  Gegenwart  erfullend. 
Die  KOrperwelt  ist  ein  Ganzes,  worin  stete 
Bewegung  herTScht  und  jeder  Seelenzustand 
die  ihm  entsprechende  VerkOrpernng  findet. 
Dcr  KOrper  ist  das  Eitele  und  Nichtige,  dem 
auch  die  Engel  und  die  Geister  der  Gestirne 
unterworfen  sind.  Auf  die  Engel  folgen 
in  der  Keihe  der  Wesen  die  Menschen, 
dann  die  D&monen  oder  bOsen  Geister. 
Allen  gefallenen  Geistern  aber,  sogar  dem 
Satan,  mit  dessen  Abfall  zuglcich  auch  der 
Abfall  anderer  Geister  erfolgte,  bleibt  mit 
der  Freiheit  auch  die  Fiihigkeit  deT 
Urakehr  zu  Gott.   Die  bSsen  Geister  wirken 
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fort  auf  der  Erde  als  Versucher  zum  Bflsen 
und  als  Begleiter  der  bosen  Menschen;  da- 
neben  aber  sind  audi  die  guten  Geister  den 
Menschen  dienstbar  zur  Seite  gestellt.  Nie- 
mals  kann  der  Menscb  ganz  die  Erinnerung 
an  st' in  frfiberes  gOttliches  Sein  in  aich  ver- 
tilgen;  sir  ist  sein  Gewissen  und  mahnendea 
Gottesgesetz.  Daueben  aber  dem  Blend werk 
der  Sinne  nnd  des  Satana  ausgesetzt,  kann 
aich  der  Menach  den  gutcn  oder  den  bdaen 
Einwirkungen  dffnen,  und  da  seine  Vernnnft 
zngleicb  die  Anlage  ist,  das  Gute  und  Bose 
zu  fasson.  so  ruht  in  ihr  die  Freihcit  der 
menschlichen  Selbstbestimmung.  Aber  diese 
Preiheit  besteht  weder  obne  Gottes  Wissen, 
noch  liegt  in  seinem  Wissen  fttr  una  ein 
zwingcnder  Bestimmungsgrnnd.  In  der  SUnde 
richtet  sich  unsere  Wahlfreiheit  auf  das  Boae; 
ira  Kampf  zwischen  Guten  und  Bosen  unter- 
sttltzt  uns  das  die  EinflUssc  der  Damonen 
entkrftftende  Gebet  und  der  fortwilhrende 
Bcistand  Gottes.  Denn  im  gOttlichen  Welt- 
plane  soil  das  Leben  der  gefallcnen  Geister 
nicht  im  geistigen  Tode  endigen;  vielmehr 
ist  der  gottliche  Logos  die  cwige  welterlfiscndc 
Macht,  und  durch  ihn  fUhrt  Gott  Alle  wieder 
zum  wahren  nnd  seligen  Leben  ztirllck, 
welches  der  Logos  selber  ist.  Von  ihm 
stamraen  auch  alle  vorlauflge  Heilmittel  in 
der  Menschheit,  das  Wahre  in  der  Philosophic 
der  Hcidcn  und  das  Gesetz  dcs  Moses,  womit 
der  Logos  die  Erldsung  der  Menschheit  be- 
gann.  Als  Mensch  erschicn  der  gOttlich'? 
Logos  erst  in  der  Person  Christi,  dnrcli 
welchcn  erst  die  voile  Erleuchtung  der  Geister 
und  ihro  ZurilckfUhrnng  zum  Vater  erfolgte. 
Der  Gott  im  menschlichen  ErhJscr  brachte 
durch  seinen  Tod  den  Kaufpreis  dar,  er 
Uberlieferte  dem  Satan  die  mcnschlichc  Seelc 
als  ein  Opfer  far  Gott,  da  sie  der  Satan  in 
sein  Reich  hinabzuziehen  begehrtc.  Indem 
Christus  in  aeinem  dem  sttndlichen  Menschcn- 
leibe  zwar  ahnlichen,  aber  von  der  SUnde 
freien  Leibe  unsere  SUnde  auf  sich  nahm 
und  die  Strafe  erlitt,  die  wir  verdient  batten, 
beginnt  eine  neue  Ordnung  dea  Hcils.  An 
.  die  Stelle  dcs  die  SUnde  sUhnendcn  Todes 
Christi  tritt  nunmchr  die  Bussc;  nach  der 
Bussfrist  des  irdischen  Lebens  geht  aua  dem 
groben  verwesliehen  Erdenleibe  ein  feincrer 
Kfirper  hervor,  welcher  biaher  schon  die 
Seele  urogab  und  nun  die  durch  das  Fcuer 
des  innern  Gerichts  gereinigte  Seele  mit  sich 
in  das  erste  Paradics  erhebt,  aus  welcher 
sie  in  fortschreitender  LRuterung  durch  einen 
Himmclsraum  in  den  andern,  dem  Herrn  ent- 
gegen  und  in  das  himmlische  Paradics  empor- 
stcigt  Hiervon  ansgeschlossen,  werden  die 
Gottlosen  in  der  HOlle  ihres  quSlendcn  Ge- 
wisacna  so  lange  zurllckgehalten,  bis  sie  der 
Bcsserung  zngSnglich  geworden  sind.  Zu- 
letzt  wird  der  Herr  in  seiner  Bierrlichkeit 
vor  dem  Geist  aller  Vdlker  allgegenwartig 
wieder  erscheinen,  um  Alle  vor  Gericht  zu 


stellen  und  einem  Jeden  zu  Theil  werden  zu 
lassen,  was  er  verdient  nnd  was  ihn  dem 
Ende  aller  Dinge  entgegenleitet,  wo  Gott  in 
der  G5tterver8ammlnng  steht  und  die  alte 
Ureinheit  aller  Geister  mit  ihrem  cwigcn 
Urheber  wieder  hergestellt  ist,  so  dass  Alle 
den  Vater  so  erkcnnen,  wic  ihn  der  Sohn 
erkennt. 

Unter  den  Naraen  der  Origenisten 
werden  im  nilchsten  Jahrhnndcrt  nach  Ori- 
genes  diejenigen  gTiechischcn  Kirchcnlehrcr 
verstanden,  welche  im  Sinn  und  Geistc  des 
Origenes  die  theologisch-philosophiachc  Spe- 
culation pflegtcn  und  in  ihren  Wcrkcn  sich 
vorwalteud  als  Nachbildner  der  platoniachen 
Weise  zeigten.  Untcr  ihnen  ragen  besondera 
hervor:  Dionvaios,  Bischof  von  Alexandrien 
in  der  zweiten  Hiilftc  des  dritten  Jahrhnnderts 
und  die  drci  grossen  Kirchcnlehrcr  Kappa- 
dokiens:  Gregorios  aus  Nyssa,  sein  Bruder 
Basilios  der  Grossc  und  Gregorios  aua  Na- 
zianz  im  vierten  Jahrhnndcrt. 

RedopBnning,  Ori^oncs;  eine  Darstclhing  seines 

Lebens  und  seiner  Lehre,  1841  uiul  46,  in 

zwoi  Biiiiden. 

Orphiker  hiesscn  bei  den  Griechen  die 
religioa-philosophischen  Dichter,  welche  sich 
dem  alten  thrakischen  Sanger  Orpheus  an- 
schloBsen,  der  in  der  hellenischen  Sage  fUr 
den  Stifter  des  thrakischen  Dionysosdicnstcs 
gilt.  Weder  die  Existenz  nnd  das  Zeitaltcr, 
noch  wirklicheSchriften  dieses  Orpheus  lassen 
sich  mit  Sicherhcit  nachweiacn;  doch  muss 
dcrselbe,  wenn  er  wirklich  gclebt  hat,  in  die 
Zeit  nach  Homer  und  vor  dem  Auftretcn  der 
altestcn  jonischen  Naturphilosophen  fallen. 
Denn  von  dieaen  letztcrn,  deren  Anfilngc  mit 
dem  sechstcn  vorchriatlichen  Jahrhundert  be- 
ginnen,  hat  bcreita  Aristoteles  diejenigen 
Manner  unterachieden,  welche  vor  dem  eigent- 
lichen  Anfang  der  griechiachen  Philoaophie 
Uber  den  irraprung  der  Dinge  und  andere 
Probleme  dea  Denkena  „theologiairtu,  d.  h. 
in  mystiach-poetiacher  Form  philosophirt  oder 
vielmehr  phantasirt  batten.  Dergleicnen  phan- 
taatische  Lehren  ilber  die  Entstehung  der 
G5tter  (Theogonieen)  und  der  Welt  (Koamo- 
gonicen)  wurden  8chon  acit  dem  scchsteil 
vorchriatlichen  Jahrhundert  von  verachiedenen 
Manuern,  nameutllch  zur  Zeit  der  Piaiatratiden 
(560  —  527  vor  Chr.)  durch  einen  gewiaaen 
Onomakritos  aus  Athen  und  Andere  unter- 
geschoben  und  verbreitet.  Durch  apatere 
griechi8che  Schriftsteller  sind  uns  dergleiclien 
„orphische  Gedichtc14  erhaltcn  worden,  welche 
von  S.  Gesner  (17G4)  und  von  G.  Hermann 
(1805,  in  zwei  Banden)  herausgegeben  und 
durch  J.  n.  Vosa  (zugleich  mit  den  Gedichten 
des  Hesiodos,  180<>)  in's  Deutsche  tlbersetzt 
wurden.  Die  mythiachen  Gdttergestalten  der 
Volkareligion  wurden  von  den  Verfaaaern 
aolcher  Dichtungcn  (Hymnen)  in  allegorisch- 
myatiacher  Weiae  nmgedeutet  und  als  sinn- 
bildliche  Darstellung  physikalischer  Begrifle 
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gefaast.  Zeit  (Chronos),  Chaos  und  der  bc- 
wegende  Aether  waren  die  Urwesen  der 
Hltesten  orpliischen  Thepgonie.  Zeus  wurde 
als  Weltschiipfer  gefasst  und  die  Bilder  des 
Mischkrugs,  des  Mantels,  des  Netzos  zur 
Verdeutlichung  der  Weltschopfung  gcnommen 
und  diesc  als  ein  Mischen  der  Elcmente,  als 
eiu  Weben  oder  Verkntlpfen  der  Stoffe  ge- 
fasst. Auch  Ubcr  das  Wcsen  der  Seele  wurde 
in  solcher  Weise  phantasirt  und  gelehrt,  die 
Seelen  seien  zur  Strafe  in  die  Leiber  gebannt 
und  wtlrden  durch  vcrschiedene  Liluterungs- 
stufeu,  unter  andcrn  auf  Mond  und  Sternen, 
als  ihren  kllnftigcn  Wohnsitzen,  herumgefflhrt 
Die  Orphiker  batten  besondcre  Verbrtlde- 
rungen  gestiftet  und  mit  geheimen  Weihen 
und  Opfern  verbundcn,  welche  sich  nament- 
lich  an  den  mystischen  Cultus  des  Gottes 
Dionysus  anschlosscn  und  diesen  thcils  als 
lachcndcn  Naturgott  und  Spender  der  Lcbens- 
frcuden,  thcils  als  dtlstern  Gott  des  Todes 
und  als  ein  und  dasselbe  Wesen  mit  Hades, 
dem  Gott  der  Unterwelt,  verehrten.  Darum 
nennt  der  Geschichtschreiber  Herodotos  die 
orpliischen  Gcbr&uche  geradezu  dionysische; 
cbenso  nennt  er  sie  aber  auch  pythagorftischc, 
weil  sich  nach  dem  Untergange  des  pytha- 
goraischen  Bundes  die  Uebcrreste  desselben 
mit  den  Orphikcrn  vereinigt  hatten,  deren 
a8kctischcs  Leben  und  Strebcn  nach  priester- 
licherReinheit  mit  dem  pythagorsiischen  Leben 
viele  Bcrflhrungspnnkte  hattc.  Und  eben  baupt- 
sachlich  seit  dieser  Vereinignng  der  Orphiker 
mit  den  Pythagorfiern ,  welche  in  die  Zeit 
der  Pisistratiden  fallt,  wurden  die  noch  vor- 
handenen  orphischeu  Dichtungen  verfasst  uud 
verbreitet. 

Gerhard,  liber  Orpheus  un<!  die  Orphiker  (iu 
den  Abhaiidlungeu  der  Uerliner  Akadcniio 
der  WiHsenschuften,  philimophisch-historiBcho 
Classe,  18r»l). 

Oswald,  James,  ein  schottischer  Geist- 
licher  in  der  zweiteu  Ilalfte  des  achtzehntcn 
Jahrhunderts  hat  unter  dem  Titel  An  appeal 
to  common  sense  in  behalf  of  religion ,  in 
zwei  Banden,  1776  und  1772  (dcutsch  von 
Wilmsen,  1774)  eine  Apologie  des  Christcn- 
thum8  zu  Edinburgh  verOffentlicht,  worin  er 
in  engem  Anschluss  an  die  philosophischcn 
Anschauungen  seines  Freundes  Thomas  Rcid 
nach  den  Grundsatzen  des  gesunden  Men- 
schenverstandes  (common  sense)  die  Lehren 
von  Locke,  Berkeley  und  Hume  bestreitet. 

Owen,  Robert,  war  1771  zu  Newtown 
in  der  Grafschaft  Montgommcry  geborcn  und 
in  der  Elementarschule  seiner  Vatcrstadt  gc- 
bildet,  dann  Handlnngslehrling  in  London 
geworden  und  bereits  im  achtzehnten  Lebens- 
jahre  als  Theilhaber  in  eine  Baumwollen- 
spinuerei  zu  Manchester  eingetreten.  Nachdem 
er  sich  1797  mit  der  Tochter  eines  angesehenen 
Fabrikbcsitzers  zu  Glasgow,  welcher  an  der 
Spitze  mehrercr  Dissentergemeinden  stand, 
vermilhlt  hattc,  lernte  er  die  der  National- 


dkonomen  James  Mill  und  Malthns  kennen, 
wurde  Geschaftsleiter  der  „New  Lanark  Twist 
Company44  and  grllndete  zu  Larnak  bei 
dieser  grosscn  Baumwollcnspinnerei  die  erste 
Arbeiteransiedelung  in  England,  welche  in 
republikanischer  Weise  sich  selbst  regierte, 
indem  die  Mitglicder  durch  wechselseitigen 
Beistand,  durch  Wetteifer  in  Fleiss  und  Sitte, 
durch  angemessene  Vertheilung  des  Gewinns 
nach  der  Arbeitsleistung,  durch  gemeinsame 
Berathung  aller  Angelegenheiten  in  stetem 
Verkehr  und  Einvcrstiindniss  mit  einander 
blieben  und  auch  Erziehung,  Unterricht  nnd 
Krankenpfiege  gemeinsam  hatten.  In  diesem 
ersten  gltlcklichen  Erfolg  glanbte  Owen  die 
Mittel  gefunden  zu  haben,  tun  alle  Schaden 
der  GeselUchaft  zu  heilen,  wenn  dieselbe 
nach  diesem  Muster  in  eine  Heihe  ver- 
schiedener  Arbeitsanstalten  verwandelt  wflrde. 
Im  Verlaufc  seiner  Erfahrungen  hattc  sich 
Owen  eine  Reihe  von  Gmndsfttzen  gebildet, 
die  er  zunaclist  in  der  Schrift  A  new  view 
of  society,  or  essays  on  the  formation  of 
human  character  (1812)  zu  einer  auf  Frei- 
heit,  Gleichheit  nnd  Bruderlichkeit  gegTfln- 
deten  Gesellschaftstheorie  entwickelte.  Wie 
eifrig  er  jedoch,  der  steigenden  Noth  des 
Proletariates  in  England  gegenflber,  seine 
Plane  betrieb,  so  stiegen  mit  deren  Aus- 
dehnung  auch  die  Schwierigkeiten,  und  seine 
spatern  Colonisationsversnche  endigten  mit 
girossen  finanziellen  Verlusten.  Er  hatte  sich 
im  Jahr  1823  nach  den  vereinigten  Staaten 
von  Nordamerika  begeben  nnd  im  Staate 
Indiana  angekauft,  wo  er  eine  Anstalt  „New 
Harmony1*  grtlndete.  Nach  seiner  Ruckkehr 
verftfTentlichtc  er  eine  Zusammenfassung  seiner 
socialistischen  Ideen  in  dem  Werke  The  book 
of  the  new  moral  world,  welches  im  Jahr 
1810  in  achter  Auilage  und  nach  dieser  in 
deutscher  Ucbersetzung :  „Das  Buch  der 
neuen  moralischen  Welt,  enthaltend  die 
Grunds&tze  eines  vernflnftigen  Systems  der 
Gesellschaft,  auf  beweisbare  Thatsachen  be- 
grundet  und  die  Constitution  nnd  Gesetze 
der  menschlichen  Natur  und  GesellscharV' 
(1840)  erschieneu  ist,  nachdem  er  schon 
ein  Jahr  frdher  die  Schrift  „  Outline 
of  the  rational  system  of  society,  founded 
on  demonstrable  facts"  (1839)  veroffentlicht 
hatte.  Er  starb  1858  im  89.  Lebensjahre 
in  seiner  Vatcrstadt  als  ein  eifriger  GlSu- 
biger  des  TischrUckens  und  Geisterbannens. 
Die  Grundzdge  seiner  Gesellsehaftstheorie 
sind  in  folgenden  S&tzen  enthalten:  Jedes 
Menschcn  Charakter  ist  das  Produkt  seiner 
gesammtcn  Organisation  und  der  anf  ihn  ein- 
wirkenden  aussern  Ursachen.  Darum  ist  er 
nicht  verantwortlich  ftlr  seine  Reden  und 
Hiindlungen,  zu  denen  er  durch  unwider- 
stchliche  Nothwendigkeit  hingetrieben  wird, 
und  ihn  daftlr  zu  bestrafen,  ware  die 
schreiendste  Ungerechtigkeit  Unsere  Laster 
sind  bios  unwillktlhrliche  IrrthOmer,  Krank- 
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heiten  der  Seele,  welche  nicht  Bestrafung, 
Bondern  Heilung  fordern.  Unserc  Tugend 
ist  ebensowenig  unser  Verdienst;  desshalb 
sind  alle  Belohnnngen  und  Strafen  abzn- 
scbaffen.  Des  Menschen  wahre  Bestimmung 
and  wahrhaftes  GlQck  ist,  in  Geselligkeit  zn 
leben,  den  Andern  wohlzntbun  und  seine 
Kenntnisse  zu  vermebren.  An  ein  hftchstes 
Wesen,  einen  liebenden  Schdpfer  mSgen  wir 
glauben;  aber  eines  besondern  Cultus  be- 
darf  es  nicbt;  der  rechte  Gottesdienst  ist, 
ienem  tief  in  uns  liegenden  Triebe  des 
Wohlwollens  zu  folgen;  darin  liegt  des 
Menscben  ganze  Bestimmung.  Sicb  unter 
einandcr  zn  lieben,  nach  eigner  Vollkom- 
menbeit  zu  strcben  und  glflcklich  zu  sein, 
ist  der  ganze  Inbegriff  unserer  raoraliscben 
und  religiflsen  Pflichten.  ErfUllen  wir  diese, 
so  ist  die  Art  unsers  Glaubens  gleichgliltig. 
Auf  einer  doppelten  Grundlage  rubt  die 
Organisation  der  Gescllschaft,  einmal  auf  der 
Arbeit  eines  Jeden  nacb  seincn  Anlagen 
und  Krfiften,  sodann  auf  der  Geraeinschaft- 
licbkeit  alles  Gewinnes  und  Bcsitzes.  Die 
Mittel  dazu  sind  die  Erweiterung  der  nattlr- 


licben  Familie  zu  grossern  Gemeinwesen  mit 
gemeinsamer  Gtitererzeugung  und  gemein- 
samem  Verbrauch.  Landbau  soil  sicb  mit 
Erzeugnissen  der  Ilandarbeit  und  diese  mit 
Anwendung  von  Maschinen  verbinden.  Die 
Uebung  der  Leibeskrafte  soli  mit  der  Bildung 
des  Geistes  und  dem  Gennsse  der  sclionen 
Ktlnste  Hand  in  ITand  geben.  Dadurcb  er- 
zeugt  sicb  vollkommene  Gleicbheit;  Privat- 
eigenthum  ist  Qberflflssig  und  die  Einzel- 
familie  verscbwindet  in  dem  grdssern  Ganzen 
jener  grOssern  Gesellscbaften.  Alle  Kinder 
werden  gleicb  erzogen,  aber  nur  fflr  ihren 
Beruf  als  nlltzliche  Arbeiter:  jcdes  nber- 
flllssige  Wissen  ist  verbannt.  Mit  dem  filnf- 
zcbntcn  Jabre  tritt  der  Zdgling  in  die  nnterste 
Arbeitcrklasse  ein.  Die  Abstufung  der  Ar- 
beiter richtet  sich  lediglich  nacb  dem  Alter. 
Die  altern  und  erfahrenern  Manner  fubren 
die  Aufsicbt  fiber  die  innem  Arbeitcn  der 
Gesellschaft,  die  Aeltesten  leiten  das  Ganze 
und  erhalten  zugleicb  den  Verkebr  zwiscben 
den  einzelnen  industriellen  Gesellscbaften. 

Oj  hi.  Heinrich  von,  siehe  Heiu- 
rich  (aus  Oyta). 


I*;ibst.  Jobann  Heinricb,  war  1785 
zu  Linda  im  Eicbsfelde,  als  der  Sobn  be- 
mittelter  Landlcnte,  geboren,  in  den  Scbulen 
zu  Duderatadt  und  Heiligenstadt  gebildct, 
hatte  dann  in  GOttingen  Medicin  studirt  und 
kam  1807  als  Doctor  derselben  nacb  Wien, 
wo  er  zuerBt  eine  Hauslebrerstelle  annebmen 
mu8ste,  bis  er  1809  als  Militilrarzt  beim 
Beginne  des  Kriegs  angenommen  wurde, 
nach  dessen  flbelm  Ansgange  er  1810  wieder 
in  seine  Ilanslebrerstelle  eintrat.  Nacbdem 
er  eine  gefabrliche  Krankheit  tlberstanden 
hatte,  die  ihm  das  linke  Auge  kostete  und 
den  Freidenker  zu  dem  Glauben  seiner  Kind- 
heit  zurtlckbrachte,  konnte  er  jetzt  seinen 
Wunsch,  sich  dem  geistlichen  Stande  zu 
widmen,  wegen  dieses  kSrperlichen  Ge- 
brechens,  nicht  mehr  erfllllen.  Als  er  im 
Winter  1823—24  den  Wiener  Philosopben 
Anton  Gflnther  kennen  gelerut  und  mit  dessen 
Lehre  sich  vertraut  gemacht  hatte,  blieb  er 
fortan  mit  demselben  in  der  Einheit  eines 
gemein8amen  geistrgen  Lebensgrundcs  eng 
verbnnden.  Seine  seitdem  veriJffentlichtcn 
Schriften  zeigen  den  treuen  Schiller  und 
Anhanger  Gtlnther's,  in  dessen  Sinn  und 
Geistesrichtung  er  den  Pantheismus  der 
Hegel'schen  Pnilosophie  des  Absoluten  be- 
kampfte.   Die  Titel  derselben  sind:  „Der 


Mensch  und  seine  Geschichte*  (1830);  die 
Abhandlung:  „Giebt  es  eine  Philosophic  des 
positivenChristenthums?"  (1832).  Seit  1831 
gab  er  mit  Gllnther  die  „  JanuskOpfe"  beraus 
und  8chliesslich  noch  die  kleine  Schrift 
„Adam  und  Christus;  zur  Thcorie  der  Ehe44 
(1835).  Wilhrend  die  oft  geschmacklos  humo- 
ristische  Darstellnng  GUnther's  Viele  vom 
Studium  der  Schriften  desselben  hatte  ab- 
schrccken  konnen,  gewannen  gcrade  die 
Schriften  von  Pabst  der  Lehre  Gtlnther's 
viele  Freunde.  Er  litt  seit  1835  an  einer 
Nierenentzflndung  und  starb  1838  im  Hause 
eines  Freundes  in  Wien. 

Pnehymer£s,  siehe  Gcorgios,  ge- 
nannt  Pach)Tneres. 

Pacitis,  Jul  in  s,  gewohnlich  mit  dem 
Znsatze  a  BeTiga  genannt,  war  1550  zu 
Vicenza  im  Venetianischen  geboren  und  ein 
frdhreifes  Talent  zunachst  filr  Mathematik, 
dann  fUr  alte  Sprachen.  In  der  Philosophic 
ein  Schiller  des  Alexandristen  Jacobus  Zaba- 
rella  (gest.  1585)  musste  er  wegen  Vcrdachtes 
der  Ketzerei  nach  Genf  fluchten,  wo  er  eine 
Lehrstelle  der  Philosophic  crhielt.  Spater 
lehrte  er  als  Erkiarer  des  Aristoteles  in 
Heidelberg.  Nachmals  finden  wir  ihn,  als 
Lehrer  der  Kechtswissenschaft  ein  Wandcr- 
leben  in  verschiedenen  Stadten  Frankreichs 
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ftihrend,  in  Sedan,  Nfmes,  Aix,  Valence. 
Von  dort  ging  er  nach  Padua,  dem  Sitze 
der  Averroisten,  und  starb  1626  in  Valencia. 
Abgesehen  von  zablreichen  rechtsgelehrten 
Schriften,  die  er  veroffcntlichte,  hat  cr  im 
Gebiete  der  Pliiloaopbie  sicb  zunachst  durch 
eine  neue  kritischc  Ausgabe  des  aristotcli- 
schen  Organon  (griecbiscb  und  lateiniscb 
1584  gedruckt),  welcbe  wiederholt  neu  auf- 
gclcgt  wordcn  ist,  bckannt  gemacht.  Im 
Jahre  1596  war  eine  Ausgabe  der  Physik 
des  Aristoteie8,  gleichfalls  mit  lateiniacher 
Uebersetzung,  und  cine  Uebersetzung  der 
aristotelischen  Schrift  ttber  die  Seele,  sowie 
1601  eine  Ausgabe  der  kleinern  naturwissen- 
8cbafttichen  Abhandlungen  des  Stagiritcn 
gcfolgt.  Der  eifrige  Anhanger  des  Aristo- 
telcs  ist  auch  in  den  selbststandigen  Schriften, 
die  Pacius  vcroffentlichtc,  nicht  zu  verkenncn. 
I 'ntcr  diesen  sind  liervorzubeben  ein  in  Sedan 
unterdemTitel  „  Instituliones  logicae"  (1595) 
verOffeutlichtes  Compendium,  sodann  das  in 
Aurillac  (1606)  erschienene  Werk  „Doctrinae 
peripaleticae  tomi  ties".  Indesscn  enthalten 
diese  Werke  im  Grunde  Nichts  weiter  als 
Definitioncn.  und  Pacius  nimmt  darin  in 
kciner  damals  die  scbolastischen  Philosophen 
beschaftigenden  Partcifragen  eine  bcstimmte 
Stellung.  Mit  seinem  peripatischen  Eifer  ver- 
band  sicb  zugleich  eine  Vorliebe  filr  die 
„grosse  Kunst"  des  Raymundus  Lullus,  von 
welclier  er  einen  latcinischen  Abriss  ausar- 
beitete,  welcben  einer  seiner  in  Frankreicb 
gewonnenen  Freunde  (Hobier)  unter  dem 
Titel  „L'art  de  Raymond  Lull  ins  esclaircy 
par  Julius  Iticius"  (1619)  herausgab,  wahrend 
das  latciuischc  Original  erst  nach  dem  Tode 
desselbcn  unter  dem  Titel  „  Julii  Jbcii  a 
lleriga  Artis  Lullianae  cmendatae  libri 
qwituor"  1G31  in  Neapel  erschien. 

I'aley,  William,  war  1743  zu  Peter- 
borough geboren  und  einige  Zcit  Lehrer  in 
Yorkshire,  Bpater  Professor  der  Theologie 
in  Cambridge,  wo  er  1805  starb.  Abgesehen 
von  zahlrcichen  theologischen  Schriften  und 
von  seinem  kurz  vor  seinem  Tode  veroffent- 
lichten  Werke  „  Natural  theology,  or  evi- 
dence of  the  existence  and  attributes  of 
the  deity,  collected  from  the  appearences 
of  nature"  (1802),  von  welcher  Schrift  1819 
die  sechzehntc  Auflage  erschien  (in's  Fran- 
zosische  iibersetzt  von  Pictet,  18<M,  und  in's 
Deutsche  von  Keller,  1823),  nimmt  er  in  der 
Geschichtc  der  Moral  philosophic  einen  Platz 
ein  durch  seine  „I*rinciples  of  moral  and 
political  philosophy"  (1775,  in's  Franzosische 
ilbcrsctzt  von  Vincent,  1817,  in's  Deutsche 
von  Garve,  1787).  Alle  Pflicht  ist,  nach 
Paley,  der  Form  nach,  Befchl  eines  Hdhern, 
in  hochstcr  Instanz  Gottes,  welcher  an  den 
Gchorsam  Lust,  an  den  Ungehorsam  Schraerz 
kndpft.  Wir  sagen  von  einem  Menschen, 
cr  sci  zu  etwjis  verpflichtet,  wenn  er  durch 
einen  starkwirkcnden  Bcweggrond  dazu  ge- 


trieben  wird  nnd  zwar  einen  solchen,  der  aus 
dem  Befehl  eines  Hdhern  entfltent.  Die 
moralische  Verbindlichkeit  ist  keine  andere, 
als  die  des  Gehorsams  eines  Soldaten.  Aus 
dieser  Erklarung  der  Verbindlichkeit  folgt, 
dass  wir  zu  keiner  Sache  kOnnen  verpflichtet 
sein,  als  nur  zn  einer  solchen,  die  una  Nutzen 
oder  Schaden  bringt;  denn  keine  andere 
kann  als  Beweggrund  stark  auf  una  wirken. 
Sowie  wir  nicht  verbunden  sein  warden,  den 
Gesetzen  der  Obrigkeit  zu  gehorchen,  wenn 
nicht  Belohnungen  oder  Strafen,  Lust  und 
Schmerz  auf  die  eine  oder  die  andere  Weise 
von  unserm  Gehorsam  abhinge;  ebenaowenig 
wUrden  wir  ohne  eineahnliche  I  r, sache  ver- 
pflichtet sein,  die  Tugend  auszullben,  die 
Gebote  Gottes  zu  beobachten.  Warum  z.  B. 
bin  ich  verpflichtet,  mein  Wort  zu  halten? 
Weil  ich  dazu  angetrieben  werde  durch  einen 
starken  Beweggrund,  namlich  die  Hoffnung, 
in  der  kilnftigen  Welt  dafUr  belohnt,  oder 
imUnterlassuugsfalle  dafflrbestraft  zu  werden. 
Also  unsere  eigne  Gltickseligkeit  ist  der  Be- 
weggrund, und  der  Wille  Gottes  ist  die 
Kegel.  Urn  von  einer  Handlung  durch  das 
Licht  der  Vernunft  zu  erkennen,  ob  sie  dem 
Widen  Gottes  gemass  ist  oder  nicht,  ist 
Nichts  anders  zu  untersuchen  n5thig,  als 
ob  durch  dieselbe  die  allgemeine  Gltickselig- 
keit vermchrt  oder  vermindert  wird.  Alles, 
was  im  Ganzen  vortheilhaft  ist,  das  ist  auch 
recht,  nnd  die  Tugend  ist  der  Trieb,  den 
Menschen  wohlzuthun,  aus  Gehorsam  gegen 
den  gdttlichen  Willen  nnd  im  Hinblick  auf 
die  cwige  Scligkeit  Um  dieser  Grundsatze 
willen  gilt  der  „Gefflhlsmoralistu  Paley  bei 
seinen  Landsleutcn  als  ein  Vorlaufer  des 
Bentham'schcn  „Utilitarianismus.u 

I'alleyn  oder  auch  Pullain,  siehe 
Robert  (Pullanus). 

Palquera  oder  Ibn  Falaquera,  siehe 
Schem  Tob. 

PaetiiH  Thrasea  hiess  ein  durch  adelige 
Geburt,  wie  durch  Reichthum  nicht  minder, 
wie  durch  seinen  persdnlichen  wie  politiscben 
Charakter  gleich  ausgezeichneter  Stoikcr  in 
Rom,  in  welchem  das  Bekenntniss  der  Stoa 
auch  die  bcseelcnde  Macht  seiner  offentlichen 
Wirksamkeit  im  Staat  geworden  war  und 
welcher  sich  bei  der  (iberhandnehmenden 
sittlichen  Faulniss  des  Offentlichen  Lebens 
und  gegeniiber  einer  auch  den  letzten 
Rest  bdrgerlicher  Freiheit  verschlingenden 
Ilcrrscherwillklir  eine  unabhangige  Gesinnung 
bcwahrtc.  Aus  erfolgloscr  offentlicher  Wirk- 
samkeit hatte  cr  sich  langst  in  seine  Garten 
und  in  den  Kreis  seiner  Familie  zurilck- 
gezogen,  als  er  beim  Tode  der  Buhlerin 
Nero's  sich  aus  stoischem  Stolze  der  Theil- 
nahme  an  dem  Leichenbcgangnisse  derselben 
cntzog.  Der  beleidigte  Nero  beschloss  seinen 
Cntcrgang  und  liess  ihn  wegen  Majestats- 
belcidigung  und  Vernachlassigung  seiner 
Staatsgcschafte  beim  Senate  verklagen,  um 
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feige  HoTlinge  ttber  iliD  den  Stab  brechen 
zu  lassen.  Patus  wurde  zum  Tode  verurtheilt, 
den  er  sich  selber  w&hlen  solle.  In  zahl- 
reicher  Gesellschaft  von  Milnnern  and  Frauen, 
die  sich  Abends  in  seinen  Garten  versammelt 
batten,  erhielt  er  die  Kunde  von  dem  Senats- 
beschlusse.  Er  begab  sicb  in  sein  Schlaf- 
gemach  nnd  liess  sich  in  Gegenwart  des 
Senators,  der  ibm  das  Urtbeil  Qberbiacbt 
hatte,  die  Adern  6ffnen. 

Pamphilos  wird  als  ein  Scbtller  Platon's 
genannt  und  lehrte  in  Samos,  wo  ibn  Epikfiros 
in  seiner  Jugend  gebort  baben  soli. 

Pampresios,  aus  Tbebai  oder  Panopolis 
in  Aegypten  gebflrtig,  war  ein  Scbtller  des 
Proklos  im  ftlnften  cbristlichen  Jabrbundert 
und  lebte  znerst  als  Lebrer  der  Grammatik 
in  Atben,  dann  in  Konstantinopel,  wo  er  als 
Theilnebmer  einer  VerscbwiJrung  gegen  den 
Kaiser  Zenon  hingerichtet  wurde. 

Panaitios  war  um  das  Jahr  180  vor 
Cbr.  in  Khodos  geboren  und  in  Atben  cin 
Scbtller  des  Stoikers  Antipater  aus  Tarsus, 
hielt  sicb  dann  langere  Zeit  in  Horn  auf,  wo 
er  mit  Scipio  Africanus,  Laelius  und  andern 
angesehenen  Mannern  in  Verbindung  stand 
una  durch  seine  VortTige  vielc  jungc  Romer 
fur  die  Grundsfttze  der  Stoa  gewann.  JJacb 
dem  Tode  seines  Lehrers  Antipater  ttbernalim 
er  die  Leitung  der  Scbule  in  Atben,  wo  er 
um  das  Jahr  112  vor  Chr.  starb.  Seine 
Scbriften ,  unter  dencn  ein  philosophie- 
gescbichtlichcs  Werk  „tlber  die  Secten" 
(d.  h.  Philosophenschulen)  und  ein  ethiscbes 
Werk  „tlber  die  Pflicbt44  besonders  erwabnt 
werden ,  sind  verloren  gegangen.  An  das 
letztgenannte  Werk  schloss  sich  Cicero  in 
seinen  Btlchern  „de  officiis"  vorzugsweise 
an.  In  aeinen  Lehren  liess  er  die  logisch- 
dialektische  Seite  des  stoiscben  Systems 
ebenso,  wie  die  pbysikaliscben  Erorterungen 
bei  Seite  liegen  und  bescbrankte  sich  auf 
eine  gomeinfassliche  Darstellung  der  anthro- 

Klogiscben,  theologiscben  nnd  moraliscben 
ihren  der  stoiscben  Schule,  zu  welcber  er 
sich  jedoch  in  sofern  in  ein  freieres  Ver- 
baltniss  setzte,  als  er  dabei  zugleich  dem 
Aristoteles,  Xenokrates,  Thcophrastos  und 
Dikaiarcbos  seine  Anerkennung  zollte  und 
gegen  Platon  eine  grosse  Bewunderung  hegte. 
Auf  diesem  gewissermassen  eklektischen 
Standpunkte  verwarf  er  die  stoische  Lehrc 
von  der  Weltverbrennung  und  von  der 
Unsterblichkeit  und  nabm  statt  der  bei  den 
Stoikern  gelaufigen  Unterscbeidung  von  acht 
Tbeilen  der  Seele  nur  sechs  an,  indem  er 
das  schdpferiscbe  Sprachvermogen  der  Seele 
vielmebr  zur  Bewegungskraft  rechnete  und 
das  geschlechtlicbe  Fortpflanzungsvermdgen 
vielmebr  der  vegetabilen  Natur  des  Menschen 
zuschrieb.  Au  die  peripatetische  Lehre  er- 
innert  seine  Eintheilung  der  Tugenden  in 
theoretische  und  praktischc  Tugenden.  End- 
licb  hat  er  die  schroffe  altstoische  Auffasaung 


von  der  Selbstgenugsamkeit  und  Interesse- 
losigkeit  des  Weiseu  zu  mildern  versucbt. 
Unter  seinen  zaltlreichen  Schtllern  wird 
Mnesarchos  als  sein  Nachfolger  in  der  Lei- 
tung der  Schule  in  Atben  genannt,  ausser- 
dem  unter  den  Griechen  Dardanos,  Apollonios 
aus  Nyssa  (in  Phrygieu),  Demetrios  aus 
Bithynien,  Hckaton  aus  Rhodes,  Platon  aus 
Rhodos,  Skvlax  aus  Ilalikarnass,  vor  Allem 
aber  Poscidonios  aus  Apamea  (in  Syrien). 
Unter  den  Schtllern,  die  Panaetius  wabrend 
seines  Aufentbaltes  in  Rom  gewonnen  hatte, 
waren  die  bedeutendsten:  Aclius  Tubero, 
Mucius  Scaevola,  C.  Fannius,  Rutilius  Rufus, 
Sextos  Pompcjns  und  Lucius  Lucilius  Balbus. 

PanaretoH  wird  als  ein  SchUler  des 
Arkesilaos  (318  —  244),  des  Stifters  der  so- 
genannten  zweiten  oder  mittlern  Akademie 
genannt. 

I'ankratioH  wird  als  ein  Kyniker  des 
zweiten  christlichen  Jahrbunderts  genannt, 
der  in  Atben  und  Korinth  lebte. 

Pansa,  Cajus  Fibius,  welcber  im 
Jahr  43  vor  Chr.  als  Consul  bei  Mutina  ge- 
fallen  ist,  wird  bei  Cicero  als  Anhanger 
Epikur's  genannt. 

PantaiiiOM  lebte  im  zweiten  christlichen 
Jabrbundert  in  Alexandrien  und  war  vom 
Bekenntniss  der  Stoa  zum  Cbristcnthum  tlbcr- 
gcgangen.  Als  Leiter  der  Katechetenschule 
in  Alexandrien  war  er  um  das  Jahr  180  der 
Lebrer  des  Titus  Flavius  Clemens,  des  Be- 
grtlnders  der  christlich  -  kirchlicben  Gnosis. 

Pupii-iii*  siehe  Fabianus  Papiriua. 

PapirhiH  PaetiiM  wird  in  Cicero's  ver- 
trauten  Briefen  erwabnt  und  scheint  ein 
Epikuraer  gewesen  zu  sein. 

ParaoelsuiK,  Philippus  Aureolus 
TheophrastusBombastus,  war  1493  zu 
Einsieueln  in  der  Scbweiz  geboren,  wo  sich  sein 
Vatcr  als  Arzt  aufbielt,  welcber  Ilobener 
oder  Ilochener  hiess  und  aus  Gais  in  Appen- 
zcll  stammte.  Dieser  soil  jedoch  nur  sein  no- 
mineller  Vatcr  und  Theophrastus  vielmebr  der 
nattlrliche  Sobn  eines  schwabiscben  Adeligen 
Bombast  von  Hohenbeim  gewesen  sein.  Wie 
er  nun  aucb  ursprtlnglich  hiess,  so  war  der 
Name  Paracelsus  nur  der  nach  damaliger 
Gelchrtensitte  Utinisirte  Name  und  die  Be- 
nennung  von  Hohenbeim,  welche  eben- 
falls  vorkommt,  schmeichelte  seiner  Eitelkeit 
und  Prablsucbt  Nachdcra  er  Anfangs  von 
scinem  Vater  in  Einsiedeln  (wonach  er  sich 
spate r  auch  bin  und  wieder  Eremita  nannte) 
unterricbtct  war,  dann  mehrere  Universitateu 
besucbt  und  den  Grad  eines  Doctors  der 
Medici n  erworben  hatte,  brachte  er  mehrere 
Jahre  lang  auf  Reisen  in  Schweden,  im 
Orient,  in  Cngarn,  Spanien  und  Portugal  zu, 
auf  welchen  er  sich  den  reichen  Schatz  von 
Erfahrungen  sammelte,  wovon  seine  Scbriften 
Zeugniss  ablegen.  Sein  bedeutender  Ruf 
brachte  ibm  152C  eine  Anstellung  als  Pro- 
fessor der  Medicin  und  Naturgeschichte  in 
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Basel,  wo  er  seine  Vorlesnngen  damit  er- 
dffnetc,  dass  er  die  Werke  des  grieckichen 
Arztes  Gnlenos  und  des  arabischen  Arztes 
Avicenna  (Ibn  Sina)  Offentlich  verbrannte. 
Sein  unruhiger  Geist  und  seine  fiitelkeit 
trieben  ihn  jedoch  schon  nacb  zwei  Jahren 
von  Basel  fort,  und  wir  begegnen  ihm  zu- 
nachst  (1528)  zu  Colmar  im  Elsass,  wo  er 
ein  wttstes  Leben  fllbrte,  dann  in  mehreren 
dentschen  Stildten,  im  Jabrc  1531  wicder  in 
der  Schwciz,  1536  in  Augsburg;  dann  trieb 
er  sich  in  BOhmen,  Mabren,  Karnthen, 
Ungarn  herum,  hielt  sicb  einige  Zcit  in  Wien, 
zuletzt  in  Salzburg  auf,  wo  er  1541,  im 
48.  Leben8jahre,  wie  erzablt  wird,  durch 
MOrderhande.  die  von  seinen  Gegnern  ge- 
dungen  worden,  im  Hoapitale  starb.  An 
dem  Hause,  welches  er  dort  bewohnt  hatte, 
wird  noch  jetzt  sein  gemaltes  Bildniss  ge- 
zeigt  mit  dem  Wahlspruch,  den  er  selbst 
nnter  sein  Bild  gescbrieben  hatte:  Alterius 
ne  sit,  qui  suus  esse  potest,  d.  h.  Eines 
Anderen  Rnccht  soil  Niemand  sein,  der  fflr 
sich  selbst  kann  bleiben  allein!  „Ich  Phi- 
lippus  Theophrastus  Bombast  sage  (so  hcisst 
es  in  seiner  Schrift  „de  tinctura  physico- 
rurn"),  dass  nach  gOttlicher  Gnaden - Offen- 
barung  zu  der  Tinctur  der  Physiker  vielerlei 
Wege  sind  gesucht  worden  und  Alle  doch 
endlich  zu  Einem  Ende  zu  kommen  begehrten, 
nMmlich  dem  langen  Leben,  von  den  Philo- 
sophen  zum  Hftchsten  begehret  und  zu  chr- 
lichcr  Unterhaltung  desselben  in  die3em 
Jammerthale.  Aber  jetzt  nnn  ist  die  gott- 
liche  Gabe  an  Philippus  Theophrastus  Bom- 
bast, der  Arcanen  Monarchen  gelangt,  dass 
forthin  Jedermann,  der  sich  des  hOchsten 
Werks  der  Physik  unterstehen  will,  mir 
wird  nach  mllssen,  du  seiest  Itali&nisch  oder 
Polnisch,  Franzos  oder  Teutsch.**  Seine 
Schreibart  ist  rauh  und  oft  durch  die  von 
ihm  gebrauchten  FremdwSrter  und  mystisch- 
technischen  AusdrUcke  damaliger  Zeit  schwcr 
verstilndlich.  Er  selber  sagt  in  einer  Ver- 
theidigungsschrift,  dass  man  in  der  Schweiz 
nicht  mit  Feigen,  Meth  und  Waizenbrot, 
Hondern  mit  Kase,  Milch  und  Ilaberbrot  cr- 
zogen  wllrde.  Von  seinen  zahlreichcn  grosscren 
und  kleineren  Aufsatzen  sind  raanchc  ver- 
loren,  einige  gar  nicht  gedmckt,  andcrc 
mangelhaft  erhalten,  die  meisten  aber  erst 
nach  scincm  Tode  erschiencn,  nachdem  sie 
lange  Zeit  bios  in  Abschriften  untcr  seinen 
Schlllern  und  Anliiingern  verbreitet  worden 
waren.  Diejeni^en  von  seinen  Schriften, 
welche  noch  aufgefnnden  werden  konnten, 
nnter  denen  sich  jedoch  auch  manche  un- 
achte  befinden,  gab  zugleich  mit  den  bereits 
zu  Lebzeiten  des  Paracelsus  gedruckten  der 
knrfttrstliche  Rath  und  Medicus  Johann 
II user  1589  zu  Basel  in  zehn  Quartbandcn 
heraus,  sp&tcr  nochmals  in  Strassburg  1616 
bis  1618  in  drei  Folianten,  von  welchen  der 
erste  die  mediciniachen,  der  zweite  die  philo- 


sophischen,  derdritte  die  chirurgischen  am- 
fasst.  Doch  kommen  auch  in  den  arztlichen 
und  wundarztlichen  Schriften  philosophiache 
Untersuchungen  vor.  Uebrigens  hat  der 
Herausgeber  immer  treu  bemerkt,  wo  ihm 
eigene  Handschriften  des  Paracelsus  vorlagen. 
Fflr  das  naturphilosophische  Interesse  sind 
die  wichtigsten  Schriften  folgende.  aus  dem 
ersten  Bande:  Paramirum  seu  ae  medica 
industria;  faragranum  oder  von  den  vier 
Siiulen  der  Medicin ;  Labyrinthus  medicorum 
et  de  Tartar o;  De  pes tUi tale  ex  influxu 
siderum;  Fragmentum  demorbis  somniorum: 
aus  dem  zweiten  Bande:  Philosophia  magna 
seu  de  divinis  operibus  et  secretis  naturae 
libri  aliquot;  de  fundamento  sapientiae 
scientiarumque ;  Asironomia  magna  sive  phi- 
losophia sagax;  Erklarung  der  ganzen  Astro- 
nomey;  Liber  Azoth  sive  de  ligno  et  linea 
vitae;  Be  imaginibus  earumque  virtute\  aus 
dem  dritten  Bande:  Chirurgia  magna,  die 
grosse  Wundarznei  in  drei  Buchern.  Da  es 
keine  leichte  Arbeit  ist,  aus  den  in  dieaen 
Bftnden  factisch  durch  einander  liegenden 
Trummern  der  naturphilosophischen  Lehren 
des  Paracelsus  einen  Ueberblick  (Iber  die 
Grundlagen  und  den  Zusammenhang  seiner 
Weltanschauung  zu  gewinnen;  so  kommt  der 
zweckmiissig  geordnete  Anszng  zu  Statten, 
welchen  R  i  x  n  e  r  und  S  i  e  b  e  r  aus  den 
Schriften  des  Paracelsus  geliefert  liaben.  Ala 
Arzt  hatte  er  das  Unglflck,  von  seinen  Zeit- 
genossen  wenig  verstanden  und  anch  von 
Spateren  falsch  beurtheilt  zu  werden.  Erst 
neuere  Geschichtsschrciber  der  Medicin  haben 
ihn  Gcrechfigkeit  widerfahren.lassen  und  seine 
epochemachende  nnd  bahnbrechende  Bedeu- 
tung  filr  die  Geschichte  der  Medicin  darin 
anerkannt,  dass  er  der  frllhcren  wHumoral- 
pathologie"  die  Lehre  entgegensetzte ,  jede 
Krankheit  sei  etwas  Lebendiges,  welches  sicb 
zum  Kfirper  wie  ein  Parasit  (Schmarozer) 
zum  Gewachs  verhalt.  und  gestalte  sich  die- 
selbe  je  nach  Geschlecht  und  EigenthQm- 
lichkeit  in  Jedem  anders,  jede  Krankheit 
babe  darnm  ihren  Lebenslauf.  So  nun  der 
Arzt  aus  der  Natur  wachscn  soil,  was  ist 
die  Natur  anders,  als  die  Philosophie?  Was 
ist  die  Philosophie  anders  als  die  nnsicht- 
barc  Natur?  Einer,  der  die  Sonne  und  den 
Mond  erkennt  und  weias  mit  zngethanen 
Augen,  wie  die  Sonne  und  der  Mond  ist,  der 
hat  Sonne  und  Mond  in  sich,  wie  sie  am 
Himmcl  und  Firmament  stehcn,  also  dass 
der  Philosophus  Nichts  anderes  findet  im 
Himmel  nnd  auf  der  Erde,  als  was  er  im 
Mcnschen  auch  findet,  und  dass  der  Arzt 
Nichts  findet  im  Menschen,  denn  was  Himmel 
und  Erde  auch  haben.  Die  Philosophie  hat 
die  Natur  zu  ihrem  allereinzigen  Gegenstande 
und  ist  selber  nur  unsichtige,  erkannte  Natur. 
Das  Instrument  der  Philosophie  ist  das  na- 
tflrliche  Licht,  die  Vernunft.  Wie  aber  kein 
Menschenwerk  richtiggewlirdigt  werden  k  a  i  n , . 
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ohne  dass  man  weiss,  wozu  es  unternommen 
ward,  so  muss  auch  bei  der  Schdpfung  zu- 
nachst  nach  dem  „Furnehmenu  Gottes  ge- 
fragt  werden.  Gott  will  abet  erstens,  dass 
Nichts  verborgen  bleibe,  sondern  Alles  sicht- 
bar  und  offenbar  werde,  und  zweitens,  dass 
Alles,  was  er  angclegt  hat,  anch  zur  Voll- 
endung  komme.  Beides  vollbringt  der  Mensch, 
da  er  die  Dinge  erkennt  und  ihrer  Bestim- 
mung  entgegenfUhrt,  indem  er  sie  verwandelt. 
Darum  ist  der  Mensch  als  der  Schluss  der 
Schdpfung  zugleich  Gottes  eigentliches  Fflr- 
nehmen,  und  die  Welt  ist  nur  zu  erkenneu, 
indem  die  Philosophic  den  Menschen  als  ein 
Buch  iii's  Auge  fasst,  woraus  man  die  Heim- 
lichkeiten  der  Natiir  herausliest.  Anderer- 
seits  freilich  kann  der  Mensch,  wie  die  Frucht 
nur  aus  dem  Samen,  nur  aus  der  Welt  ver- 
8tanden  werden,  aus  welcher  er  hcrvorging. 
Darum  beruht  die  Philosophie  auf  der  Zu- 
sammenstimmung  des  Makro-  und  Mikro- 
kosmos,  der  groBsen  und  der  kleincn  Welt, 
nnd  ein  Philosophus  ist  nur,  wer  Eines  im 
Anderen  weiss.  Aller  geschaffenen  Dinge 
Anfang  ist  nur  ein  „limus  mundiu,  die  Ur- 
materic  oder  das  Urwasser  (Hyaster),  worin 
ursprtlnglich  der  Same  aller  Dinge  beschlossen 
war,  ein  Extract  und  Quintessenz  alles  dessen, 
was  vor  dem  Menschen  geschaffen  war.  Aus 
diesem  nlimusu  ist  dann  durch  Scheidung 
und  Entwickelung  unter  dem  Brtltcn  des 
Geistes  die  grosse  Welt  hervorgegangen, 
zuerst  die  vier  Elemente,  dann^aus  dem  Feuer 
oder  Aether  die  Gestirne,  aus  der  Luft  die 
Elemcntargeister,  aus  dem  Wasser  die  Wasser- 
geschopfe  und  aus  der  Erde  die  irdischen, 
theils  empfindungslosen,  theils  empfindendcn 
Geschftpfe.  Demnach  gleicht  das  ganze 
Weltall  eincm  grossen  Ei.  Gleichwie  von 
der  Eier8chaale  werden  alle  Himmels- 
spharen  vom  Ylindos  oder  dem  grossen 
luftartigen  Chaos  eingeschlossen.  Dann  fol- 
gen  die  8pharen  des  Feuere  oder  Aethers 
mit  ihren  Gestirnen  und  die  Sphare  der 
Luft,  ahnlich  dem  Eiweiss.  Die  Mitte  end- 
lich  bildet  gleich  dem  Dotter  die  Sphare  des 
Wassers  und  der  Erde.  Alle  diese  Spharen 
der  grossen  Welt  stehcn  mit  einander  in 
durchgangiger  Harmonic  und  die  obcrc  Sphare 
spiegelt  sich  in  der  untern  ab,  und  Alles  in 
der  Welt  Ubt  cinen  gegcnseitigcn  Einfluss 
auf  einander  aus.  Der  aus  dem  „limus  terrae" 
gewordene  Mensch  ist  ein  Zwiefaches,  einmal 
der  sicht-  und  greifbare  irdische  Leib  nnd 
dann  ein  unsichtbarer,  ungreif barer  himm- 
lischer  oder  astralischer  Leib,  und  dieser  ist 
es,  der  als  thatige  Kraft  und  Lebensgeist 
im  grobern  Leibe  waltet.  Denn  Gott  hat 
flberhanpt  in  der  Schdpfung  aller  Dinge  gar 
keinen  einzigen  Kdrper  ohne  einen  Geist 
(spirHus)  geschaffen,  den  derselbe  verborgen 
in  sich  fllhrt  und  ohne  den  der  KOrpcr 
Nichts  ware;  denn  der  Geist  ist  das  Leben 
und  der  Balsam  aller  corporalischen  Dinge. 


Selbst  die  empfindungslosen  Wesen  sind  von 
dem  astralischen  Geist  durchdrungen.  Wic 
daher  alle  nattlrlichen  Triebe  im  irdischen 
Leibe,  so  haben  alle  Ktlnstc  und  alle  natttr- 
liche  Weisheit  im  siderischen  Leibe  oder 
Lebensgeiste  ihren  Sitz.  Im  Tode  geht  der 
Leib  in  die  Elemente  zurllck,  der  Geist  wird 
vom  Gestirn  verzehrt.  Von  beideu  aber  ist 
unterschieden  die  unsterbliche  Seele,  die  im 
Uerzen  ihren  Sitz  hat  und  in  welcher  das 
„gottliche  Bildnissu  niedcrgelegt  ist.  So  ist 
der  Mensch  ein  dreifaches  Wesen,  Natur,  Geist 
nnd  Engel  nnd  vereinigt  in  sich  die  Eigen- 
schaftcn,  in  welche  sich  die  Thicre,  Engel 
und  Elementargeister  theilen.  Letztere  (Set- 
ganae)  heissen  je  nach  dem  Elemente,  dem 
sie  angehtiren,  Wassermenschen  (Nymphen, 
Undineu),  Erdmenschen  (Gnomen,  Pygmaen), 
Luftmcnschen  (Sylphen,  Sylvanen,  Lemuren), 
Feuermenschen  (Salamander,  Penaten)  und 
haben  keine  Seele,  die  sie  fttr  sich  und  ihre 
Kinder  nur  durch  Ueirath  mit  den  Menschen 
empfangen  kdnnen.  Wie  der  Leib  an  den 
Elemcnten,  der  Geist  an  seinem  Gestirn,  so 
hat  die  Seele  an  Christus  ihre  Speise,  und 
das  Werkzcug  fUr  dieses  Speisenehmen  ist 
der  Glaube,  welcher  die  Wirkung  des  gdtt- 
lichen  Lichtes  in  una  ist,  dessen  Begrdnder 
der  heilige  Geist  ist  Von  unsern  eignen 
Kraften  sind  wir  Nichts,  sondern  Gottes  sind 
wir;  nur  an  unsrer  Faulheit  liegt  es,  wenn 
wir  ihn  nicht  suchen  und  erkenneu.  Nebcn 
der  Philosophie  und  der  Tugend  baut  sich 
das  System  der  Erkenntniss  noch  auf  zwei 
weitern  Pfeilern  auf,  der  Astronomie  und  der 
Alehemie.  Was  als  Stern  am  Himmcl  exi- 
stirt,  ebendasselbe  existirt  als  Kraut  auf  der 
Erde,  als  Metall  im  Wasser.  Nichts  ist  im 
Himmcl,  was  nicht  auch  im  Menschen  ware ; 
was  am  Himmel  Mars  und  in  der  Erde  Eiscn 
ist,  das  ist  im  Menschen  Galle.  Die  geheime 
Kraft,  die  alles  Einzelne  zu  seiner  Vollendung 
fllhrt,  ist  der  Adech  oder  Archaus,  der 
innere  Schmied,  der  auf  seinem  Eisen  Alles 
zurccht  hiimmert  und  der  im  Magen  das  Ge- 
schilft  des  Chemikers  tibt,  Gifte  und  Nah- 
rungsstofTe  scheidet  und  Brot  in  Flcisch  und 
Blut  verwandelt.  Ehe  die  Welt  untcrgcht, 
miissen  noch  viele  Kilnstc  offenbar  werden, 
die  man  sonst  der  Wirkung  des  Tenfels  una 
der  Damonen  zuschrieb,  und  dann  wird  man 
einschen,  dass  sie  von  natUrlichen  Kraften 
abhangen.  Thut  Gott  Mirakel,  so  thut  er's 
menschlich  und  durch  die  Mcnschhcit.  — 
Wie  Paracelsus  den  Galenos  nnd  den  Avi- 
cenna  bekampftc,  so  bestreitet  er  auch  be- 
standig  den  Aristoteles  und  die  peripatctischen  ' 
Scholastiker  und  erscheint  in  seinen  aus  phan- 
tastischer  Naturphilosphie  und  theosophischer 
Mystik  mit  ahnungsvollen  Tiefblicken  ver- 
bnndenen  Anschauungen  als  einer  der  galiren- 
den  Geister  in  der  Sturm-  und  Drangperiode 
am  Wendepunkte  des  Mittelaltcrs  und  der 
neuern  Zeit   Er  war  es  zugleich,  der  die 
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dentsche  Sprache  zuerst  auf  dem  Katheder 
einftlhrte.  Das  wollte  den  Wenigsten  unter 
seinen  gelehrten  Zeitgenossen  munden,  und 
einer  seiner  Bewonderer  Lucas  Bat  hod  his, 
welchcr  iin  Jahr  1584  das  Werk  „De  rerum 
natura"  in  Strassburg  herausgab,  konnte  des- 
halb  schon  klagen:  „Glcichwic  wir  Dentsche 
Nichts  mehr  essen  wollen,  es  komme  denn 
aus  India  oder  Arabia,  also  glauben  wir  anch 
keinem  Deutschen.  Ware  Paracelsus  ein  ver- 
logener  Grieche  gewesen,  so  hiltteu  wir  ihm 
eine  goldene  Saule  aufgerichtet;  da  er  aber 
gut  alt  Deutsch  redet,  mtissen  Scliarmtttzel 
ans  seinen  Scliriften  gemacht  werden*. 
Unter  den  zahlreichen  Aerzten,  welche  sich 
zu  den  Lchren  des  Paracelsus  bekannten  und 
„Paracelsistenu  hiessen,  treten  besonders 
folgende  hervor:  Adam  Bo  den  stein  (1527 
bis  1577),  als  Uebersetzer  und  Uerausgeber 
paracelsischer  Schriften;  Oswald  Croll  (gest 
1609)  als  Erlauterer  der  Lehrcn  des  Para- 
celsus; Aegidins  Guthmann,  welcher  1575 
im  Sinn  und  Geiste  derselben  eine  Schrift 
„Offenbarung  gdttlicher  Majestat*  verOffent- 
lichtc;  Julius  Sperber  (gest.  MUG),  welcher 
in  dieser  Richtung  mehrere  Schriften  ver- 
offentlichte.  Urn  die  Erlauterung  der  para- 
celsischen  Terminologie  haben  sich  Michael 
Toxites,  Arzt  zu  Hagenau,  durch  ein  „Ono- 
tnasticon  mediouti  el  explicalio  verbonun 
ftiracelsi"  (1574)  und  Gerhard  Dorn,  Arzt 
in  Frankfurt  a.  M.,  durch  ein  „  Diclionariwn 
Theophrusti  Paracelsi"  (1583)  verdient  ge- 
macht. Gegen  die  „  Paracclsisten "  bildete 
sich  gegen  das  Endc  des  scchzehnten  Jahr- 
hunderts  die  sogenannte  chemischc  Schulc, 
welche  sich  mit  Ilinweglassuug  seiner  phan- 
tastischcn  Ansichten  nur  an  den  wesentlichcn 
Kern  seiner  Lehren  hieU,  wodurch  Paracelsus 
wirklich  die  Medicin  gefordert  hatte.  In  der 
Richtung  des  Paracelsus  bewegen  sich  auch 
der  Englander  Robert  Fludd  (1574-16.17) 
und  Johann  Baptista  von  Helmont  (1557 
his  104 1 1,  wahrend  des  letztern  Sohn  Fran- 
ciscus  Mercurius  von  1 1  elm  out  (1018  bis 
1099)  schon  mehr  seine  cignen  Bahnen  ging. 

Rixner  nnd  Siber,  Lebon  und  Li'liruiciuungen 
beriilimtor  Physiker  des  16.  und  17.  Jabr- 
bunderta  I  (Paracelsus)  1819. 

M.  B.  Lessing,  Paracelsus,  sein  Lcbcn  und  sein 
Denken.  1839. 

Marx,  Zur  Wiirdigung  des  Theophrastus  Para- 
celsus. 1842. 

F.  Mook,  Theopbrastus  Paraeolnns.  Eine  kri- 
tiscbe  Studio.  1873. 

Parker,  Samuel,  war  1640  zu  Nort- 
hampton in  England  geboren,  hatte  seit  1C5C 
zu  Oxford  Theologie  stndirt  und  gab  1665 
cine  Schrift  „  Tentamina  physico  -  theologica 
de  Deo  sive  theologia  scholastica  ad  normam 
novae  et  reformalae  philosophiae  concinnata" 
heraus,  welche  ilim  die  Mitgliedschaft  bei  der 
kiiniglichen  Gesellschaft  der  Wissenschaften 
in  London  verschaffte.    Unter  eifriger  Be- 


i  k&mpfung  der  Cartesianischen  Physik  sucht 
j  er  darin,  mit  Uberwiegend  platonischen  An- 
schauungen,  den  Glauben  an  das  Dasein 
Gottes  auf  die  zweckmassigc  Einrichtung  der 
Gcschdpfe  zu  begrtinden.  Nachdem  er  1G67 
Caplan  des  Erzbischofs  von  Canterbury  und 
1G70  Archidiakonus  an  der  dortigen  Ka- 
thedrale  geworden  war,  starb  er  1688  als 
Bischof  von  Oxford. 

Pariiit'iiitkS  war  in  Elea  (Velia)  an 
dem  Tarentinhichen  Meerbusen  um  das  Jahr 
518  vor  Chr.  geboren  und  stammte,  nach 
Diogenes  Laertios  aus  einem  angesehenen 
und  reichen  Geschlechte  Lukaniens,  war 
zuerst  mit  den  Pythagoraern  Unteritaliens 
in  Verbiudung  gctreten,  nachher  aber  hatte 
er  sich  an  den  aus  seiner  kleinasiatischen 
Ilcimath  vertriebenen  Xenophanes  ange- 
schlossen,  welcher  sich  auf  der  Insel  Sicilien 
aufhielt  und  dort  sein  theologisch  -  philoso- 
phisches  Lchrgedicht  nflber  die  Naturu  ver- 
offentlicht  hatte,  um  dessen  willen  er  von 
den  Alten  als  der  Stifter  der  sogenannten 
Eleatenschule  angesehen  wurde.  Indem  sich 
Parmenides  die  Grundanschauungen  des  Xeno- 
phanes aneignete  und  weiter  ausbildete,  ist 
er  der  eigenUich  wissenschaftliche  Begrilnder 
der  Philosophic  der  Eleaten  geworden, 
wahrend  er  im  praktischen  Leben  sich  an 
die  ethischen  Grunds&tze  der  Pythagoraer 
hielt  und  sich  durch  seinen  strong  sittlichen 
Wandel  so  sehr  auszeichnete,  dass  der  Aua- 
druck  ein  Mparmenideisches  Leben "  sprilch- 
wortlich  geworden  ist  und  seine  MitbUrger 
sich  von  ihm,  aus  Hochachtung  vor  seinem 
persdnlichen  Charakter,  neue  Gesetze  geben 
liessen.  In  einem  Alter  von  65  Jahren  kam 
Parmenides  mit  seinem  jtlngern  Landsmanne 
und  SchUler  Zenon,  den  er  an  Sohnes  statt 
angenommen  hatte,  nach  Athen,  wo  er  (wenn 
die  von  Platon  in  seinem  Dialoge  „  Par- 
menides" gegebene  Darstellung  anders  richtig 
ist)  mit  dem  damals  noch  jugendlichen  Sokrates 
ziisammentraf,  wclclier  die  seltene  und  herr- 
liche  Tiefe  seines  Geistes  bewundert  hatte. 
Platon  selbst  nennt  ihn  den  „grossen- 
Parmenides,  und  auch  von  Aristoteles  wird 
sein  philosophischer  Geist  und  Scharfsinn 
hoch  geachtct  Aus  einem  von  Parmenides 
um  das  Jahr  470  vor  Chr.  verfassten  Lehr- 
gcdichte  „Ueber  die  Natnr14  haben  sich  zahl- 
reiche  Bruchstflcke  erhalten.  Parmenidis 
reliquiae  bilden  den  2.  Theil  des  ersten 
Bandcs  der  „Philosophorum  Graecorum  reli- 
quiae ed.  Karsten,  1835,  sind  auch  zusammen- 
gestellt  von  H.  Stein  in  „Symbola  philo- 
logorum  Donnensium,  1864—67,  S.  763—806. 
In  der  allegorischen  Einleitung  seines  Lehr- 
gedichts  stellt  er  den  Wcg  dar,  auf  welchem 
die  Seele  zur  VVahrheit  gelange.  Von  Roasen 
gcfilhrt  und  von  Jungfrauen  auf  einem  Wege 
geleitet ,  den  sonst  Menschen  nicht  zu  be- 
treten  pflegen,  wird  die  Seele  zur  Wohnung 
der  Dike,  der  GOttin  der  Gerechtigkeit ,  ge- 
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bracht,  welche  ihr  sowohl  liber  die  un- 
erschUtterlichc  Wahrheit,  als  audi  fiber  die 
zweifelhaften  Meinungen  der  Mcnschen  Auf- 
sehlnsa  zu  geben  verheisst.  Von  der  Dike  wird 
die  Seele  ermahnt,  den  letztern  nicbt  zu  folgen 
und  sich  nicht  von  der  Gewolmhcit  leiten 
zu  lassen,  sondern  mit  Veruunft  dasjenigc 
zn  beortheilen,  was  sie  ihr  auf  dem  Wege 
des  Beweises  eriifFuen  werde.  Parmenides 
unterscheidet  zwei  Betrachtungsweiscn  der 
Natnr  und  Welt:  eine  auf  dem  Wege  der 
Sinneswahrnehmung  gewonnene  una  eine 
lediglicb  auf  das  Denken  sich  stiltzendc  oder 
cigentlich  philosophische.  Die  ersterc  bewegt 
sich  in  der  Vielheit  der  Dinge,  wird  durcb 
die  Sinne  verraittelt  und  ist  darum  nur 
tauschende  Meinnng  und  Scheinerkenntniss. 
Die  andere  Bctrachtungsweise  geschieht  durch 
den  Gedanken  und  bewegt  sich  in  der  LehTe 
vom  Einen,  welches  das  wahre  Sein  ist.  Dem 
Einen  gegenttber,  welches  das  wahre  Sein 
ist,  kommt  der  Vielheit  der  Dinge  nur  die 
Bedeutung  des  Nichtseienden  zn.  Das  Eine 
allein  ist  wabrhaft  und  wirklich  und  ausser 
ibm  existirt  Nichts.  Das  Nicbtseiende  kann 
weder  erkannt,  noch  ansgesprochen  werden; 
ancb  ist  nicht  zn  sagen,  durch  welche  Noth- 
wendigkeit  cs  frllher  oder  spater  aus  dem 
Nichts  getrieben  wurdc,  dass  es  zu  sein  an- 
ting. Darum  ist  die  Gebnrt  ein  lcidiges  Er- 
cigniss  und  cs  ware  besser.  im  Schooss  des 
Einen  begraben  zu  bleiben.  Das  Eine 
Sciende  ist  nngeworden  und  nnverganglich, 
ein  auf  sich  selbst  bcrnhendes  und  in  sich 
selbst  zusammengehaltencs,  sich  selbstglcichcs 
Gauzes,  in  sich  vollendet  und  durchaus  un- 
bedllrftig,  ungetheilt  zngleich,  unbewegt  und 
unendlich,  da  das  demselben  anhaftendc 
Werden  nnd  Vergehen  durch  die  wahre  Er- 
keuntniss  wieder  aus  ihm  entfernt  wird. 
Dieses  Eine  Sein  ist  zugleich  Denken  und 
Gedachtes  oder  das  Seiende,  in  welchcm  das 
Denken  ausgesprochen  ist  All  ist  der  Name 
dieses  Einen  Scins  als  eines  unbewegten 
Ganzen.  Hat  Parmenides  dancben,  nm  den 
Gegensatz  des  Scienden  und  Nichtseicnden 
darzuthun,  auch  physikaliscbc  Gcgcns&tze  zu 
Hlllfe  genommen,  z.  B.  die  Wftrme  als  dem 
Seienden  entsprechend  und  die  Kiilte  als 
dem  Nichtseienden  zukommend  bczeichnet, 
so  sind  dies  nur  popularisircnde  Vorstellungs- 
weisen,  mit  welchen  cr  sich  auf  den  Boden 
der  Meinnng  und  tauschenden  Sinnescrkennt- 
niss  stellt.  Unter  diesen  Gesichtspnnkt  fallen 
darum  auch  die  von  ihm  entwickelten  kos- 
mologischen  und  anthropologischen  Vor- 
atellungen.  In  der  Beschreibung  des  Welt- 
gcbiiude8  schloss  cr  sich  vorzugsweisc  an 
pythagoraische  Anschauungen  an,  wahrend 
er  die  Erscheinungen  des  Seelcnlcbcns,  Wahr- 
nehmung  nnd  Denken  aus  der  Mischung  der 
Stone  im  Korper  ableitet. 

Fr.  Riaux,  essni  Bur  Parmonidc  d'Elce  (Text  unci 
frauz.  L'eberaetzaiig  der  Bruchstucke)  1841. 


Pascal,  Blaise,  war  1G23  zu  Clermont 
in  Auvergne  geboren  und  schon  als  acbt- 
jahriger  Knabe  nach  Paris  gekommen.  Schon 
als  Kind  hatte  er  ein  merkwtlrdiges  Talent 
filr  Mathcmatik  gezeigt  und  beschUftigte  sich 
wfthrend  seiner  Schuuahre  vorzugsweise  mit 
dioser  und  mit  der  Physik.  Ein  von  ihm  in 
seinem  sechzehnten  Jabre  geschriebener  Anf- 
satz  Uber  die  Kegelscbnitte  macbte  grosses 
Aufsehen,  nnd  nachmals  hat  er  in  beiden 
Wissenscbaften  nicbt  unbedeutende  Ent- 
deckungen  gemacbt.  Er  wird  von  La  Place 
als  der  cigentliche  Begrtlnder  des  Wahr- 
scheinlichkeitscalculs  augesehen  und  in  der 
Gcschichte  der  Physik  bezeiebnet  Pascal's 
Name  eine  Untersuchung  in  BetrefT  des  auf 
den  Bergen  abnehmenden  Luftdrucks,  durch 
welche  Torricelli's  grosse  Entdeckung  in  Be- 
zug  auf  den  Druck  der  Luft  auf  die  Queck- 
silbersaule  erst  frnchtbar  gemacbt  wurde. 
Durch  seine  angestrengten  Studien  war  seine 
Gesundheit  erschllttcrt  worden  und  als  er 
durch  den  im  Jahr  15G1  erfolgten  Tod  seines 
Vaters  in  unabhangige  VermOgensvcrhaltnisse 
gekommen  war,  seine  Gesundheit  sich  auch 
etwas  gebessert  battc,  dacbte  cr  daran ,  sich 
ein  offentliches  Amt  zu  kaufen  und  zu  heirathen, 
da  seine  Schwester  Jaqneline  1G53  den  Schleier 
nahm  und  im  jansenistischen  Port- Royal  des 
champs  als  Schwester  lebte.  Pascal's  Name 
war  in  der  Wissenschaft  bercits  uusterblicb 
g^eworden,  als  durch  den  erschlltternden  Vor- 
tall  seiner  Errettung  aus  einer  jiilien  Lebcns- 
gefahr  anf  der  Briicke  von  Ncuilly  (1051) 
ein  Wendcpnnkt  in  seinem  innern  Lebcn  cin- 
trat.  Obgleich  von  einer  Geistesstorung  sich 
keinc  Spur  bci  ihm  zeigte,  so  war  er  docb 
seitdem  von  einer  cigenthUmlichen  Sinnes- 
vorspiegelung  beimgesucht,  indem  er  stets 
anf  seiner  linken  Scite  einen  Abgrund  vor 
Augcn  sab  und  sich  deshalb  zu  seiner  Be- 
ruhigung  einen  Stuhl  binstellcn  licss.  Er 
wandte  sich  jetzt  raehr  und  mehr  von  der 
Welt  ab  und  gab  sich  der  Frommigkeit  mit 
solchem  Eifer  bin,  dass  er  zur  Verhtltung 
allcr  sinnlicbcn  Lust  und  wcltlichcn  Eitel- 
kcit  einen  Stacbelgdrtcl  anf  blosscm  Leibe 
trug.  Nachdem  er  anf  Zureden  seiner 
Schwester  in  n&hcrc  Verbiudung  mit  den 
Janscnisten  von  Port-Koyal  und  dem  berUbmten 
Dr.  Antoinc  Arnauld  gekommen  war,  be- 
wohnte  cr  seit  1655  zeitweilig  eine  Zelle  bei 
den  jansenistischen  Einsicdlern,  wUbrend  er 
sonst  in  cincm  finstcrn  Gasschen  Ijinter  der 
Sorbonne,  gcgenUber  dem  Jesuitcrcollegium 
wobntc.  In  die  letzten  sechs  Jabre  seines 
Lebens,  die  ihm  nach  seiner  religiosen 
Wiedcrgeburt  noch  vergdnnt  waren,  fallt  die 
Abfassnng  derjenigen  Arbeiten,  nm  deren 
willen  er  einen  Platz  in  der  Geschichte  der 
Philosophie  beanspruchen  darf,  indem  die- 
selben  im  siebenzehntcn  und  achtzehnten 
Jabrhnndcrt  als  ein  bedentendes  geistiges 
Ferment  in  fthnlicber  Weise  anregend  ge- 
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wirkt  haben,  wie  spater  in  Deutachland  die 
Schriften.  von  Hamann   nnd  Hardenberg 
fNovalis).   In  der  Zeit  seines  lebhaften  Ver- 
kehrs  mit  den  Jansenisten  von  Port -Royal 
verfaBste   Pascal   im   Einverstandniss  mit 
Dr.  Arnauld  nnd  nnter  seinem  Einilusse  die 
bertilunten   „Provinzialbriefe"    gcgen  die 
Jesuiten,  welche  diesen  dnrch  Aufdecknng  der 
Nichtigkeit  ihrer  casuistischen  Moral  eine 
vollstandige  Niederlage  in  der  offentlichen 
Meinung  beibrachten  nnd  in  Frankreich  die 
Moral  fur  immer  von  der  Scholastik  eman- 
cipirten.  UrsprUnglich  erschienen  vora  Januar 
1656  bis  Marz  1657  achtzehn  Briefe,  welche 
heimlich  nnd  anonym  in  fliegenden  Quart- 
bogen  anf  einer  jansenistischen  Drucker- 
presse  gedruckt  und  in  zablreichen  Exemplaren 
iu  Pans  nnd  dnrch  ganz  Frankreich  ver- 
breitet  wurden.   Im  Jahr  1657  wurde  davon 
eine  mit  zwei  Briefen  vermehrte  Sammlung 
veranstaltet  nnter  dem  Titel:  Les  Provinciales 
ou  lettres  ecrites  par  Lotus  de  Montalle  a  un 
Provincial  de  ses  amis  el  aux  It.  R.  P.  P.  Ji- 
suites  sur  la  morale  et  la  politique  de  ces 
peres.  Im  Jahr  165S  wnrden  dieselben  dnrch 
Pierre  Nicole  untcr  dem  Nam  en  Guilelrans 
Wendrock  in's  Lateiniache  Obersetzt  Eine 
deutsche  Uebersetzung  war  bereits  1774  zn 
Lemgo  erschienen;  nenerdings  wurden  die 
Provinzialbriefe  besonders  von  J.  J.  G.  Hart- 
mann  (1830)  and  von  Fr.  Merschmann  (1865) 
ilbersetzt.    Sie  setzten,  als  sie  erschienen 
und  fast  noch  ein  Jahrhundert  hindurch  ganz 
Frankreich  in  Bewegung  nnd  haben  zur  nach- 
maligen  Aufhebung  des  Ordens  viel  beige- 
tragen.    „Dass  die  Jesuiten  (sagt  Steffens 
mit  Recht)  weder  vor  Pascal  noch  nach  ihm 
einen  Gegner  fanden ,  der  mit  ihm  verglichen 
werden  kann,  ist  entschieden.   Alio  spatern 
Angriife  erscheinen  als  mehr  oder  weniger 
seichte,  aus  dieser  Urquelle  geschopftc  Frag- 
ments   So  hat  dieses  Werk  eine  grosse 
uussere  geschichtliche  Bedeutung,  die  all- 
gemein  anerkannt  ist,  aber  audi  eine  kllnst- 
lerische,  die  ebenso  allgemein,  ja  holier  noch 
geschatzt  wird,  die  vollendete  Form  namlich. 
Diese  Briefe  haben  ihrem  Verfasser  einen 
Platz  nnter  den  grdssten  Prosaikern  seines 
Landes  auf  immer  erworben,  und  die  tiefe 
GrUndlichkeit,   die   geistige   Gewalt,  mit 
welcher  er  sein  Material  beherrscht,  die 
durchsichtige  Klarheit  seiner  Darstellung 
werden  ebensosehr  bewundert.14  Nachdcm 
der  einsiedlerische  Weise  von  Port -Royal 
im  Jahre  1658  noch  matliematische  Unter- 
suchungen  liber  die  Cycloide  verdffentlicht 
hatte,  widmete  er  die  nilchsten  Jahre  dem 
Niederschreiben  seiner  „  Gedanken"  im  Inter- 
ease  eines  grdsscrn    Werkes,  worin  das 
Cliristenthum  allein  aus  seinen  innern  ethi- 
schen  Beziehungen  zum  menschlischen  Geist 
zu  rechtfertigen  versucht  wurde.   Er  hatte 
sich  dazn  noch  zehn  Jahre  der  Kraft  nnd 
Gesundheit  vom  Himmel  eriieht,  die  ihm 


nicht  mehr  vergdnnt  waren.   Er  starb  zwei 
Jahre  nach  dem  Tode  seiner  Schwester 
Jaqueline  im  Jahre  1662  zu  Paris  in  seinem 
39.  Lebensjahre.   Seine  michgclassencn  nGe- 
dankenu  wurden  aus  seinen  Papieren  ge- 
sammelt  und  1669  nnter  dem  Titel  „  Des 
Pensees  de  Pascal*  im  Druck  verSffentiicht, 
spater  vielfach  neu  gedruckt,  auch  durch 
Victor  Cousin  (1844)  neu  herauagegeben  und 
mit  andern  Bruchatlleken  seines  Nach  lasses, 
nebst  Briefen  Pascal's  vermehrt  durch  Fan 
gere  untei  dem  Titel  „  Pensees,  fragments 
et  lettres  de  Blaise  Pascal,  publics  pour 
la  premiere  fois  conformement  aux  manu- 
scrits  originaux  en  grande  partie  inediis" 
(2  vols  1844),  wonach  die  deutsche  Ueber- 
setzung  ..Pascal's    Gedanken,  Fragment*' 
und  Briefe",  von  C.  F.  Schwarz  (1845  und 
in  2.  Auflage  1850)  in  zwei  Banden,  vcr 
dffentlicht  wurde,  wodurch  die  Uebersetzung 
der  sammtlichen  Schriften  Pascal's  Uber 
Philosophie  und  Christenthum  von  K.  A.  Blech 
(1840  —  41,  iu  zwei  Theileri)  far  deutache 
Leser  erganzt  wird,  wahrend  in  Paris  die 
nOeuvres  completes  de  Blaise  fhscaJ"  in 
3  Banden  (1870)  erschienen.    Krst  in  Folge 
dieser  neuern  literarischen  Bemflhungen  ttb«r 
Pascal  ist  ein  zusammenhangender  Einblick 
in  dessen  religids  -  philosophische  Gedanken - 
arbeit  mdglich,  nachdcm  bis  dahin,  abge- 
sehen  von  seinem  durch  die  Provinztalbriefe 
begrdndeten  Rufe,  liber  Pascal's  Geistes- 
richtung  kaum  mehr,  als  die  durch  den 
Glaubensphilosophen  Fr.  H.      obi  in  Um- 
laut' gesetzten  Satze  bekannt  gewesen  waren : 
Man  muss  glanben  oder  verzweifeln;  die 
Xatur  verwirrt  die  Zweifler  und  die  Vernunit 
verwirrt  die  Dogmatiker;  wir  besitzen  eine 
fiir  jeden  Dogmatismus  undberwindliche  Ua- 
fahigkeit  far  Beweise  und  dagegen  eine  fiir 
jeden  Skepticismus  undberwindliche  Idee  der 
Wahrheit!   Die  Tendenz,  welche  Pascal  in 
den  nachgelassenen  w Gedanken*4  verfolgte, 
war  keine  andere,  als  den  Menschen  nicht 
dadurch  znm  Christenthum  zu  ftlhren,  daas 
er  dessen  Uebereinstimmung  mit  unserer 
vernUnftigen  und  sittlichen  Natur  nachweist, 
wie  dies  von  den  englischen  Deisten  ge- 
schieht,  sondern  Pascal  will  umgekchrt  dem 
Menschen  die  Nichtigkeit  seiner  Vernunft 
und  seines  ganzen  Weaens  begreiflich  machen, 
damit  er  in  Gott  und  seinem  geoffenbaxten 
Gesetze  sein  einziges  ewiges  Heil  suche. 
Die  Lehren  der  Philosophie,  als  deren  Uaupt- 
reprasentanten  ihm  der  Stoiker  Epiktet  und 
der  Skeptiker  Montaigne  gelten ,  werden  von 
ihm  durchaus  schwaoh  gefunden,  und  die 
Philosophie  des  Cartesins  halt  er  nicht  ein- 
mal  der  Mflhe  einer  Stunde  werth.  Leber 
die  Philoaophen  spotten  (.sagt  er)  heisat  walir- 
haft  philosophiren.   Man  steilt  sich  Piston 
und  Aristoteles  immer  in  der  Amtsmiene  vor. 
Sie  waren  ehrliche  Leute,  welche  laehten, 
wie  die  Andern,  und  wenn  sie  ihre  Abhand- 
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lungen  schrieben,  so  gcschab  cs,  urn  sich 
za  zerstreuen,  und  es  war  dies  der  am 
Wenigsten  philosophischc  Abschnitt  ihrcs 
I^ebens.  In  seinem  unvollendetcn  Aufsatzc 
„Von  der  GrOsse  und  dem  Elend  des  Men- 
8cbenM  sagt  or:  Der  Mcnsch  ist  nur  ein 
Rohr,  und  vielleicht  das  gebrecblicbste  der 
SchSpfung;  aber  cr  ist  ein  denkendcs  Rohr. 
Kin  Hauch,  ein  Wassertropfen  reicbt  bin, 
ibn  zu  tSdtcn.  Mftchte  aber  anch  das  Welt- 
all  ill n  vernicbten,  so  stande  der  Mensch 
doch  nocb  erhabner  da,  als  das,  was  ibn 
todtct,  weil  er  weiss,  dass  er  stirbt,  wtihrend 
das  Weltall  die  Ueberlegenbeit  nicbt  kennt, 
die  es  flber  ihn  bat.  Also  besteht  nnscrc 
gauze  Wtlrde  im  Gedanken.  Von  bier  aus 
mtissen  wir  unsere  Erhcbung  sucben,  nicbt 
aber  auB  dem  Raum  und  der  Daucr  der 
Zeiten,  welche  wir  nicbt  auszufUllen  ver- 
mOgen.  Arbeiten  wir  also  daran,  richtig  zu 
denken;  das  ist  der  Gmndsatz  ftir  die  Sitt- 
■  licbkeit  Der  Menscb  ist  angenscbeinlich 
zum  Denken  geschaffen ;  darin  liegt  sein 
ganzes  Verdienst,  und  seine  b5cbstc  Pflicbt 
ist  es,  richtig  zu  denken.  Der  Weg  des 
Gedankens  ist,  bei  sich  anzufangen,  bei 
seinem  8ch6pfer  und  bei  seiner  Bestimmnng. 
Es  giebt  zwei  Arten  von  Geist:  den  geo- 
metrischen  Geist  und  den  feinen  Geist  Jener 
bat  langsame,  harte,  nnbcugsamc  Ansichten; 
der  andere  nat  eine  Geschwindigkcit  des 
Gedankens,  welche  sich  an  die  Liebens- 
wilrdigkeiten  des  gclicbten  Gegenstandcs  zu- 
gleich  anschmiegt.  Besitzt  man  diesen  zwie- 
fachen  Geist,  wic  viel  Freude  gewfthrt  dann 
die  Liebe ;  denn  man  besitzt  dann  zu  gleicher 
Zeit  die  Kraft  und  die  Biegsamkeit  des 
Geist  es.  Es  ist  selten,  dass  ein  Mathema- 
tiker  fein  und  ein  feiner  Kopf  Mathcmatiker 
ist,  weil  die  Mathcmatiker  die  feinen  Dinge 
mathematisch  behandeln  wollen;  und  wie- 
derum  die  feinen  Geister,  nach  einem  ein- 
zigen  Blick  zu  nrtheilen  gewohnt,  wollen 
von  Sfttzcn  Nichts  wissen,  zu  deren  Ver- 
standniss  man  sich  erst  durch  trocknc  De- 
finitionen  und  Grnndsatze  hindnrcharbeiten 
1I1I1SS.  Als  ich  das  Studium  der  abstrakten 
Wissenschaftcn  verliess  und  das  Studium 
des  Menschen  begann,  glaubte  ich  wenig- 
stens  viele  Genossen  bei  diescm  Studium  zu 
finden,  von  welchem  ich  tlberzcugt  war, 
dass  es  das  wahre,  dem  Menschen  eigen- 
thtimliche  Studium  sei;  aber  ich  tJlnschte 
mich  hi. Tin.  denn  noch  weniger  Menschen 
studiren  den  Menschen,  als  die  Geometric 
Der  Mensch  ist  ein  Wesen  voll  natUrlichcn 
Irrthuras,  welcher  sich  ohne  die  gfittliche 
Gnadc  nicht  ansrotten  lilsst.  Nichts  in  der 
Welt  zeigt  uns  die  Wahrheit;  Alles  betrtlgt 
uns.  Sinne  nnd  Verstand,  dicsc  beiden 
Prinzipien  der  Wahrheit,  sinu  nicht  nur  nicht 
aufricntig;  sondern  bctrflgen  sich  anch  gegen- 
seitig.  Die  Sinne  bctrflgen  den  Verstand 
durch  falsche  Trugbilder,  und  wie  sie  den 


Verstand   hintcrgehen,    so   hiutergeht  sie 
dieser  wieder.   Er  racht  sich  daftir;  die 
Leidenschaftcn  der  Seele  verwirren  die  Sinne 
und  Uben  falsche  Eindrllcke  auf  sie  aus ;  sie 
lflgen  und  trfigen  urn  die  Wette.   Die  Ein- 
bildungskraft  bildet  im  Menschen  gleichsam 
eine  zweite  Natnr;  sie  lasst  glauben,  be- 
zweifeln,  laugnen,  was  der  Verstand  sagt; 
sie  hebt  die  Thatigkeit  der  Sinne  auf  und 
lasst  fuhlen.   Sie  giebt  ihren  Freunden  eine 
wcit  vollere  und  bessere  Befriedigung,  als 
der  Verstand.   Sie  kann  die  Thoren  nicht 
weise  machen;  aber  sie  macht  dieselben 
glUcklich.    Die    Einbildungskraft  spendet 
Ruhm,  der  Verstand  dagegen  Beschamnng. 
Die  Einbildangskraft  gebietet  fiber  Alles; 
sie  macht  Schdnheit,   Gercchtigkeit  nnd 
GlUck,  was  in  der  Welt  Alles  ist.  Das 
Verlangen,  glUcklich  zu  sein,  ist  dem  Men- 
schen angeboren  und  findet  sich  nothwendig 
in  Allen  ohne  Ausnahrae.   Der  Wille  macht 
nicmals  die  kleinste  Bewegung,  ohne  diesen 
Zweck  im  Auge  zu  haben,  welcher  die 
Triebfeder  aller  Handlungen  aller  Menschen, 
selbst  derer  ist,  welche  sich  henken  wollen. 
Die  Erfahruug  konntc  uns  wohl  UberfUbrcn, 
dass  wir  zu  schwach  sind,  urn  durch  unsre 
Bemtihungen  glUcklich  zu  werden;  aber  die 
Erfahrung  macht  uns  nicht  klug.  Das  wahre 
Gut  muss  so  beschafTen  sein,  dass  es  Alle  zu- 
glcich  ohne  Neid  besitzen  kiinnen  und  dass  es 
Niemand  gegen  seinen  Willen  verlicren  kann. 
Wir  sind  mit  Dingen  angeftillt,  die  uns  ausser 
uns  selbst  setzen.   Unser  Instinct  liisst  uns 
fUhlcn,  dass  wir  unser  GlUck  ausser  uns 
suchen,  uns  ein  anderes  Ziel  als  unser  eignes 
Ich  stecken  mtissen.    Es  ist  vergebens,  in 
dir  selbst  dein  Hcil  zu  finden.   Das  Ich  ist 
hassenswerth  urn  zweier  Eigenschaften  willen: 
es  ist  ungerecht,  weil  es  sich  zum  Mittel- 
pnnkt  des  Alls  macht;  es  ist  den  Andcru 
liistig,  weil  cs  dieselben  unterjochen  will; 
denn  jedes  Ich  ist  der  Feind  aller  Andcrn 
und  mochte  ihr  Tyrann  sein.    Das  Gltick, 
dessen  Bild  uns  vorschwebt,  ist  weder  ausser, 
noch  in  uns;  es  ist  in  Gott  ausser  und  in 
uns.   Wo  ist  Gott?  Wo  Ihr  nicht  seid,  und 
das  Reich  Gottes  ist  in  Euch.    Der  Mensch 
mag  nicht  mit  sich  allein  bleiben,  er  liebt 
immer;  er  muss  auderswo  suchen,  was  er 
lieben  kann.   Da  wir  aber  das,  was  ausser 
uns  ist,  nicht  lieben  ktinncn,  so  mtissen  wir 
ein  Wcsen  lieben,  das  in  uns  ist,  ohne  wir 
selbst  zu  sein,  und  dies  ist  Gott,  welcher 
allein  die  Leere  in   uns  ausftillen  kann. 
Niemals  ist  die  Gegenwart  unser  Ziel,  sondern 
Vergangenheit  und  Gegenwart  sind  uns  nur 
Mittel  ftir  die  Znkunft;  wir  setzen  uns  immer 
vor,  glUcklich  zu  sein,  und  werden  es  nie, 
wenn  wir  nicht  nach  einem  andcrn  lleil 
streben,  als  was  una  dieses  gegenwartige 
Lehen  vcrspriclit. 

F.  H.  ReilChlin,  Pascals  Lebcn  nnd  dor  Geist 
seiner  Schriften.  1840. 
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H.  Steffens,  Pascal  nnd  die  philosophiegeschicht- 
liche  liedeutung  sein«r  Ansichten.  1837.  (In 
den  „Nachgclas8cncn  Schriften  von  Steffens", 
1846,  8.  1-40.) 

V.  Cousin,  etudes  sur  Pascal.  1849  (5.  edition 
1857.) 

J.  6.  Drey dorfl ,  Pascal,  eein  Leben  und  seine 
Kampfo.  1870. 

Pasriiasius  Hadbertus,  siehe  Kad- 
bcrt,  mit  dem  Beinamen  Paschasius. 

PaMiklta,  ein  Brnder  des  Kynikers 
K rates,  gehflrte  zur  sokratischen  Schule 
der  Megariker. 

I*«»siklt  s  axis  Rhodos  war  ein  Neffe  des 
Khodiers  Eudemos  and  gleich  dicsem  ein 
SchUler  des  Aristoteles  und  soli  eincn  Theil 
der  Aristotelischen  Physik  verfassst  haben. 

Partialis  Martinez,  siehe  Martinez. 

Pa —  it  mi- ,  Crispus,  war  ein  Zeit- 
genosBe  des  Seneca  und  huldigte  gleich  diesem 
und  dem  Annaeus  Serenus,  einem  Ver- 
wandten  Seneca's,  dem  rOmischen  Stoicismus. 

Patrizzi,  Francesco  (Frnnciscus  Pa- 
tritius) war  1529  zu  Clissa  in  Dalmatian, 
(welches  damals  unter  venetianischer  Herr- 
schaft  stand)  geboren  und  hatte  zwar  schon 
frllh  cinen'  guten  Gruud  in  der  klassischen 
Literatur  und  Philosophic  gclegt,  musste 
aber  unter  drllckeuden  Jugcndvcrhaltnissen 
Jahre  lang  ein   unstetes  Wandcrleben  in 
<  Sriechenland,  Kleinasien,  auf  den  gricchischcn 
Inscln,  in  Spanien  und  Frankreich  ftthrcn, 
bis  er  wahrend  seines  Aufenthalts  in  Cypern 
durch  die  Gunst  des    dortigen  gelehrten 
Bischofs  Maccnigo  endlich  einer  gelehrten 
Laufbahn  zugefflhrt  wurde  nnd  in  Vcnedig 
und  Padua  seine  Studien  vollenden  konnte. 
Nachdcm  er  scit  1570  ein  Lchramt  der  Philo- 
sophic am  Gymnasium  zn  Ferrara  vcrwaltet 
hatte,  bcrief  ihn  1593  der  Papst  Clemens  VIII. 
als  Lehrer  der  platonischen  Philosophic  nach 
Kom,  wo  er  1597  starb.   In  der  Geschichtc 
der  Philosophic  hat  er  sich  durch  zwei 
Werke  einen  Platz  erworben.  Zunachst  durch 
seine  „ Discussiones  peripaleticac" ,  in  vier 
Bflchern,  welche  nach  cinandcr  von  ihm  im 
Druck  verftffentlicht  wurden  und  dann  1581 
in  Basel  zusammen  erschienen.    Das  Werk 
war  ein  ebenso  klug  in  Angriff  genommener, 
als  Icidenscjiaftlicher  Angriff  auf  Aristoteles, 
der  im  Mittelalter  als  der  „Fllrst  der  Philo- 
sophen44  gegolten  hatte.    Er  erSffnete  sein 
Werk  mit  einer  biographisch  -  historischen 
Einlcitung  flber  Aristoteles  und  die  Pcripate- 
tiker.    In  einer  schnftden  nnd  gchassigen 
Lcbcnsbeschreibung  des  Stagiritcn  raffte  er 
allc  Beschnldigungen  zusammen,  die  jemals 
im  Altcrthum  und  spilter  gegen  dessen  per- 
sOnlichcn  Charakter  erhoben  worden  waren. 
Dann  snchte  er  die  Aechtheit  der  unter  dem 
Namen  des  Aristoteles  gehenden  Schriften 
anzufechten  und  lasst  nur  die  Mechanik, 
sowic  die  heutzutage  als  nnacht  erwiesene 
Abhandlung  liber  Xenophanes,  Gorgias  nnd 


Zenon  und  daa  dem  Aristoteles  spSter  unter- 
geschobene  Buch  „Ueber  die  Welt44  (an 
Alexander)  als  aristotelisch  gelten.  Sodann 
stellt  er  sich  an,  als  wolle  er  die  Ueberein- 
stimmung  des  Aristoteles  mit  Platon  und  den 
altera  griechischen  Philosophen  darthun  und 
dancben  die  Abweichungen  des  Aristoteles 
von  Platon  an's  Licht  stellen;  aber  unver- 
merkt  giebt  er  der  Sache  die  Wendung.  daas 
er  den  Stagiriten  vielmehr  als  einen  bloasen 
ZusammentrSger  der  von  den  Fflhrern  ans- 
gesprochenen  Gedanken  und  als  einen  Dieb 
von  fremden  Ideen  schildcrt,  der  sein  geist- 
loses  Verfahren  durch  eine  flbrigens  un- 
stichhaltige  Kritik  seiner  Vorganger  bemantelt 
babe.    Er  liess  dem  Aristoteles  nur  die 
Naturplulosophie  als  Eigenthum,  suchte  aber 
dcren  Siitze  als  augenscheinliche  Ungereimt- 
heiten  in's  Lacherliche  zu  Ziehen.  Zugleich 
inachte  er  in  den  Abhandlungen  fiber  die 
sogenannte    esoterische  Philosophic  nicht 
weniger,  als  43  Siitze  namhaft.  in  welchen  . 
die  aristotelische  Philosophic  mit  dem  Christeu- 
<  I  nun  streite,  die  platoniscbc  dagegen  mit  dem 
selben  flbereinstimme.   Unter  dieser  1  eta  tern, 
fflr  die  sich  Patritius  in's  Geschirr  wirft,  ver- 
stand  er  flbrigens  die  Nenplatonische  in  ilirer 
Verbindung  mit  orientalischen  Geheimlebren, 
wic  solche  hauptsachlich  in  den  sogenannten 
hcrmctischen  Schriften  enthalten  sind.  Und 
in  diesem  Sinne  cignet  er  sich  den  Ausspruch 
von  Hermes  Trismegistos  an:  „Ohne  Philo- 
sophic kann  man  den  hSchsten  Grad  von 
Frommigkeit  nicht  crrcichen ;  denn  die  Seele, 
die  ihrcn  Urhcbcr  crkcnnt,  entbrenut  zu  ihm 
in  heftiger  Liebe  und  vergisst  alles  Base  and 
kann  vom  Guten  nicht  mehr  weichen,  weil 
sic  gottahnlich,  rein  und  Gott  selber  geworden 
istM.   Waren  von  dem  Schlag,  den  Patritios 
gegen  Aristoteles  gefllhrt  hatte,  hauptsach- 
lich die  Scholastikcr  getroffen,  die  denselben 
vergtUtert  hatten  und  nun  fflr  einen  Faseler 
nnd  Schurken  erklart  sehen  muasten,  w&hrend 
sic  sich  sclbst  als  blosse  Ausleger  und  Nach- 
treter  des  Aristoteles  von  dem  leidenschaft- 
lichcn  Gegner  mit  noch  grOsserer  Verachtung 
bchandelt  sahen;  so  haben  in  der  That  die 
„  Discussiones  peripateticae"  nicht  wenig 
zur  Erschtltterung  der  Scholastik  beigetragen. 
An  die  Stelle  der  gestfirzten  aristotelischen 
Philosophic  und  Scholastik  sollte  nun  daa- 
jenige  treten,  was  Patritius  in  seincm  zweiten, 
zehn  Jahre  spater  verdffentlichtcn  nnd  dem 
Papst  Gregor  XIV.  gewidmctcn  Hauptwerke 
darbot,  welches  unter  dem  Titel  erschien: 
„Xova  de  universis  philosophia  libris 
qubupiaginla  comprehensa"  (1591  und  93. 
Als  Anhang  dazu    wurden   von  Patritius 
griechlsch  mit  lateinischer  Uebersetzung  bei- 
gefilgt  „Zoroastris  oracttla  cccxx  ex 
JVaton icis collccta,  Hermetis  trismegi sti 
libelli  ei  fragmenta,  Asclepii  discipuli 
tres  libelli,  mystic  a  Aegyptiorum  et 
Chaldaeorum  philosophia  a  Ptalone  voce 
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tradita,  ab  Aristotele  excerpta,  ingens 
divbtae sapicntiac  thesaurus."  Fur  Patritius 
stand  es  namlich  zweifellos  fest,  dass  alle 
Weisheit  des  Alterthums  nur  Trtlmmer  einer 
alten  orieutalischen  Cultur  seien  uud  dass 
insbesondcre  alle  Philosopliie  der  Hellenen 
in  ienen  angeblich  vom  persischeu  Zoroaster 
una  vom  agyptischen  Hermes  herrfllirenden 
Schriften  ihre  Quelle  habe,  wclchc  in  Wahr- 
heit  nur  jenen  Namen  untergeschobene  Er- 
zeugnisse  des  in  dor  spatern  rdmischen  Kaiser- 
zeit  flppig  wuchernden  Neuplatonismus  sind. 
Mit  dem  Chaldaer  Berdsos  nahm  Patritius 
an,  dass  der  biblische  Erzvater  Noah,  als 
er  aus  dem  Kastcn  stieg,  alle  (lberkommene 
Weisheit  niedergeschrieben  nnd  chaldaischen 
und  armenischen  Priestern  anvertraut  habe. 
Durch  seinen  Enkel  Zoroaster  sei  dicsc 
Offenbarung  zu  den  persischen  Magiern,  durch 
Abraham  zu  den  Aegyptern  und  von  diesen 
durch  Orpheus,  Thales  und  Pythagoras  zu 
den  Griechen  gekommen.  Nach  anderer 
Ueberlieferung  soil  der  Aegypter  Hermes  ein 
Schdler  des  biblischen  Noan  gewesen  sein 
und  dnrch  ihu  die  fiberliefcrte  Weisheit  sich 
fortgepflanzt  haben.  AusdrUcklich  wird  schon 
auf  dem  Titel  dieser  Schrift  bemerkt,  dass 
in  dieser  „neuen  Philosophic"  nicht  nach 
aristotelischer  Methode  durch  die  Bewegung, 
sondern  vielmehr  durch  das  Licht  und  desscn 
Ausstrahlungeu  zur  ersten  Ursache  aufge- 
sticgen,  dann  auf  eine  neue  und  cigenthttm- 
liche  Art  die  ganzc  Gottheit  betracntet  und 
endlich  nach  platonischer  Methode  das  All 
von  Gott  abgeleitet  werden  soil.  Auch  dieses 
zweite  Hauptwerk  des  Patritius  erschien, 
wie  das  erste  in  vier  Theilen,  die  er  in 
100  Vormittagen  vollendet  haben  will.  Ala 
Leitsterne  der  „neuen  Philosophieu  werden 
von  vornherein  folgende  Satze  verktlndigt: 
„  Vor  dem  Ersten  ist  Nichts,  nach  dem  Ersten 
Alles ;  vom  Prinzip  ist  Alles,  vom  Einen  ist 
A  lies:  vom  dreieinigen  Gott  ist  Alles;  Gott 
odcr  das  Gute,  Eine,  Prinzip,  Erstes  sind  eins 
und  dassclbe.  Vom  Einen  stammt  die  Ein- 
heit,  von  der  Einheit  die  Einheiten,  von 
diesen  die  Wesenheitcn,  von  diesen  das  Leben, 
von  diesen  die  Seelen,  von  diesen  der  Lebens- 
geist,  von  den  Lcbensgcistern  die  Naturen, 
von  den  Naturen  die  Eigenscbaften,  von  den 
Eigenschaften  die  Formcn,  von  diesen  die 
Korper.  Dies  Alles  ist  im  Raum,  im  Licht, 
in  der  Warme.  Dnrch  dies  kchren  wir  zu 
Gott  zurtlck,  das  ist  Ziel  und  Zweck  unserer 
Philosopliie".  Indem  er  den  Stoff,  die 
Prinzipien,  die  Seelen  und  die  Ordnung  des 
Weltalls  betrachtet,  gliedert  er  sein  WeTk  in 
vier  Theilc,  denen  er  die  aus  dem  Griechischen 
gebildeten  Titel  giebt:  1'unaugia  (Allicht), 
fianarchia  (Allherrschaft),  Ihmpsychia  (AU- 
beseelnng)  und  iHinkosmia  (Allordnungi.  Bei 
der  Erkenntniss  der  Dinge  milssen  wir  vom 
Geist  oder  der  Vernunft,  welche  die  Quelle 
der  Erkenntniss  ist,  und  zugleich  von  den 


Sinnen  ausgehen,  weil  diese  den  Anknilpfungs- 
punkt  fUr  die  Forschung  abgeben.  Unter 
den  Sinnen  ist  aber  das  Gesicht  der  edelste, 
dessen  Gegcnstand  und  zugleich  Bedingung 
das  Licht  ist  Darum  beginut  die  Philosopliie 
vom  Licht,  steigt  zum  ewigen  llrqucll  des- 
selben  empor  una  leitet  aus  diesem  alle  Dinge  . 
ab,  urn  von  ihnen  sich  wieder  zu  jenem  zu 
erheben  und  fiir  immer  bei  Mini  zu  blcibeu. 
Das  Licht  ist  in  seiner  Einfachhcit  zugleich 
Form  und  Materie  und  geht  als  ein  Abbild 
Gottes  und  seiner  Gtlte  durch  Alles  hinduToh, 
indem  es  Alles  belebt,  erwftrmt,  crnahrt, 
reinigt  und  erhalt.  Es  ist  Eines  una  erschcint 
dreifach  in  Sonne,  Sternen  und  Fener;  ein 
Mittleres  zw  ischen  Gott  und  Kdrperwelt,  nimmt 
es  durch  seine  Ausbreitung  in  den  ursprUng- 
lich  lecren  Raume  desscn  Dimensioncn  an. 
Der  vom  Licht  entsendete  Strahl  wurzclt 
fortw&hrend  in  ihm ;  vom  Lichtc  ausstrahlend 
hftngt  er  mit  seinem  Quell  zusammen;  so  ist 
das  Licht  das  Grfoste  und  das  Kleinstc, 
indem  auch  der  Punkt  unendlichc  Kraftc 
ausstrahlt.  Die  „Panarchia"  enthalt  als 
Metaphysik  die  Prinzipien  von  Allen.  Wcder 
die  Seele,  noch  die  Vernunft,  noch  das  Leben, 
nach  das  Sein  ist  das  Erste,  sondern  dieses 
ist  das  Ur-Eine,  als  das  h&chste  Gute,  das 
aller  Dinge  Wesenheitcn  in  sich  schliesst, 
somit  das  All-Eine  {Unomnia)  ist,  als  solches 
nothwendig  thatig  und  hervorbringend ,  da- 
bei  aber  zugleich  bewegungslos  in  sich 
bleibend.  Es  heisst  der  Vater,  der  sich  sclbst 
unschaut  und  zunfiohst  innerlich  henor- 
bringend  ist  und  aus  dem  vatcrlichen  Grunde 
die  Einheit  erzengt,  welche  alle  Vielheit  in 
sich  schliesst,  welche  Einheit  Platon  die 
Idee  des  Guten  und  die  Kirche  den  Sohn 
Gottes  nennt.  Da  sich  nun  diese  erzcugte 
Einheit  dem  Erzeuger  in  weseuhafter  Liebe 
zuwenden  muss,  so  ist  diese  Liebe  ein  Drirtes, 
welches  die  Kirche  als  heiligen  Geist  be- 
zeichnet,  welcher  Alles  zur  aussern  Wirk- 
lichkeit  herausfUhrt  In  ihrer  ausscrlich 
hervorbringenden  Thiitigkeit  steigt  das  All- 
Eine  stufenweise  zu  den  Wcsenhciten,  zum 
Leben,  zum  Verstand  und  Erkenneu,  zur 
Seele  und  zu  den  kdrpcrlichen  Formen  herab. 
Die  „Pampsychia"  schildcrt  die  Wellseelc 
als  das  Band  zwischen  dem  Irdischen  und 
Gott;  von  ihr  stammen  die  einzelneu  Seelen, 
welche  die  Natur  bilden,  belebcn  und  be- 
herrschen,  zwischen  den  rciuen  Geistern  und 
den  Korpern  in  der  Mitte  stehend,  welche 
nach  Oben  am  Verstande  theilnehmen,  nach 
Unten  die  Welt  der  an  sich  bcwcgungslosen 
Kdrper  bedingen.  Weil  Gott  das  Leben  ist, 
lebt  Alles;  Leben  aber  ist  Selbstbewegung 
und  Grund  der  Bewegung  ist  die  Seele;  die 
Kunstfertigkeit  der  Thiere  ist  ebenso  ihr 
Werk,  wie  die  Zweckmassigkeit  im  Lebcns- 
triebe  der  Pflanzen.  Die  Seelen  sind  un 
kSrperlich  und  kdrperlich  zugleich  in  demselbcn 
Sinne,  wie  die  Weltseele.  Auch  die  gewohn- 
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lich  sogenannten  unvernUnftigen  Seelen  kimnen 
niclit  ganz  und  gar  ohne  Vernunft  scin,  da 
sie  glcichfalls  aus  dcr  Urvernunft  ausgchcn. 
In  der  „f\mcostnia*  wird  der  Zusammen- 
hang  in  der  Korperwelt  behandelt  Das 
Stofflichc  in  dieser  ist  die  von  Anfang  an 
im  Weltraura  cxistirende  Flllssigkeit,  welche 
durch  die  ganzc  Unendlichkeit  desselbcn 
ergossen  iat.  Alio  Kdrper  sind  ursprUnglick 
Nichts  anders  als  FlUssigkeit,  welche  sich 
in  denselben  entweder  noch  fortwahrend  in 
fltJssigcm  Zustande  befindet  oder  aber  als  ge- 
ronnen,  erstarrt  und  verdichtet  sich  darstellt. 
Dasjcnigc  aber  in  den  KOrpera,  wodurch  sie 
Leben,  Gestalt  und  Bcwcgung  erhalten,  iat 
die  Wilrme,  welche  alle  Kiirper  durchdringt. 
Dnrch  die  FlUssigkeit  sind  die  KOrper  in  sich 
bestehend  und  setzen  dem  Eindruck,  welcher 
auf  sie  gcschicht,  Widerstand  entgegen;  durch 
die  Wilrme  dagegen  erhalten  sie  Wesen, 
KraTte  und  Leben.  Wir  haben  sonach  vier 
Cirundelcmente  der  Kflrpcrwelt  anzunehmen: 
den  1  la i. in,  das  Licht,  die  Warme  und  die 
Flitssigkeit.  Das  Universum  besteht  aus  dem 
Empyrcum  oder  dem  aussersten  Feuerkreis, 
welcher  von  seligen  Geistern  bewohnt  wird, 
dann  aus  dem  Kreis  des  Aethers  mit  den 
Gcstirnen  und  aus  dcr  die  Mitte  des  Ganzen 
einnehmenden  Elementarwelt,  in  welcher  die 
Hefe  des  uncndlichcn  Flusses  sich  sammelt. 
Die  Erde  1st  nur  zusammengeballte  und  ver- 
dichtete  Fltissigkeit,  die  sich  urn  ihre  eigne 
Axe  dreht.  Die  Gestirne  sind  Feuerballen, 
welche  frei  im  Aether  schweben.  Vom 
Empyrcum  dringt  alles  Licht,  alle  Wilrme 
in  die  mittlere  und  niedere  Region  herab. 
Aus  dem  Lichtraeer  des  EmpyTeums  kommen 
die  Samen  der  Dingo  auf  die  Gestirne,  von 
diesen  auf  Sonne  und  Mond  uud  von  daher 
auf  die  Erde,  und  insofern  kann  man  mit 
Kecht  sagen,  dass  die  Sonne  durch  das  von 
ihr  ausgehende  Licht  die  Entstehung  aller 
Dinge  auf  Erden  bedinge.  Alles  in  der  Welt 
bcstcht  in  Sympathic  und  ITarmonie  ihrer 
Thcile.  —  Die  Anschanungen  des  Patritius 
sind  cine  phantastische  Verschmelzung  neu- 
platonischer  und  christlicher  Vorstcllungen 
mit  naturwissenschaftlichen  Auschauungen, 
insbcsondcre  des  Bernhard  Telesins,  seines 
„mit  gSttlichen  Geiste  begabten  Freundes." 
Von  Giordano  Bruno  wnrde  die  „neue  Philo- 
sophieu  seines  altera  Zeitgenosaen  fur  die 
unniitzc  Ausgeburt  eines  anmaassenden  und 
pedantischen  Gehirns  erklart,  und  auch 
Kepler  wollte  von  den  unwissenschaftlichen 
Phantasien  und  spielenden  Vorstellungen  des 
Patritius  Nichts  wissen. 

Patron  wird  bei  Cicero  als  der  Nach- 
folger  des  Epikuriiers  Phaidros  in  Athen  ge- 
nannt 

Paulino*,  ein  Arzt  aus  Skythopolis  in 
Palastina,  wird  bei  PorphyTios  als  ein  An 
biinprer  des'Plotinos  genannt 

PaulloH  (Paul us)  wird  bei  Clemens 


Alexandrinus  als  ein  Akademiker  aus  der 
Schule  des  Karneades  erwahnt.  Ein  anderer 
Paulus  wird  bei  Galenos  als  ein  Perinatetiker 
aus  dem  zweiten  Jahrhundert  der  Kaiserzeit 
genannt. 

Paulus  de  Pergola  (welcher  Ofter  mit 
Paulus  Nicolettus,  Venetus.  verwechselt  wird) 
lebtc  in  der  letzten  Ualfte  des  fdnfzehnten 
Jahrbunderts  als  Lehrer  der  Philosophie  in 
Venedig  und  hat  ausser  einer  Abhandlung 
Expositio  de  sensu  composite  et  diviso  (15<Jt); 
ein  Compendium  logicae  (1480)  verfasst, 
welches  sich  eines  groBsen  Kufes  crfreute 
und  I486,  1488,  1491,  1495,  1498  und  1501 
wiederholt  gedruckt  wurde,  im  Wesentlicben 
jedoch  nur  die  Logik  des  Paulus  Nicolettus 
(Venetus)  wiederholt  und  darauf  ausgeht,  das 
Studium  der  Logik  zu  vereinfachen  und  den 
logischen  Apparat  fUr  das  Gedachtniss  su 
erleichtern. 

Paulus  Venetus,  siehe  Nicolettus 
(Paulus). 

1'eiiipeliiM  aus  Thurii  in  Lucanien  wird 
als  angeblicher  Pythagorfter  bei  dem  Sammler 
Stobaios  mit  einer  Schrift  „(iber  die  Elternu 
erwiihnt. 

Peraten  hieas  eine  den  Naaasanem 
(Ophiten)  verwandte  gnostische  Secte. 

Peref(rinos,  aus  Parion  am  Helles- 
spont,  mit  dem  Beinamen  Pro  tens  (wegen 
der  verschiedenen  Gestalten,  in  die  er  sich 
durch  seine  Gauklerktlnste  verwandelte)  war 
ein  Kyniker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  An- 
toninus Pius  und  wird  bei  Lukianos  (Uber  den 
Tod  des  Peregrinus,  sowie  gelegentlich  in 
andern  Dialogen)  Qfter  als  Gaukler-Philosoph 
erwahnt,  welcher  sich  bei  den  olympischen 
Spielen  im  Jahr  16G  oder  168  nach  Chr.  in 
einen  brennenden  Scheiterhaufen  sttlrzte,  urn 
auf  diese  Weise  aus  der  Welt  zu  scheiden. 

Periamlros  (Periander)  war  als 
Tyrann  von  Korinth  im  Alterthum  zugleich 
als  Verfasser  von  Elegien  bekannt,  welche 
nicht  inehr  vorhanden  sind,  und  wird  als 
einer  der  sogenannten  sieben  Weisen 
mit  folgenden  Aussprttchen  aufgeftlhrt:  Be- 
kUmmere  Dich  um  Alles.  Schweigcn  ist  gut. 
Verwegenheit  ist  gefahrlich.  Die  Ltlste  sind 
vergilnglich,  die  Tugenden  ewig.  Im  GlUcke 
sei  maassvoll,  im  LnglUck  besonnen.  Dein 
Leben  lang  zu  sparen  ist  besser,  als  durch 
Verschwendung  in  Dtlrftigkeit  zn  kommen. 
Mache  Dich  Deiner  Eltern  wtirdig!  Sorge 
daftlr,  im  Leben  gelobt  und  beim  Tode  ge- 
priesen  zu  werden.  FUr  Deine  gltlcklichen 
und  ungltlcklichen  Freunde  sei  der  Gleichc. 
Was  Du  unfreiwillig  Schlechtes  zugestanden 
hast,  lass  auf  sich  beruhen.  FUr  Vergehen 
strafe  nicht  bios,  sondern  halte  auch  davon 
ab.  Im  Unglilck  halte  Dich  verborgen,  da- 
mit  Du  der  Schadenfreude  Deiner  Feinde 
cntgehst.  —  In  anderer  Ueberlieferung  werden 
dem  Periander  noch  folgende  Aussprttche  und 
Lebensregeln  zugeschrieben :  llalte  an  der 
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Wahrheit  feat.  Bewahre  die  Frommigkeit. 
Thue  Gerechtes.  Hasse  Uebermutb.  Herr- 
sohenden  gieb  nacb.  Vcrmeidc  das  Scbwdren. 
Beherrscbe  den  Genuss.  liege  Dankbarkeit. 
Nimm  Dich  der  Deinem  Schutzc  Befoblenen 
an.  Deine  Sobue  erziehe  tuchtig.  Gebe  mit 
Weiaeu  urn.  Die  Guten  solUt  Du  ebren! 
Hasse  den  Streit.  Fliebe  die  Scbande.  Ant- 
worte  zur  recbten  Zeit.  Tbue,  was  Du  nicbt 
zu  bereuen  baben  wirst.  Beneide  Keinen. 
Halte  die  Augen  in  Zucbt  £hre  Deine 
Wohlthater.  Lass  die  Hoffnnng  nicht  fabren. 
Hasse  die  Verleumdung.  Hast  Du  gefehlt, 
so  bessere  Dicb.  Rede  der  Lust  nicbt  das 
Wort.  Vernachlassige  Dicb  nicbt  selber. 
Ehre  das  Alter.  HolTe  als  ein  Sterblicher 
und  spare  als  ein  Unsterblicher.  Erbcbe 
Dicb  nicbt  im  Ruhme.  Gebeimnisse  sollst 
Du  bewabren.   Warte  die  reclite  Zeit  ab. 

Periklet*  der  Lydier,  auch  „der  Grosse44 
genannt,  wird  bei  den  Neuplatonikern  Marinos 
und  Simplikios  unter  den  Schulcrn  des  Prok- 
los  als  ein  solcher  erwahnt,  welcber  seine 
stoiscbe  Ansicbt  ttber  die  erste  Materie  bei 
Platon  und  Aristoteles  finden  wollte. 

Periktiou6  hiess  die  Mutter  Platons, 
and  ausserdem  wird  eine  angebliche  Pytba- 
goraerin  dieses  Namens  bei  Stobaios  mit  zwei 
Schriften  „Ueber  die  Weisheit"  und  „Ueber 
die  weibliche  Harmonie"  erwahnt. 

Peripatetiker  hiessen  die  Schiller  des 
Aristoteles  nicht  sowobl  von  der  Gewohnheit 
des  Aristoteles,  wahrend  des  Lehrens  auf- 
und  abzugehen,  sondern  viehnehr  von  dem 
zura  Spazierengehen  bestimmten  Baumgangc 
(Peripatos)  beim  Lykeion  (Lyceum)  in  Atben, 
wo  Aristoteles  seine  Schule  erOffnet  hatte. 
Die  peripatetiscbe  Schule  hat  in  den  nachsten 
Jahrhunderten  nacb  des  Meisters  Tode  die 
Lehre  desselben  ziemlicb  unverftndert  fest- 
gehalten,  ohne  dieselbc  nacb  ihrer  meta- 
physiscben  Seite  fortzubilden ,  indem  die 
Richtung  dieser  altesten  Peripatetiker,  ab- 
gesehen  von  einigen  Modificationcn  der  Logik, 
vorzugsweise  auf  naturwissenschaftliche  Stu- 
dien  oder  auf  cine  popnlare  Bchandlnng  der 
Ethik  ausging.  Neben  dem  eraten  Schulhaupte 
Theophrasto  s  aus  Eresos  (auf  der  lusel 
Lesbos)  genoss  der  Aristoteles -Scbtiler  Eu- 
demos  aus  Rhodos,  desscn  Namen  die  so- 
genannte  „endemische  Ethik"  tragt,  beson- 
deres  Ansehen  in  der  Schule.  Theophrast's 
Nacbfoli  jer  in  der  Leitung  derselben  war 
(seit  287  v.  Chr.)  achtzehn  Jahre  lang  sein 
Schiller  Straton  aus  Lampsakos,  genannt 
„der  Physiker"  (287  —  269).  dann  folgte 
A ri s ton  aus  Julis  (auf  der  Insel  Keos).  Weiter 
werden  als  altere  Peripatetiker  genannt: 
Kritolaos  aus  Phaselis  \in  Lykia\  welcher 
urn  das  Jahr  155  in  hohem  Alter  zu  Rom 
starb,  Diodoros  aus  Tyros  (um  das  Jahr 
110  v.  Chr.  gestorben),  Andronikos  aus 
Rhodos,  das  elfte  Schulhaupt  nacb  Aristoteles, 
in  der  ersten  Halfte  des  letzten  vorchristUchen 


Jabrhunderts,  welcher  die  erate  vollatandige 
Sammlung  und  kritischc  Anordnung  der  ari- 
stotelischen  Schriften  veranstaltete.  B  o  e  t  b  o  s 
aus  Sidon  lebte  zur  Zeit  Casars,  N  i  k  o  1  a  o  s 
aus  Damaskoa  unter  Augustus  und  Tiberius, 
Alexander  aus  Aigai  (Aegae),  einer  der 
Lehrer  Nero's,  Adrastos  aus  Aphrodisias 
(in  Karien)  um  das  Jabr  120  nacb  dir., 
Kratippos  aus  Mitylenc  (auf  Lesbos )  in 
der  zweiten  Halfte  des  letzten  vorchristUchen 
Jabrhunderts,  und  im  zweiten  christlichen 
Jahrhundert  Alexander  aus  Damaskos  und 
Alexander  aus  Apbrodisias,  welcber  durcb 
seine  Commentare  zu  Aristoteles  sich  ein 
grosses  Ansehen  erwarb,  welches  sich  bis  iu 
das  Mittelalter  fortaetzte.  Vergleiche  die 
Artikel  „Mittelalterliche  Pluloaophie" 
und  wNcuperipatctikeru. 

lVr^aios  aus  Kittion  (auf  der  Insel 
Cypern)  war  ein  Landsmann,  Hausgenosse 
una  Schiller  Zendn's  und  lebte  spMtcr  am  Hofe 
des  makedoni8chen  Kdnigs  Antigonos  als  ein 
Stoiker  von  der  laxern  Observanz  und  soil 
mebrere  Scbriften  ethischen  und  politiscben 
Inhalts  verfasst  baben,  worin  er  der  alle- 
gorischen  Ausdcutung  der  homerischen  und 
hesiodeischen  Mythen  huldigte.  Auch  „Ge- 
sprache  beim  Becber"  (Gelagsdialoge) ,  soil 
er,  wie  Athenaios  in  seinen  „Deipnosophisteti" 
meldet,  gescbrieben  und  dariu  die  Zahl  der 
stoischen  Tugenden  um  cine  ^GcUgs-  oder 
Bechertugend u  bereichert  baben. 

IN  rsius  (volUtandig  Aulus  Persius 
F  lace  us),  der  jung  verstorbenc  riimische 
Satirendichter  (34  -  64  n.  Cbr.)  bat  scincm 
Lehrer  und  vaterlichem  Freunde,  dem  Stoiker 
Cornutus,  als  dem  PtlanzcrKIeantbischer  Saat, 
in  seiner  funften  Satire  ein  scbdnes  Denkmal 
gesetzt  und  darin  zugleich  den  Adcl  seiner 
eignen,  dem  stoischen  Lebensideale  entspre- 
chenden  sittlichen  Gesinnung  beurkundet. 

Peter  von  Abano  (Petrus  Abanus) 
war  1250  in  einem  Dorfe  bei  Padua,  welcbes 
jetzt*  Abano  beisst,  geboren,  battc  in  Paris 
seine  Studien  gemacht  und  licss  sich  in  Padua 
als  Arzt  nieder.  Neben  seiner  arztlichen 
Praxis  trieb  or  Physiognomic,  Chiromantie 
und  Astrologie,  Ubersetzte  die  astronomiscben 
Btlcber  von  Aben  Esra  in's  Lateiniscbc  und 
war  der  Stifter  der  Paduaner  Averroisten- 
schule.  Obgleich  er  sich  als  Pbilosoph  in 
seiner  Schrift  Conciliator  controversiantm , 
quae  inter  philosophos  el  medicos  versantur 
(zuerot  1472  in  Mantua  und  ofter  gedruckt) 
als  strenger  Anhanger  des  Thqmas  von 
Aquino  zeigt,  so  wurde  er  doch  als  astro- 
logischer  Fatalist  und  Avcrroist  der  Inqui- 
sition verdachtig,  und  seiner  Verurthcilung 
zum  Scheiterbaufen  kam  nur  sein  Tod  (1316) 
zuvor.  Man  begnUgtc  sich  deshalb,  nur  sein 
Bildniss  mit  seinen  Gebeinen  zu  verbrennen. 

Peter  von  Ailly  (Petrus  de  Alliaco 
oder  Aylliaco)  war  135<J  zu  Compiogne 
geboren  und  in  scinem  22.  Lebensjahre  in 
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das  Collegium  von  Navarra  zu  Paris  auf- 
genommen  worden,  wo  er  seit  1375  Vor- 
lesungen  flber  den  „Magister  Sententiartun" 
(siehe  den  Artikel  Peter  von  Novara)  hielt 
und  sick  als  Logiker  und  Dialektiker  grossen 
Ruf  erwarb.  Seit  1380  Doctor  der  Theologie, 
stieg  er  vom  Kanonikus  zu  Noyon  und  Rec- 
tor des  Gymnasiums  von  Navarra  in  Paris 
1389  zum  Kanzler  der  dortigen  Universitat 
auf,  wnrde  1398  Bischof  von  Cambray,  wo- 
hin  er  sick  nacb  zeitweiliger  Entfernung  auf 
dem  Concil  zu  Pisa  (1409)  zu  seinen  Lieb- 
lingsstudien  der  KosmogTaphie  und  Astronomie 
zurllckzog,  von  welcben  uhter  andern  sein 
Werk  „ Imago  mundi"  und  sein  „Compen- 
dium  cosmographiae"  Zeugniss  ablegen.  Er 
starb  1125  auf  eincr  Reise  nach  Deutschland. 
In  seinen  Quacstiones  super  libros  senlenlia- 
rutn  (zuerst  1490  in  Strassburg  und  dann 
dfter  gedruckt)  schloss  er  sich  an  die  nomina- 
tistischc  Richtung  Occam's  an.  Ausscrdem 
hat  er  mchre  Abhandlungcn  logischen  Inbalts 
verfasst,  worin  er  in  logischen  Specialfragen 
als  Gegner  der  damaligen  Scotisten  anftrat. 
Wichtiger  ist  sein  Traclatus  de  anima  (in 
den  Tractalus  el  sermones  Petri  de  Alliaco, 
1 190  in  Strassburg  gedruckt),  worin  er  sich 
meistenthcils  an  Aristoteles  anschliesst  und 
diesen  cigentlich  nur  commentirt,  dabei  aber 
zugleich  mit  praktischer  Tendenz  mystische 
Neigungen  zeigt.  Letztere  treten  noch  ent- 
schiedener  in  seinem  Speculum  considerationis 
(welches  ebenfalls  in  den  „Tractatus  et  ser- 
mones" abgedruckt  ist)  hervor,  worin  er  den 
Zweck  des  menschlichen  Lebens  in  die  „vi- 
tiorum  pur  gal  io",  die  „virtutum  plantatio" 
und  die  daraus  folgende  „praemiorum  prae- 
gustalio"  setzt.  Wfihrend  dieses  Werk  in 
scinem  ersten  Theil  eine  Theorie  der  Tugen- 
den  giebt,  ist  der  zweite  Theil  mystisch- 
allegurischer  Nat  nr.  und  schliesst  sich  an  die- 
son  noch  ein  Compendium  contemplationis  au. 

Peter  von  Aquila  (Petrus  A#qui- 
linus),  ein  Franziskaner ,  zeigt  sich  in 
seinem  um  das  Jahr  1320  unter  dem  Titel 
„Scole/lus*  verfa8sten  Commentar  zu  den 
Seutenzen  des  Petrus  Lorabardus  (durch 
Stephanus  Novelletius  1585  herausgegeben ) 
als  einen  Scotisten  vom  reinsten  Wasser  und 
hatte  sich  den  Ehrennamen  „  Doctor  orna- 
tissimus"  erworben. 

Peter  von  Anvergne  Petrus  de 
Alvernia)  war  zu  Clermont  Dominikaner 
geworden,  hatte  in  Paris  studirt,  wo  er  1275 
Rector  der  Universitat  wurde,  und  starb  um 
das  Jahr  1301.  Ein  Schiller  des  Thomas 
von  Aquino,  vcrdanktc  er  seinen  Rubra  bei 
seinen  Zcitgenossen  der  Treue,  worait  er  die 
Lehre  seines  Meisters  auszulegen  und  zu 
vertheidigen  verstand.  Doch  vcrschra&hte  er 
dabei  nicltt,  zugleich  manche  Erlfiuterungen 
und  Auseinandersetzungen  aus  den  Werkcn 
des  Duns  Scotns  aufzunclimen  und  sich  in 
seiner  Auffassung  der  Univcrealien  -  Frage 


(Lehre  von  den  Allgemeinbegriffen)  von  Avi- 
cenna  bceinflnssen  zu  lassen.  Abgesehen 
davon,  dass  er  mehrere  von  Thomas  un- 
vollendet  gclassene  Abhandlungen  im  Sinn 
und  Geist  ihres  Urhebers  vollendete.  hat  er 
viele  Comraentare  zu  aristotelischen  Schrifteu 
und  ilberdies  einige  selbststandige  Abhand- 
lungen {Sophisma  determinatum;  Sex  quod- 
libela;  super  Porphyrium,  als  ersten  Theil 
eines  grSsscren  Werkes  „Super  totam  logi- 
cam  veteremu)  verfasst,  welche  handschrift- 
lich  zu  Paris  vorhanden  und  bis  jetzt  nicht 
gedruckt  sind. 

Petrus  Hispanus  (Peter  der  Spa- 
nier)  war  um  das  Jahr  1226  in  Lissabon 
geboren,  hatte  in  Paris  studirt  und  gelehrt 
und  (nach  der  gewdhnlicheu  Ueberliefernng) 
seit  1276  als  Johann  XXI.  den  p&pstlichen 
Stuhl  in  Rom  innegehabt,  wo  er  1277  starb, 
wahrend  dagegen  nach  der  Ueberlieferung 
der  Dominikuner  dieser  Spanier  Petrus  in 
dem  (nicht  vor  dem  Jahre  1260  gegrundeten) 
Dominikaner kloster  Stella  in  Navarro  gelebt 
haben  und  dort  begraben  sein  soli.  Von 
welchem  Petrtfs  Hispanus  nun  auch  der 
Tractalus  Sttmmularum  verfasst  sein  mag, 
so  gait  derselbe  jedenfalls  sehr  bald  als  mit 
jenera  Papste  identisch.  Dieses  Compendium 
der  byzautinisch.cn  Logik  ist  eine  geistlose 
Uebersetzung  des  von  Michael  Psellos 
in  griechischer  Sprache  verOffentlichten  Wer- 
kes „  Synopsis  Organi  Aristotelici*  ed. 
Ehinger  1597)  und  wurde  bis  in's  sechzehnte 
Jahrhundert  fUr  den  Jugenduntcrricht  ge- 
braucht.  Vom  griechischen  Original  liegt 
uns  nur  der  erste  Theil  vor,  waTirend  der 
zweite  Theil  in  der  einzigen  bisher  l>enntz- 
baren  Handschrift  des  Psellos  fehlt  und  sich 
nur  in  der  lateinischen  Bearbeitung  des 
Petrus  Hispanus  erhalten  hat.  Von  dieser 
aber  existiren  seit  dem  Bcginn  des  Druckcs 
von  BUchern  eine  Mengc  von  deutochen, 
franzdsischen  und  italienischen  Ausgaben 
aus  dem  fUnfzehntcn  Jahrhundert,  theils  mit, 
theils  ohne  Commentar,  indem  einzelne 
Stfldte  sogar  besondere,  von  thomistischen 
oder  scotistischen  Bearbeitern  hcrrtthrende 
Textrecensionen  besa&sen,  deren  Verschie- 
denheit  sich  namentlich  in  den  Memorial- 
versen  zeigt.  Dieses  logische  Compendium 
ist  in  sieben  Hauptabschnitte  getheUt  und 
behandelt  1)  die  Lehre  vom  Urtheil,  welches 
in  Subjckt,  Pr&dikat  und  Copula  gegliedert 
wird;  2)  die  sogenannten  nquin([ue  voces* 
(fllnf  Worte),  worin  der  Inhalt  der  soge- 
nannten „Einleitung  des  Porphyrios44  wieder- 
gegeben  wird;  3)  die  Lehre  von  den  Kate- 
gorien;  4)  die  Lehre  von  den  Schlilssen 
(Syllogistik);  5)  die  Lehre  von  den  Topen 
(Topik) ;  6 ;  die  Lehre  von  den  sophistischen 
TrugschlOssen  und  7)  eine  ausgedehnte  Er- 
Srterung  Uber  „lenninonm  proprielates", 
wodurch  den  nachfolgenden  Jalirhunderten 
eiue  klftglichc  Masse  des  von  den  Byzan 
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tinern  iibcrkommencn  logischen  Unsinns  zu- 
gcfuhrt  wurde,  der  sich  bis  in's  sechzehnte 
Jabrbundert  in  den  Scbnlcn  fortpflanzte, 
wahrend  sich  dcr  Inbalt  des  Schlussab- 
schnittcs  dieses  siebeuten  Haupttheils  (die 
Lebre  von  den  „ Exponibilia"  d.  h.  von 
den  sogenannten  exponibeln  Schltlssen)  nuch 
nocb  in  die  spatern  logischen  Compendicn 
forterbte. 

Petrus  von  Novara  (in  Oberitalien), 
daher  gewohnlich  Petrus  Lombardus 
genannt,  hatte  als  der  Sobn  anner  Eltern 
durch  die  Unterstfltzung  eines  Wohlthaters 
zuerst  in  Bologna  studirt  ttnd  dann  die 
Scbulc  von  Hhcims  besucbt.  Durch  den 
Bcsucli  der  Schule  des  Klosters  von  St.  Victor 
ward  er  so  gefesselt,  dass  er  Paris  nicht 
mehr  verliess.  Er  erhielt  dort  einen  Lchr- 
stubl  der  Tbeologie  und  starb  1164  ids 
Biscbof  von  Paris.  In  seinen  vier  BUcbern 
„Senlen(iarum  theologiae  christianae", 
wegen  deren  er  den  Ebrennamen  des  „4/a- 
gister  sententianim"  crliielt,  werden  die 
einzelnen  Lebrsatze  des  kircblichen  Glaubens- 
bekenntnisses  (im  1.  Buche  die  Lehre  von 
Gott  und  der  gflttlicbcn  Dreieinigkeit,  im 
zweiten  die  Lehre  von  den  Engeln  und  vom 
Menschen,  im  dritten  die  Lehre  von  der 
Menschwerdung  Gottes  und  im  vierten  die 
Lehre  von  den  Sakramenten  und  von  den 
letzten  Dingen)  in  der  Art  behandelt,  dass  er 
zu  jedem  einzelnen  Lebrsatze  die  Beleg- 
stellen  aus  der  bciligen  Schrift  und  die 
Auffassungcn  der  Kirchenvilter  zusammen- 
stellt,  das  FQr  und  Wider  erortert  und 
dann  einc  Ausgleichung  der  etwaigen  Widcr- 
sprQche  und  Schwierigkcitcn  versncht.  Diese 
„Scntcnzenu  des  Lombarden  gelangten  unter 
den  nachfolgendcn  Scholastikern  zu  solcliem 
Ansehen,  dass  sie  Jahrhundertc  lang  die 
Grnndlage  des  theologischen  Studiums  blieben 
und  in  Vorlesungcn  wie  durcb  Commentare 
hundertfach  crlautert  wurden.  PQr  die  Philo- 
sopbie  ist  dasselbc  von  keincr  Bedeutung. 

Peter  von  Mantua  {Petrus  Man- 
tuanus)  lebte  im  fitnfzehnten  Jahrhundert, 
obne  dass  (Iber  seine  Lebcnsverhaltnisse  etwas 
Naheres  bekannt  ware.  Seine  „T.ogicau 
wurde  118:}  in  Pavia  und  1492  in  Venedig 
gedruckt  Sie  beruht  ganz  und  gar  auf 
Albert  von  Saclisen,  Marsilius  Ficinus  und 
Paulus  Venetus  und  zeigt  eino  starke  Neigung 
zu  leerem  Formalismus  in  der  Vermchrung 
der  verschiedenen  logischen  Schlussweisen 
auf  nicht  weniger  als  64  Schlussfiguren. 
Eincn  Gcgner  fand  er  an  dem  Arzt  A  polli - 
naris  Offredus  aus  Cremona,  welcher  1492 
eine  Gegenschrift  gcgen  den  Mantuaner  ver- 
offentlicbte. 

:  ^  Petrus  de  Oviedo  <in  Spanien),  lebrte 
als  Cisterciensermtfnch  auf  der  Universitat 
zu  Alcala,  wurde  spater  Erzbischof  von 
San  Domingo  und  von  Quito  und  starb  1651 
als  Erzbischof  von  Charcas.    Er  scbrieb 


Commentare  zu  Aristoteles*  Dialektik,  Logik 
nnd  Physik. 

Petrus  de  Palude(Paludanus)stammte 
aus  dem  Geschleeht  der  Edeln  von  Varem- 
bene,  wurde  Dominikanermonch  und  nach- 
dem  er  cine  Zeit  lang  ein  Lehramt  ver- 
waltet  hatte,  vom  Papste  Johann  XXII.  zuni 
Patriarchen  von  Jerusalem  erboben,  und 
starb  1342.  Ausser  einigen  kirchenrecht 
lichen  Schriften  hat  er  einen  Commcntar 
zum  dritten  und  vierten  Buche  der  „Scn- 
tenzentt  de8  Lombarden  (1493  in  Venedig 
zuerst  gedruckt)  verfasst,  worin  er  die  Lehren 
der  Tbomistenscbule  gegen  die  AngrilTe  des 
Durandus  a  Sancto  Porciano  vertheidigtr 
und  an  der  aristotelisch  -thomistiscben  Auf- 
fassung  der  „imiversalia  in  re"  Siehc  oben 
„mittelalterliche  Philosophic w,  S.  005)  fest- 
hielt,  aber  darait  zugleich  die  scotistische 
„  species  intelligibilis"  als  cine  im  Denken 
gegenstandlich  vorhandene  verbindct.  Ueber- 
dies  weicht  er  in  der  Frage  flber  das  Princip 
der  Individuation  von  Thomas  ab,  mit  welcbem 
er  in  Bezug  auf  die  „  unilas  format "  wiederum 
ubereinstimmt. 

Petrus  von  Poitiers  (Pictaviensis) 
war  ein  Schiller  des  Petrus  von  NovaTa  Lom- 
bardus) und  spater  Kanzler  der  Pariser  I  Iniver- 
sitat  Er  starb  1205  als  Erzbischof  von  Embrun. 
Als  der  erste  Ausleger  der  „Scntenzenu  des 
Lombarden  nahm  er  in  seincm  Commentare 
die  Formeln  der  alten  Dialektik  in  seine 
BeweisfUhrungen  auf,  nnr  aber  profo'Btirtc 
er  gegen  die  Anwendung  der  Dialektik  auf 
die  Trinitatslehre  und  handelte  zwisehen  dem 
zweiten  nnd  dritten  Buche  der  „Sentenzenu 
noch  in  einem  besondern  Buche  von  der 
RUckkchr  des  gefallenen  Menschen  durcb 
Keue  und  Busse.  In  seinen  philosophischen 
Anschauungen  schlicsst  er  sich  an  den  plato- 
nischen  Standpunkt  an. 

Petrus  Ramus,  siehe  Hamus  (Petrus). 

Petrus  a  S  an oto  Jotepho  I  Peter  von 
St.  Joseph)  war  ein  Bernhardiner  -  odcr 
Cistcrciensermdnch  des  siebenzchnten  Jahr- 
hunderts  nnd  hat  ausser  seincm  Wcrke 
„/dea  theologiae  speculativae"  (1642)  und 
mehreren  auf  die  Molinistisehen  und  Janse 
nisti8chen  Streitigkeiten  sich  beziebende 
Schriften,  in  denen  er  auf  der  Seite  Molina's 
steht,  audi  zwei  philosopbische  Arbcitcn 
ver5ffentlicht:  Idea  philosophiae  universalis 
seu  Metaphysica  el  idea  philosophiae  natn- 
ralis  seu  Physica  (1654,  in  zwei  Blnden) 
und:  Swnmuln  philosophiae  in  ipialuor  par- 
tes distin  1 1  (1662.) 

Petrus  Tartaretus  oder  Tataretus 
zeigt  sich  in  seincm  Commentar  zu  den 
physikalischen  und  ethischen  Schriften  des 
Aristoteles,  sowie  zu  den  „Sentcuzcn"  des 
Lombarden  nnd  zu  den  „  Ouodtibeta"  des 
Duns  Scotus  als  der  bedcutendste  Scotist 
aus  dcr  letzten  Halfte  des  fUnfzehnten  Jahr 
hnndert8.    In   seinen    ErUlutcrungcn  zum 
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Aristoteliscben  Organon,  welche  seit  1494 
baufig  (theils  jnit,  theils  ohne  griechischen 
Texti  gcdruckt  wurdeo,  und  in  seinen  weit- 
liiufigcn  Erlauterungen  zu  Petrus  Hispanus 
(seit  1494  ofter  gcdruckt)  bek&mpft  cr  die 
„nominalcsi(  d.  h.  die  Occamiaten,  denen  er 
einen  rein  rcalistischen  Scotismus  entgegen- 
stellt,  wobei  er  sicb  auf  dem  Boden  der 
Logik  in  allerlci  Spitzfindigkeiten  in  Betreff 
der  logischen  Schlussliguren  ergekt.  Zugleich 
findet  sich  bei  ibm  zum  ersten  Male  die 
angeblicb  von  Buridan  zur  leichtern  Auf- 
fassnng  des  logiscben  Mittelbegriffa  entdeckte 
„Eselsbrtickeu  wirklich  als  „pons  asinorum" 
crwiihnt  und  durcb  eine  verainnbildlicbende 
Fignr  ausgedrtlckt 

Petrus  von  Verberia  (aus  Verberie 
an  der  Oise  in  Frankreich).  gewoknlich 
Petru a  (Verberiua)  Aureolus  genannt, 
war  Franziskaner,  batte  in  Paris  studirt, 
wo  er  audi  mit  Beifall  lebrte  und  sicb  den 
Ebrennamen  „  Doctor  facundus"  erwarb. 
Spatcr  wurde  er  Provinzial  seines  Ordens 
fdr  die  aquitanisebe  Provinz  und  starb  um 
das  Jabr  1345  als  Erzbiscbof  von  Aix.  Er 
war  einer  der  Ersten,  welcbe  im  Schoosse 
der  Scotistenscbule  den  NominaUsmus  an- 
babnten  und  k&mpfte  in  seinen  nCommentarii 
in  qtutfuor  tibros  senlettfiarum",  welcbe  zu 
Rom  1595  und  1605  in  zwei  Banden  gedruckt 
wnrdeu  und  als  Anbang  zum  zwciten  Bande 
seine  „  Quodlibeta  sedecim"  entbalten,  gc- 
geu  Tbomas  von  Aquino  und  die  Schule 
desselben.  In  der  Wirklichkcit  (so  lehrt 
Aureolus)  gicbt  es  nur  einzelne  Dinge 
und  alles  Wirkliche  ist  als  solcbes  ancb 
individuell;  das  Allgemeine  existirt  nicbt 
und  ist  ein  blosscr  Verstandesbegriff,  ein 
nur  vom  Intellekt  des  Menscben  erzeugtes 
(icbilde,  keine8wegs  aber  ein  dem  Verstand 
ndcr  der  Embildungnkraft  eingcdrtlcktes  Bild 
der  Sache.  Die  Allgemeinbegriffe  von  Gegen- 
stilnden  entatchen  nur  beim  flinwegsehen  von 
dicser  oder  jener  besondern  Representation 
der  Art  {species).  Von  der  „species  intelli- 
yibitis"  der  Scotistcn  will  er  Nichts  wissen. 
Vom  Stand pnnkt  der  aristoteliscben  Philo- 
sopbic  erklart  er  die  platonischen  Ideen  ftlr 
eitel  Windbeutelei  und  Spiegelfecbterei  und 
audit,  im  Gegensatze  zu  den  tbeologiscben 
Lebrbestimmungen  der  Thomistenscbulc,  den 
(iottesbegriff  in  den  Bereicb  begrifflicher 
Passbarkeit  berabzuziehen  und  denselben  den 
aristoteliscben  Kategorien  zu  unterstellen. 

Phaidon  aus  Elis  war  der  Liebling  des 
Sokrates  und  durcb  diesen  aus  der  Skaverei 
losgekauft  worden,  in  die  er  bei  der  Eroberung 
seiner  Vaterstadt  geratben  war.  Nach  dem 
Tode  des  Sokrates,  bei  welchem  er  zugegen 
war,  hat  cr  in  Elis  eine  Schule  eroffhet, 
welche  als  „elische  Schule"  bezeichnet  wird 
und  zu  wolcher  namentlicb  Pleistanos,  Anchi- 
pylo.s  und  Mosclms  gehdrteu.  Auch  wird 
Phaidon  als  Vcrfasscr  von  Dialogen  genannt, 


I  von  denen  sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat, 
w&hrend  sein  Freund  PlatOn  ihn  durch  den 
mit  Phaidon's  Namen  benannten  Dialog  un- 
sterblicb  gemacht  hat. 

Pliaidonid^s  wird  bei  Xenopbon  and 
im  platonischen  Dialoge  „ Phaidon"  als  ein 
unraittelbarer  Schiller  des  Sokrates  genannt 

Phaidros  (Phaedrus)  hiess  ein  Epi- 
kuraer,  welchen  Cicero  um  das  Jahr  90  vor 
Chr.  in  Rom  kennen  gelernt  und  spiter  in 
Athen  geb5rt  batte. 

Phaleas  aus  Chalkcdjta  in  Bithynien 
wird  in  der  aristoteliscben  Politik  als 
der  erste  philosophische  Politiker  genannt, 
wclcher  communistischc  Ideen  vortrug. 

Plianias  aus  Eresos  (auf  der  Insel 
Lesbos)  wird  als  Schiller  des  Aristotelea 
und  als  Freund  des  Eresiers  Theophrastus 
genannt  und  soil  ausser  logischen  Schriften 
auch  ein  Werk  „  liber  die  bokratiker44  ond 
ein  anderes  „gegen  die  Sophist  en"  verfaast 
haben.  Ein  anacrer  Phanias  wird  als 
Schiller  des  Stoikers  Poseidonios  unter  den 
Stoikern  des  letzten  vorchristlichen  Jahx- 
hunderts  genannt 

Phantdn  aua  PhMs  wird  als  ein  Zeit- 
genosse  des  Aristoxenos  aus  Tarent  im  dritten 
vorchristlichen  Jahrhundert  erwihnt  and  als 
ein  Pythagorfter  bezeichnet. 

Pharianos  wird  in  den  Briefen  des 
Kaisers  Julian  als  einer  seiner  Studienge- 
no&sen  erwahnt 

Plic i  c k >  (I »'  h  aus  Syro8  (einer  der  kykla- 
dischen  Inseln  im  ag&ischen  Mcere)  wird  bald 
als  ein  Schiller  des  jonischen  Naturphilo- 
sophen  Thales,  bald  als  Lehrer  des  Pytha- 
goras genannt,  von  Manchen  auch  unter 
die  sogenanntcn  sicben  Weisen  gezahlt  und 
lebtc  in  der  ersten  Halfte  des  aechsten 
vorchristlichen  Jahrhunderts.  Aus  seiner 
^Heplamychos"  (d.  h.  Siebengemach)  be- 
titelten  Schrift,  welche  in  sieben  Bl 
eine  Theogonie  und  Kosmogonie  (Gdtter- 
Weltcntstchung)  enthalt,  sind  m 
stllcke  erhalten  worden.  Hicrnach  nahm  er 
Kronos  (Himmel),  Chthon  (Erde)  und  Zeus 
oder  Aithfir  (als  Weltbildner)  als  die  drei 
ewigen  Grundprincipien  der  Dinge  an.  Nach- 
dem  Kronos  aus  semem  Samen  Feuer,  Wind 
und  Wasscr  hervorgebracht  batte,  wurden  von 
diesen  drei  Urwesen  fUnf  weitere  Gfltter- 
geschlechtcr  erzeugt.  Um  als  Weltbildner 
aufzutreten,  verwandelt  sich  Zens  in  Eroa 
und  bildete  den  weiten  Mantel  der  Schopfung. 
Aber  dieser  Weltbildung  widerstrebte  der 
SchlangengottOpbioneus  mit  seinen  Schaaren, 
die  jedoch  durcb  Kronos  in's  Meer  ge- 
stllrzt  wurden.  Nach  Cicero's  Bericht  hitte 
Pherekydes  zuerst  die  Unsterbliehkeit  der 
Seele  oder  vielmehr  die  Seelenwanderung  ge- 
lehrt.  In  spatern  Sagen  erscheint  er  als  ein 
ahnlicher  Wnndennann,  wie  Pythagoras  und 
Apollonios  von  Tyana. 
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Philt'lphiia,  Franciscus,  war  1393  I 
zu  Tolcntino  in  dcr  Mark  Ancona  als  der 
Sohu  armcr  Eltcrn  geboren,  batte  in  Padua 
studirt,  ein  leichtsinniges  Leben  gefuhrt,  war 
dann  nacb  Konstantinopcl  gegangen,  wo  er 
die  Tocbter  des  gclehrten  Griechen  Emanuel 
Chrysoloras  beirathete.  Nach  einem  sieben- 
jabrigen  Aufentbalt  daselbst  kara  er  nacb 
Italien  zurUck  und  wurde  in  Bologna  als 
Professor  der  Beredtsamkeit  und  Moral  an- 
gestellt,  lebrte  dann  in  Florenz  unter  grosscm 
Zulaufe,  musstc  aber  wegen  Scbuldcn  ver- 
folgt  (1439)  nach  Siena,  von  dort  wegen 
Misshelligkeiten  mit  den  Mediceern  (1439) 
nacb  Bologna  flilchten.  Von  dort  wurde  er 
1453  nacb  Ncapel  zum  Konig  Alphons  be- 
rufen,  welcber  ibn  als  Dichter  mit  dem 
Lorbeerkranz  krontc.  Seit  1475  lebte  er 
in  Rom,  wo  er  den  Cicero  erklarte  und  1481 
im  83.  Lebensjabre  Btarb.  Ausser  historischen 
und  poetischen  Arbeiten  bat  er  zahlreiche 
Uebersetzungen  von  Schriften  des  Xenoplion, 
Aristoteles,  Hippukratcs ,  Plutarchos  in's 
Lateinische  ver5flfentlicbt  In  seinen  zwei 
Dialogen  unter  dem  Titel:  „  Convivia  Medio- 
laueusia*  (1477)  zeigte  er  grosse  Belesen- 
heit  in  der  philosophischcn  Literatur  der 
Pythagoraer  und  Platoniker,  regte  auch  eine 
Menge  philosopbiscber  Fragen  an,  obne  grttnd- 
licb  auf  dieselben  einzugchen,  und  schliesst 
mit  dem  Aussprucbe:  „Wcr  kein  Philosopb 
ist,  kann  kaum  ein  Menscb  hcissen."  Seine 
fltnf  Bitcber  „/>e  morali  disciplina",  welchc 
von  ibm  nicbt  vollendet  wordcn  waren,  er- 
schienen  erst  1552  zu  Venedig  im  Druckc 
und  entbaltcn  eine  Darstcllung  der  Moral 
nach  den  Grundsatzen  des  Aristotelcs  und 
Cicero. 

IMiilippi.  Wilhelm,  war  urn  das  Jahr 
1600  zu  Dalles  (in  den  ilamischcn  Provinzcn) 
geboren  und  als  Lehrcr  der  Medicin  und 
Philosophic  1665  in  Lflwen  gestorben.  In 
seinen  Schriften  „ Medulla  lotjicae"  (1(501), 
„ Medulla  mctaf)hysicae"  (1663)  und  „  Me- 
dulla physicae"  (1664)  hat  er  noch  ganz  die 
tlberkommene  altscholastischc  Richtung  ver- 
treten. 

IMiilippos  aus  Opus  (hi  Lokris)  war 
ein  Schulcr  des  Platon  und  wird  als  aus- 
gezeichnetcr  Mathcmatiker  und  Astrouom  ge- 
riihmt.  Er  gab  die  platoniscbe  Schrift  Uber 
die  Gcsetzc  beraus  und  ist  wabrscheinlich 
der  Verfasser  der  angeblicb  platon  ischen 
Schrift  ^Epinomis".  Da  er  spater  in  der 
lokriscben  Kolonie  Medama  in  Bruttium 
(Untcritalien)  lebte,  wird  er  bisweilen  auch 
als  PbUippos  der  Medmaer  erwslbnt. 

IMiilippos  heisst  auch  ein  Stoiker  aus 
der  Zeit  des  Kaisers  Domitian  und  Trajau. 

I*hilisk(»s  biess  eincr  der  SchUlcr  des 
Kynikers  Diogenes.  Ein  Epikuraer  Philis- 
cus  wurde  im  Jahr  155  vor  Cbr.  wegen 
seines  schlechten  Einftusses  auf  die  Jugcnd 
aus  Rom  ausgewiesen. 


I'h Ho.  siebc  Phildn. 

I'hilodrmoK  aus  Gadara  in  Colesyrien 
(am  Iliileb-See)  lebte  als  Epikuraer  z.nr  Zeit 
Cicero's  in  Rom.  Von  seinen  pbilosopbi.schen 
Schriften  befanden  sich  in  Herculanum  34! 
BUcher,  von  welchen  ein  Tbeil  dcr  nocb 
lesbarcn  Rollen  Bruchstllcke  aus  der  Scbrift 
„tlbcr  die  Frdmmigkeitu  vcrSfTentliclit  wordcn 
ist,  worin  er  seine  religiosen  Anscbauungen 
und  moraliscbe  Lehren  entwickelt  Nach 
Diogenes  von  Laerte  hatte  or  auch  cine 
Schrift  Uber  die  Mcinungen  der  Pbilosophen 
und  eine  Abbandlung  liber  die  Lastcr  und 
die  den8clbcn  entgegengesctzten  Tugcnden 
geschrieben. 

I'liilolaoH  aus  Kroton  odcr  Tarent  in 
Unteritalien ,  ein  alterer  Zcitgcnosse  dc« 
Sokrates  und  Demokritos,  gehorte  zn  den 
altcrn  Pythagoraern  und  lebte  tbcils  zu 
Heraclea  in  Lukanicn,  tbeils  in  Tbeben.  Die 
uns  aus  seiner  Schrift  „ liber  die  Nattir" 
crbaltenen  Bmcbstucke  sind  von  Schaar- 
schmidt  8ilmmtlicb  ftlr  unacht  crklart  worderi, 
wiihrend  andere  Forscher  nur  wenige  der- 
selben  anzweifeln  zn  milsscn  glaubcn.  Er 
bezeiebnet  die  Zahl  als  das  Gesctz  und  den 
Zusammenhalt  der  Welt,  als  die  behcrrschende 
Macbt  Uber  Giittcr  und  Menschen,  als  die 
Bedingnng  aller  Bcstimmtheit  und  Erkenn- 
barkeit  und  erklart  demgemass  die  beiden 
Grundbe8tandbeiten  der  Zahlen,  das  dem 
Ungcraden  cntsprcchcndc  Begrenzte  und  das 
dem  Gcraden  cntsprcchcndc  Unbcgrenzte  flir 
dicjenigen  Dinge,  aus  welchen  Alles  gebildet 
sei.  Das  die  Elemente  vorknlipfende  Hand 
aber  ist  die  Harmonie,  als  die  Einbeit  d(» 
Manuigfaltigen  und  Zusammenstimmung  des 
Zwiespilltigen ,  wiihrend  die  Wurzel  aller 
Zahlen,  ibis  Kins,  der  Aufang  odcr  Grund 
aller  Dinge  ist  und  in  der  Mitte  der  Welt 
kugcl  als  im  eigentlichen  Herde  des  Welt 
alls  thront  Indem  Philolaos  aus  den  vier 
crsteu  Zahlen  die  geometrisclic  Bcstimmtheit 
vPunkt,  Linie,  Flache,  KOrpcr)  ableitete, 
legte  er  auch  den  kleinstcn  Bestandtbeilen 
dcr  ver8cbiedenen  Stoffc  die  Gestalt  dcr  regel- 
massigen  geometrisehen  Korper  bei,  sudasH 
dieselben  entweder  kubiscb  oder  viereckig 
oder  achteckig  odcr  zwiilfeckig  oder  zwanzig 
eckig  seieu.  Dagegen  fllhrt  er  die  phy- 
sikaliscbe  BeschaiTcnheit  auf  die  Fltnfzabl, 
die  Beseelthcit  auf  die  Secbszahl,  die  im  Ge 
him  wobnende  Vernunft,  ebenso  das  Licht 
und  die  Gcsundbeit  auf  die  Sicbenzabl,  die 
Liebe  und  Freundschaft  und  die  Erfindungs 
gabe  auf  die  Achtzahl  zurllck. 

A.  BSckh ,  Philulai)8  des  Pytliajjorcors  Lelwn, 
nobst  den  DruuliHtiickeu  seines  Werkes.  lHlt#. 

C.  Schaarschmidt,  dio  ungebliche  Scbiiftotellcrw 
dos  Philolaos  uiul  die  Hruchstiicke  der  ihm 
zugeschriebeiien  Biichor.  1864. 

I'hihui  aus  Alcxandrien  (Philo  Alexaud 
rinua  oder  Philo  Judaeus)  gewdhnlich  genannt, 
war  wabrscheinlich  im  Jahre  20  vor  dir., 
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in  derselben  Zeit,  als  der  griechische  Geograph 
Strabon  mit  dem  rdmischen  Stattlialter  Gallus 
Aegypten  bereistc,  in  Alexandrien  geboren. 
Er  Btammte  aus  hohcm  pricsterlichem  Ge- 
schlechte,  und  seine  Famine  gehSrte  zu  den 
angesehensten  und  rcichsten  des  Landes. 
Pinion's  Bruder  Alexander  war  znr  Zeit  der 
Kaiser  Tiberius  und  Caligula  Alabarch  oder 
Vorstelier  der  alexandrinischen  Jndenge- 
meinde,  wclche  damals  zwei  Ftinftheile  der 
Stadt  bewohntc.  Mit  dem  Studium  der 
heiligen  Schriften  seines  Volkes,  wclche  den 
alexandrinischen  Juden  in  griechischer  Ueber- 
setzung  vorlagen,  hatte  Philon  in  seincn 
jilngeru  Jahren  die  eifrigc  Bcschaftignng  mit 
tier  griechischen  Philosophic  verbunden  und 
wahrend  seines  kraftigen  Mannes  die  ihm 
vergonnte  Musse  zur  Abfassung  einer  Reihe 
von  SchTifteu  in  griechischer  Sprachc  be- 
nutzt,  die  eigentlick  ein  Ganzes  bilden,  in 
den  Ausgaben  seiner  Schriften  (die  beste 
Ilandausgabe  ist  die  von  C.  E.  Richtcr  in 
Leipzig  besorgte,  1828—30,  in  acht  Bandchcn) 
jedoch  mit  besondern  Titeln  aufgcftlhrt  zu 
wcrden  pflegen.  Er  giebt  darin  in  fort- 
laufeuder  Rede  eine  Erklarung  der  fiinf 
Bflcher  Mose's  (des  sogenannten  Pentatenchs) 
nach  der  damals  unter  den  alexandrinischen 
Juden  verbreiteteu  allegorischen  Schrift- 
auslegung,  wclche  neben  dem  wortlichen  Sinne 
eine  tieferc  geistige  Bedeutung  des  Inhalta 
unterschied,  der  hintcr  dem  Buchstabcn 
verborgen  wire.  Dadurch  ward  es  ihm  mog- 
lich,  platonische  uud  pythagoraische  Anschau- 
ungen,  stoische  und  aristotelische  Gedanken 
auf  das  Gewand  seiner  Gcsetzesanschauungen 
zu  sticken.  Das  mosaische  Gcsetzbuch  gilt 
ihm  als  die  Quelle  der  tiefsten  Weisheit, 
Moses  selbst  als  der  grftsste  Prophet  und 
Philosoph,  ja  als  der  gr&sste  aller  Menschen. 
Die  Auslegnng  der  heiligen  Bilchcr  bis  auf 
das  kleinste  Wrtrtchen  ist  ihm  die  cigenthtim- 
liche  Philosophic  seines  Volkes;  denn  sogar 
in  ihrer  griechischen  Uebersetzung  gelten  ihm 
dicselben  als  gOttlich  eingegeben.  Danebcn 
freilich  enthalt,  nach  seiner  Ansicht,  auch 
die  griechische  Philosophie  ebenso,  wie  die 
griechischen  Dichtcr  die  gfittlichc  Weisheit 
wenn  audi  weniger  rein  und  vollstandig,  als 
das  mosaische  Gcsctz.  Mit  Anerkcnnung  und 
Verehrung  redct  er  von  dem  grosscn,  heiligen 
und  gottlichen  Platon;  er  react  von  der  hei- 
ligen (iemeinde  der  Pythagoracr,  von  dem 
heiligen  Vercine  gottlicher  Manner,  wie  Par- 
mcnides,  Empedokles,  Zenon,  Klcanthcs  und 
andere  griechische  Weisc  waren.  Nicht  ein- 
mal  gegen  die  religidscn  Fabeln  und  Gotter- 
mythen  der  griechischen  Dichter  verhalt  sich 
Philon  feindsclig  und  schlechthin  verwerfend, 
sondern  er  bcnift  sich  mitunter  auf  dicselben 
als  Bolche,  die  cben  nur  mittelst  allcgorischcr 
Ausdcutung  nach  ihrem  physikalischen  odcr 
gcistig  sittlichcn  Sinn  crfasst  werden  mtlsstcn, 
urn  tiefe  Weisheit  darzubicten.  Er  leitet  die 


Vielgdtterei  des  Heidenthums  theils  aus  Irr- 
thum  der  Menschen,  theils  aus  poctischen 
Erdichtnngen  ab,  nur  in  seltenen  Fallen  aus 
mcnschlichcm  Leichtsinne,  der  die  Lastcr  der 
Herocn  vergfittcrte.  Nach  Philon's  Anffassung 
sind  in  den  mythologischen  Gestaltcn  des 
hellenischen  Volksglaubens  theils  die  ver- 
nfinftigen  Seelen  der  Gestirne  und  die  lebcn- 
digen  Krafte  der  Elemente  sinnbildlich  vor- 
gestellt,  theils  niedrigere  Gattungen  gdttlicher 
Mittelwescn,  theils  Heroen  und  grosse  Manner 
der  Vorzcit  und  Wohlthater  des  Menschen- 
geschlechts  personiflcirt :  eine  Anschauungs- 
weise,  ftlr  welche  er  an  namhaftcn  griechischen 
Philosophen  seine  Vorlaufer  hatte.  Daneben 
hielt  er  an  der  unter  den  Juden  Alexandriens 
lHngst  gelaufig  gewordenen  und  von  ihnen 
zu  den  griecnischen  Kirchenvfttern  flber- 
gcgangenen  Voraussetzung  fest,  dass  der 
Inhalt  der  griechischen  Philosophie  aus  der 
mosaischen  Offenbarung  geflossen  und  dass 
die  Weisheit  der  gdttlichen  Gesetzgebimg  auf 
Sinai  in  alle  Weltgegcnden  zu  Barbaren  nnd 
Hellcnen  gednuigen  sei,  indem  die  grie- 
chischen Philosophen  aus  einer  alten  grie- 
chischen Uebersetzung  des  jlldischen  Gesetz- 
buches  geschSpft  hatten.  Ausserjenem  Haupt- 
weTke,  von  welchem  die  uns  in  griechischer 
Sprache  erhaltencn  Schriften  Philon's  nnr 
einzclne  Bestandtheile  bilden,  hatte  er  noch 
ein  zweites  grosseres  Hauptwerk  verfasst, 
welches  in  popnliircr  und  katechetischer  Form, 
in  Fragen  und  Antworten,  den  Inhalt  der 
beiden  ersten  BUcher  Mose's  behandelte;  das 
griechische  Original  dieses  Wcrkes  ist  ver- 
loren  gegangen,  dagegen  ist  davon  zu  An- 
fang  dieses  Jahrhunderts  eine  armenische 
Uebersetzung  aufgefunden  worden,  welche 
in's  Lateinische  abertragen  wurde  und  den 
Inhalt  der  beiden  letzten  Bandchen  der 
Richter'schen  Ausgabe  der  Werke  Philon's 
bildet  Ausser  diesen  beiden  Hauptwcrken 
hatte  Philon  vor  der  Zeit  der  im  Jahr  38  n.  Chr. 
tlber  die  alexandrinischen  Juden  ausgebro- 
chenen  Verfolgungen  noch  eine  besondere 
Schrift  tlber  die  Unverganglichkeit  der  Welt, 
eine  andere  tlber  die  Freibeit  des  Gerechten, 
worin  er  die  palastinensisch-jUdische  Secte  der 
Essener  oder  Essaer  schildert,  und  eine  dritte 
UbeT  das  beschanliche  Leben  verfasst,  worin 
er  die  Grundsatzc  und  Lebensweise  der 
alexandrinisch -jlldischen  Secte  der  Thera- 
peuten  beschreiot.  In  diesen  verschiedenen 
Arbeiten  sind  die  religionsphilosophischen 
und  ethischen  Gedanken  zerstreut,  aus  wel- 
chen  sich  der  Leser  die  philosophische  oder 
richtiger  theosophische  Welt-  und  Lebens- 
anschauung  des  Mannes  erst  zusammensetzen 
muss,  welchcn  schon  einige  KirchenvSter  als 
den  jlldischen  Platon  bezeichneten  und  von 
welchem  Andere  das  Wort  auf  brachten :  „  Ent- 
wedcr  platonisirt  Philon  oder  Platon  philo- 
nisirt!'4  Dies  bezieht  sich  ebensowobl  auf 
den  Inhalt,  wie  auf  die  Form  und  den  Stil 


Digitized  by  Google 


Philon 


669 


Philfin 


seiner  Schriften.  Platon's  Gedanken,  Worte 
und  Kedeweise  bilden  darin,  wie  in  einem 
Gewebc,  gleichsam  den  Aufzug,  wiibrcnd  dcr 
ganze  Vonatli  von  Beredsamkeit,  den  sich 
der  redselige  alexandrinische  Hebraer  aus 
dem  Studium  attiacher  Redner  nnd  Geschicht- 
scbreiber  zu  eigen  gemacht  hatte,  nnd  der 
dazn  verwendet  wird,  um  die  verschieden- 
artigsten  Faden  deB  Einschlags  zu  liefcrn. 
Die  Darstcllnng  seiner  Gedanken  zeugt  von 
eincr  so  grossen  Sorgfalt ,  dass  man  sieht, 
es  war  sein  offenbares  Streben,  seine  Kede 
mit  alien  Schdnheiten  ansznstatten ,  die  dcr 
Ernst  nnd  die  Wflrdc  dcr  vOn  ihm  behan- 
delten  Gegenstilnde  vertragt  Ilin  und  wieder 
scbeint  er  sicb  wohlgefttllig  im  scboncn 
Spiegel  des  klaren  Flusses  seiner  anmu- 
thigen  Rede  zn  bescbaucu.  Wo  er  aber  als 
JUnger  Mose's  aus  dem  Mittelpunkt  seines 
religiosen  Lebens  und  im  Geftlblc  dcr 
Ileiligkeit  des  gdttlicbcn  Nationalgesctzes 
scbreibt,  da  gewinnen  seine  Gedanken  an 
Tiefe  und  Ftille,  und  scin  Ausdruck  erhalt 
eine  grossartige  Erbabenbeit  und  Wfirde. 
FUr  den  vollendeten  Weisen  ist ,  nacb  Pin- 
ion's Ansicht,  die  Gottheit  der  einzigc  Gegen- 
stand  des  Wissens;  denn  Gott  allcin  ist  das 
wabrhaft  Seiende  und  vollkommcn  Gute.  Die 
llbersinnlichc  Welt  dcr  gdttlichen  Gedanken 
und  Kriifte,  sodann  ihr  gegeniiber  als  ibr 
Ab-  und  Nacbbild  die  sinnlicbe  Erscheinungs- 
welt  und  endlicb  des  Mcnscben  Erbebung 
aus  der  Erscheinungswelt  zum  Uebersinn- 
licben:  dies  sind  die  Angclpnnktc,  um  wclcbe 
sicb  die  Gedankenwclt  des  „jtidischen  Platonw 
bewegt,  und  schen  wir  ibn  scblicsslicli  in 
seiner  Lehre  von  der  Zukunft  des  Mcnschen- 
geschlechts  auf  Erden  mit  den  messianischen 
Erwartungen  seines  Volkes  im  Wesentlicben 
ziuwunmentreffcn ,  so  baben  wir  damit  die 
Grundztlge  seiner  Weltansicht  vollstsndig  bei- 
sammen. 

Wie  das  Augo  (so  lehrte  Philon)  zwar 
das  Andere  sieht,  nicbt  aber  sicb  selbst,  und 
wie  der  Verstand  zwar  Anderes  versteht, 
sicb  selbst  aber  nicbt  wahrnimmt ;  so  ist  keine 
Seele  aus  Bich  selber  geschickt,  den  Schopfcr 
zu  sehen,  und  das  Angesicbt  des  Seienden 
zu  erblicken,  welcher  wie  ein  Wagenlenker 
oder  Steuermann,  boch  fiber  Leibern  nnd 
Seelen.  fiber  den  unsicbtbaren  Naturen,  den 
Gedanken  nnd  Geistern,  fiber  Erde,  Luft, 
Himroel  und  irdiscben  Kraft  en  erhaben  stebt. 
Als  Sonne  der  Sonne  ist  Gott  der  alleinige 
Ort,  der  allein  Stehende  und  das  ewige  Ruben 
und  doch  der  allgemeine  Beweger  und  die 
bewegende  Ursache  von  Allem.  Von  ihm  wird 
Alles  crffillt  und  Er  ist  es,  der  Alles  umfasst, 
ohne  selber  umfasst  zu  werden,  welcbem 
allein  es  zukommt,  fibcrall  und  nirgends  zu 
sein  und  docb  Alles  zu  tragen  und  zu  baltcn 
in  seiner  Kraft.  Gott  allein  ist  auch  einzig 
nnd  Eins,  nicbt  gemiscbt  und  zusammcn- 
gesetzt,  wie  das  Sicbtbare  und  Vergilnglicbe, 


sondern  durchaus  einfacbe  Natur,  ffir  sicb 
selbst  keincs  Dingcs  bedfirftig  und  nur  sieb 
selbst  gleicb  und  iihnlicb,  nur  sich  selbst  be- 
greiflich,  darum  Uber  alle  menschliclie  Namen 
erhaben  und  keinem  Wissen  errcichbar,  von 
der  Welt  und  allem  Sichtbareu  durchans 
verschieden  nnd  ausserhalb  alles  Gcschaffenen, 
fiber  Zeit  und  Raum  erhaben,  der  LTnge  wordene, 
von  allem  Endlichen  uuberfihrt,  besser  als 
das  Gute  und  Schonc,  reiner  als  die  Einheit 
und  seliger  als  die  Seligkeit  durch  keinen 
andcrn  Namen  als  den  des  Seienden,  d.  li. 
den  unaussprechlichcn  Namen  Jahveh  (Jeho- 
vah) zu  bezeichnen.  Die  Welt,  in  welcher 
das  Seiende  von  Ewigkcit  her  sich  befindct, 
der  un8ichtbare  Ort,  worin  die  Gottheit  stebt, 
ist  allein  dcr  unkorpcrlichc  gottliche  Gedmike, 
der  gleichsam  als  das  Iautlosc  Selbstgcspriich 
des  Ewigcn  Eins  nnd  dasselbc  ist  mit  seinein 
Worte,  dem  gottlichcn  Logos.  Aber  Gott 
fing  nicbt  frilhcr  an  zu  denken,  als  zu  han- 
deln.  denn  zeitlos  ist  seine  Kraft,  und  zeitlos 
ist  Alles  bei  ihm  geworden.  Er  ist  nicbt 
Zeit,  sondern  sein  Lcbcn  ist  Ewigkeit,  das 
Urbild  nnd  Muster  der  Zeit;  in  dcr  Ewigkeit 
aber  ist  Nichts  vergangen  und  Nichts  zu 
kilnftig,  sondern  alles  gegenwartig.  Gottes 
Gedanke  ist  seine  That;  denkend  handelt 
Gott  zugleich.  Seine  Gedanke  ist  die  un 
sicbtbare  Welt,  der  einsame  Ort  der  giitt- 
lichcn  Kriifte  und  die  Ffille  eincr  gedachten, 
uukorperlichen,  gOttlichen  Welt.  In  dcr 
Reihe  dcr  gottlichcn  Krfifte  steben  die  Gfite 
nnd  Macht  oben  an,  welche  in  der  heiligen 
Schrift  als  Gott  und  Hcrr  nnterschicdeii 
werden.  Ueber  btnden  schwebt  als  das  um 
fasseude  Hohcrc  lebendig  der  gottliche  Ge- 
danke (Logos),  dcr  die  hochste  gottliclu' 
Kraft  selber  ist  und  eincr  cwig  fluthenden 
Quelle  gleicht,  einem  Flnsse,  aus  wclchcm 
Alles  hcrvorstromt.  Dem  allein  wabrhaft 
Seienden  gegenflber  ist  der  nnbescelte,  leb- 
losc  nnd  unbewegte,  eigenschafts  -  und  ge- 
staltlose,  nngeordnete  und  mit  sich  strcitende, 
nngewordene  StofT(Materie)  das  Niehtseicnde, 
Dnnklc  und  Lecrc,  die  nur  leidende  und 
nimmer  wirkende  Weseubeit,  in  Wahrhcit  das 
Wcsenlosc.  Mit  diescm  Stoffe  tritt  das 
Gdltliche  in  seiner  Majestftt  und  Hcilichkeit 
nimmer  in  Berfihrung.  sondern  bleibt  ihm 
mit  seiner  Natur  ewig  ferne.  Nur  mit  seincm 
Gedanken  (Logos)  nnd  den  Wirkungcn  seiner 
gottlichcn  Kraft  reicht  er  zn  ihm  herab, 
um  die  Leere  damit  zu  erffillen  und  zu  be- 
seelcn,  damit  sic  aus  ihrcm  Nichtscin  herans 
trete  und  am  wabrhaft  Seienden,  am  gOtt- 
lichen Lcbcn  Anthcil  uud  von  demselbcn 
Ordnung  und  Gcstalt,  Beseeltheit  und  Ein- 
klang  cmpfange.  Denn  da  Gott  allein  wirk- 
lich  ist,  so  ist  ihm  das  Wirken  ebenso  noth- 
wendig,  wie  dem  Feucr  das  Brcnnen,  und 
mit  dem  Wirken  seiner  Kraft,  dem  gSttlichen 
Gedanken,  muss  er  in  Allem  gegenwartig 
sein.   Darum  ffihrt  er,  um  neidloa  seine  GUte 
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mitzutheilen  und  seine  Macht  kund  za  thun, 
seinen  Gedanken,  scin  cwiges  Wort,  in  das 
Nichtsciende  oder  das  Andcre  ein,  das  nicht 
Er  aelber  ist,  und  so  entstand  aus  dem  leb- 
nnd  seelcniosen  Stoffe  einc  geordnete  sicht- 
bare  Welt.  Nach  dem  gedachten,  kSrper- 
lichen  Urbilde,  der  nnsichtbaren  und  llber- 
sinnlichen  Welt  der  gflttlichcn  KraTte  oder 
Ideen,  welcbe  die  heilige  Schrift  Eugel  nennt, 
bildete  der  Weltbaumeister  ein  Ab-  und 
Nacbbild,  darait  die  erscbeinenden  Dinge  die 
verkorperten  Nachbilder  jener  gflttlichen 
Kraftc  wftren  und  somit  der  gottliche  Ge- 
danke  das  Siegel  sci,  als  dessen  Abdruck 
die  sicbtbare  Welt  erscbeint  So  zieht  das 
gottliche  Wort  (Logos)  die  Welt  an  wie  ein 
Gewand  und  ist  das  die  Tlieile  der  Welt 
verknflpfende  Rand,  die  Alles  bindendc  und 
ordnende  Kraft,  das  ewigc  Gesetz  Gottes, 
das  die  Welt  von  einem  Eude  zutn  andern 
trfigt,  bowegt  und  zusammenbalt,  die  kttnst- 
lerisch  bildende  und  die  Kcime  alles  Werdens 
und  Gescbebens  in  sich  tragende  Vernunft, 
die  Alles  durcbdringende  und  erfflllende 
Seele  der  Welt,  der  Vermittler  zwischen  ibr 
und  dem  Ungewordenen,  der  Stellvcrtreter 
Gottes  und  des  gQttlichen  Willens  in  der 
sicbtbaren  Welt,  der  Quell  der  Weisheit  und 
Tngcnd  fflr  die  Menschen,  das  Vaterland 
weiser  Seelen,  der  Herrschcr  und  Steucrmann 
der  Weisen,  der  Fllrsprecber  und  Hohe- 
priester  der  Menschen  vor  Gott,  der  zweite 
Gott  oder  der  erstgeborne  Sobn  Gottes. 

Dagegen  ist  der  jtingere  Sohn  Gottes  die 
sicbtbare  Welt  als  der  grbsste  der  Leiber 
und  voll  von  Leibern,  nicbt  unendlicb,  sondern 
begrenzt,  rund  und  von  Kugelgcstalt  und 
aus  vielen  Kreisen  bestehend.  indem  alle 
ibre  Tbeile  gleichmassig  nach  der  Mittc 
streben  und  kcin  Ort  ausserhalb  der  Welt 
fiir  die  Leere  bleibt.  Wie  die  sicbtbare 
Welt  das  Ab-  und  Nacbbild  der  unkSrper- 
licben,  gedacbten,  Ubersinnlicbcn  Welt  ist, 
welche  im  gottlichen  Gedanken  oder  Worte 
(Logos)  stebt;  so  ist  in  ibr  nach  Maass  und 
Zahi  Alles  geordnet,  und  alle  Dinge  baben 
an  dem  nnsichtbaren,  gcbcimnissvollen  Wesen 
der  Zahl  Antbeil,  so  dass  die  Natur  des  Ge- 
HcbafTenen  nunmehr  die  Woblordnung  des 
vorber  Ungeordneten  und  die  Welt  die 
vnllkominenstc ,  beste  und  tadellose,  schOn 
und  gtittlicb  ist,  voll  Einklang  nnd  Harmonie 
uacb  der  Weise  einer  Leier.  Denn  der  g5tt- 
liehe  (Jedanke  in  ibr  ist  Ptlbrer  und  Hcrr 
des  Einklangs  nnd  macbtc,  seine  Kraft  bis 
RUB  Ende  ausspannend,  Jeglichcs  mit  Jeg- 
licbem  zu8ammenstimmend.  Jeder  Tbeil  der 
Welt  bat  seine  Bewobner;  der  reinc  Himmel 
ist  der  Unsterblicben  Bcbausung  und  Gottes 
uiiverganglichc  Konigsburg,  die  Erde  der 
Stcrblicben  Herd.  Den  obcrsten  Rang  in  der 
sicbtbaren  Welt  nebmen  die  Gestirne  ein, 
als  lebendige  nnd  beseclte  Wesen,  als  sicbt- 
bare Gutter.   Ibre  Bcbausung,  der  Himmel, 


ist  aus  dem  fdnftcn  Elemente,  dem  reinsten 
Aether  gebildet  und  von  der  NatnT  der 
Ubrigen  Elemente  durchaus  verschieden.  Der 
Himmel  ist  unendb'cb  gross  und  wird  nicht 
vom  Leeren,  sondern  vom  Unendlichen  um- 
fasst;  denn  ausserhalb  der  Welt  ist  Nichts, 
und  ihre  und  des  Himmels  Grenze  ist  der 
Gott.  Als  die  Mitte  der  Schopfung  ist  die 
Erde  im  unermesslichen  Kreis  gelagert, 
zwischen  ihr  und  der  himmlischen  Welt  der 
Mond,  mitten  im  Luftranme,  welcher  der 
feurige  Lebensstoff  der  irdischen  GeschGpfe 
und  in  seiner  obern  Region,  fern  von  der 
Erde,  wie  eine  volkreiche  Stadt,  voll  von 
kdrperlichen  Seelen  ist  Von  diesen,  welche 
Theile  der  allgemeinen  Wcltseelc  sind,  fahren 
einige  hemieder,  um  sich  in  sterbliche  Leiber 
fesseln  zu  lassen.  Es  sind  dies  diejenigen, 
welche  der  Erde  am  N&chsten  sind  und  am 
Meisten  das  Fleisch  lieben  und  von  welchen 
einige  nach  bestimmten  Zeitlauften  aus  dem 
Strome  des  Sinnlichen  wieder  anfschweben, 
ausgeschieden  aus  ihrcn  Korpern.  Von  diesen 
sin  ken  dann  einige  wieder  zurflck,  aus  Sehn- 
sucht  nach  den  Gewohnheiten  des  sterb- 
lichen  Lebens ;  die  andern  aber  baben  dessen 
Nichtigkeit  erkannt.  haben  den  Leib  als  ein 
Gefangniss  und  Grab  ansehen  gelernt,  fliehen 
aus  ihm  als  einem  unreinen  BehaMter,  schweben 
cmpor  mit  lichten  Schwingen  zum  Aether 
una  leben  ewig  in  den  seligen  lichen.  Andere 
wiedernm  sind  durch  und  durch  rein  voll 
Tugend  und  gOttlichen  Geistes;  sie  baben 
niemals  Sehnsucht  nach  dem  Irdischen  ge- 
fUhlt,  sondern  sind  Statthalter  des  All- 
m^chtigen;  sie  sind  gleichsam  die  Angcn  und 
Ohren  des  grossen  Konigs,  da  sie  Alles 
sehen  nnd  hdren.  Diese  Seelen  nennen  die 
Philosophen  Dftmonen,  die  heiligen  Scliriften 
Engel.  Solche  Seelen,  die  niemals  von  Lust 
nach  dem  Irdischen  ergriffen  sind,  dienen 
dem  Vater  und  Ilerrn  der  Welt  als  Boten 
an  Menschen  und  nehmen  als  solche  ent- 
weder  vortlbergehend  menschliche  Leiber 
an  oder  bertlhren  ungesehen  die  Mcnschen- 
seele.  Es  giebt  nicht  Teufel  und  bose  Engel, 
sondern  nnr  gefallene  Geister,  d.  h.  Menschen- 
seelcn  in  irdischen  Leibern;  Teufel  und  bose 
Engel  sind  nur  Vorstellnngen  des  Volks 
abcrglaubcns.  Als  ein  Ausfluss  des  reinen 
Aethers,  woraus  der  Uimmel  und  die  Ge- 
stirne gebildet  sind,  koramt  die  Vernunft 
von  aussen  her  mit  dem  ernfihrenden  und 
empfmdenden  Theile  der  Menschenseele  zn- 
sammen,  um  nach  der  Trennung  vom  Leibe 
im  Tode  wieder  zum  Gcnusse  des  gdttlichen 
Lebens  aufzusteigen,  wfihrend  die  schlechten 
Seelen  zuvor  durch  eine  neue  Seelenwanderung 
gercinigt  werden.  Seinem  vernflnftigen  Geiste 
nach  ist  der  Mensch  ein  g5ttliches  Bruch- 
stflck ,  das  aber  nicht  von  seinem  Ganzen 
getrennt  ist;  denn  Nichts  wird  vom  Gott- 
lichen durch  Abtrennung  ausgeschieden, 
sondern  nnr  durch  Ausdehnung.   So  ist  der 
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Mensch  Gottes  Ebenbild  nnd  Stellvcrtreter 
auf  Erden  und  hat  als  Statthalter  des  ersten 
und  grossen  KOnigs  die  Herrschaft  Qber  das 
Irdische.  Von  den  vier  Thcilcn,  aus  dcnen 
der  Mensch  besteht,  sind  der  Leib,  die  Sinne 
und  die  Sprache  begreiflich,  der  Geist  da- 
gegen  nicht  begreiflich.  Das  Blut  ist  die 
lebendige  Seele,  nnd  der  Geist  ist  die  Seele 
der  Seele,  nnd  es  giebt  darum  ein  doppeltes 
Henschengeschlecht,  ein  solches,  das  im  filnt 
und  in  fleischlicber  Begicrde  lcbt  r  nnd  ein 
anderes,  das  im  gOttlichen  Geist  und  in  der 
Vernunft  lebt  Ein  unreines  Gefangniss  ist 
der  Leib  fUr  die  Seele  und  der  Quell  des 
Biisen  und  innern  Unfriedens.  Die  Knecht- 
sehaft  und  Demtlthigung  der  Seele  hat  in 
der  irdischen  Wohnung,  dem  Grabe  des 
Leibes  ibren  Grund;  denn  die  Leidenschaften 
wurzeln  im  Fleisch  und  erwacbsen  aus  ihm. 
Darum  ist  des  Menschen  Natnr  von  Jugend 
auf  von  sclbst  zum  Bdsen  geneigt  sodass  er 
unter  dem  llppigen  Auswnchs  der  taster  fast 
erliegt  nnd  auch  der  Vollkommenstc  der 
Sflnde  nicht  entllicht,  wenn  er  einmal  ge- 
boren  ist.  Kann  nun  der  Mensch  fur  sich 
nur  Boscs  thun ,  so  kommt  jede  gute  That 
allein  von  Gott.  Strebt  nfimlich  der  Geist 
nach  scinem  Ursprunge  zurtlck,  so  stosst  er 
jede  Ncigung  zum  Sinnlichen  von  sich,  wider- 
strebt  der  sinnlichen  Lust  und  stirbt  schon 
im  Leibe  dem  leiblichen  Leben  ab,  indem 
er  die  Lust  giinzlich  auazurottcn  strebt  Dies 
ist  das  Ziel  des  menschlichen  Lebens,  durch 
die  Weisheit  mit  Gott  vereinigt  zu  werden. 

Jedes  Fleisch  verdarb  zwar  den  voll- 
kommenen  Weg  des  Ewigen  und  Unvergang- 
lichen,  der  zu  Gott  fOhrt;  aber  seinem  Geiste 
nach  ist  der  Mensch  mit  Gott  verwandt,  nnd 
wie  nun  jedes  Abbild  sich  nach  dem  sehnt, 
dessenNachbild  es  ist,  und  wie  das  Gewordene 
nach  dem  trachtet,  von  welchem  es  gepflanzt 
ist,  nnd  AUes  nach  Gott  dllrstet:  so  zieht 
auch  Gott  unser  Geschlecht  zur  Tugcnd, 
die  unser  Gesetz  und  unsere  Bestimmnng  ist. 
Ohne  Aufschub  also  sollen  wir  versuchen, 
auf  nnserer  irdischen  Wanderschaft  den 
Weg  des  Ueils  zu  wandeln,  und  dieser  ist 
die  Weisheit,  durch  welche  allein  denwollenden 
Seelen  die  Flucht  ans  dem  Irdischen  zum 
Ungeschaffenen  moglich  wird  nnd  die  Ein- 
kehr  in  die  Stadt  des  Seienden,  die  in  den 
Kegionen  der  Sinnenwelt  nicht  zu  suchen 
ist.  Die  Weisheit  ist  das  wahrc  Vertranen 
auf  das  wesentlich  Seiende  und  das  Schauen 
desselben  oder  das  Wiasen  des  Gottlichen 
tind  Menschlichen,  des  Himmlischen  und 
Irdischen  in  ihren  Ursachen,  die  Erkenntniss 
des  Beaten.  Denn  allcs  Geschaft  des  Zeit- 
lichen  ist  Nidus ,  nnd  Gott  allein  ist  das 
lautere  Sein  und  was  allein  Festigkeit  und 
Bestand  hat  Aus  der  gtfttlichen  Weisheit 
die  eins  ist  mit  dem  gfittlichen  Wort  una 
Gedanken  (Logos),  entspringt  alle  mensch  - 
liche  Weisheit  und  Tugend,  worin  allein  das 


gfittliche  Wort  die  Seele  beharren  litest  In 
der  Nachahmung  der  Gottlieit,  im  Streben 
nach  dem  nns  eingepflanzten  gottlichen  Ur- 
bilde  besteht  alle  Tugcnd.  Diese  ist  aber 
doppelter  Art,  eine  uiedere  oder  irdische 
und  eine  h6here  oder  gottliche.  Wer  indessen 
der  gottlichen  Tugend  nachstreben  will,  muss 
zuerst  der  menschlichen  Genflgc  lcisten,  zu 
welcher  verschicdene  Wege  und  Stufen 
fahren.  Durch  Uebnng  und  eigne  Kraft 
strebt  der  Asket  oder  Tugendkampfer  das 
Ziel  zu  erringen;  durch  Studium  und  Unter* 
richt  mit  Hiilfe  der  Philosophic,  des  mosaischen 
GesetzeaundlebendigerBeispielederFrommig- 
keit  streben  die  himmlischen  Mcnschen  nach 
dem  Ziele  der  Weisheit;  die  Tugend  aus 
Natur  ist  jedoch  der  kSnigliche  und  bestc 
Weg,  welchen  die  gdttlichen  Menschen,  die 
Propheten  und  Priester  unsers  Geschcchts 
wandeln,  die  das  Sichtbare  Uberfliegen. 
Aber  weder  kann  der  Unterricht  ohne  Natur 
und  Uebung,  noch  endlich  die  Uebung  ohne 
Natur  und  Unterricht  zum  Ziele  gelangen. 
Auch  in  dem  Tugendstreben  giebt  es  Stufen : 
Anfanger.  Fortschreitende  und  Vollkommene. 
Darum  schreibt  Moses  von  drei  weisen  Stamm- 
liiuptern  unsers  Gcschlechts,  die  zwar  nicht 
densclben  Weg  einschlugen,  aber  zu  dem- 
selben  Ziele  gelangtcn.  Der  filtestc  von 
ihnen,  Abraham,  strebte  auf  dem  Wege  des 
L'nterrichts  nach  der  Tugend;  der  nndere, 
Isaak,  erreichte  sie  durch  angeborne  Kraft 
oder  durch  Natur;  der  dritte,  Jakob,  gelangte 
zu  ihr  durch  asketischo  Uebungen.  Die 
Askese  ist  eine  Tochter  des  Unterricht*,  die 
Natnr  dagegen  ist  zwar  beiden  verwandt, 
als  ihre  gemeinschaftliche  Wurzel,  aber  sie 
hat  den  entschiedensten  Yorzug  vor  ihnen. 
Vier  Weisen  der  Erkenntniss  Gottes  giebt 
es.  Die  Betrachtung  der  Natur  zunacliKt 
ist  das  Thor  und  die  Leiter  zum  Iliinmel 
der  Wahrheit;  sie  lehrt  nns  die  Gerechtig- 
keit  allcs  GeschafTenen  und  nnserc  eigne 
Schwachheit  und  weiset  uns  auf  Gott  als  den 
Urquell  der  Weisheit  hin.  Selbstbetrachtung 
und  Selbstcrkenntniss  ist  die  zweite  Weise, 
welche  nns  nnserc  Nichtigkeit  Schwachheit 
nnd  Nicdrigkeit  erkennen  lehrt.  Die  dritte 
Weise,  die  Erkenntniss  Gottes  aus  den  gutt- 
lichen Krliften.  ftlhrt  zur  Vcrachtung  der 
Gilter  des  Leibes  nnd  des  GlUckes.  Die 
hdchste  Weise  der  Gottescrkcnntniss  ist  dM 
Schauen  Gottes.  Um  dahin  zu  gelangen, 
muss  der  nach  Weisheit  und  Tugend  strebende 
Mensch  sich  feststellen  in  der  Seele,  darf 
sich  nicht  selber  leben,  sondeni  muss  AUes 
Gott  darbringen.  Willst  du  die  gdttlichen 
GQter  erben.  o  Seele,  so  verlasse  nicht  bios 
die  Erde,  d.  n.  den  Leib,  die  Verwandtscliaft, 
d.  h.  die  Sinne,  das  Vatcrhaus  oder  die 
Hede.  sondern  fliehe  anch  dich  selbst,  gehe 
ans  air  herans.  wie  die  von  gfJttlicher  Be- 
geistcmng  trunKcnen  Korybanten.  Denn  Erb- 
achaft  der  himmlischen  GUter  ist  nur  da, 
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wo  die  Seele  in  Begeisterang  nicht  mehr  bei 
sich  selber  ist,  sondcrn  in  gottlicher  Licbe 
schwelgt,  und  von  der  Wahrheit  geleitet, 
liinauf  zum  Vater  gczogen  wird.  Der  nach 
Frciheit  strebende  Geist  muss  allca  Sinnliche, 
wie  die  Werkzeuge  dcsselben  und  die  Tau- 
scbungen  einea  sophiatischen  Verstandes  ver- 
lasscn ,  ja  sich  selbst  aufgeben.  Hat  sich 
die  Seele  ganz  ibrer  sclbst  cntiiussert  und 
Gott  liingegeben,  so  bOrt  das  Gettlmmel  der 
durcb  Aeusscrea  angeregten  Sinnc  auf  nnd 
es  berracbt  vollkoinmene  Rube.  Die  Bande, 
welcbe  die  eiteln  Sorgen  des  sterblicben 
Leibes  nm  una  achlingen,  werden  geaprengt, 
der  Geist  tritt  nus  sich  selber  heraus,  ja 
fiber  die  gdttlicben  Krftfte  nnd  ihren  Ort, 
den  gottlicben  Gedanken  (Logos)  binans,  er- 
roiclit  die  Grenzen  dea  Weltalls  nnd  geniesst 
den  bimmliacben  Anblick  des  Lngezeugten, 
vom  Licbte  der  Gottheit  sclbst  umstrablt. 
Der  so  Vollendete  bat  Gottes  Loos  und  tragt 
Gott  in  sicb  selbst,  urn  aus  cinem  Sohue 
des  gottlicben  Gedankens  ein  gottgcliebter 
Menscb,  ein  Sobn  Gottes,  ein  PriestcT  und 
llerrscber  der  Welt,  einc  StUtze  der  Viilker 
und  Staaten  zu  werden  und  mit  dem  gott- 
licben Worte  (Logos'!,  das  bisber  sein  Filbrer 
war,  gleichen  Scliritt  zu  baltcn.  lleiterkeit, 
Freude  und  Fricdc  im  Besitzc  der  gdttlicben 
(•ilter  ist  sein  Theil;  sein  Leben  ist  ein  fort- 
gesetztes  Fest,  und  wenn  der  grossc  Haufe 
den  Vollkommcnen  nachabmen  wolltc,  so 
wiiren  alle  Stiidte  voll  GlUckseligkeit  und 
d:u  Leben  der  Menscben  eine  Keihe  von 
Festen.  Das  himmlische  Manna  erleucbtet 
und  versUsst  die  bcachauende  Seele  und  er- 
beitcrt  durcb  lieblicbe  Kede  die  nacb  Frommig- 
keit  bungernde  und  dllratende  Seele.  Wen 
diosc  begeisterte  Erbebung  zu  Gott,  die  gott- 
licbe  Ekstase  ergriffen  bat,  in  dem  ist  die 
.Sonne  des  cignen  Bewusstseins  untcrgegangen 
vor  dem  Aufgangc  des  gottlicben  Lichtcs. 
Ks  ist  ilun  zu  Mutbc,  wie  einem  sprach-  und 
bewusstloaeu  Kindc;  der  gdttlicbe  Geist  wobnt 
in  ihm  nnd  bewegt  ihn  willcnlos,  wie  die 
Saiten  eines  muaikaliscben  Instrumcntea.  Aber 
die  Hobe  dieser  Schauung  Gottes  ist  ein 
gcheimnissvoller  Scbatz,  dessen  nur  Wenigc 
tbcilbaftig  werden  und  von  welchctn  nnr  zu 
Kingeweibten  zu  reden  erlaubt  ist  Nur  dem 
rcinstcn  und  geistigsten  Gescblecbtc  erweist 
Gott  der  Gnadcngaben  grdsste,  indem  cr  seine 
eignen  Werke  zeigt.  Ein  herrliches  Ziel, 
und  auf  dem  Wcge  dabin  glanzt  mancber 
Prcia.  Der  erste  Same,  den  der  Welten- 
schiipfer  in  das  beilige  Saatfcld  einer  ver- 
ntlnftigen  Seele  ausstreut,  ist  die  Hoffnung, 
die  Quelle  alles  Leliens.  Nur  der  allein  ist 
lobenswerth.  der  seine  Hoffnung  auf  Gott 
aetzt,  alB  den  Urbcber  und  Erbaltcr  der 
Creatur.  Und  wcr  in  diesem  Kampfc  den 
Sieg  errungen,  wird  Enos  oder  Menacb  ge- 
nannt,  zum  Beweise,  dass  nur  der  filr  cinen 
recbten  Menscben  gelten  kauu,  der  auf  Gott 


hofft,  Der  zweite  Preis  nacb  der  Hoffnung, 
als  der  Nabrung  tugendhafter  Seelen,  kommt 
der  Bnsse  oder  Sinnesanderung  zu,  die  zwar 
daa  unwandelbare ,  sUndlose  und  sicb  selbst 
gleicbe  Sein  nicbt  erreicbt,  aber  plotzlicb 
von  Eifcr  und  Liebe  zur  Besaemng  ergriffen, 
sicb  beeilt,  der  Ungerecbtigkeit  und  Selbst- 
sucbt  abzusagen  una  der  Gerechtigkeit  nnd 
Mftssigkeit  sich  binzugeben.  Der  Mann,  dem 
dieser  zweite  Preis  zu  Theil  wnrde,  beisst  in 
der  heiligen  Schrift  Henoch.  Der  drittc  Preis 
wird  der  Gerechtigkeit  zu  Theil  und  besteht 
darin,  dass  der  Gerechte  beim  allgemeinen  Ver- 
derben  gerettet  wird.  Diescn  Mann  nennen  die 
Hellenen  Deukalion,  die  Chaldaer  Noah.  N.ach 
dieser  ersten  Dreizahl  tugendhafter  Mauner 
kommt  eine  zweite,  hdhere  und  heiligere  aus 
demselben  Stamme.  Der  Anfuhrer  dieses  gott- 
Iiebenden  Geschlechts  war  Abraham  als  der 
Erste,  der  von  der  Eitelkeit  zur  Wahrheit 
(Iberging  und  auf  dem  Wege  des  Unterrichts 
nacb  Vollkommenheit  strcbte;  cr  erhielt  als 
Kampfpreis  den  Glauben.  Der  Anderc,  der 
durcb  das  Geschcnk  der  Natur  die  Tugend 
fand,  Isaak,  erhielt  die  Freude  zum  Preis. 
Der  Drittc  endlich ,  Jakob ,  der  durch  raat- 
lose  Ucbuug  zum  Ziele  kam.  erhielt  das 
Schauen  Gottes  zum  Lohne.  Als  unnmgang- 
lich  nothwendig  aber,  um  der  Gnadc  Gottes 
theilhaftig  zu  werden,  erscheint  die  feste, 
uncrschiltterliche  Eigenachaft  des  Glaubens, 
der  zweifellosen  Zuversicbt,  der  vollcndeUtcn 
Tugend,  womit  die  fromme  Seele  nicht  fflr 
daa  Ge8chenkte  dankt,  sondern  fflr  das  Ver- 
heisaene.  Die  fromme,  von  himmlischer 
Sehnsucht  crgriffene  Seele  istfrei:  denn  wie 
sollteu  die  Freunde  Gottes  noch  Knechte 
sein,  da  sie  vielmebr  Allherrscher  nnd  KOnige 
der  Kdnige  sind  ? 

Heilvoll  fttr  Alle  ist  die  gdttliche  Vor- 
sehuug  und  Leitung  der  Welt,  denn  Er  ist 
seiner  Natnr  nach  der  Heiland,  der  Vater 
und  Filbrer  des  Alls  durch  sein  selbstherr- 
schendes  Geaetz,  und  seine  auch  auf  das 
Einzelne  sich  erstreckende  Vorsehung  ist 
die  Seele  der  Welt.  Seine  gdttlicben  Ge- 
danken und  Kraftc,  die  Engel,  sind  die 
Wachter,  welche  bestandig  die  Welt  um- 
wandern.  Den  korperlosen  und  seligen 
Geistern  erscheint  Gott,  wie  er  ist,  und 
Hpricht  mit  ihnen  wie  ein  Freund  mit  Freun- 
den ;  dagegen  den  Seelen,  die  noeh  an  KOrper 
gebunden  sind,  erscheint  er  unter  der  Gestalt 
von  Engeln  oder  Menscben.  Der  gdttliche 
Gedanke  (Logos)  ist  der  Engel.  welcher  der 
Hagar,  dem  Jakob  und  dem  Bileam  erschien, 
der  Racheengel,  welcher  Sodom  und  Gomorra 
zerst^rte,  der  dem  Moses  im  feurigen  Busch 
und  auf  dem  Bcrge  Horeb  erBchicn,  der  als 
Wolkc  dem  Volke  Israel  beim  Auszng  ans 
Aegypten  voranging  und  dasselbe  als  Sftule 
in  der  WUstc  leitete.  Nicht  bios  Herrscher 
ist  Gott,  sondern  auch  liebender  Vater;  nur 
aber  dUrfen  wir  die  gottlicben  Gerichte  nicht 
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nach  unaerm  Maaaastabe  me&sen.  Sind  die 
Schlechten  oft  auaserlich  gltlcklich,  so  iat  es 
die  Langmuth  Gottes,  die  da  wartet,  ob  sich 
die  SUnder  nicbt  etwa  besaern;  auch  sind 
die  Vorzflge,  welche  aie  genieaaen,  keine 
wahren  Gflter ;  ein  Mensch,  der  voll  Herrsch- 
aucht,  Wolluat  und  Bo8heit  ist,  kann  sich 
keines  wahren  GlUckes  erfreuen.  Sehr  oft 
haben  scheinbare  Uebel  gute  Folgen ;  acheinen 
aber  hie  und  da  Gute  zu  leiden,  so  muss 
man  bedenken,  dass  Gott  nur  im  Groaaen 
die  Aufaicht  fUhrt,  alao  auch  nicht  auf  jedea 
Haupt  Acht  haben  kann.  Auch  gehen  oft 
Unschnldige  mit  Schuldigen  zu  Grunde,  nm 
den  Sterblichen  die  Strenge  der  gOttlichen 
Gerechtigkeit  fUhlbar  zu  machen.  Oft  aber 
ist  das  Leiden  einea  Gcrechten  nur  Schein, 
und  die  una  ala  gut  erscheinen,  sind  es  eben 
oft  nur  in  den  sterblichen  Augen,  nicht  aber 
vor  Gott,  dessen  Richterauge  von  der  Ober- 
flache  in  das  Innerste  der  Seele  dringt.  In 
der  Natur  geschieht  zwar  Einigea  durch  die 
Vorsehung,  wie  das  Zusammenwirken  der 
Elemente  zur  Erhaltung  des  Weltganzen, 
Anderea  dagegen  bios  als  nothwendige  Folge 
von  andern  Zwecken  der  Gottheit.  Schuld 
der  Menschen,  nicht  der  Vorsehung  ist  es, 
wen  i)  Menschen  durch  reissende  Thiere  in 
der  Waste  zerrissen  werden;  denn  warum 
sind  aie  nicht  in  den  Mauern  der  Stadte 
geblieben,  wo  sie  sicher  waren?  Das  Beste 
geschieht  in  der  Welt  zugleich  durch  Gott 
und  von  ihm;  was  aber  nicht  das  Beste  ist, 
geschieht  nicht  von  Gott,  sondern  nur  durch 
ihn,  und  oft  gebraucht  er  kleine  SUnder  als 
Diener  der  Strafe  gegen  solo  In  •,  welche 
ttidtlichen  Frevel  auf  sich  geladen  haben, 
darait  kein  Reiner  sich  durch  Mord  zu  be- 
flecken  braucht  Es  giebt  hauptsachlich  zwei 
Feinde  des  Menschen:  der  Mensch  selbst 
durch  seine  Bosheit  und  die  wilden  Thiere. 
die  dem  ganzen  Geachlechte  fUr  immer  feiuu 
sind.  Sobald  die  Thiere  in  unserer  eignen 
Brust,  die  Leidenschaften.  gez&hmt  sein 
werden,  dUrfen  wir  auch  hoffen,  dass  die 
wilden  Thi  ere  ihre  Wuth  verlieren  und  sich 
gleich  den  Hausthieren  den  Gesetzen  miter 
werfen  und  den  Menschen  als  ihren  Gebieter 
verehren.  Ist  so  der  altere  Kampf  mit  den 
Thieren  beendigt,  so  wird  auch  der  jUngere 
Kampf  aufhdren,  welcher  durch  der  Menschen 
eigne  Schuld  zwischen  ihnen  selber  ent- 
atanden  iat,  und  die  Menachen  werden  aich 
schamen,  wilder  zu  sein,  als  die  unvernUnf- 
tigen  Bewohner  der  Wtlsten.  Das  zweite 
Gut,  welches  den  Freunden  Gottes  und  den 
treuen  Befolgern  seiner  Gebote  zu  Thcil 
wird,  ist  der  Reichthum,  der  stets  unzer- 
trennlich  iat  von  Frieden  und  Herrschaft. 
Der  natUrliche  Reichthum  wird  mit  Freuden 
den  M&ssigen  als  wttrdigen  Besitzern  des- 
seiben  zustrdmen  und  die  UebermUthigen 
verlasseu,  um  nicht  ihre  Bosheit  gegen  die 
Nebenmenschen  zu  unterstUtzen.   Denn  wer 
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wahren  Reichthum  durch  Schatze  der  Weis- 
heit  und  Heiligkeit  im  Himmel  beaitzt,  der 
muaa  auch  irdischc  GUter  in  FUlle  liabeu; 
dieienigen  dagegen,  die  um  ihrer  Ungerech- 
tigkeit  willen  kein  Theil  am  Himmel  haben, 
kOnnen  auch  im  irdischen  Beaitze  nicht 
gedeihen ,  und  wenn  sie  auch  fUr  den  Augen- 
blick  zu  Etwa8  kommen,  so  geht  ea  doch 
schnell  wieder  dahin.  Aber  es  sind  noch 
andcre  GUter  jener  ktlnftigen  Zeiten  ttbrig, 
die  den  Menschen  noch  nilher  angehen,  ein 
wolilbestelltes  irdisches  Haus  fUr  die  Seele, 
ein  gcaunder  Leib,  in  welchem  aich  der 
Geist  ungestdrt  dem  Gesch&fte  der  Weisheit 
widmen  Kann.  — 

In  solcher  Gestalt  erschien  dem  JUnger 
Moae'a  durch  den  Spiegel  platoni8cher  und 
stoischer  Anachauungen  .die  Welt  und  die 
Menschheitsgeschtchte.  Er  erblickte  in  der 
Welt  die  Leiter  Jakob's,  auf  welcher  gfltt- 
liche  KrSfte  von  der  Spitze.  dem  gdttlichen 
Gedanken  (Logos),  bis  nerab  zur  ilussersten 
Grenze  des  Erdendaseina  nicdersteigen ,  nm 
von  durn  uun  erst  beseelten  Stoffe  wiederum 
aufwarts  zu  steigen,  um  den  Menschengeist  mit 
sich  von  der  Erdc  hinweg  zom  gdttlichen 
Lichte  zu  erheben.  Und  in  der  Menschheits- 
geschichte  sah  er  im  Geachlechte  Abraham's 
den  gdttlichen  Saamen,  welcher  in  die  ab- 
gefallene  Welt  der  in  Leibern  wallenden 
Seelen  eiugepflanzt,  das  erwahlte  Volk 
Gottea  Priester  der  Welt  weiht  und 

heiligt,  um  die  Mcnachheit  zu  ihrem  Urquell 
zurUckzufUhren.  Wie  ihm  die  vergangene 
Geachichte  aeinca  Volkea  die  ZUge  liefert, 
worait  er  das  Gemalde  der  Zukunft  desselben 
ausatattet,  so  diencn  ihm  die  biblischen 
Pcrsoncn  zu  Sinnbildern  geistiger  Vorgange 
und  BezUge.  In  seiner  allegoriachcn  Schrift- 
aualegung  gilt  ihm  Adam  als  der  irdische 
und  sinnliche  Mensch,  Eva  als  die  Sinnes- 
kraft,  Kain  als  die  natUrliche  Sclbstsucht 
und  Gottlusigkeit,  Abel  als  das  gottergebene 
GemUth,  Enoa  als  das  Bild  der  Hoffhung, 
Henoch  als  Vertreter  der  Sinneaanderung, 
Noah  der  Gerechtigkeit,  Abraham  ala  Muater 
der  durch  Bildung  weise  gewordenen  Seele, 
Iaaak  als  Sinubild  dea  von  Natur  zur  Weis- 
heit strebenden  Menschen,  Jakob  als  der 
Tugendkampfer,  Sarah  als  Sinnbild  der  nattir- 
lichcn  Tugend,  Rebekka  der  Geduld,  Joseph 
als  Vertreter  des  politischen  Treibens,  Moses 
als  Urbild  des  prophetischen  Wortes.  Und 
ninuner  ist  er  verlegen,  wo  es  der  Gang 
seiner  ErOrterungen  erfordert,  den  Buch- 
staben  der  biblischen  Erzahlungen  zu  pressen 
und  iliren  wdrtlichen  Sinn  fUr  den  Ausdruck 
seiner  Gedanken  kttnstlich  umzudeuten. 

Der  glUckhchen  Musse  und  ZurUckge- 
zogenheit  von  ftffentlichen  Geschaften,  welche 
der  literariachen  Muse  gtlnstig  war,  wurdu 
der  jUdische  Platon  zu  Alexandrien  in  aeinen 
apateru  Lebensjahren  entrisscn.  Der  philo- 
sophische  Rabbi  wurde  Mitglied  dea  Syne- 
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driums  in  seiner  Vaterstadt  and  musste  eineu 
Theil  der  mit  der  kirchlichen  Gemeinde- 
verwaltung  verbundenea  Obliegenheiten  Uber- 
ncbmeD.  Und  als  im  zweiten  Regierungsjahre 
des  Kaisers  Caligula  (38  nacli  Cbr.)  die 
iibrigc  Bevdlkerung  Alexandriens  sich  zu 
einer  grausamen  und  blutigen  Verfolgung 
der  dortigen  Judenschaft  erhoben  batte,  in 
deren  Betbilusern  der  PObel  mit  Gewalt 
Bildsilulen  des  Kaisers  aufstellte,  entscblossen 
sicli  die  alexandriniscben  Juden,  im  Winter 
des  Jabrcs  39  aaf  40  eine  Gesandtscbaft 
an  den  Kaiser  nacb  Horn  zu  schicken,  welche 
Scbutz  und  bessere  Bedingungen  fur  die 
jUdiachc  Bevolkerung  Alexandriens  erilehen 
Hulltc.    Pbilon  war  mit  seinem  Brudcr,  dem 
Alabarcben  Alexander,  an  die  Spitze  der 
Gesandtscbaft  getreteu,  die  jedocb  vom  Kaiser 
geringschatzig  behandelt  wurde  und  Nicbts 
ausrichtete.    Den  Bruder  Pinion's  liess  der 
Kaiser  sogar  im  Zorne   festnebmen  und 
mebrere  Jabre  zu  Bom  in  Banden  balten. 
Als  derselbe  beim  Kegierungsantritte  des 
Kaisers  Claudius  wieder  frei  geworden  war 
und  Pbilon  die  inzwiscben  ftir  den  Bruder 
beaorgten  Geschafte  des  Vorsteheramtes  fiber 
die  jUdischc  Cultusgemeinde  in  die  Hande 
desselben  zurUckgegcben  batte,  wurde  der 
platoniscbe  iiabbi  im  zweiten  Jabre  des 
Kaisers  Claudius  (42  n.  Chr.)  nacb  Jeru- 
salem gesandt,  um  die  jabrlicben  Weihge- 
scbeuke  und  die  Tempelsteuer  seiner  Mit 
burger  dortbin  zu  bringen.    Unter  der  Re- 
gierung  des  Claudius,  welcher  durch  ein 
besonderes  Edict  die  alexandriniscbe  J  ml  en  - 
scbaft  in  ibre  frUhern  Kechte  wieder  ein- 
gesetzt  batte,  verfasste  Philon  eine  noch 
den  cbristlichen  Kirchenvatern  bekannt  ge- 
weseue  Scbrift,  die  aus  mebreren  BUchern 
bestand  nnd    mit  einer  Darstellung  der 
Schicksale  seiner  Glaubensgenosscn  walirend 
der  Begierungsjabre  des  Caligula  zugleich 
eine  Rechtfertigung  derselben  gegen  die 
Anklagen  der  Ubrigen  Bevolkerung  Alexan- 
driens verband.   Aus  diesem  Werke  sind 
jedocb  nur  zwei  grdssere  Bruchstttcke  auf 
una  gekommen,  welche  unter  den  Scbriften 
Pinion's  rait  besondern  Titeln  aufgeftthrt 
werden.    Die  letzten  Jahre  seines  Lebens 
sclieint  Pbilon  in  ungestdrter  Masse  seines 
Lebens  dahingebracbt  zu  haben.   Die  Re- 
gierungszeit  des  Kaisers  Nero  (54  —  68) 
sclieint  Pbilon  nicht  raehr  erlebt  zu  baben. 
In  das  Gebict  der  christlicben  Sage  gebdrt 
es,  was  der  Kirchenvater  Ensebios  erzahlt, 
Pbilon  8ei  unter  Kaiser  Claudius  zum  andern 
Male  nacb  Bom  gekommen,  babe  dort  seine 
Scbrift  Uber  die  Gesandtscbaft  an  Caligula 
vor  dem  romiscben  Senate  mit  Beifall  vor- 
gelesen  und  sei  bei  dieser  Gelegcnheit  in 
Rom  mit  dem  Apostel  Petrus  bekannt  and 
durcb  dicsen  zum  Glanben  an  Jesus  als  den 
men8<  ligt>wordenen  gottlichen  Logos  gcfilhrt 
wurden,  wozu  eine  spatere  Wendung  der 


Sage  nocb  die  lacherlicho  Erzahlung 
ftlgt,  er  sei  aus  unbekannten  Grttnde 
christiichen  Bekenntnisse  wieder  abgefallen. 
In  welchem  Jabre  Pbilon  starb,  ist  unbe- 
kannt  Den  in  seinen  Schriften  vorgetra- 
genen  Grundanscbauungen  folgend  una  mit 
Pinion's  Zunge  redend,  croffnet  der  Verfasser 
der  nnserm  vierten  Evangelium  zum  Grunde 
liegenden  Crscbrift,  der  Busenjunger  Jean, 
seine  VerkUndigung  vom  Gottessobnc  mit 
den  gebeimnissvollen  Klangen  der  pbilo- 
nischen  Weisbeit  vom  gdttlicheu  Worte  oder 
Gcdanken  (  Logos) :  Im  Anfatig  war  der  Logos, 
und  der  Logos  war  bei  Gott  und  Gott  war 
der  Logos.  Dieser  war  im  An  fang  bei  Gott 
Alles  war  durcb  ibn  geworden,  und  ohne  inn 
war  Nicbts,  was  geworden  ist.  In  ihm  ist 
Leben,  und  das  Leben  ist  das  Licbt  der 
Menschen.  Und  das  Licbt  scheinet  in  die 
Finsterniss  und  die  Finsterniss  begriff  es  nicht 
Er  war  das  wabrhaftige  Licht,  welches  jeden 
Menschen  erleuchtet,  der  in  die  Welt  kommt. 
Er  war  in  der  Welt  und  die  Welt  ist  durch 
ibn  geworden,  aber  die  Welt  erkannte  ihn 
nicht;  in's  Eigene  kam  er,  and  die  Eignen 
nahmen  ihn  nicht  auf.  Wie  Viele  ihn  aber 
aufnahmen,  denen  gab  er  Vollmacht,  Kinder 
Gottes  zu  werden ,  wenn  sie  an  seinen  Namen 
glaubten,  welche  nicht  aus  Geblut,  noch  aus 
Begierde  des  Fleiachea,  noch  aus  Begierde 
eines  Mannes,  sondern  aus  Gott  geboren 
sind. 44  Soweit  waren  es  die  philonisohen 
Gmndgedanken,  die  der  Evangelist  vortrigt 
Das  Neue  seiner  VerkUndigung  folgt  in  den 
Worten:  „Und  der  Logos  wardFleisch 
und  wohnte  unter  uns,  nnd  wir 
schauten  seine  Herrlichkeit,  eine 
Herrlichkeit  als  des  Eingebornen 
vomVater,  voller  Gnade  und  Wahr- 
heitu  Das  giittliche  Schdpferwort  war 
Mensch  geworden  und  Jeans  der  Nazuraer 
sollte  dieser  Mensch  gewesen  sein,  der  Sohn 
Gottes,  der  zweite  Gott,  in  irdisch  sichtbarer 
Gestalt  Und  nicht  etwa  bios  der  Evangelist 
war  dieser  Mcinung,  dass  Jesus  dies  gewesen, 
sondern  diesen  selber  vor  A  Hem  hatte  die 
L'eberzcngung  diurchdrungen,  dass  er  dieses 
menschgewordene  gdttliche  Wescn,  der  Sohn 
Gottes  wirklich  sei.  Und  was  weiterhin  aus 
der  Geistesau8saat  des  Nazoraers  walirend 
der  nachsten  Jahrzebnte  nacb  deasen  Tode 
geworden  ist.  was  sich  im  apostolischen 
Zeitalter  in  Lenre,  wie  in  sittlicher  Gesinnung 
und  Lebensricbtnng  der  „Christianeru  auf 
der  Bilbne  des  rdmischen  Weltreiches  ans- 
breitete  nnd  als  nener  Glaube  heransge- 
staltete,  ist  nicht  zum  geruigsten  Theil 
durch  den  beherrschenden  Einfluss  der 
weibevollen  Gedanken  so  geworden,  die  der 
beredte  alexandrinische  Jude  in  seinen  Schrif- 
ten vorgetragen  hat  Diese  Schriften  wurden 
zugleich  die  ergicbige  Quelle,  woraus  nicht 
bios  die  gnostiscben  Sekten  des  zweiten 
christlicben   Jahrhanderts,    sondern  auch 
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die  alexandrinischen  BegrUndcr  ciner  kirch- 
lichen  Gnosis,  die  Kirchenvater  Clemens  und 
Origenes  eincn  guten  Theil  ihrer  religions- 
philosophischen  Ansckauungen  schopftcn. 
Man  hatte  nur  nothig,  die  Grundgcdanken 
Pbilon  8,  seine  Lehre  von  der  Wirksamkeit 
des  gdttlichen  Logos,  rait  dcm  Glauben  der 
„Cbristiaaeru  zu  verkntlpfen,  dags  der  gott- 
licbe  Logos  in  dcm  Hessias  Jesus  Mensch 
geworden  sei,  so  ergab  sicb  die  christliche 
Gnosis  des  Clemens  und  Origenes  von  sclbst. 

A.  GfrOrer,  Philo  and  die  alcxandrinische  Theo- 
sopkie.  1831.  (2.  Aun.  1835). 

A.  F.  Oahne,  gcachichtliclie  Darstellung'  der 
judiech  -  allegoriBchcn  Rcligiomphilosophio. 
1834. 

M.  Wolf,  die  pbilonisclie  Philosophic  in  iliren 
Hauptmomenten  dargoatellt.  1849.  (2.  Aufl. 
1868). 

Ferd.  Delaunay,  Philon  d'Aloxaudrie,  ecrita 
historiqui  influence,  luttea  et  pcrs&ntions 
des  Iuifs  danB  1c  mondc  romnin.  1867. 

Philon  aus  By  bios  (an  der  syrisch- 

Sbdniziscben  Kttstej  biess  ein  zur  Zeit  des 
Raisers  Hadrian  lebender  Grammatiker, 
welcher  das  angcblicbe  Werk  eines  gewissen 
altera  phonizisohen  Philosopben  Sanchu- 
niatbon  aus  Berytos  tiber  Kosmogonie  und 
altphonizische  Gcscbicbte  in's  Griecbiscbe 
Ubersetzte,  woraus  uns  der  Kircbenvater 
Eusebius  aus  Caesarea  (in  Palastina)  Bruch- 
stUcke  mitgetheilt  hat,  die  zuletzt  von  Orelli 
(182G)  herausgegeben  warden.  Sie  enthaltcn 
ein  aus  phonizisohen  und  griecbiscben  Mytben 
and  daneben  Reminiscenzen  der  mosaischen 
Schopfungs  -  Gcscbicbte  zusaramengebrautes 
koamogonisches  Ragout,  welches  der  loicht- 
glaubi|en  griechiscb  -  rdmischen  Welt  als 
nralte  Weisheit  vorgesetzt  wurde  und  auf  den 
Namen  Philosophie  keinen  Anspruch  macben 

V hi  Ion  aus  Laris8a  (in  Tbcssalicn) 
gebUrtig,  war  der  ScbUler  und  Nacbfolger 
des  Kleitomacbos  in  der  spatera  Akademie 
zu  Athen  im  letztcn  vorcbristlicben  Jahr- 
hundert.  Wabrend  des  mitbridatiscben  Kriegs 
war  er  (88  vor  dir.)  nacb  Rom  gefluchtet, 
wo  er  alsLehrer  der  Philosophie  una  Rhetorik 
aufltrat  und  in  holier  Achtung  stand.  Cicero 
bekennt  sich  als  seinen  ScbUler.  Beira  Be- 
nne  seiner  Lchrthatigkeit  war  er  der  durch 
arneades  vertretenen  skeptischen  Richtung 
der  neuern  Akademie  zugefJhan  und  wird 
darum  bei  den  Alten  als  der  Stiller  der 
sogenannten  vierten  Akademie  bezeiclinet. 
Spater  jedoch  trat  die  skeptischc  Richtung 
bei  ihm  in  den  llintergrunu,  und  er  legte 
das  Ilaupteewicht  auf  die  praktische  und 
etliische  Seite  der  Philosophie.  Von  seinen 
Schriften  ist  Nichts  mehr  Ubrig,  und  seine 
Ansichten  sind  uns  nur  aus  Bericnten  Spaterer 
bekannt.  Er  setzte  den  letzten  Zweck  der 
Philosophie  in  die  GlUckaeligkeit  und  er- 
klUrte  die  bisherige  (neuakademische)  Skcpsis 
zwar  zu  polemischem  Gebraucbe,  den  Lehr- 


behauptungen  der  Stoiker  gegenUber,  Rlr 
gcrecbtfertigt ;  abcr  damit  falle  keincswegs 
die  Moglichkeit  ciner  Erkenntniss  der  Dingo 
selbst  hinweg,  und  er  biclt  es  darum  fur 
zeitgemass,  wieder  auf  den  ursprilnglichcu 
Besitzstand  der  platoniscben  Schulo  zurllck- 
zugehen.  Wir  mUssten  uns,  verlangt  or, 
an  die  der  Seele  eingeprilgtc  Wabrbeit 
haltcn,  wenn  wir  sie  audi  nicbt  zu  be- 
greifen  im  Stande  seicn.  Eben  dicse  An 
schauungen  macben  sich  bei  Philon's  Sehttter 
Cicero  breit 

Philotl  bcisst  audi  ein  aus  Athen  ge- 
bflrtiger  ScbUler  des  Skcptikers  Pvrrbon  im 
dritten  vorcbristlicben  Jahrhundert.  Ein 
anderer  Philon  war  ein  Schiller  des  Dio- 
ddros  Kronos  und  gehdrte  zur  raegarischen 
Schule.  Von  seinen  dialcktischen  Schriften, 
gegen  welche  der  Stoiker  Cbrysinpos  schrieb, 
bat  sicb  Nichts  erhalten.  Nacb  den  Berichtcn 
Spaterer  hat  er  sich  darin  hauptsachlicb 
mit  der  Wabrheit  oder  Falscbheit  von  Be- 
dingungssatzen  beschaftigt. 

Philonidta  aus  T  h  c  b  c  n  wird  als 
ScbUler  des  Zcnon,  des  Stifters  der  stoiscben 
Schule,  genannt  und  soil  sich  nacbmals  am 
Hofc  des  makeiloni8cben  Konigs  Antigonos 
aufgebalten  baben. 

Philopat 6r  biess  ein  Stoiker  des  zweiten 
christlichen  Jabrhundcrts. 

Philononos,  siche  Johannes,  ge- 
nannt Philoponos. 

PhiloHtratos.  Flavios,  hiess  ein 
Sophist  (d.  h.  uacfi  dcm  in  der  rOmischen 
Kaiserzcit  gelaufigcn  Sprachgebraucbe  ein 
Rhetor,  Lehrer  der  Bcredsamkeit),  welcber 
aus  Lcmnos  stammte  und  iu  den  Grenzjahr- 
zebnten  des  zweiten  und  dritten  Jahrhunderts 
zucrst  in  Athen,  dann  in  Rom  lebte  und  lehrtc. 
Hier  kam  er  in  die  Krcisc  der  Kaiserin 
Julia  Domnia,  der  Gcmnblin  des  Alexander 
Severus  und  Mutter  des  Kaisers  Caracalla, 
welche  mit  frommera  Eifer  dcm  hcidniscben 
Gottcrdicnst  in  jener  weitherzigen  ncupla- 
tonisch  und  ncupytbagorUisch  gefiirbten  Form 
ergeben  war,  in  welcber  der  kaiserlichc  Bet- 
saal  auch  fUr  die  Bilder  von  Orpheus,  Abra- 
ham und  Christus  Platz  batte.  Die  Kaiserin 
hatte  die  schlechtgeschriebene  Lebensbc- 
scbreibung  des  neupytbagoraischen  Wunder- 
mannes  und  Wanderlehrers  Apollonios  von 
Tyana  gelesen  und  den  Philostratos  mit 
der  Abfassung  etner  grUndlichern  Lcbens- 
beschreibung  des  Apollonios  beauftragt.  Das 
von  ihm  verfasste  „Leben  des  Apollonios"4 
ist  indessen  nur  ein  abenteucrlicber  Roman 
zur  Verherrlichung  des  iu  der  neupytha- 
goraischen  Schule  ausgebildeten  Ideals  eine^ 
pythagoraischen  Weisen  und  Musterbildcs 
pythagoraischer  Lebensweise,  merkwUrdig 
nur  durch  die  in  der  Anlage  des  Ganzen, 
wie  in  einzelnen  Zllgen  hervortretende 
Tendenz,  dem  galilaiscben  Propheten  und 
Wundermanne  der  christlichen  Evangelien 
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in  der  Person  des  Apollonios  auf  dera  Boden 
der  griechisch  -  rSmischen  Bildung  einen  eben- 
bttrtigen  Mitbewerber  um  den  Kranz  g6tt- 
licher  Heiligkeit  gegentiber  zu  stellen.  Ausaer- 
dem  hat  Philostratos  ein  Werk  „Lebens- 
beschreibungen  der  Sophistenw  verfaast,  die 
noch  erbalten  Bind,  die  aber  weniger  die 
Geschichte  der  Philosophie,  als  die  Geschichte 
der  Literatur  betreffen.  Nach  den  Anschau- 
nngen  des  Philostratos,  soweit  sie  sich  im 
„Lebeu  des  Apollonios**  zn  erkennen  geben, 
ist  die  eigentlichc  Aufgabe  der  Philosophie 
die  Verbreitung  wahrer  Erkenntniss  und 
Verehrung  Gottes,  wobei  zngleich  der  hdcbste 
Gott  von  den  Untergfittem  unterschieden  wird 
und  mit  grOaster  Weitherzigkeit  alle  be- 
stehende  Gdtterdienste,  wenn  auch  nicht 
alle  als  von  gleichem  Werthe,  doch  als 
gleiehberechtigt  auerkannt  werden.  Als  die 
reinste  sichtbare  Offenbarung  des  Gdttlichen 
wird  die  Sonne  aufgefaast  WeltschOpfung 
und  Weltregierong  werden  in  platonischcm 
und  stoi8chem  Sinne  erdrtert  nnd  die  Ab- 
hangigkeit  aller  Dinge  vom  gSttlichen  Ver- 
hangniss  behauptet.  Der  Mensch  wird  als 
ein  Wesen  gdttlichen  Ursprungs  gefaast, 
dessen  im  GefUngniss  des  Leibes  unsterbliche 
Seele  in  mancherlei  Wanderungen  durch 
verschiedene  Leiber  sich  lantert  und  durch 
Tugendttbung  und  Weisheit  selbst  zuro  Gotte 
wird.  —  Philostratos  soli  unter  dem  Kaiser 
Philippus,  dem  Araber,  (244  —  249)  ge- 
storben^  sein. 

Phintys  wird  mit  einer  Schrift  „tlber 
die  weibliche  Besonnenheit u  als  eine  an- 
gebliche  Pythagor&erin  genannt. 

Phoihion  (Phoebion)  wird  als  ein 
stoischer  Schriftsteller  des  dritten  christlichen 
Jahrhunderts  genannt.  von  dessen  Arbeiten 
sich  jedoch  Nichts  erhalten  hat. 

I  Mi  <>  k  v  I  i  (I  i' s  hiess  ein  gnomischer  Dichter 
bei  den  Griechen  aus  dem  sechsten  vorchrist- 
lichen  Jahrhundert.  von  welchem  uns  einige 
Sittonsprllche  erhalten  sin:!,  die  sich  als  erste 
Aeusserungen  der  unter  den  Hellenen  erwach- 
ten  Reflexion  tlbermoralische  und  gesellachaft- 
liche  Verhftltnisse  darstellen.  Unter  den 
alexandrinischen  Juden  des  letzten  vorchrist- 
lichen  Jahrhunderts  wurde  unter  dem  Namen 
des  Phokylides  ein  Lehrgedicht  moralphilo- 
sophischen  Inhalts  mit  der  Tendenz  ver- 
faast, -die  Uebcreinstimmnng  jOdischer  und 
hellenischer  Moral  -  Grundsatze  darzuthun. 
(I.  Bern  ays,  Uber  das  pseudo  -  phokyli- 
deische  Gcdicht,  ein  Beitrag  zur  helle 
nisUschen  Literatur,  1856). 

I  Mm  >  i  in  ion  wird  unter  Platon's  SchOlern 
genannt  und  als  derjenige  bezeichnet,  welcher 
deu  Bewohncrn  von  £lis  Gesetze  gegeben 
hatte.  Ein  Peripatetiker  Phormion  wird 
als  fllnfter  Nachfolger  des  Ariston  aus  Kefls 
genannt,  der  in  Athcn  lehrte.  Im  Jahre 
195  -  191  vor  dir.  Gcburt  traf  ihn  Hanuibal 
in  Epheaos  und  bezeichnete  ihn  wegen  einer 


ihm  gehaltenen  Vorlesung  Ober  daa  Feldherrn- 
amt  als  einen  faselnden  Alten  (delirus  sen  ex). 

PhAtios  aus  Konstantinopel  hatte  sich 
ursprUnglich  dem  Kriegs-  und  Staatsdienst 

Sewidmet  und  war  im*  Jahre  857  oder  858 
urch  den  Kaiser  Michael  III.  zur  Wttrde 
fines  Patriarchen  von  Konstantinopel  er- 
hoben,  aber  durch  Baailios  I.  (867)  wieder 
entsetzt  und  in's  Gefangnias  geworfen  nnd 
znletzt  in  ein  armenischea  Kloster  verwiesen 
worden,  wo  er  im  Jahre  891  starb.  In  seinem 
Werke  nMyrobiblion".  gewdhnlich 
,.  Bibliothek  "  genannt  (Photii  bibhotheca  ed. 
A.  Bekker,  1824,  in  zwei  Banden)  gab  er 
laogere  oder  kurzere  AuszOge  aus  altera 
griechischen  Schriften  und  Beurtheilungen 
derselben,  wodurch  er  uns  manche  Notizen 
tlber  verlorne  Schriften  griechiacher  Philo- 
sophen  tlbermittelt  hat. 

Phu rn ut us,  siehe  Cornutus. 
Pic-cart,  Michael,  (auch  Pikhard 
und  Piccardns  genannt)  war  1574  zu 
Ndrnberg  geboren,  durch  Philipp  Scherb  in 
Altdorf  mit  den  italienischen  Neu  -  Peripate- 
tiker li  bekannt  geworden,  deren  Lehren  er 
selbst  als  Professor  der  Logik  und  Meta- 
physik  in  Altdorf  vertrat,  wo  er  1620  starb. 
Ausser  einem  Commentar  zur  Politik  des 
Aristotelea  (Commeniarix  in  librot  politico* 
Aristotelis,  1615)  hat  er  eine  „Isagoge  in 
lectionem  Aristotelis  "  (1603)  und  eine  Samm 
lung  von  Dissertationen  und  akademischen 
Keden  Uber  philosophische  Gegenstande  unter 
dem  Titel  „  Orationes  academical"  ver- 
dffcntlicht 

Piccolomini,  Alessandro.  w.ar  1508 
in  Sieua  geboren.  zugleich  als  Mathematiker, 
Dichter  und  Philosoph  thatig,  lehrte  zuerst 
in  Padua,  dann  in  Rom  und  zog  sich  in 
spatern  Jahren  auf  seine  Villa  bei  Siena 
zurtlck,  wo  er  1578  starb.  Er  hatte  einen 
Cursus  der  Philosophie  in  drei  Abtheilungen 
verOffentlicht,  die  unter  besondern  Titeln 
nach  einander  erschienen:  L'instrwnento 
delta  /lloso/ia  (1551),  Filoso/ia  naturale, 
in  zwei  Theilen  (1551  und  1554),  Filoso/ia 
morale,  in  zwolf  Btichern  (1560).  Letztere 
wurde  von  Pierre  de  Larivey  (1585)  in's 
Franzdsiache  ttbersetzt.  Er  zeigt  sieh  darin 
als  ein  strenger  An  hanger  des  Aristoteles. 
den  er  wiederholt  seinen  Ftlhrer  nennt  una 
in  welchem  er  einen  fast  ubennenschlichen 
Geist  erblickt. 

Piccolomini,  Francesco,  (derNeffe 
des  vorgenannten )  war  1520  in  Siena  ge- 
boren. hatte  in  Padua  seine  Studien  gemacht 
und  dann  in  Siena,  Macerate,  Perugia  so  it 
1550),  zuletet  in  Padua  (1560—1601)  Philo- 
sophie gelehrt  und  zog  sich  1601  nach  Siena 
zurtlck,  wo  er  1604  starb.  Ausser  ver- 
schiedenen  Commentaren  zu  naturwissen- 
schaftlichen  BUchern  des  Aristotelea  wnrden 
von  ihm  vcroffentlicht :  Universa  philosophia 
de  moribus  (1583),  t  omes  politicuspro  recta 
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ordinis  ralione  propugnator  (1596)  und  Libri 
de  scieniia  naturae  ({uinque  portions  (1597). 
A  Is  Anhanger  des  Neapolitaners  Zimara  (gest. 
1532)  bekampfte  er  den  in  der  Psychologic 
,,alexandrini8ch"  denkenden  Averroisten 
Zabarella  (gest  1589)  und  zeigt  in  seinen 
Schriftcn  ein  besonderes  Interesse,  die  Ueber- 
einstimmnng  zwischen  Platon  und  Aristoteles 
darzuthun. 

Pico,  Giovanni,  Graf  von  Mirandola 
und  Concordia  (Johannes  P  i  e  us  Mirandulanus, 
Concordiae  comes)  war  1463  auf  dem  Stamm- 
gute  der  Grafen  von  Mirandota  gcboren  und 
ursprUnglich  zum  geistlichen  Stande  bestimmt, 
studirte  seit  seinem  vicrzehnten  Jahre  das 
kanonische  Recht  in  Bologna,  widmete  aich 
darauf  in  Padua  und  Paris  dem  Studium 
der  scholastischen  Philosophic  und  lebte 
dann  zu  Plorenz  im  Umgange  mit  seinen 
Freunden  Angelo  Policiano  una  dem  30  Jahre 
altera  Marsiglio  Fictno.  In  seinem  Ekel  an 
der  scholastischen  Theologic  und  Phiiosophie 
warf  er  sich,  unter  dem  Einflusse  des  Letzt- 
genannten,  auf  das  Studinm  der  neu- 
platonischen  und  sogenanuten  hermetischen 
Schriften  und  wurde  zugleich  der  Urheber 
der  im  Reformationszeitaltererwachten  kabba- 
li8tiscben  Geistessfrftroung.  Ans  der  Vcr- 
schmelzung  aristotelischer  und  platonischer 
Gedankcn  mit  neuplatonischen  Anschauungen, 
neupythagor&ischer  Mystik  und  kabbalis- 
tischen  Spielereien  gingen  die  900  Thesen 
hervor.  die  er  als  Vierundzwanzigjahriger, 
mit  Erlaubniss  des  Papstes  Innocenz  VIII., 
uber  alle  philosophische  Wissenschaften  tbeils 
aus  altera  und  neaera  Schriftstellern  zu- 
sammcnstcllte,  theils  als  eigne  Anschauungen 
hinzufUgte,  indem  er  sich  darflber  mit  Jedem 
zu  disputiren  und  Fremden  die  Keisekostcn 
zu  vergUten  erbot  8ie  wnrden  unter  dem 
Titel  gedruckt:  Conclusiones  philosophicae, 
cabalisticae  et  theologicae  (1486)  und  in 
Horn  dffentlich  ^usgehangt.  Die  Disputation 
kam  jedoch  mcht  zu  Stande,  der  Urheber 
der  Streitsatze  wurde  vielmehr  vielfach 
kctzerischer  Ansichten  beschuldigt,  und  seine 
Gegner  bewirkten  ein  Verbot  der  Thesen 
beim  Papst,  sodass  er  dieselben  gegen  die 
erhobenen  Ankiagen  in  einer  bcsondern 
Schrift  unter  dem  Titel  „  Apologia  Johannis 
l*ici  Mirandnlani,  Concordiae  comitis"  (1489j 
zu  rechtfertigen  vereuchte.  Nachdem  der 
scheme  und  lebhafte  junge  Graf  auch  die 
weltlichen  Freuden  des  Lebens  reichlich  ge- 
nosscn  und  auch  in  Liebesabenteuera  viel- 
fach sich  bewegt  hatte,  zog  er  sich  auf 
i 'in  Landgut  bei  Florenz  zurQck,  Uberliess 
seinem  Antheil  als  Besitzer  der  Hcrr- 
schaften  Mirandola  und  Concordia  seinem 
Ncffen  Giovanni  Francesco  und  starb  1494. 
Seine  Schriften  erschienen  gesammclt  zu 
Bologna  (1496)  und  spater  mit  denen  seines 
Ncffen  zusammen  1572  in  Basel  in  zwei  Ban- 
den.  Unter  denselben  sind  besonders  heraus- 


zuheben:  Oralio  de  hominis  dignitate,  worin 
er  in  der  Nachfolge  seines  Freuudes  Ficinus 
der  „natUrlichen  Magieu  im  Sinne  einer  all- 
gemeinen  Sympathie  der  Dinge  und  Natur- 
krafte  das  Wort  redet,  zw6lf  Bflchcr  Dis- 
pulaiionum  adversiis  asirologos,  seine  Natur- 
philo80phic  enthaltend,  worin  Bewegung, 
Licht  und  Warme  als  die  einzigen  Wirkungen 
des  Himmebj  und  der  Gestirne  aufgefaaat 
werden,  und  cin  Tractatus  de  enle  et  uno, 
worin  viele  Stellen  der  Bdcher  Mose's  in 
Verbindung  mit  solchen  aus  Platon  und 
Aristoteles  erklftrt  werden.  In  seiner  Welt- 
anschauung treten  uns  auf  neuplatonischcr 
Grnndlage  zugleich  Anschauungen  des  an- 
geblichen  Areopagiten  Dionysius,  desNicolaus 
Cusanu8  und  der  Kabbah  entgegen.  Die 
Grimdgedanken  dieser  Lelire  sind  folgende: 
Gott  ist,  dem  Nichtseienden  gegendber,  das 
Seiende,  zugleich  aber  ttber  demjenigen,  was 
am  Sein  Antheil  hat,  also  fiber  allem  Seienden 
das  Eine,  weil  er  Alles  ist  und  das  Prinzip 
aller  Dinge.  In  der  Gotteserkcnntniss  giebt 
es  drei  Stufen.  ZunSchst  ist  alles  Unvoll- 
kommcne  und  Kdrpcrliche  von  ihm  aus- 
zuschliessen,  dann  seine  Vollkommenheit  als 
eine  absolut  einzige  zu  erkennen;  weiterhin 
ist  er  als  der  Ueberseiende,  der  Uebereine, 
der  Ueberwahre  und  der  Uebergute  zu  fassen; 
endlich  aber  treten  wit  aus  dem  gftttlichen 
Licht  in  die  gdttliche  Finsteraiss  ein  mit  der 
Erkcnntniss  seiner  absoluten  Unbegreiflich- 
keit  und  Unaussprechlichkeit.  Mit  dicsem 
Nichtwissen  erheben  wir  uns  zum  hftchsten 
Wissen.  In  der  Einen  Welt  sind  zunachst 
drei  Welten  zu  unterscheiden:  die  flber- 
himmlische  Well,  in  welcher  Gott  der  Mittel- 
punkt  ist,  welchen  neun  Engelordnnngen 
umkreisen;  sodann  die  himmlische  Welt,  in 
welcher  der  unbewegte  Lichtkrcis  den  Mittel- 
punkt  bildet  und  mit  der  Wcltaecle  zugleich 
die  himmlischen  Seclen  als  Ilerrschcr  dor 
neun  Uimmelskrcise  verbunden  sind;  weiter- 
hin die  irdische  Welt  unter  dem  Monde,  in 
welcher  die  erste  Materie  die  Unterlage  filr 
drei  Sph&ren  lebloser  Dinge,  drei  vegetative 
Spharen  und  drei  sensitive  Wesenkreise 
bildet.  Diese  drei  Wesen  fassen  sich  zur 
Einheit  in  der  Welt  des  Menschen  zusammen, 
desscn  gottliche  Ebenbildlichkeit  darin  be- 
stelit,  dass  er  in  seiner  Natur  alle  Naturcn' 
des  Alls  in  sich  schliesst,  indem  er  am 
Irdischen,  am  Himmlischen  und  am  Eng- 
lischen  gleichermaassen  Antheil  hat.  Das 
Bindeglied  aber  zwischen  Gott  und  der 
Welt  und  Menschheit  in  ihrcr  cinheitlichen 
Vollendung  ist  der  Gottmeusch  Christus. 
Das  Wesen  der  GIflckscligkeit  besteht  in  der 
Erreichung  Gottes  als  des  hdchsten  Prinzips, 
aus  welchem  Alles  entspringt,  und  als  des 
hdehsten  Gutes.  Der  Mensch  wird  Gott  um 
so  vollkommener  erreichen  und  besitzen, 
je  mchr  er  die  ihm  nattlrlichen  KrSfte  des 
Erkennens  und  Wollens  bethatigt,  je  mehr 
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er  Gott  erkennt  und  licbt  Aber  damit  hat 
cr  nur  crst  die  nattlrliche  GlUckseligkeit  er- 
rcicht,  die  nur  ein  schwacher  Scliatten  der 
ubcrnatflrlichen  GlUckseligkeit  ist.  Zu  dieser 
alter,  worin  er  Gott  schaut,  wie  er  ist  und 
mit  Gott  eins  wird,  kann  er  nur  durch  gott- 
lichc  Einwirkung  erhoben  werden. 

G.  Dreydorff,  das  System  des  Jolmnnes  Pico. 
1858. 

Pico,  Giovanni  Francesco,  Graf  von 
Mirandola  und  Concordia,  der  Neffe  des  vor- 
hergenanntcn,  war  urn  das  Jahr  14C9  ge- 
boreu  und  ira  Jahr  l.r).T{  durch  cincn  seiner 
Neffen  ermordet.  Er  liatte  folgende  Scliriflen 
veriifTenUicht:  Dc  studio  divinae  et  humanae 
sapientiae;  ferner  Examcn  doclrinae  vani- 
tatis  gent  ilium,  in  scchs  Bdchcrn,  worin  er 
den  Ariatoteles  zu  Gnnstcn  Platon's  bckfimpft, 
dann  aber  flberhaupt  gegen  die  heidniscbe 
Philosophic  zn  Gunstcn  dcr  christlichcn 
Offenbarung,  d.  h.  der  Bibel  und  des  innern 
Lichts,  eintritt;  cndlich  die  Schrift  De 
praenotionibux,  in  neun  BUchern,  worin  er 
die  Astrologie  bekampft  und  zuglcich  die 
Kcnnzeichen  der  wahren  gtfttlichen  Offen- 
barung entwickelt.  Ausscr  ciner  Biographie 
des  im  Jahr  1498  am  Galgcn  verbranntcn 
kirchlichen  Rcformatora,  sowie  seines  Oheims 
Giovanni  Pico  hat  der  Wcffe  audi  unter  dem 
Titel  „Comes  politicus"  cine  Antwort  anf 
die  Angriffe  des  Zabarella  verOffentlicht. 
Seine  Werkc  erschienen,  mit  den  Werken 
seines  Oheims  zii3ammen,  1G71  zu  Basel  in 
zwei  BSnden. 

Pini,  Ermenegillo,  war  1741  in 
Mailand  geboren,  wnrdc  Barnabitermonch 
und  Lehrer  dcr  Mineralogie  und  Chcmie  am 
Sanct-  Alexandcrcollegium  in  Mailand  und 
unter  der  franzSsischen  Kcgierung  General- 
inspector  des  offentlichen  Cntcrrichts  und 
starb  1825  in  Mailand.  Anssor  zahlreichcn 
naturwissenschaftlichen  Schriften  hat  er  in 
seiner  Protologia  anahjsim  scicntiuc  sistens 
raiione prima  exhibitam  (1803,  iudrci  Bandcn) 
und  eine  schlecht  geschriebene,  verworrene 
Darstclluag  der  Logik  und  Metaphysik  aus 
katholischen  I*rinzipien  verfasst,  worin  er 
die  dreieinige  gOttlichc  Natur  filr  die  Quelle 
der  Eincn  una  sich  sclbst  gleichen  mensch- 
lichcn  Vernunft  und  fdr  das  Qrundprinzip 
allcr  Wisscnschaften  crklartc,  den  Condillac  - 
schen  Sensualismus  und  die  damaligen 
„Idcologcnu  in  Frankrcich  bck&mpft,  und 
ciuige  der  Gedanken  liber  Offenbarung  aus- 
sprach,  die  spilter  von  Bonald  und  Maistre 
vertrcten  wurden. 

Rovida,  elogio  biograpliioo  c  breve  iiiiiilysi  delle 
oporc  di  Ermcnegillo  Pini  (1832). 

Piso,  Lucius,  wird  bci  Cicero  unter 
den  rdmischen  Epikurcern  seiner  Zoit  ge- 
nannt.  Ein  andercr,  Marcus  Piso,  wird  bci 
Circroals  ein  Pcripatetikcr  nngcfiihrt,  welcher 
sich  daneben  zn  den  Lehrcn  des  Akademikers 
Antiochos  aus  Askalon  bckanntc. 


Pistin  Sophia  ist  deT  Titel  einer  erst 
im  Jahr  1851  aus  einer  koptischen  Hand- 
schrift  mit  latcinischer  Uebersctzung  heraus- 
gegebnen  gnostischen  Schrift (I'istix  Sophia, 
opus  gnosticum  Valentino  adjudication  e 
rndice  coptico  I.ondinenxc  dexcripsit  et  latine 
vertil  Srhtvartze,  edidit  A.  I\:termann, 
1851).    Dor  gnostisehc  Roman  von  den  be- 
reits   bci    dem  Gnostikcr  Valcntinus  gc- 
schilderten  Leiden  der  Sophia  wird  darin 
wcitcr  ausgesponnen  und  dcren  Buss-  und 
Klageliedcr  rnitgetheilt.  Die  Grundgedanken 
des  darin  nicdergelcgten,  wahrscheinlich  im 
Zcitalter  des  Kirehenvatcrs  Origcnes  ent- 
standenen  Systems  sind  folgende.    In  einer 
Rcihe   von   I'nterredungcn,  die  der  auf- 
erstandene  Christns  wiliirend  eines  elf  bis 
zwiilfjiihrigcn  Verkehrs  mit  scinen  Jflngcrn 
(Iber  die  My3terien  dcr  Erltfsung  gehalten 
hllttc,  beschrcibt  Christus  hauptsachlich  den 
Fall  und  die  Erlosung  dcr  dem  dreizehntcn 
(hOchsten)  Aioncnreiche  augehflrenden  Pistis 
Sophia.    LSngst  vor  der  Mcnschwerdung 
Christi  crhielt  Sophia  einen  Einblick  in  den 
himmlischcn  Lichtschatz  und  versuchtc  sich 
zu  deraselben  aufzuschwingen.    Aber  durch 
den  Hass   und  Neid   der  Herrscher  der 
zwOlf  untern  Aionenreichc  und  besondcrs 
eines  dcr  Bewohncr  des  dreizehnten  Rciches, 
welcluT  dcr  „Frcehc"  genannt  wird,  wurdc 
sie"  durch  cine  von  diesem  erzeugte  Licht- 
kraft  in  die  Tiefcn  des  Chao3  gclockt.  In 
ihrer  Noth  wendct  sic  sich  mit  iliren  Buss- 
gebcten  vcrtrauend   zum  hdchsten  Lichte. 
Nach  dem  aiebentcn  Bussgebete  kommt  ihr 
der  damals  noch   nicht  menschgewordene 
Christus  zu  Hdlfe  und  fdhrt  sie  aus  der  Mitte 
ihrer  Bedrilngcr  ira  Chaos  heraus.  Auf  wieder- 
holte  Angriffe  des  „Frechenu  sendet  sie  von 
Neucm  Bussgebete  nach  Oben,  und  jctzt  Iasst 
sie  Christus  durch  eine  von  ihra  ausgegangene 
Lichtkraft  in  eine  hohere  Region  des  Chaos 
fllhren.    Aber  crst  nach  dem  dreizehnten 
Bussgebete  wird  mit  Hfllfe  mehrerer  Liclk- 
krftfte  Sophia  von  den  Eugeln  Gabriel  und 
Michael  mit  neuen  Lichtkraften  erfdllt.  Gleich- 
wohl  vom  ^Frcchcn"  nochmals  in  die  Ticfen 
des  Chaos  hinabgefttlirt,  wird  endlich  vom 
oberstcn  Mysterium  der  Befchl  zu  ihrer 
viJlligcn  Bcfreiung  gegeben.   Christus  greift 
selbst  den  „FrechenM  an  und  fdhrt  die  Pistis 
Sophia,  die  nun  statt  Bussgebete  Dankhymncn 
singt,  aus  dem  Chaos  an  einen  Zwischcnort 
unterhalb  des   dreizehntcn  Aionenrciches. 
ihrcs  urspTdnglichcn  Wohnsitzes,  und  wahrena 
sie  hier  wcilt,  ist  Christus  auf  die  Erdc  ge- 
kommcn,  gestorben,  auferstandon  nnd  im  Be- 
gTiffe,  seine  Himmelfahrt  anzutreten.  In 
einer  ncucn  Bcdr.'ingniss,  in  die  sie  gckommen 
war,  kommt  ihr  der  in  seinem  Liclitgewamle 
sich  crhcbcndc  Christus  zu  Hfllfe  nnd  ftthrt 
Bie  an  ihren  frahern  Wohnsitz,  den  Ort  der 
Gerechtcn  zurflck. 

K.  KOstlin,  das  gnostiscbe  System  des  Birches 
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Pistis  Sophia.  (In  den  „thcologischen  Jahr- 
biicheni",  Tubingen,  1864,  8.  1  —  104  und 
137-196.) 

Pittakos  aus  Mitylene  (auf  Lesbos),  wo 
er  als  Tyraan  aufgetreten  war,  wird  als  einer 
der  sogenannten  sieben  Weisen  unter  den 
Oriechen  der  vorsokratischen  Zeit  mit  folgeu- 
den  Sprtichen  genannt:  £rkenne  die  rechte 
Zeit  (nach  andern  Berichten:  die  Zeit  ist  das 
Erwunschteste).  Was  du  than  willst,  sage 
nicht  vorher;  denn  wenn  es  misslingt,  wirst 
du  verlachL  Gebranche  das  Ndthige.  Was 
du  an  Andern  missbilligst.  thue  nicht  selber! 
Wctn  es  flbel  geht,  den  schmahe  nicht;  denn 
darttber  sitzt  die  Rache  der  G6tter.  An- 
vertrautes  gieb  znrflck.  Geringfflgiges  er- 
trage  von  Andern.  Vom  Freunde  redo  nicht 
scklimra,  vom  Feinde  nicht  got;  denn  solches 
ist  untlberlegt  Gross  ist  es,  auf  die  Zukunft 
nicht  zu  achten ;  denn  das Vergangene ist  sicher, 
das  Kommende  ungewiss.  —  In  andern  Be- 
richten werden  ihm  folgende  Sprilche  zu- 

Seschrieben:  Schwer  ist  es,  tQchtig  zu  sein. 
[it  der  Nothwendigkeit  strciten  nicht  einmal 
die  Gdtter.  Siege  ohne  Blut  sollst  du  gc- 
winnen.  Das  Beste  ist,  das  Obliegende  gut 
zu  than.  Den  Freund  schmahe  nicht,  und 
den  Feind  halte  nicht  fUr  einen  Freund. 
Sei  nicht  mUssig!  Was  du  deinen  Kitern  thust, 
eben  dag  erwarte  auch  (von  deinen  Kindern) 
fUr  dich.  Hadere  nicht  mit  den  Eltern,  auch 
wenn  du  Recht  hast.  Ueber  Freunde  sei 
nicht  Richter!  Herrsche  nicht ,  ehe  du  ge- 
horchen  gelernt  hast!  Lache  nicht  liber  den 
UnglUcklichen.  File  nicht  im  Reden.  Strebe 
nicht  nach  Unmdglichcm.  Gehorche  den 
Gesetzcn.   Sei  willig  zu  hflren. 

I  Ma  reins,  Vincentius,  war  1012  zu 
Hamburg  geboren  und  gebildet,  hattc  in 
Helmstadt  und  Leipzig  Rcchtswissenschaft 
studirt,  dann  Reisen  durch  Deutschland, 
Frankreich  und  Italien  gemacht  und  war 
dann  zucrst  an  der  dcutschen  licchtsschule 
zu  Padua,  nacliher  als  Lehrer  der  Moral- 
philosophie  in  Hamburg  thatig,  wo  er  1C99 
stark  Er  gehftrtc  zu  den  Ersten,  wclchc  in 
Deutschland  eine  Trennung  des  Natnrrechts 
von  der  Moral  erstrebten.  Seine  die  Philoso- 
phic bertlhrenden  Schriften  sind  folgende:  Ty- 
pus  accessionum  moralhtm  seu  instiiutionwn 
medicinae  moralis  (1075);  I'hilosophiae  mora- 
lis plenioris  fructus  praecipttus  (1077);  De 
augenda  scientia  morali  (ein  Commentar  zu 
Franz  Bacon's  siebentem  Buch  „de  dignitale 
el  augmentis  scientiarwn)  1070;  Typiis 
medicittae  moralis  germanice  oder  Entwurf 
einer  vollstiindigen  Sittenlehre  nach  Art  der 
leiblichen  Arzneikunst  (1091);  Diaeta  moralis 
philosophico-christiana  oder  christliche  Sitten- 
ptlege  (1091);  Accessiones  elhicae,  juris 
naturalis  et  rhetoricae  ex  triplici  majori 
systemate  excerptae  (1G75\  Abgesehcn  von 
dieser  aus  Bacon  aufgenommenen  Idee  von 
der  Seelenheilkunde,  d.  h.  von  der  Auffassung 


der  Moral  und  Sittenlehre  als  einer  medicitia 
mentis,  welche  spater  von  Franz  Budde  und 
Moses  Mendelssohn  wieder  aufgenonunen 
wurdc,  bat  er  seine  Zeitgenossen  auch  rait 
einem  „grtlndlichcn  Bewcis  von  der  Unstcrb- 
lichkeit"  (1085)  begluckt. 

Platner,  Ernst,  war  1744  in  Leipzig 
geboren,  hatte  dort  seit  17G2  Medicin  studirt, 
war  1700  Doctor  der  Philosophie  und  1707 
Doctor  der  Medicin  geworden,  reiste  dann 
nach  Holland  und  Frankreich,  wurdc  1770 
ausserordentliclier  und  1780  ordentlieher 
Professor  der  Medicin  in  Leipzig,  wo  er  seit 
1801  zngleich  als  ausserordentliclier  und 
spater  als  ordentlieher  Professor  der  Philo- 
sophie philosophische  Vorlesungcn  hielt  und 
1818  starb.  Als  Lehrer  war  er  sehr  beliebt 
und  auBserte  auf  Jean  Paul  (Friedrich  Richter) 
cine  grosse  Wirknng.  In  seinen  frttheru 
Schriften:  „  Anthropologic  fttr  Aerztc 
und  Weltweise14  (1772  und  74,  in  zwei 
Banden),  und  ^Philosophische  Anhoris- 
menu  (1770  und  82)  steht  er  durchaus  auf 
der  Grundlage  des  Leibniz'schen  Systems, 
dessen  unterscheidendcLehrpunkte  beiPlatncr 
wiederkehren,  nur  dass  er  an  die  Stellc  der 
vorher  bestimmten  Harmonie  der  Scele  und 
des  Leibes  eine  physische  Wechselwirkung 
setzt.  Dagegen  neigt  er  sich  in  der 
zweiten  Aunage  seines  puilosophischen  Haupt- 
werkes,  der  „AphorismenM  (1784)  raehr  zu 
einem  skeptischen  Eklekticismus,  indem  er 
die  Grundlagcn  der  kritischen  Philosophic 
Kant's  bekampft,  ohne  sich  jedoch  dem  Ein- 
flusse  derselben  ganz  zu  entzichen.  Indem 
er  in  diosem  Werkc  einen  Abriss  der  thco- 
retischen  und  praktischen  Philosophic  gab, 
wollte  er  zugleich  eine  „Gesehichte  des  Be- 
wusstseins4*  licfern,  indem  cr  cine  Vereiniguug 
der  aristotclischen  und  der  stoischen  Logik, 
d.  h.  der  objectiven  und  suhjectivon  Be- 
stimmung  und  Auffassung  der  Kategorien 
erstrebte.  Diesen  Standpunkt  hat  er  nach- 
mals  noch  besonders  durchgcfUhrt  in  seinem 
„Lehrbuch  der  Logik  und  Mctaphysik"  1795), 
nachdem  er  vor  der  zweiten  Auflagc  seiner 
Aphorismcn  ein  „Gesprach  liber  den  Atheis- 
raus"  (1783)  vcroffentlicht  hatte.  Nebcn 
seinem  skeptischen  EklckticiRmus  vcrrath  den 
Aufklarungsphilosophen  des  vorigen  Jahr- 
hunderts  die  Ausachlicsslichkcit,  mit  welcher 
Platner  die  Gltickscligkcit  als  die  cigentliche 
Bestimmung  und  den  letzten  Zweck  des 
Menschen  bezcichnct,  auf  welchcn  die  ganze 
Welteinrichtung  vom  Schdpfer  berechnet 
worden  sei.  Und  fUr  die  Erreichung  dieser 
seiner  Bestimmung  zur  GlUckseligkeit  gilt  die 
Tugend  nur  als  das  Mittel. 

Platon  war  im  Jahr  128  (427)  v.  dir.  G. 
zu  Athen  im  Gau  Kolyttos  geboren;  der 
Vater  war  ein  beguterter  athenischer  Bilrgcr 
und  hiess  Ariston,  die  Mutter  Pcriktinne. 
Der  Sohn  hiess  ursprtinglich  nach  seinem 
Grossvater  Aristokles,  erhielt  aber  schon  als 
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Knabe,  vermuthlich  von  seinem  Turnlehrer 
wegen  seines  kTaftigen  Kfirperbaues,  den 
Namen  Platon,  den  er  sein  Leben  lang  be- 
hielt.  In  der  Grammatik,  Musik  und  Gyra- 
naatik  untcrrichtet ,  zeigte  eT  scbon  frtlh 

?oetische  Begabnng  una  versuchte  sich  in 
'ragftdien-Dichtungen.    Durcb  den  Umgang 
rait  dem  Herakliteer  Kratylos  in  Athen  wurde 
er  mit  den  Lehren  des  Ephesiers  Herakleitos, 
des  Dunkcln,  bckannt     Nachdem  er  im 
zwanzigsten  Lcbonsjahre  (107  v.  dir.)  mit 
Sokrates  bekannt  gewordcn  war,  blieb  er 
acbt  Jahre  lang,  bis  zum  Tode  desselben 
(399  v.  Chr.)  mit  ihm  in  engera  Vcrkckrj 
war  aber,  durcb  Krankbeit  ferngehalten,  bei 
deBsen  Tode  nicht  zugegen.   Der  Achtund- 
zwanzigjHhrige  vcrliess  nunmcbr  A  then  und 
lcbte  einige  Zeit  mit  dem  Sokratikcr  Eukleidcs 
aus  Megara  und  dessen  Freunden  in  Megara, 
dann  ging  er  auf  Reiscn.  Ob  er  wirklicb  in 
Kyrcne  und  Aegypten  war,  ist  nicht  sicher, 
dagegen  kam  er  zuverlaasig  nach  Gross- 
griechcnland  (Unteritalien  und  Sicilien),  wo 
er  im  Umgang  mit  Archytas  aus  Tarent  und 
Timaios  aus  Locri  (Lokroi)  die  philoso- 
phischen  Anschauungen  der  Pythagoriler  und 
die  ethisch  -  politischen  Bestrcbungen  des 
pythagorilischen  Bundes  kennen  lernte,  wo- 
durch  er  zu  ahnlichen  ethisch  -  politischen 
Idealen  gefllhrt  wurde.   Der  Vierzigjiihrige 
gewann  in  Syrakus  die  Freundschaft  des 
jiingen  Dion,  eines  Vcrwandten  des  iiltern 
Dionysios,   welchcr    daraals    in  Syrakus 
hcrrschte.   Das  offenkundige  Misstrauen  des 
Letztern  gegen  Platen's  politische  Idecn  trieb 
dicsen  in  die  Ileimath  znrflck.    Er  kauftc 
sich  im  Jahr  387  (386)  v.  Chr.  eincn  bei  der 
Akaderaie  gelegenen  Garten  und  widmete  sich 
wilhrend  der  letztcn  vierzig  Jahre  seines 
Lebens  der  Lehrthatigkeit  in   einem  ge- 
schlossenen  Kreis  von  SchUlcrn.  Unver- 
heirathet  bloibend  entzog  er  sich  zngleich 
jeder  politischen  Thatigkeit  in  seiner  Vater- 
stadt  und  nahm  nicht  einmal  an  den  gesctz- 
gebenden  Vcrsammlnngen   nnd  Schwurge- 
richten  Tlieil.    Auch  hat  er  niemals  cine 
Rcdncrbtihne  bctretcn.   Ansscr  dem  engern 
Kreise  seiner  Schiller,  zu  welchen  Spcusippos, 
Xcnokratcs,  Philippos  aus  Opus,  Ileraklcides 
von  Herakleia  una  Aristoteles  aus  Stageiros 
gehorten,   schlossen   sich   auch  gebildcte 
Manner  aus  bestimmteu  Bemfskreisen,  Hed- 
ner  und  Staatsmiinncr,  wie  Lyknrgos,  Hype- 
reides  und  Demosthenes,  und  Feldherrn,  wie 
Chabrias,  Timotheos  und  Phokion  an  Platon 
an.   In  Bezug  auf  seine  Wirksamkeit  nach 
ausscn  mag  es  dahin  gestellt  bleiben,  wie 
vielTyrannen  undTyranncnmdrder  aus  seiner 
Schule  liervorgegangen  sein  mdgen  und  wie 
viele  hellenische  Stadte  sich  ctwa  von  Platon 
ihrc  Verfassungen  entwerfen  liessen.  Noch 
zweimal  wiihrend  seiner  vicrzigjahrigen  Lehr- 
thatigkeit war  Platon  nach  Syrakus  gereist, 
zucrst  nach  dem  Tode  des  iiltern  Dionysios 


im  Jahre  363  (367)  auf  Anregung  seines 
Freundes  Dion,  weleher  dnrch  Platon  auf 
den  neuen  Herrscher  von  Syrakus,  den 
jdngern  Dionysios.  einwirken  zu  kdnnen 
glaubte.   Obwohl  dieser  Versuch  misslungen 
war,  liess  sich  der  Achtundsechzigjahrige  im 
Jahr  361  (360)  bewegen,  znm  dritten  Male 
au  den  syrakusanischen  Hof  sich  zu  begeben, 
um  abcrmals  enttauscht  zurlickzukehren.  Kr 
starb  in  seinem  achtzigsten  Lebensjahre  (348 
oder  347  v.  Chr.)  und  wurde  auf  seinem 
Gartengrundstilcke  nahe  bei  der  Akademie 
im  Rerameikos  begraben. 
K.  Steinhart,  Das  Leben  Platon's.    (1873),  xu- 
gleicli  als  9.  Band  von  Platen's  Werken, 
iiboreetzt  von  H.  MUUer. 


Es  sind  36  Schriften  auf  uns  gekommen, 
welche  Platon's  Namen  tragen,  von  welchen 
jedoch  eine  Anzahl  als  nicnt  acht  erkannt 
worden  sind,  wah rend  die  Acchtheit  anderer 
(lurch  ncuerc  kritische  Untersuchnngen  stark 
angezweifelt  worden  ist.    Alle  platonische 
Schriften,  mit  Ansnahme  der  unter  seinem 
Namen  verbreiteten  Briefe,  sind  in  dialogischer 
Form  abgefasst  und  nicht  flir  den  engen  Kreis 
seiner  Schulcr,  sondern  ftir  den  allgemeinen 
Kreis  gebildeter  Leser  berechnet    Der  im 
Jalire  36  n.  Chr.  G.  gestorbene  neupytha- 
gorUischc  Grammatiker  T  h  r  a  s  y  1 1  o  s  hat  die 
sammtlichen  Schriften  Platon's,  die  er  fttr 
acht  hielt,  in  neun  Gmppen  in  folgender 
Ordnung  zusammtnpestellt:  I.  Eutyphron, 
Apologia,  Kriton,  Phaidon;   II.  Kratylos, 
Theaitctos,  Sophistes    Politikos;  III.  Par- 
raenides,  Philebos,   Symposion,  Phaidros; 
IV.  Alkibiades  der  Erste,  Alkibiades  der 
Zweite,  Hipparchos,  Anterastai  (die  Neben- 
bnhler);  V.  Theagftj,  CharmidC-s,  Laches, 
Lysis;  VI.  Euthydemos,  Protagoras,  Gorgias, 
Mendn;  VII.  Ilippias  der  Grdssere,  Hippias 
der  Kleinere,  Ion,  Menexenos;  VIII.  Klei- 
tophon,  derStaat,  Timaios,  Kritias;  IX.  Minos, 
die  Gesetze,  Epinomis  und  Briefe.  Unter 
dicsen  Schriften  gelten  heutzntage  allgemein 
als  unachte,  nicht  von  Platon  verfasste: 
Alkibiades  der  Zweite,  Hipparchos,  die  Neben- 
buhler  ( Anterasten) ,  Tneages,  KleitoDhon, 
Minos,  Epinomis  und  die  Briefe.  Nach 
K.  Schaarschmidt  (die  Sammlung  der  plato- 
nischen  Schriften,  zur  Scheidung  der  echten 
von  den  unechten  untersucht,  1866)  ware  die 
Aechtheit  vdllig  gesichert  nur  bei  folgenden 
neun  Dialogen:  Pluiidros,  Protagoras,  Sym- 
posion (das  Gastmahl) ,  Gorgias ,  der  Staat, 
Timaios,  Theaitfitos,  Phaidon,  die  Gesetze. 
In  den  Augen  anderer  Kritiker  erscheinen 
als  stark  verdachtig  wenigstens  noch  folgende : 
der  erste  Alkibiades,  der  grosse  nnd  kleinc 
Hippias,  16  und  Menexenos.    Ueber  die 
chronologische  lteihenfolge  dieser  Schriften, 
nach  ihrer  Abfassnngszeit,  herrscht  noch 
Streit  unter  den  Forschern,  nnd  es  wird 
dartlber  schwerlich  jemals  eine  Ueberein- 
8timmung  erzielt  werden.   Nach  dem  Vor- 
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gange  von  K.  P.  Hermann  (Geschichte  der 
platonischen  Phiiosophie,  I.  und  einziger  Band : 
Historisch-kritische  Einleitung.  1839)  hat  man 
die  einzelnen  platonischen  Dialoge  in  mehrere 
Lebensab8chnitte  ihres  Verfaasers  vcrtheilt, 
denen  verschiedene  Perioden  seiner  philo- 
sophischen  Entwickelungentsprechen  wurden. 
Hiernach  mOgen  in  die  Zeit  seines  Verkehrs 
mit  Sokrates  ausser  dem  kleinern  Hippias 
vielleicht  Idn  nnd  die  kleinern  ethiscnen 
Dialoge  Charmides,  Laches  und  Lysis  fallen, 
in  welchen  sich  Platon  noch  eng  an  die 
Anschauungen  des  Sokrates  anschliesst 
Wahrend  seines  Aufenthaltes  in  Megara 
k5nnten  verfasst  sein:  die  Apologie  des 
Sokrates,  Kriton,  Eutyphron,  vielleicht  auch 
Gorgiaa.  In  die  Zeit  seiner  Wanderjahre 
wurden  fallen:  die  Dialoge  Protagoras,  Menon, 
Enthydemos.  Theaitetos,  Kratylos  und  viel- 
leicht auch  die  drei  sogenannten  dialektischen 
Dialoge  Sophistes,  Politikos  und  Parmenides. 
Der  Dialog  Phaidros  ware  gewi&sennaassen 
das  „Antrittsprogramm  der  Lehrthatigkeit 
in  der  Akaderaie",  und  in  der  Zeit  seiner 
vierzigjahrigen  Wirksamkeit  waren  veTfasst 
das  Symp08ion,  der  Staat,  der  Tiraaios  und 
das  Bruchstflek  Kritias,  der  Phaiddn  und  am 
Spatesten  Phileboa  und  Platen's  letztes  Werk, 
die  Gesctze. 

Platen's  Werke  wurden  zuerst  in  der 
lateinischen  Uebersetzung  dcsMarsiliusFicinus 
(1483  und  84)  in  Florenx  gedrnckt,  im 
griechischen  Original  zuerst  1513  bei  Aldus 
Manutius  in  Venedig.  Unter  den  nenern  Aus- 
gaben  sind  zu  nennen:  die  von  Immanuel 
Bekker  veranstaltete  (1816  und  17),  nebst 
Commentar  nnd  Scholien  (1823);  griechisch 
und  lateinisch  erschienen  Platen's  Werke  von 
8chneider  und  Hirsching  (1846—56), 
griechisch  von  K.  P.  Hermann  (1851—53). 
(Jebersetzungen  erschienen:  in  franzdsischer 
♦  Sprache  von  V.  Cousin  (1825— 40,  in  acht 
Banden),  italienisch  von  Rugieri  Bonghi 
(Opere  di  Platone  rmovamenle  tradotte, 
1857),  englisch  von  B.  Jowett  (1871—74, 
in  vier  Banden),  deutsch  von  Pr.  Schleier- 
macher  (1804—18,  in  neuer  Auflage  1855  bis 
62)  und  neuerdings  erschien  „Platontt, 
Sammtliche  Werke,  (lbersetzt  von  Hieronymus 
Mil  Her,  mit  Einleitnngcn  begleitet  von 
Karl  Steinhart,  in  neun  Banden  (deren 
letzter  Platen's  Leben,  von  K.  Steinhart  ent- 
halt,  1850—73.)  In  diesem  dentschen  Platon 
sind  ausser  den  achten  Schriften  auch  die 
dem  Platon  falschlich  zugeschriebenen,  aber 
doch  ans  seinem  Zeitalter  herrdhrenden  Dialoge 
entbalten. 

DieReihederjenigen  platonischen  Dialoge, 
welche  noch  im  Wesentlichen  die  Lehre  nnd 
LehrweUe  des  Sokrates  darstellen  und  von 
Steinhart  als  die  propadeutischen  bezeichnet 
werden,  eroffnet  Idn  oder  die  Kunst  des 
Rhapsoden,  worin  als  der  Typns  eines  zwar 
knnstfertigen,  aber  sonst  unwissenden,  an- 


maaaslichen  und  einfaitigen  Rhapsoden  '1.  h. 
Declamators  homerischer  Gedichte)  der  Ephc- 
sier  Idn  dargestellt  wird.  Seine  Echtheit 
gilt  fur  zweifelhaft  und  philosophischen  Ge- 
nalt  beaitzt  der  Dialog  nicht 

H.  Scherfl,  Inhalt  und  Tendenz  des  Dialogs 
Iun  (1862,  Oymiiattialprogramm  aus  Ober- 
schiitzen). 

Der  grSssere  Hippias  handelt  liber 
das  Schtme.  An  dem  vielgewanderten  und 
vielgewandten  Sophisten  Hippias  aus  Elis, 
der  dem  Sokrates  Wortachnitzelei,  Begriffn- 
spalterci  nnd  Kleinkramerei  vorwirft,  wird 
in  diesem  Gesprach,  dessen  Aechtheit  icdoch 
zweifelhaft  bleibt,  das  begrifflose,  eitle  und 
verwirrendeTreiben  der  Sophisten  geschildcrt, 
welches  gewisscrmaassen  die  jugendlichen 
Plegeliahre  der  griechischen  Philosophic 
darstellt. 

Der  kleinere  Hippias  handelt  von 
der  Ltlge  oder  von  der  Preiwilligkeit  des 
Unrechtthuns,  gegenilber  dem  Grundaatze  des 
Sokrates,  dass  mit  dem  Erkennen  des  Guten 
und  Recnten  auch  das  Ueben  desselben  un- 
zertrennlich  verbunden  sei.  Der  berflhmt^ 
Ausspruch  des  Sokrates,  dass  die  Tugeml 
Wissen,  das  bdse  Than  aber  Unwissenhcit 
sei,  schliesst  zngleich  den  Gedanken  ein, 
dass  Niemand  mit  Abaicht  und  Bcwusstaein 
sfindige.  Darnm  muss  das  Wissen  durch 
TugendUbung  zu  seiner  rechten  Bethatigung 
gebracht  werden. 

Der  erste  Alkibiades,  dessen  Echt- 
heit zweifelhaft  ist,  handelt  vom  angehenden 
Staatsmanne  nnd  der  deraselben  ndthigen 
Selbsterkenntniss  und  hat  zu  seinem  Kern 
und  Mittelpnnkt  den  von  Xcnophon  (Iber- 
lieferten  Ausspruch  des  Sokrates:  „Wer  sich 
nicht  selbst  kennt^  sondern  zu  wissen  glaubt, 
was  er  nicht  weiss;  der  steht  dem  Wahn- 
sinne  ganz  nahe.44  Der  Neuplatoniker  Prok- 
los  fand  in  diesem  Dialoge  die  Grundlage 
aller  Phiiosophie  und  hdhern  Erkcnntniss; 
er  nennt  denselben  die  zu  den  hflhern 
Weihen  platonischer  Phiiosophie  vorbereitende 
Reinigung,  den  Anfang  der  gesammtcn  Philo- 
sophic. 

Der  Dialog  Lvsis  stellt  die  Grundzflgo 
jener  hdhern,  idealen  Prenndschaft  auf,  deren 
Seele  die  Tugend  und  das  gemeinsame  Strebcn 
nach  dem  hOchsten  Gut  ist.  Der  Knabe 
Lysis  tritt  als  Preund  des  Sokrates  mit 
liebenswQrdiger  Verschamtheit  und  kindlichcr 
Schttchternheit  auf  und  verbindet  mit  einer 
brennenden  Wiasbegierde  ein  ahnungsvolles 
Streben  nach  Wahrheit.  Hier  zuerst,  wie 
spater  noch  entschiedener  im  „Gorgiasu 
kuflpfte  Platon  die  sittlichen  Grand wahrheiten 
ausaracklich  an  die  von  Sokrates  verschmahtc 
Naturphilosophie  der  alten  Jonier  und  des 
AgrigentinersEmpcdoklcs  an.  indem  er  sich  zu 
dem  empedokleischen  Gedanken  erhebt,  dass 
die  Preundschaft  auf  dem  die  gauze  Nattir 
bcherrschenden  Weltgesctze  von  der  gegen- 
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seitigen  Anzieknng  des  Gleichartigen  und 
Aehnlichen  beruhe. 
A.  Westermayer.  der  Lysis  dos  Platon,  but  Ein- 

fiiljrung  in  das  VorstandnUs  des  platonischen 

Dialogs  (1875.) 

Der  Dialog  CharmidSs  handelt  tiber 
dicjenige  Tugend,  welche  die  Griechen  „So- 
pbrosyneu  n  aunt  en  und  von  welcher  die  bei  Ci- 
cero vorgeschlagenen  latcinischen  AusdiUcke 
„tnodcratio"  oder  „modestia"  nur  die  aussere 
Erscheinungbezeichnen,  wahrend  das  deutsche 
Wort  „Besonnenheitu  den  im  griechischen 
Worte  auagedrttekten  Begriffsinbalt  eben- 
sowenig  voUatandig  deckt,  indem  dasselbe 
nach  Xenophon's  Memorabilien  des  Sokrates 
die  von  Maass  und  Anmutb  verklarte  Einbeit 
von  klarer  Selbstbeberrschung  und  selbst- 
bewusster  Weisheit  bezeichnet.  A  lie  Ztlge 
des  Bildes,  welcbe  die  Scbilderungen  des 
Dialogs  von  dieser  Tugend  cntwerfen,  laufen 
in  dem  von  Kritias  ausgesprochenen  Ge- 
dankeu  zusanimeu,  dags  in  der  Besonnenbeit 
das  Wissen  desGuten  vom  Wissen  des  Wisaens 
geleitet  werde. 

E.  Wolff,  Pinto's  Dialog  Charnudes  fur  den 

philosophisch  -  propiidcutischen  Untcrricht 

skizzirt    (1875,    Hildcshciiner  Gymnasial- 

progrnnun.) 

Im  Dialoge  Laches  wird  liber  die  Tugend 
der  Tapfcrkeit  gebandclt,  welche  spater  im 
platonischen  Staate  als  die  dem  Standc  der 
Kriegcr  entsprechende  Tugend  erscbeint 
Die  drei  Gesprache  Lysis,  Charnudes  und 
Laches  bilden  durch  Vcrwandtschaft  in  Form 
und  Inhalt  eiue  einheitlich  verbundene  Gruppe. 
In  alien  dreien  erscbeint  Sokrates  in  seiner 
mustergultigen  Lehrwcise,  mit  welcher  er  die 
uuklaren  und  dtlrftigcn  Vorstcllungen  un- 
geiibter  Denkcr  berichtigt  und  zu  reinen 
Begriffen  erhebt.  Zugleich  begegnet  uns  in 
dicsen  drei  Dialogen  cbenso,  wie  spater  im 
„Kratylosu.  die  eigenthtlmliche  Doppel- 
gliederung  der  Anlage  und  des  Ganges,  wo- 
uach  auf  einc  mehr  popular  gehaltene  Lnter- 
rcdung  des  Sokrates  mit  einer  weniger  im 
Dcnkcn  getlbtcn  Person  cine  zweite,  tiefer 
eindringende  ErOrterung  folgt,  bei  welcher 
eiu  im  Denken  schon  besser  geschulter  Mit- 
unterredner  auftritt. 

Der  Dialog  Protagoras  handelt  liber 
die  Sophisteneinkehr  und  hat  den  Zwcck, 
den  mit  langen  Rcden  prunkenden  Sophisten 
gcgenllber,  von  denen  ausser  Protagoras  auch 
Ilippias  und  Prodikos  auftrctcn,  den  sokra- 
tiscben  Tugendbegriff  nacii  den  verschiedenen 
Scitcn  seines  Inhalts  zu  entwickcln  und  denSatz 
zu  rechtfertigen,  dass  die  wahre  Tugend  ohne 
selbstbewusstes  Wissen  nicht  gedacht  werden 
kann. 

Waldeck,  Analyse  des  platonischen  Protagoras 
(1868,  Gymnasialprogramm  aus  Corbach.) 

H.  Kirschstcin.  iiber  Platon's  Protagoras  (1871, 
Progmmm  dcr  Burgcrschtilc  zn  Gmnbinnen.) 

Ph.  Hannwacker,  iiber  Platon's  Protagoras 
(1871,  Gymnasialprogramm  ana  Kcmpten.) 


Der  dem  Platon  falschlich  beigelegtc,  aber 
doch  aus  seinem  Zcitalter  herruhrehde  Dialog 
Alkibiades  II.  handelt  aber  das  Gebet, 
indem  der  anf  rein  sokratischem  Standpunkte 
stehende  Verfasser  die  Frage,  wie  man 
beten  solle,  nicht  ohne  Geist  und  Geschick 
behandelt. 

Der  rcichlich  mit  Scherz  gewnrzte  Dialog 
Euthyddmos  oder  der  Silbenstecher  ent- 
wirf't  ein  Bild  der  in  trugerischem  Wortstreit, 
neckischen  Gedankenspielen  und  gramma- 
tischen  Scbul  witzen  sich  breit  machenden  Kumt 
der  Sophisten,  um  derselben  den  wahrhaft 
jugendbildnerischen  Beruf  der  Philosophic 
gegenflber  zn  stellen. 

Im  Dialoge  Mendn  tritt  ein  nach  Bildung 
strcbender  thessalischer  Junker,  gewisser- 
massen  ein  thessalischer  Alkibiades  auf, 
welcher  zu  der  Einsicht  gefuhrt  werden  soil, 
dass  die  Philosophie  nicht  eine  Stimme  des 
Lehr-  und  Lernbaren,  noch  ctwas  durch 
Ueberlieferung  zu  Gewinnendes  sei,  sondern  . 
ein  Wissen,  welches  sich  mit  dem  „ durch 
ein  gdttliches  Loos  Gegebnen44  zuglcich  in 
jedem  Lernenden  neu  erzeugen  und  fort- 
entwickeln  muss,  aber  ein  Wissen  zugleich, 
welches  die  Bflrgertugend  und  die  Staats- 
kunst  zum  Inhalte  bat.  Das  Lernen  wird  als 
die  Erinnerung  dessen  gefasst,  was  die  Seele 
in  cinem  frtthern  Dasein  angeschaut  und  in 
sich  aufgenommen  hat  In  den  dialektischen 
Theil  des  Gesprachs  wird  eine  syrobolisch- 
mystische  Dichtung  eingeflochten,  worin  das 
Lebcn  der  Seele  vor  Hirer  Vereinigung  mit 
dem  Leibc  und  gleichsam  ihr  vorleibliches 
Schauen  aller  Dingo  angedeutet  wird,  eine 
Anschauung,  die  uns  weiter  entwickeit  in 
den  Dialogen  Pbaidros  und  Phaidon  be- 
gegnet. 

P.  Preschko,  iiber  Platon's  Dialog  Menon  (1872, 
Gymnasialprogramm  vou  Kremsmunster.) 

Im  Dialog  Eutyphron  wird  dem  fiber-  . 
frommcn,  wahncifrigen  Manne  und  gelehrtcn 
Mythologen  gegentlber,  nach  welchem  das 
GesprSch  benannt  ist,  von  Sokrates  die  Schtc 
Gottseligkeit  oder  Frommigkeit  bald  auf  das 
rechte  Wissen  des  Gesetzlichen  in  Bezug  auf 
die  Getter  gegrOndet,  bald  wiederum  in  das 
sittlicbe  Geftlhl  gesetzt,  welches  sich  in  allem 
Thun  der  waltenden  Michtc  und  des  Zu- 
sammenhanges  mit  einer  hfthern  Weltordnung 
bewusst  bleibe.  Dem  Bekenntnisse  des 
Sophisten  Protagoras  gegentlber,  dass  er  von 
den  Gottern  nicht  zu  sagen  wisse,  ob  sie  seicn 
oder  nicht  seien,  bewegt  sicb  Sokrates  anf 
dem  Standpunkt  jener  grosser  Dicbter  Pin 
daros,  Aischylos,  Sophokles,  welche  durch 
symbol  ische  Ausdeutung  des  popnlaren  Gotter- 
glaubens  zn  sittlichen  Ideen  den  im  Volks- 
bewusstsein  eingetretenen  Bruch  zu  ver- 
sdbnen  suchten.  Nach  Inhalt  nnd  Ausftlhrung 
giebt  sich  jedoch  dieser  Dialog  als  eine 
fluchtige  nnd  unbedeutende  Gelegenheitsschrift 
su  erkennen. 
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In  der  Apologie  desSokratcs  giebt 
Platon  einen  Bericht  fiber  die  Motive,  die 
den  Sokratea  von  der  Fhicht  ans  dem  Ge- 
fangnisse  abhielten,  indera  er  eine  ausftlhr- 
liche  Rede  tlberliefert,  die  deraelbe  vor  nnd 
nach  seiner  Verurtheilung  gehalten  haben 
soli.  Bei  ihrer  Tendenz,  den  heroischen 
Kampf  der  wabren  Weisheit  und  selbst- 
bewussten  Tugend  dcs  Sokrates  an's  Licht 
zu  stellen,  ist  doch  dieae  Vertheidigungsredc 
von  Sopbismen  nicbt  frei. 

6.  A.  Kahler,  Hbcr  den  Gcdankongnng  der  plato- 
nischcn  Apologie  des  Sokrates  (1871,  Oottinger 
Dissertation ) 

Der  reiche,  greise  Bflrger  in  Atben  und 
vieljahrigerFrcunddea  Sokrates,  nachwclchcm 
der  Dialog  KritOn  benannt  ist,  war  die 
Seele  des  Fluchtversucha ,  den  die  Freunde 
des  Sokrates  entworfen  batten.  Dem  Kriton 
gegenilber,  welcher  seinen  Frennd  zur  Flucbt 
au8  dem  Kerker  bereden  will,  lasst  Platon 
in  diesem  kleinen  Dialog  den  Sokrates  den 
Satz  vertbeidigen ,  dass  jeder  Burger  dnrcb 
das  ihm  von  Gott  geordnete  Scbicksal  in 
den  Staat  und  seine  Gesetze  bineingeboren 
und  darum  Jeder  der  Gesetze  Sohn  und 
Diener  sei. 

H.  Slier,  Erlauternngon ,  Betraclitungcn  und 
Parallelon  zu  Plnton's  Kriton  ( 1874,  Gymnasial- 
programm  ans  Miihlhausen  in  Thitringen). 

Ebenso  (lurch  seine  reiche  Gliedernng  der 
Theile,  wic  durch  seinen  manni^faltigen 
Inhalt  ist  der  Dialog  Gorgias  einer  der 
umfangreichsten  und  sachlich  bedeutendstcn 
unter  den  Dialogen  Platon's.  Der  sopbistische 
Prunkredner  Gorgias  und  sein  Schiller  Polos 
treten  zuerat  abwechaelnd  gegen  Sokrates 
auf,  dann  tritt  Gorgias  ab  und  Polos  blcibt 
mit  Sokrates  allcin  im  Kampf;  darauf  tritt 
Kallikles,  ein  anderer  Schiller  dcs  Gorgias 
ate  Streitredner  mit  Sokrates  auf.  Letzterem 
gilt  ea,  den  rhctorisch  -  sonhistiachen  Schau- 
.  stellungen  gegenilber,  urn  den  Nachweis,  dass 
die  Rhetorik  als  blosse  Geschicklichkeit  dcs 
Ueberredens  oline  ein  philosophisch  be- 
grflndetes  Wissen  vom  Gerecbten  und  Guten 
keinen  Werth  babe,  dass  der  wahre  Nutzen 
der  Staataberedsamkeit  in  der  Empfehlung 
der  sittlichen  Grundlcbren  bestehe,  wclche 
nns  zur  btlrgerlicben  Glilckseligkeit  zu  fdhren 
beatimmt  sind.  Das  bcreits  im  Dialog 
„Euthydcmo8"  aufgestellte  Ideal  einer  ethisch- 
politiachen  LebensKunat,  welche  jedes  wahre 
Wissen  und  jede  echte  Kunst  in  sicb  fasst, 
wird  auch  hier  von  Sokrates  entwickelt  und 
bildet  den  Grundgedanken,  worin  alle  Theile 
und  Beziehungcn  des  Dialogs  iliren  Mittel- 
punkt  liaben. 

Chr.  Cron,  Beitriigo  znr  Erklarnug  des  plato- 

nischen  Gorgias  (1870.) 
E.  Gotschlich,  Ubcr  die  Verjuilassung  des  plato- 
nisclien  Dialogs  Gorgias  und  die  Polemik  in 
demsclbcn  (1871,   Gymnasialprogramm  nns 
Beuthen.) 


Fr.  Mlhr,  typische  Zeichnungen  in 

Dialog  Gorgias  (1872,  Gymnasialprogranuu 
aus  Triest.) 

Ad.  Baar,  Darlegung  der  im  platoniseken  Dialog 
Gorgias  vorkommenden  Argumontationen  uud 
ihrer  ResulUto  (1873,  Gymnasialprogranuu 
ans  Znaim.) 

Ad.  BOhringer,  iiber  den  platonischen  Gorgias 
(1870,  Karlsrnhor  Lyceumsprograinra.) 

Im  Dialoge  Kratylos  wird  flber  die 
Wortbildung  gehandelt  und  die  Frage  er- 
nrtcrt,  ob  die  Namcn  den  Dingen  durch  eine 
natUrliche  Angemessenheit  oder  durch  will- 
kdrliche  Bestimmung  und  Ucbereinknnft  zu- 
kommen.  Naohdem  im  ersten,  raehr  popularen 
Theile  dea  Gesprachs  der  Rhetor  Hermogenes 
als  Mitunterredner  die  An8icht  vertreten  hat, 
daas  die  Sprache  ein  Werk  willktlrlicher 
Feststellung  sei,  wird  im  zweiten  mehr 
philosoph-dialekti3cken  Theile  von  Kratylos, 
dem  Schiller  des  Sophiaten  Protagoras  nnd 
Anhanger  des  Ephesiers  Herakleitoa,  die 
Ansicht  verfocbten,  dass  die  Sprache  eine  der 
Natur  der  Gegenstande  entaprechende  Tbatig- 
keit  sei.  Sokrates  selbst  tritt  una  bier  nicht 
im  Kampf  mit  sophistischen  Gegnern.  aondern 
in  traulich  -  heiterm  wissensehaftlichem  Ge- 
sprache  mit  befreundeten  Mann  rn  entgegen. 
Das  Ergebniss  der  Untersnchung  ist  dieses: 
die  Sprache  folgt  dem  durch  die  Verbindung 
der  Anschauungen  gewonnenen  Begriffe,  nicbt 
aber  dieser  dem  Worte,  das  den  Begriff  aus- 
drtlckt;  sie  ist  weder  das  Erzeugni8S  der 
natflrlichen  Nothwendigkeit,  noch  eines  blind 
wirkenden  Znfalls,  sondern  des  Zuaammen- 
wirkena  der  natllrlichen  Empfindnng  mit  dem 
8elbsthatigen  Gedanken;  aio  ist  zugleich  ein 
Kunstwerk  und  einer  wachaenden  Vervoll- 
kommnung  fahig;  aber  eie  drOckt  nicht  die 
aussere  Erscheinung  oder  das  natdrliche  Sein, 
sondern  das  innere  Wesen  oder  den  Begrift 
der  Gegenstande  ana  und  ist  daher  nicht  Ab- 
bild,  sondern  Symbol  des  BegrifTs;  bei  ihrer 
weitern  Entwickelung  wird  die  uraprOngliclie 
Bedeutsamkeit  ihrer  Formen  und  W6rtcr 
nicht  selten  durch  znfallige  Verdunkelnng 
oder  v3lligc  Umgestaltung  verwischt,  ohne 
das8  sie  jedoch  auf  hdren,  den  Begriff  ricbtig 
auszudrflcken;  in  ihren  ersten  Elementen 
muaa  sich  jedoch  dieae  ursprdngliche  Be- 
deutung  klar  und  rein  abspiegeln;  endlich 
aber  entspricht  nicht  jedea  Wort  dem  richtigen 
BegrifTe,  sondern  oftmals  tritt  in  der  Sprache 
hervor,  daas  ihre  Entstehung  und  erste  Aus- 
bildung  einer  Zeit  angehOrt,  wo  die  Thatig- 
keit  der  Phahtaaie  die  Thatigkeit  des  Ver- 
standea  Uberwog.  So  war  der  platonische 
„Kratylo8u  nicbt  bloa  der  erste  Versnch, 
sondern  zugleich  die  Grundlage  einer  wirk- 
lichen  Sprachpbiloaophie,  deren  Vollendung 
freilich  nur  das  gemeinschaftliche  Werk  einer 
nmfasaenden  geschichtlichen  Kenntnisa  der 
einzclnen  Sprachen  nnd  einer  grfindlichen 
Philoaophie  des  Geistes  sein  kann. 
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Th.  Benley,  iiber  die  Aufgabe  dea  platonischen 
Dialogs  Kratylos  (1866.) 

H.  Schmidt,  Platons  Kratylos  erliiutert  (1869.) 

Im  Dialog  Theaitetos  sue  lit  Platon  den 
Unterachied  des  eigentlichen  und  wahren 
Wisaens  eineraeits  von  der  sinnlichen  Wahr- 
nehmung  und  andrerseits  von  der  riehtigen 
Meinung  oder  Vorstellnng  zu  zeigen  und 
grflndet  diesen  Unterscbied  auf  die  Ver- 
schiedenheit  der  Objectc  des  Wissena  von 
denen  des  blossen  Wahrnehmens  und  Vor- 
atellens.   Hier  zuerst  erscheinen  dem  Platon, 
wie  ein  Traumgesicht,  die  Ideen  dea  Scbdnen 
und  Guten  und  dea  Seienden  flberbaupt  in 
ill  rum  ewig  sich  selbst  gleichen,  unwandel- 
baren,  fiber  dem  Flusse  der  Erscheinungen 
erhabnen  Wesen ,  mit  deren  Gewinnung  er 
die  bis  dabin  unbestimmte  Grenze  zwiachen 
den  Gebieten  der  blossen  Meinung  nnd  der 
Vernunfterkenntniss  Ziehen  zu  kdnnen  glaubte. 
Zut  Erraittelnng  dieser  Grenze  blieb  ihm  nur 
der  Weg  psychologischer  Beobacbtung  der 
Denkthatigkcit  und  die  Betrachtung  dea  Denk- 
vorgangea  selbst   Der  den  Verlauf  dea  Ge- 
snracha  beherrschende  Grnndgedanke  iat  der 
Nachweis  des  Ganges,  auf  welcbem  die  Seele 
durch  immer  zunehmende  Lauterang  und 
Vergeistigung  ihrer  Voratellnngen  zur  Er- 
kenntnisa  der  Wahrheit  gelangt  Diesen 
Gmndgedanken   des  Gespracbs  stellt  der 
treffliche  TheaitGtos  ala  Mitnnterredner 
selber  dar:  das  Bild  dea  werdenden  Denkers, 
wie  er  sein  soil,  wahrend  der  Mitunterredner 
Theod6roa  aua  Kyrene,  der  einaeitige 
Mathematiker,  sich  ans  den  achwankenden 
Begriffen  der  Naturphiloaophie  dea  Hera- 
kleitos  und   au8  den  pbilosophiscben  Ab- 
stractionen  in  den  sichern  Hafen  der  Mat  he- 
mat  ik  gerettct  hat,  die  in  seincn  Augen 
rccht  eigentlich  als  die  Philosophic  der  Jugend 
erscheint.  Neben  Platon  s  Theorie  der  Sinnes- 
empfindung  begegnet  uns  hier  zugleich  seine 
Anerkennung  eines  hohera,  von  den  leib- 
liohen  Organen  nnabhangigen ,  ganz  allein 
der   Seele  angehdrenden  Anachauungaver- 
inftgen8,  wahrend  So k rates  seine  unvergleich- 
liche  Kunat  der  Entbindung"  oder  der  stufen- 
weiae  fortschreitenden  Gedankenentwickelung 
in  der  Seele  des  Schttlers  vertritt  nnd  auf 
dem  Hdhepunkt  des  ganzen  Gesprachs  der 
Philosophie  eine  begeiaterte  Lobrede  halt 
Wie  die  Gtttterbotin  Iris  die  Tochter  des 
Thaumas  genannt  werde,  so  babe  die  Philo- 
sophie im  GefOhl  einer  zweifelnden  Ver- 
wundemng  ihren  Grand,  die  den  Geist  also- 
bald  ergreife,  wenn  er  zuerst  mit  allgemeinen, 
fiber  den  Sinnenschein  sich  erhebenden  Wahr- 
hciten  bekannt  werde. 

0.  Schulze,  der  platonische  WissensbegrifT  im 

Dialog  Tlieatet.  1 873  (Naumbnrger  Gymnasial- 

programm.) 

W.  Berkuiky,  Platen's  Theatetos  und  dessen 
8tellung  in  der  Rcihe  seiner  Dialoge  (1878, 
Jenacr  Dissertation.) 


J.  Krcienbuhl,  neue  Untereucbungen  iiber  den 
Theatet  des  Platon  (1874,  Lnzerner  Kantons- 
scIiulprogTanim). 

Der  Dialog  Parmenidea  gilt  denjenigen, 
die  an  seiner  Aechtheit  feathaltcn,  als  Platon 's 
tiefatea  und  reichates  Werk  und  ala  das  hochste 
dialektiacheKunstwerk  desgriechiscben  Alter  - 
thums.  Andere  gelehrte  Kritiker  dagegen  be- 
trachten  ihn  ala  mit  ziemlicher  Sicherheit 
nicbt  von  Platon  herrUhrend  und  entweder  als 
von  einem  Megariker,  oder  von  einem  skeptt- 
achen  Platoniker  verfasst.  Sogar  dem  Aristo- 
telea  bat  man  ihn  zuschreiben  wollen.  Zeller 
(Philosophie  der  Griechen,  II)  halt  ihn  fttr 
acbt  und  ftlr  die  reifste  Frucht  der  mega- 
rischen  Studien  Platen's.  Der  Dialog  handelt 
tlber  die  Ideen  und  iiber  das  Eine  im  Gegen- 
satz  zum  Vielen.  Sokratea  tritt  darin  noch 
vcTbaltnissmassig  jung  auf  nnd  muss  sich  von 
dem  berOhmten  Meiater  der  Eleaten ,  Parme- 
nides,  die  Widersprtlche  in  seinem  Dcnken 
aufzeigen  und  fiber  daa  Eine  und  Vicle 
belehrcn  lasaen.  Indem  Platon  mit  dem 
Gedankengchalt  dea  Parmenides  die  Dialcktik 
seines  Schtilera  Zenon  erfUllte,  atellte  er  nicht 
bios  die  Grundlehren  der  eleatischen  Philo- 
sophic viel  reiner  und  acharfer  dar,  als  es 
die  Eleaten  aelber  vermocht  hatten,  sondern 
lasst  zugleich  dadurch,  das8  er  daa  SchrofTe 
und  Einaeitige  derselben  auf  die  Spitze  treibt 
und  ihre  WideraprUche  in  ein  hellea  Licht 
setzt,  die  Einseitigkeiten  derselben  hervor- 
treten,  um  die  Wahrheit  dieser  Lehre  in  fort- 
gebildeterGeatalt  darzustellen  und  die  Einheit 
als  das  Grundgesetz  alles  Denken8  nnd  Seins 
begreiflich  zu  machen.  Allerdings  iat  die 
Dialektik  im  „  Parmenides"  noch  nicht  die 
eigenthUmlich  platonische,  wie  wir  aie  in 
apatern  Dialogen,  namentlich  im  „ Sophist*4, 
im  „Phaidro8u  und  im  secliaten  Btiche  vom 
„Staat"  beschriebenund  gettbtfinden,  sondern, 
vielmehr  noch  ganz  die  aus  derGeometrie  her- 
genommene  eleatisch  -  mrgarische  Dialektik, 
indem  den  entwickeltcn  Folgen  einer  Vorana- 
8etzung  ihr  Gegentheil  mit  den  daraus  sich 
ergebenden  Folgen  gegenflber  gestellt  wird, 
um  die  Wahrheit  beider  Vorausaetzungen  an 
ihren  nothwendigen  Folgen  zn  prflfcn.  Ohne 
cigentlichen  Abachlnas  bricht  der  Dialog  pldtz- 
lich  ab;  sein  Thema  wird  aber  im  „  Sophist" 
wieder  aufgenommen  nnd  erganzt 

Schramm,  iiber  Platons   Dialog  Parmenides 
(1869,  Bamberger  Programm.) 

A.  F  Schultze,  Gedanken  iiber  Platon's  Parme- 
nides (1870,  Rostocker  Dissertation.) 

Indem  der  Dialog  Sophist6s  das  im 
„  Parmenides "  abgebrochene  dialcktische 
Thema  wieder  aufnimmt.  ktlndigt  er  aich 
zugleich  von  vomherein  als  eine  Fortaetznng 
dea  „Theaetet"  an.  Er  handelt  Ober  die 
Sophisten  und  ihre  Bedeutnng  im  All- 
gemeinen, wie  fiber  den  Unterschied  der 
Sophistik  von  der  wahren  Philosophie  nnd 
verfolgt  die  doppelte  Aufgabe,  den  tiefern 
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Grund  nod  Mittelpunkt  der  Sophistik  darzu- 
stellen  and  ate  trtlgerisch  nacbzuweisen, 
zugleich  aber  die  Orundztlge  der  wahren 
Dialektik  aufzustellen.  Ihr  Erkenntnissgebiet 
wird  als  das  Nichtseiende  bezeichnet  und 
aus  dem  Eingehen  des  Nichtseienden  in  das 
Vorstellen  der  Irrthum  zu  erklaren  gesucht. 
R.  Pilgtr,  die  Athetese  des  platonischen  So- 

phistca  (1869,  Berliner  Qymnasialprogramm). 
K.  Waldtogl ,  iiber  deu  platonischen  Dialog  a der 

Sophist"  oder  vom  Sein  (1870,  Kostocker 

Dissertation). 

Der  Dialog  Politikos  handelt  vom 
Staatsmanne  and  dem  Gebiete  seines  Er- 
kennens  und  Handelns.  Der  Grundgedanke 
des  Dialogs  ist  der  Gegensatz  der  icht 
pbilosophiscben  Staatskunst  und  der  falscben 
sophistiscben  Politik;  die  Darstellung  des 
wabren  Dialektikers  als  des  recbten  Staats- 
mannes,  im  Gegensatze  zum  Sophisten  als 
dem  unachten  Staatsmanne,  ist  die  Aufgabe 
des  Dialogs;  die  Seele  desselben  aber  der 
voo  Platon  einem  Fremden  aus  Elea  in  den 
Mund  gelegte  waoderliche  My  thus  vom  gold- 
nen  Zeitalter  und  der  Lebensweise  der  unter 
Kronos  Lebenden,  welcbe  als  das  Ideal  er- 
scheint,  dem  das  gegenwartige  Staatsleben 
eines  von  frtlberer  Unschuld  and  Seligkeit 
abgefallenen,  von  den  Cut  tern  verlassenen 
und  von  vielfachen  Uebeln  heimgesacbten 
Geschlechtssich  mOglichst  anzunahern  streben 
soil.  Wie  Platon  die  goldne  Zeit  hier  in  die 
ferne  Vergangenheit  setzt,  so  sucht  er  sie 
spater  (im  Kritiaa  -  Fragmente)  aof  den  Inseln 
der  ferne n  .,  Atlantis  " .  Die  Schilderung  dieser 
Urzeit  wird  zagleich  mit  einer  phantastiscben 
pythagoraischen  Naturphilosopbie  ausge- 
schmuckt,  deren  weiter  ausgebildete  Grund  - 
ztlge  uns  im  „Timaios"  begegnen.  Anch 
die  von  Pythagoras  und  Empedokles  auf- 
genommene  Lehre  von  der  Seelenwanderung 
wird  hieT  vorgetragen. 

Der  Dialog  Phaidrosist  wahrscheinlich 
bei  der  Erdffnung  der  Lehrthatigkeit  Platon's 
in  Athen  abgefasst.  Indem  er  tlber  die  Kuost 
der  Rede  handelt,  ist  er  zugleich  eine  Recht- 
fertigung  der  eignen  Lehrthatigkeit  Platon's 
for  das  wahre  Ziel  der  Philosophie ,  namlich 
die  Erkenntniss  der  Ideen  und  die  dieser 
Erkenntniss  entsprechenden  Lebensftthrung. 
Hier  zuerst  wird  in  einem  ptachtvollen  Myth  us 
die  Begriffsbestimmung  der  philosophischen 
Liebe  oder  des  Eros  (des  philosophischen 
Triebs)  versucht,  dessen  Verherrlichung 
spater  das  platonische  „Gastmahl  1  giebt 
A.  B.  Krische,   iiber  Platon's  Phadrus  (1848, 

abgedruckt  aus  den  „GUttinger  Studien" 
1847.) 

W.  Hinze,  uber  Plan  nnd  Gedankengang  in 
Platon'8.Phadni8  (1874,  Konigsberger  Disser- 
taUon.) 

H.  Bonitz,  znr  Erklarung  des  platonischen 
Dialogs  Pbadrus  (1874,  in  der  Festschrift 
zur  dritteti  Sakularfeier  des  Gymnasiums 
sum  grauen  Kloster  in  Berlin.) 


Das  platonische  Symposion  (Gastmahl 
Btellt  in  einer  Reihe  von  Lobreden  Uber  die 
Liebe  die  verschiedenen  Auffassungen  nnd 
Grade  bis  zur  hdchsten,  der  von  Bokrates 
vertretenen,  Ansicht  von  dereelben  dar, 
worauf  schliesslich  Sokrates  von  Alkibiades 
als  die  sichtbar  -  lebendige  Darstellung  des 
philosophischen  Triebs  und  Charaktera,  als 
echter  Liebhaber  und  Priester  des  Eros  oder 
der  Liebe  sum  Einen  und  Ewigen,  zuui 
Schdnen  und  Gaten  verherrlicht  wird.  Der 
Dichter  Agath6n  (dies  ist  die  Situation 
des  Dialogs)  hat  in  der  TragOdie  den  Preis 

fewonnen,  and  seine  Freunde  feiern  das 
iegesfest  Sie  haben  am  ersten  Tage  dem 
Weine  schon  ziemKch  zugesprochen,  jetzt 
am  zweiten  Tage  soil  Jeder  nach  Belieben 
trinken.  wahrend  sie  rechts  in  der  Reihe 
herum  aen  Eros  preisen  wollen.  Der  jugend- 
liche  Phaidon  beginnt,  indem  er  im  An- 
schluss an  die  Mythologie  nnd  die  Dichter 
den  Eros  als  den  altesten,  herrlichsten  und 
macbtigsten  Gott  pre  ist.  Pausanias  folgt. 
um  einen  doppelten  Eros,  eine  sinnliche  una 
hdhere  Liebe,  za  uuterscheiden  und  den 
himmlischen  Eros  za  verherrlicben.  Der 
Arzt  Earymachos  folgt,  um  als  Sprecher 
der  Maturphilosophie  in  der  Natur,  in  der 
Heilkunde,  in  der  Musik  das  Walten  des 
Eros  nacbzuweisen,  indem  er  sich  auf  des 
Herakleitos  Lehre  vom  Einen,  in  sich  Unter- 
schiedenen  beruft.  Nun  nimmt  der  Komddien- 
dichter  Aristophanes  das  Wort  und 
schildert  mit  poStischer  Laune  und  Feinlieit 
die  Liebe  als  den  Zug  und  Trieb  der  Seele 
nach  der  Lebensvollendung  and  dadarch 
bedingten  Beseligung.  Aus  einem  ursprunglich 
mannweiblichen  einigen  Wesen  von  Zeus  in 
zwei  getrennte  Halften  getheilt,  ist  dem 
Men seh en  die  Liebe  angeboren,  die  der 
Trieb  ist,  die  ursprllngliche  Natur  wieder 
herzustellen  and  im  Verlangen  nach  Ver- 
einigung  den  Kiss  za  heilen.  Darauf  giebt 
Agathon  ein  Bild  der  von  den  Sophisten 
gelehrten  zierlicben  Redekunst,  indem  er  den 
Eros  als  den  jungsten  und  ewig  jungen  Gott 
preist,  als  den  schOnsten  una  mftchtigsten 
zugleich,  der  selbst  den  Ares  (Kriegsgott) 
bezwingt  nnd  zugleich  als  Meister  der  Musen 
Jeden  zum  Dichter  macht  and  der  rechte 
Fahrer  und  Begleiter  darch  das  Lebea  ist. 
Wahrend  Alios  dem  Dichter  -  Gastgeber  zu- 
jaachzt,  bleibt  nor  der  Silen  Sokrat€a 
stumm,  bis  er  sich  za  der  Erklarung  herbei- 
lisst,  er  sei  fast  dartlber  erstarrt,  dass  er  in 
der  Rede  Agathon's  das  Gorgische  Haupt 
(Gorgonengesicbt)  als  Abbild  des  Sophisten 
Gorgias  erblickt  habe  und  daraus  das  Streben 
erkenne,  der  zu  preisenden  Sache  nor  recht 
viel  Schdnklingendes  beizulegen,  ohne  sich 
an  die  Wahrheit  zu  kehren.  Sokrates  ver- 
wickelt  den  Agathon  in  ein  Gesprach.  indem 
er  sich  anstellt,  als  wolle  er  sich  durcb  einige 
an  denselben  gerichtete  Fragen  belehren. 


Digitized  by  Google 


Platon 


686 


Platon 


Nach  diesen  Fragen  erzalilt  er,  wie  ihn  die 
weise  Mantineerin  Diotima  einst  duich  ein 
Gesprach  auf  die  rechte  Auffassung  der 
Liebe  gewiesen  babe,  die  nnr  das  Strebcn 
und  Verlangen  nach  dem  Guten  uod  Schttnen, 
noch  nicht  deren  Besitz  sei.  Eros  sei  kein 
Gott,  sondern  nnr  ein  Mittelwesen  zwischen 
Gttttern  und  Menachen,  ein  Damon,  das  Band 
zwischen  Himmlischem  nnd  Irdischem.  Eine 
Hymbolische  Dichtung  (platonischer  Mytbua) 
vcranschaulicht  den  Gcdankcn,  dags  Eros  ein 
Kind  des  im  Garten  des  Zeus  nekUrberaoscbt 
ontscklummerten  Reicbtbnms  nnd  der  neben 
ihm  ruhenden  Armuth  sei  und  selber  bedUrftig 
nacb  dem  Keicbthum  des  Scbdnen  and  Guten 
strobe,  also  immeT  philosophire,  d.  h.  nacb 
Weisbeit  strebe  und  Uberall  dem  Schdnen 
nachgehe.  Unterdessen  komrat  der  lockere 
Alkibiades.  trunk  on  von  Wein,  mlt  Kr  ari- 
zen geaehmtlokt  und  von  Flotenspielerinnen 
begleitet  noch  spat  znm  Gastmable,  um  dem 
Sokrates  noch  aelbst  eine  Lobrede  zu  halten. 
Haaslich  wie  eine  Silensmaske  in  den  Werk- 
statten  der  K (lustier,  sei  er  das  Gekause 
cines  Gdtterbiides:  tapfer  im  Krieg,  ttlchtig 
im  Ertragen  von  Bescbwerden,  froh  unter 
Frdhlichen,  und  ohne  beim  Becber  die  Be- 
sonnenheit  zu  verlieren,  fllhre  derselbe 
scheinbar  die  lacherlichsten  und  gewOhn- 
licbsten  Reden,  die  aich  wie  ein  Silensfell  aus- 
nehraen ;  er  spreche  von  Packeseln,  Schmieden, 
Schustern  und  Gorbern;  wer  aber  dahinter 
blicke,  finde  die.se  Reden  vemtlnftig  und  gott- 
voll.  Der  biedere  Sohn  des  Bildhauera  und 
der  Hebamme  ist  damit  einverstanden,  streicht 
seinen  Preis  stillschweigend  ein,  und  ea  wird 
nun  nattlriich  stark  fortgebechert.  Einige 
von  derGeaelLschaftschieben  sich  fort,  Andere 
nick  en  ein;  nur  Agatbon,  Aristophanes  und 
Sokrates  selber  bleiben  munter  und  trinken 
aua  einem  groasen  Pokal  um  die  Wette. 
Bei  der  Fortaetzung  ihrer  Gesprache  sucht 
Sokrates  Beide  zu  dem  Gest&ndniaae  zu 
bringen,  dass  der  waltre  Tragiker  auch 
Komiker  sei.  Endlich  schlafen  auch  Agathon 
nnd  Aristophanes  ein,  und  als  der  Morgen 
auf  leuchtet,  sitat  Sokrates  mutterselig  allein, 
semen  Betrachtungen  uberlassen.  'Er  nimmt 
ein  Bad,  ereht  dann  in  das  Lyceum,  wo  er 
sich  den  Tag  liber  herumtreibt,  um  eret  am 
Abend  in  seine  Wohnung  zurflckzukehren. 

C.  Fortlage,  philoeophische  Mcditationen  tiber 
Platen's  Byinposion  (1836)  nnd:  Ueber  das 
Gastniahl  des  Platon  (in  „8ccht  philosophhtcbe 
Vorlesungen*,  1869.) 

E.  Zeller,  Platen's  Gastmabl  ubersetzt  und  er- 

liintort  (1857.) 

J.  H.  Dainbardt,  iiber  den  Kusammenhang  dee 

plateniscben  Symposioqs  (1875,  Hronibergcr 
Gymnasialprogrnmm.) 

Im  DUloge  Phaidon  lasst  Platon  den 
sterbenden  Sokrates  die  Unsterblichkeit  der 
Seele  beweiaen  und  zugleich  darthun,  wie  in 
der  philosophiaclien  Erkenutuias  und  ihrer 


Bethatigung  f(lr  die  Seele  das  hSchste  und 
bleibende  Gut  liege.  Zugleich  wird  darin 
die  Todesfreudigkeit  des  Gerechten  veran- 
schaulicht. 

6.  F.  Rettig,  iiber  Platen's  Phaidon  (1845). 
A.  Bischoff ,  Platen's  PhKdon;  eine  Keihe  von 
Betrachtongen  zur  Erklarong  nud  Beurthoilung 
des  Gesprachs  (1866). 
P.  Zimmermann,  die  Unsterblichkcit  der  Seele 
in  Platen's  Phadon  (1869,  Leipziger  Disser- 
tation). 

Th.  Landmann,  Tendenz  und  Gcdankengang  des 

platonischen  Dialogs  Pbiido  (1871,  Kttnigs- 

berger  Kenlschulprogranun). 
A.  Pa  Lid  I  er,  Composition  des  platonischen  Phaidon 

(1878,   Gjmnasialprogramm   aus  Bohniisch 

Lei  pa). 

Im  Dialoge  Philubos,  welcber  uberdaa 
Gute  und  die  Lust  handelt,  bekampft  Sokratea 
die  Kyniker  nnd  Kyrenaiker  als  Vertreter 
der  Lustlehre  und  sucht  mit  der  Erklarung 
deT  Entstehung  der  Lust  und  der  Unlnst  zu- 
gleich den  innern  Widerspruch  nachzuweiaen, 
welcher  sowohl  in  der  nicht  von  Einaicht 
begleiteten  Lust,  als  in  dem  nicht  mit  Lust 
verbundenen  Wissen  enthalten  ist.  Durum 
gilt  ihm  die  Lust  nicht  als  das  erste  und 
auch  nicht  als  das  zweite  Besitzthum,  sondern 
als  das  Erste  das  Maass  und  daa  Gehdrige 
und  Alios,  was  die  cwige  Nat ur  erwahlt  hat 
als  das  Zweite  aber  das  Wohlgeordnete  und 
Schdne  und  Vollendete,  als  das  Dritte  Ver- 
nunft und  Einaicht,  als  das  Vierte  Erkennt- 
nisse,  KUnste  und  richtige  Voratellungen, 
als  das  Fttnfte  die  reinen  LOate.  *Ein 
Weniges  ist  noch  tlbrigu,  so  schliesst  der 
Philebos,  und  dies  wird  eben  dasjenige  sein, 
was  Sokrates  im  Anfange  mit  den  Worten 
angedeutet  hatte,  dass  die  Vernunft  des  ein- 
zelnen  Menachen  als  solchen  nicht  das  Gute 
selbst  sei,  wohl  aber  die  wahrhafte  und  gOtt- 
liche  Vernunft. 

G.  Schneider,  die  Ideenlohre  in  Platen's  Phile- 

bos  (1874,  in  „Philo8ophische  MonaUhefte, 

lid.  10,  8,  193-210.) 

Der  Diaolg  Der  Staat,  welchem  die 
Platoniker  den  zweiten  Titel  „Von  der  Ge- 
rechtigkeit*  gaben,  besteht  aus  10  Btlchern 
und  umfaast  in  elnem  Gesprach  von  etwa 
16  Stunden  Dauer  die  hdchsten  Spitzen  der 

1)latonischen  Dialektik,  Ethik  und  Religions- 
ehre.  Nach  der  jm  eraten  Buche  en  thai  ten  en 
Einleitung  werden  die  Grundzuge  einer  auf 
die  vier  Cardinaltugenden  gebauten  Staats- 
lehre  ausfflhrlich  entwickelt.  An  die  darauf- 
folgenden  hdchsten  Ergebnisse  der  plato- 
nischen Philosophic  una  der  dialektischen 
Kunst  achlieaaen  sich  im  achten  und  neunten 
Buch  geschichtliche  Schilderungen  des  Be- 
stehenden  und  im  zehnten  Buch  die  Grund- 
ztlge  der  sittlichen  Weltordnung  an.  In  der 
ersteh  Halfte  des  sechsten  Buchs  schildert 
Platon  das  Wesen  des  Philoaophen  und  nennt 
cinen  solchen  denienigen.  welcher  dasjenige 
Wissen  liebe,  welches  ihm  die  unverg&ng- 
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liche,  nicht  zwischen  Entstehen  und  Vergehen 
schwankende  Wesenheit  kundgebe.  Daraus 
wird  writer  gefolgert,  dass  ein  solcher  sick 
notbwendig  von  allem  Trng  abwende  und  der 
Wahrheit  zugethan  bleibe,  die  der  Weisheit 
am  Verwandtesten  aei;  dass  ferner  derPhilo- 
soph  von  bios  leiblichen  Genussen  und  ver- 
ganglichen  Dingen  abgewendet,  frei  von  der 
Surge  urn  alles  Kleine  die  Grosse  einer  Ge- 
sinnung  besitze,  welche  den  Geisteablick  auf 
alle  Zeit  nnd  anf  alles  Wesen  richte;  dass 
der  Philosopb  endlich  fur  das  Gemeinschafts- 
leben  geeignet  sei  und  das  Wesen  der  Ge- 
rechtigkeit  inne  habe.  Der  Form  nach  ist 
der  platoniscbe  „Staatw  in  Wahrbeit  ein  geist- 
voiles  Kunstwerk.  in  welcbem  des  Verfassers 
GeisteseigentbUmlicbkeit  aucb  am  Sicbtbarsten 
hervortritt;  darum  ist  dieser  grosse  Dialog 
von  Alters  ber  fur  Platon's  bedeutendstes 
Scbriftwerk  und  fur  die  Hauptquelle  seiner 
Philosophic  angesehen  worden.  Dem  Ur- 
theil  der  Verebrer  der  platonischen  Geistes- 
richtung  leiht  Steinhart  Worte,  indem  er 
sagt:  „die  weltgeschichttiche  Bedeutung  dieses 
Werkes  besteht  darin,  dass  dasselbe  zwei 
entgegengesetzte  Weltanschauungen  zu  ver- 
einigen  und  die  starren  Formen  des  abster- 
benden  Alterthums  mit  dem  Geist  einer 
nenen  Zeit  zu  durchdringen  sucht,  deren 
dammernde  UmriBse  bereits  vor  Platon's 
prophetisehem  Geist  aufstiegen.  Wahrend  er 
einerseits  das  Staata-  und  Bildungsprincip  der 
griecbischen  Welt  noch  einmal  aut  die  Spitze 
treibt,  erbebt  er  sich  andrerseits  mit  Durch- 
brechung  aller  gescbichtlichen  Schranken  so 
hoch  aber  die  ethiscben  und  religiosen  An- 
sichten  und  Lebensformen  des  Alterthums, 
dass  der  platoniscbe  Staat  als  ein  wahrhaft 
prophetisches  Buch.  als  einer  der  bedeu- 
tensten  Vorllufer  des  Christenthums  ange- 
sehen werden  kann. "  Dem  gegenttber  stone 
das  L'rtheil,  das  EduaTd  Duhring  in  seiner 
„kritiacken  Geschichte  dor  Philosophic" 
fallt:  ,,Der  platonische  Staat  wird  mit 
seinen  Kuhnheiten  als  eine  Utopie  von 
schoner  Form  und  als  ein  Muster,  welches 
von  den  spatero  Erzeiignissen  dieser  Gattung 
nicht  erreicht  wurde.  mit  vollem  Rechto 
gelten  konnen.  Sobala  man  das  platoniscbe 
Staatsideal  in  seinen  greifbarsten  Elementen 
vorfUhrt,  wird  dasselbe  in  der  That  fast  zur 
Carikatur.  Ehe  und  Eigenthum  lassen  sich 
durch  keine  Philosophic  abschaffen,  auch 
wenn  derselben  eine  priesterliche  Art  von 
Herrackaft  vindicirt  und  diese  ftlr  sie  in 
einem  eignen  Stande  verwirklicht  wird.  Der 
spiritualistische  Zwang,  welchen  der  plato- 
niscbe Traumstaat  mit  sich  bringt,  findet 
nicht  einmal  in  irgend  einer  Priesterhierarchie 
seines  Gleichen.  Der  Rigorismus  gegen  die 
Naivitat  und  nattlrliche  Moral  der  alten 
Dichter  uberbietet  jegliches  Puritanerthum, 
wie  es  sich  irgendwo  in  der  Welt  verwirk- 
licht haben  moge,  nnd  ist  ausserdem  fast 


eine  Ironie  auf  den  asthetischen  Grundzug 
der  platonischen  Philosophic  zu  nennenu. 

F.  OelbrOck ,  Eiuleitung  in  Piston's  Werk  vom 
Staat  (1821,  in  den  Jahrbiichern  der  prenssisch- 
rheinischen  Universitiit  zn  Bonn,  I.  8.  315  ff.) 

Th.  E.  Bachcr ,  die  dramatische  Composition  nnd 
rbetorische  Disposition  der  platonischen  hv- 
publik  ( 1862  and  1874.  Augsburger  Gymnasial- 
programme). 

W.  Wiegand,  das  erste  nnd  zweite  Buch  des 
platonischen  Gottcsstaatcs.  1870. 

K.  F.  Hermann,  die  historischen  Elemente  des 
platonischen  Staatsideals  (in  dessen  „Uesam- 
raelte  Abhandlungen",  1849  8.  132  bis  159). 

E.  Zeller,  der  platonische  Staat  in  seiner  Be- 
deutung fiir  die  Folgezeit  (1859,  wiedorab- 
gcdrackt  in  dessen  „Vortrage  nnd  Abhand- 
lungen  geschichtlichen  Inhalts",  1865,  S.  62 
bis  81). 

Der  Dialog  Timaios  handelt  liber  Gott 
und  die  Welt  und  schliesst  sich  anf  das 
Genaueste  an  den  „ Staat''  an,  dessen  wesent- 
licher  Inhalt  in  einer  mythischen  Erzahlung 
wiederholt  wird.  Der  Dialog  gliedert  sich 
in  drei  Uaupttheile.  Nach  einem  einleitenden 
Gesprache  des  Sokrates  mit  drei  Freunden 
wird  zunachst  dem  Pythagorfter  Timaios, 
einem  aus  der  unteritalischen  Stadt  Locroi 
(Locri)  stammeuden  Freunde  Platon's,  die 
Natnrphilosophie  Platon's  in  den  Mund  ge- 
legt  Nachdem  ein  allgemeiner  Ueberblick 
ilber  das  Weltall  oder  den  Kosmos  als  eines 
beseelten  und  vernunftbegabten  korperlicben 
Wesens  gegeben  1st,  wird  zuerst  das  Wesen 
der  von  Empedoklcs  anfgenommenen  vier 
Elemente  und  die  mathematische  Noth- 
wendigkeit  ihrer  Yierzahl  entwickelt  Als 
Totalitat  aller  Elemente  und  als  vollkom- 
menster  Korper  kann  die  Welt  nnr  in  Kngel- 
form  gedacht  werden  und  nur  die  Kreis- 
bewegung  kann  ihr  zukommen.  Auf  eine 
Erorterung  aber  die  Entstehung  der  Zeit 
folgt  alsdann  die  Bildung  der  Einzelseelen 
una  der  mit  ihnen  verbundenen,  aus  den 
vier  Elementen  gemischten  Kttrper,  so  wie 
die  Entstehung  der  verschiedenen  Gattungen 
beseelter  Wesen,  der  Gestirne,  der  von  den 
Sternen  zur  Erde  herniedergezogenen  mensch- 
lichen  Seelen,  der  leibh'chen  Organe  und  der 
Sinne.  lm  zwei  ten  Hauptthcile  des  Dialogs 
wird  das  Wesen  des  stofflichen  Urgrundes 
aller  Dinge,  gewissermaassen  des  Urelementes, 
untersucht;  sodann  werden  die  Modificationen 
und  Mischungen  der  vier  Elemente  und  die 
daraus  hervorgehenden  Formen  und  Natur- 
erzeugnisse  betrachtet.  indem  die  Mischung 
und  Scheidung  der  Elemente  nicht  als  eine 
qualitative  Verwandlung,  sondern  als  eine 
auf  geometriache  Gesetze  zurtlckgcftlhrtc 
Zusammensetzung  und  Auflosung,  als  ein 
blosses  Zusammen-  und  Auseinandcrtreten 
regelmaasiger  Kdrper  aufgefasst  wird.  Daran 
schliesst  sich  die  Erorterung  der  verscliiedenen 
Eindrttckc,  welche  die  Naturerscheinungen 
auf  das  Empfindungsverntfgen  und  die  Sinnes- 
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organe  lebender  Wesen,  insbesondere  des 
Mcnschen  machen.  Die  Entatehung  der  Em- 
piindung  wird  aus  der  Bcrtlhrung  gewisser 
Elemente  oder  elementarer  Mischungen  mit 
den  aus  fthnlichen  Grundatoffen  bestehenden 
Sinneaoreanen  erklftrt.    Dabei  werden  die 


nuthwendigen  natilrlicben  Ursachen  von  den 
ira  gflttlichen  Willen  liegenden  Ursachen 
unterschieden.  Der  dritte  Haupttlieil  des 
Dialogs  ist  der  Bctrachtung  des  Menschen 
und  seines  leiblichen  Organismus  gewidmet, 
welcber  zugleich  als  Erzeugniss  der  Elemente 
und  ibrer  Miachung  und  als  ein  Werk  der 
gtfttlichen  Vernunft  und  als  ein  Bild  des 
Weltganzen  (Mikrokosmos,  kleine  Welt)  auf- 
gefasat  wird.  Es  wird  weiterhin  von  krank- 
haften  Zustandcn  und  ihrer  Heilnng  gehan- 
delt,  eine  Classification  der  Krankheiten 
versucht  und  der  Satz  ausgeaprochen,  dass 
die  wahre  Heilkunst  von  der  Seele  ausgehen 
und  wesentlich  sowobl  Ethik,  ala  Erziehnnga- 
lelire  und  Gymnastik  sein  musse.  Bei  der 
Betrachtung  der  Stufenfolge  des  Thierreicbes 
wird  zugleicb  eine  eigenthtlmliche  Auffaasung 
der  Seelenwanderung  vorgetragen.  Mit 
seinem  filr  die  Wissenschaft  unserer  Tage 
ganz  wttsten  Inhalte  ist  der  „Timaus"  far 
die  Gegenwart  interesaelos.  Er  zeigt  die 
Kindheit  der  damaligen  Naturkunde,  die  den 
Mangel  an  Empiric  durch  ausschweifende 
Phantasieen  zu  erganzen  suchte.  Die  Natur- 
pbilosophie  Platon's  ist  das  schwachste  Er- 
zeugniss des  pliantasiereichen  Denkers,  der 
sich  hier  mehr,  wie  in  irgend  einem  andern 
seiner  Werke,  auf  der  schmalen  Grenzscheide 
zwischen  Poesie  und  Pbilosophie  bewegt 
Darurn  gerade  stand  der  platonische  „Timaios" 
bei  den  neuplatonischen  Erklarern  sebr  hoch. 
Aus  dem  Alterthum  ist  die  Uebersetzung 
des  Cbalcidius  nebst  dessen  Commentar  (aus 
dem  vierten  christlicben  Jahrhundert)  noch 
tbeilweise  erhalten. 


H.  Martin,  Etudes  sur  lo  Time'e  de 
in  swei  Bandcn. 


(1841) 


A.  Boeckh ,  tibcr  die  Rildung  der  Weltseele  im 
Timaeus  (1807,  wieder  abgedruckt  in  desaen 
Kosainmelteu  kleiuern  Schriften,  1866,  Bd.  Ill, 
8.  109  bis  180.) 

W.  Hochedor .  das  kosmische  System  des  Platon, 
mit  Bezag  auf  die  neuesten  Auffassungen 
desaelben  (18)5,  Aschaffenburger  Programra.) 

Eine  unvollendete  Fortsetzung  des  ,,Ti- 
maios"  ist  das  Bruchstttck  des  Dialogs 
Kritias,  worin  in  der  Schilderung  des 
Staates  der  Atlantis  eine  erdicbtete  oder  ge- 
tr&urate  politische  Urgeschicbte  von  Athen 
vorgetragen  wird. 

Das  letzte  Scbriftwerk  Platon's  sind  die 
Gcsetze,  welche  erst  nach  seinem  Tode 
durch  den  Opuntier  (aus  Opus  gebttrtigen) 
Philippos  herausgegeben,  nach  andern  Nach 
richten  nach  einem  von  Platon  hinterlaasenen 
Entwurf  ausgearbeitet  worden  sind.  Der  das 
Gcspracb  leiteude  Gast  aus  Athen  scheint 


den  Pkton  selbst  vorstellen  zu  sollen.  Den 
Inhalt  desaelben  bildet  eine  Skizze  des  zweit- 
besten  Staates. 

Von  unftchten  Schriften,  die  dem  Platon 
falschlich  beigelegt  worden  sind,  linden  sich 
in  der  MiiUer'schen  Uebersetzung  der  Werke 
im  siebenten  und  achten  Bande  noch  auf- 
genommen  die  Dialoge  Eryxias  oder  der 
Reichthu'm,  Kleitophon  oder  der  gerecht- 
fertigte  Tadel,  Hipparchos  oder  der  Ge- 
winnsllchtige,  Minos  oder  das  Gesetz, 
Axiochos  oder  das  Eitle  der  Todesfurrht, 
das  dreizehnte  Bucb  der  „Ge8etze"  oder 
der  echte  Weise,  der  Gerechte  oder  das 
wahre  Dicbterwort,  die  bQrgerliche 
Tflchtigkeit,  oder  ob  Staatsweisheit  an- 
geboren  oder  lehrbar  sei,  DSmodokos  oder 
der  GfTentliche  und  der  besondere  Verkehr, 
Sisyphos  oder  der  Rathspfleger,  die  Be- 
grifrsbestimmungen  und  siimmtliche 
unter  Platon's  Namen  Uberlieferte  B  r  i  e  f  e. 

Die  meistentheils  mit  grosser  Sorgfalt 
ausgearbeiteten  Schriften  Platon's  haben  als 
schtine  schriftstellerische  Kunstwerke  durch 
ihre  dramatisch-lebendige  Form,  die  klaren 
und  schdnen  Zeichnungen,  den  Reichthum 
und  die  Abwechslung  aes  Dialogs  zu  alien 
Zeiten  auf  gebildete  Leser  eine  grosse 
Wirkung  und  Anziehung  ausgeObt  „Platon 
war  (wie  Lewes,  der  englische  Geschicht- 
schreiber  der  Philo»ophie  sagt)  der  kunst- 
vollste  unter  den  Philosophen,  aber  unter  den 
groasen  Geistern  einer  der  schlechtesten  For- 
scher.  Trotz  einer  gewissen  Weitschweifig^ 
keit  und  erdrtlckenden  Umstandlichkeit  bei 
ZurUckweisung  trivialer  Einwinde  hat  gleich- 
wohl  Niemand  die  ausserordentlich  schwierige 
Aufgabe  der  dramatiscben  Form  philo- 
sophischer  Debatten  mit  so  meisterhaftem 
Erfolge  gelOst  Dieae  bezaubernde  Kunst 
wurde  von  der  Verbindung  dialektischer 
SchUTfe  mit  mystischen  Ankl&ngen  noch 
unterutfltzt,  Der  Zauber  des  Kunstiers  hat 
die  Fehler  des  Denkers  unsterblich  gemacht 
und  sein  ungldcklichea  Miasverstandnias  der 
Methode  Obersehen  lassen.  Niemand  hat 
einen  nachtheiligeren  Einfluss  auf  die  Cultnr 

S'Ubt ,  als  Platon u.  Dim  gilt  daa  strenge 
rtheil  Kant's  Uber  die  mantike  Kunst,  wort- 
reich  zu  achwatzen44.  Die  Uebergange  vom 
Standpunkt  der  gelaufigen  Voratellungen  zn 
philo8ophi8chen  Gedanken  sind  fUr  una 
Moderno  zu  sehr  mit  Bei8pielen  Uberladen 
und  dadurch  oft  weitachweifig  und  langweilig. 
Auch  h5rt  in  den  grdssern  philosophischen 
Dialogen  da,  wo  Platon  wirklich  wiasen- 
schafuich  wird,  mitderdramatischenLebendig- 
keit  des  Wechselgeapracha  auch  die  Anmuth 
der  Darstellung  auf,  indem  dann  auch  nur 
Einer  der  Sprecher  ist,  der  Andere  nur  Ja 
oder  Nein  sagt  Obwohl  der  mathematisoh 
gebildete  Geiat  Platon'a  in  einaeitiger  Weiter- 
bildnng  der  ihm  Uberlieferten  pbiloaopliiacben 
Gedanken  gerade  die  begrifflicbe  Abstraction 
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am  Weiteaten  getrieben  und  dieselbe  zur 
Mimmelsleiter  gemaclit  bat,  nm  auf  den  Flilgel 
der  begciaterten  Phantasie  dichtend  den  Oeist 
ilber  das  Stflckwerk  des  menschliehen  Wisscns 
zur  Gewisaheit  einer  (Ibersinnlichen  Welt 
emporzuheben ;  so  gicbt  er  docli  gerade  die 
Erledigung  der  wichtigsten  Fragen  nicht  mehr 
in  philosophiseh -dialektischer,  Bondern  in- 
poetisch-bildlicher  (mythisclier)  Form,  indom 
cr  in  den  poCtisch  -  unbestimmtcn  Trfiumen 
oder  ttberachwanglichen  Anachauungen  der 
ursprtlnglich  dnriaclien  (pythagorJiischen) 
Philosophic  befangen  bleibt.  Die  platonischcn 
Mythen  sind  nicht  etwa  freie  pootiache  Ein- 
kleidnngen  von  Gedanken,  die  dem  Philosophcn 
in  anderer  (begriftlicher)  Form  klar  und 
gegenwfirtig  gewesen  wEren,  aondern  er  lasst 
diese  Form  der  Darstellnng  da  eintreten, 
wo  im  Gebiete  des  rein  Uebersinnlichen  dem 
Geiste  weder  Sprachc  noch  Vorstellungs- 
vermdgen  gegeben  sind.  Und  gerade  diese 
bildlich-sinnlichen  Vorstellungen  des  liber  die 
ainnliche  Erfahrnng  Hinausliegendcn  sind  flir 
alle  Folgezeit  hindurch  ftir  cin  von  der  Er- 
fahrung  ausgehendes  Denkcn  und  Forschen 
nur  Hindernisse  und  Irrlichter  gewesen. 

C.  R.  Volquardson,  iiber  die  Mythen  bei  Platon. 
1871. 

J.  Deuschle,  die  platonischen  Mythen,  besondcrs 

der  Myth  ua  im  Phiidrtis.  1854. 
E.   Forsfer,   die  platonischen  Mythen  (1873, 

Uastiittcr  Gymnasialprogramm.) 

Obwohl  sich  im  neunzehnten  Jahrhundert 
seit  Friedricli  Schleiermacher  die  tllchtigaten 
Krftfte  mit  allem  Aufwand  kritischen  Scharf- 
sinnea  nnd  philologischer  Gelchrsamkeit  darum 
bemtlht  haben,  die  wirklich  von  Platon  ver- 
■  fassten  Dialogc  von  den  ihm  spater  unter- 
geschobenen  auszuscheiden  nnd  flberdies  die 
Entstehung,  Abfassungszeit  und  Aufeinander- 
folge  dieser  ein  halbea  Jahrhundert  schrift- 
stellerischerTbatigkeiturofassendenUrkunden 
tier  Philosophie  Platon's  featzuatellen ;  so  iat 
dicae  schwicrige  Doppelaufgabe  bislang  noch 
keincawegs  geldst  und  wird  voraussichtlich 
in  vielen  Punkten  anch  ungeldst  bleiben. 
Da  es  nicht  tlbcrall  feststeht,  wie  sich  im 
Geiste  Platon's  die  Grnndanachauungen  seiner 
Philosophie  allmalig  cntwickelt  haben,  so  ist 
es  selbat  bei  Znhlllfenahme  der  mit  kritlacher 
Besonuenheit  gearbeiteten  Auslassungen  des 
Aristoteles  fiber  Platon  (E.  Zeller,  liber 
die  ariatotelische  Darstellung  der  platonischen 
Philosophie,  in  dessen  ^platonischen  Studienw, 
1839,  S.  197— 300)  Ubcrdiess  eine  schwicrige 
Aufgabe,  aus  den  nnr  gesprachsweisc  ver- 
laufenden  und  an  verschiedene  Sprecher  ver- 
theilten  Gedankenentwicklnngen  seine  Philo- 
sophic in  ihrem  innern  Zusammenhange  zu 
entwickeln.  Doch  ist  una  durch  Diogenes 
Lae*rtios  die  bereite  im  Alterthnm  herrschende 
Ansicht  verbtlrgt,  dass  sich  bei  Platon  die 
frllher  geaonderten  drei  Hauptrichtnngcn  des 
philoaophischen  Denkens,  namlich  die  mit  der 

Hurt,  l!..d„6,l.rb«k.  • 


Erkenntniaslehre  8ich  beschaftigende  Dia- 
lektik,  die  auf  das  Verstandniss  der  Welt 

Serichtete  Naturphilosophie  (Phyaik)  und 
ie  auf  das  Vcratiindniss  des  sittlich-politischen 
Lebens  der  Menschen  zielendc  Etliik  zuerst 
beisammcn  finden.  Und  diese  bcreits  von 
Platon's  Schiller  Xenokratcs  gebrauchtc  Drei- 
theilung  der  Philosophie  in  Dialcktik,  Phyaik 
und  Etliik,  welche  auch  bei  Aristoteles  als 
bekannt  vorausgesetzt  wird,  ist  scitdem  in 
der  Philosophie  stehend  geworden. 

Den  Ausgangspunkt  des  Philosophircns 
bildet  bei  Platon  das  gcwohnlichc  Bewusat- 
sein,  dessen  Standpunkt  nach  seiner  theorc- 
tiachen  wie  praktischen  Seite  widerlegt  werden 
soli.   Die  sinnliche  Wahrnchmung  und  Vor- 
stellung  ist  noch  kein  wirkliches  Wissen, 
welches  nur  allein  Wahrheit  enthalten  kann. 
Ebenso  ist  andrerseits  die  landUiulige  Tugeud, 
die  auf  blosscr  Gewohnung  bcruht  und  noch 
ohne  Einsicht  in  die  Grtlndc  des  Ilandelns 
1st.  noch  nicht  die  philosophische  Tugend, 
welche  allein  vom  Zufall  und  von  den  Um- 
stilnden  unabhUngig  ist  und  auf  dem  Wissen 
des  Guten  beruht.    Ebenso  unhaltbar  ist 
jedoch  nach  Platon  der  Standpunkt  der 
Sophiatik,  auf  welchem  der  Mensch,  wie  er 
geht  und  stehtj  das  Maass  aller  Diuge  sein 
soil,  sodass  hiernach  far  Jeden  eben  das- 
jenigc  wahr  ware,  was  ihm  wahr  erscheint, 
nnd  fUr  Jeden  rccht,  was  ihm  gut  diinkt. 
Ware  Ersteres  richtig,  so  gabe  es  iiborhaupt 
keine  Wahrheit  und  kein  Unterachicd  zwischen 
Wissen  und  Nichtwissen.    Ware  andrerseits 
der  praktische  Grundsatz  der  Sophist i  k  richt  ig, 
so  wllrde  kein  verstandiges  und  zweckmnssiges 
Handeln  mOglich  sein.    Als  Khctorik  zeigt 
die  Sophistik  nur  die  Kunst,  der  Menge  statt 
des  Wesens  bios  den  Scliein  vorzuspiegeln, 
die  Launcn  der  Menge  zu  studiren  und  ge- 
schickt  zu  behaudeln.    Von  der  Tugend 
versteht  und  besitzt  der  Sophist  Niclita, 
aondern  cr  preist  nur  wie  ein  Kriiiner  oder 
Handwerkcr  8cine  Waarc  an,  wie  sie  auch 
beschaffen  sein  moge.   Entspringt  dagegen 
diePhilosophieausdergOttlichenBegeistcruntf, 
aus  dem  Streben  der  sterblichen  Natur  nach 
dem  Ewigen  und  aus  dem  Vcrlangen  nach 
der  Verwirklichnng  der  ewigen  und  wandel- 
losen  Schonheit;  so  kommt  es  dem  Philo- 
sophen  zu.  das  Scicnde  als  solches,  das 
Wcsen  una  den  BegritT  der  Dinge  zu  er 
kenncn.   Eigcntlicher  Gegenstand  der  Philo- 
sophic (sagt  Platon  in  der  Republik)  ist  das- 
jenige,  was  die  Vernuuft  als  solchc  mittelst 
des  dialektischen  Vermogens  ergrcift,  indem 
sie  die  Voraussctzungen  des  philosophischen 
Standpunkts  nicht  zu  Prinzipien,  aondern 
wirklich  zu  blosscn  Voraussctzungen  niacht, 
gleichsam  zu  Auftritten  und  Schwungbrettem, 
urn  von  ihncn  aus  zum  Unbedingten,  als  dem 
Prinzip  von  Allem  zu  gelangen  und  nach 
der  Lrgrcifung  dea  letzteren  durch  Ver- 
folgung  dessen,  was  daraus  folgt,  wiedcnim 

44 


Platon 


G90 


Platon 


zutn  Besondern  herabzuateigen ,  sodass  aie 
aich  nun  Uberall  keinea  Sinn  lichen  mehr  be- 
dient?  sondern  rein  aus  Begriffen  und  durch 
Begnffe  zu  Begrifl'en  fortgeht.  Das  Mittel 
aber,  den  Bcgriff  frei  von  aller  sinnlichen 
Form  zu  ergreifen  und  zu  entwickcln,  ist 
die  Dialektik,  welche  nach  der  ursprtlng- 
licben  Bedeutung  des  grieckischen  Wortes 
die  Kunst  ist,  einc  wissenschaftliche  Unter- 
redung  zu  fUhren,  d.  h.  im  Geaprach  durch 
Frage  und  Antwort  Erkenntnisse  zu  ent- 
wickeln,  was  aber  nur  mdglick  ist,  indem 
stufenweise  von  der  sinnlichen  Erscheinnng 
zum  Unbedingten,  zur  Ergreifung  der  reinen 
Vernunftbegriffe  oder  Ideen  fortgeschritten 
wird,  die  das  allein  wahrhaft  und  wesenhaft 
Seiende  sind.  Der  philosophischc  Trieb 
vollendet  sich  zwar  in  der  wissenschaftlicben 
Betrachtung.  in  der  Hinweudung  des  geistigen 
Augea  zu  den  Ideen,  andrerseits  ist  aber 
dazu  nnr  derjenige  fahig.  wclcher  gelernt 
hat,  sich  aus  dem  Ocean  der  Sinnlichkeit  zu 
erheben,  von  der  Herrschaft  des  KOrpera  zu 
hefreien. 

P.  Hbfcr,  die  Bedeutnng  der  Philosophic  fur's 
Leben  nach  Platon  dargestellt.  1870. 

D.  Peipers,  die  Krkenntnisslehro  Platon's,  mit 
bcaonderer  Kucks'u-ht  aof  den  TheHtot  nnter- 
aiK'bt.  (1.  Tbeil  der  nUnter8uebungen  iiber 
dtt  System  Platens")  1874. 

Den  Inhalt  der  platonischen  Dialektik 
bildet  die  Ideenlehro.  „Von  Jugend  auf  (so 
Hussert  sich  Aristoteles)  mit  Kratylos  und 
der  heraklitischen  Lehre  vertraut,  class  alles 
Sinnlichc  im  bestandigen  Flusse  und  kein 
Wissen  davon  moglich  sei.  blieb  Platon  dieser 
Ansicht  audi  in  der  Folge  getreu,  eignete 
sich  aber  zugleich  die  sokratische  Philosophic 
an,  welche  unter  AusschlusB  der  allgemein 
naturwissenschaftlichen  Fragen  sich  mit 
ethischen  Untersuchungen  beschftftigte,  urn 
in  diesen  zuerst  zu  Begriffsbestimmungen  zu 
gelangen.  So  kam  Platon  zu  der  Ansicht, 
dasa  sich  das  philoaophische  Thun  auf  etwas 
Andere8,  als  das  Sinnliche  beziche,  und  nannte 
diese  Art  des  Seienden  „Idecnu,  an  wclchen 
die  daneben  stehenden  sinnlichen  Dinge  nur 
Thefl  batten.  Diese  Bezeichnung  Jdcen"  ist 
Ubrigena  nur  ein  veranderter  Ausdruck  fllr 
die  pythagoraische  Lehre,  dass  die  Dinge 
Abbildcr  der  Zahlen  seien.  Ausserdem  theilte 
Platon  auch  je  einem  von  seinen  zwei 
Elementen,  dem  Eins  und  dor  Materie,  die 
Ursache  des  Guten  und  Bosen  zu,  worin 
ihm  schon  Empedokles  und  Anaxagoras  vor- 
angegangen  waren.w  So  Aristoteles,  und  in 
der  That  ist  Platon's  Ideenlehre  nur  eine 
Fortbildung  und  Weiterentwickelung  der 
eleatisehen  Lehre  vom  unsinnlichen  Sein,  als 
dem  allein  wahrhaft  Wirklichen.  Da  das 
wahrhaft  Seiende,  so  lehrt  er,  nicht  als  eine 
abstracte,  sondern  als  eine  concrete  (bc- 
stimmte)  Einheit  gefasst  werden  darf,  so  muss 
eine  Vielheit  solcher  Einheiten  angenommen 


werden,  deren  jede  ewig  and  unverinder- 
lich,  von  aller  Unvollkommenheit  des  sinn- 
lichen Daseins  unberUltrt,  nicht  sinnlich  wahr- 
nehmbar,  abo  flbersinnlich  sei  and  einen 
bestimmten  Inhalt  habe.  Die  Idee  ist  das  be- 
stimmte  Wesen  oder  Was  der  Dinge  oder 
was  jedes  Ding  an  sich  ist,  also  das  AU- 
gemeinc  und  wahrhaft  Wirkliche  in  dem 
sinnlich  erscheinenden  Einzelnen  und  das 
Eine,  sich  selbst  Gleiche  im  Mannigfaltigen. 
Als  cinfaches,  fttr  sich  seiendes,  selbatandiges, 
vollkommenea ,  unkdrpcrlickes  und  unr&um- 
liches  Wesen  beharrt  jede  Idee  im  Wechsel 
der  Erscheinungen  und  bleibt  sich  immer 

Sleich.  Als  lebendige  Kraft e  sind  die  Ideen 
ie  ewigen  Musterbilder,  von  welchen  die 
sinnlichen  Einzeldinge  nur  Nachahmungen, 
Abschattungen  oder  Abbilder  sind.  Es  giebt 
also  so  viele  Ideen,  als  es  Gattungen  und 
Arten  von  Dingen  giebt  auch  die  geringsten 
und  unscheinbaraten  nicht  ausgenommen,  und 
wo  nur  eine  Vielheit  oder  Mannigfaltigkeit 
von  Einzeldingen  mit  einem  gemeinsamen 
Namen  bezeichnet  wird,  ist  auch  eine  gleich- 
namige  Idee  vorauazuaetzen.  Diejenige  Idee 
aber,  welche  alle  andern  Ideen  unter  sich 
befasst,  ist  die  Idee  des  Guten.  Wie  in  der 
sichtbaren  Welt  die  Sonne  zugleich  Leben 
und  Erkenntniss  hervorbringt,  wie  sie  das 
Auge  erleuchtet  und  die  Dinge  sichtbar 
macht,  zugleich  aber  auch  Alles  zum  Wachs- 
thum  bringt;  so  ist  in  der  abersinnlichen 
Welt  das  Gute  die  Quelle  alles  Seins  und 
Wi8sens,  des  Erkennbaren,  wie  des  Erkennens 
selbst,  und  wie  die  Sonne  hdher  ist,  als  das 
Licht  und  das  Auge,  so  ist  das  Gute  hdher, 
als  das  Sein  und  das  Wissen.  Die  Idee  des 
Guten  ist  die  Ursache  und  wirkende  Kraft 
alles  Seins  und  die  gdttliche  Vernunft  eins 
und  daasclbe  mit  dem  Guten. 

K.  Shimpf,  VorbRltnisB  dea  pUtonischen  Gottes 
siur  Idee  des  Guten,  1889  (8eparaUbdruck 
aus  der  „Zeitscbrift  fur  Pbilosophie  und 
pbilosopbiscbe  Kritik",  lid.  54,  S.  83  ff.) 

A.  Fouillc,  la  philosophic  de  Platon,  exposition 
historique  et  critique  de  la  the'orie  des  ideea 
(1869). 

Th.  Achelis,  iiber  Platon's  MeUphysik.  1873. 

S.  Ribbing,  genotische  Darstellung  der  plato- 
nischen Ideenlehre.  1863 — 64  (zwei  Band**). 

G.  Bqhncke,  Platon's  Ideenlehre  im  Lichte  der 
aristotelischcu  MeUphysik.  1873  (Programm 
des  Friedrich-Willicluigymnasiums  in  Berlin). 

Den  Ideen  gegenUber,  ala  dem  allein 
wahrhaft  Seienden,  ist  das  sinnliche  Dasein 
das  Nichtaeiende,  insofern  ihm  nur  eine 
gewisae  Art  von  Sein  zukommt  und  dasselbe 
eigentlich  immer  nur  wird,  aber  niemala 
ist.  Ala  bildsame  Masse  ist  die  L'uterlage 
des  Seienden  eine  unwahrnehmbare  und  ge- 
staltlose  Wesen heit,  die  alle  Gestalten  an- 
zunehmen  fahig  ist,  oder  der  unvergangliche, 
unbegrenzte  Raum  far  alles  Werdende,  worin 
sich  auch  Alles  wieder  anflost.  Den  erst 
apater  ttblich  gewordenen  Ausdruck  (hyie, 
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Materie)  gebraucht  far  diese  Unterlage  alles 
sinnlichen  Daseins  Platon  noch  nicht  and 
sagt,  es  sei  schwer,  dieselbe  mit  Wortcn  zn 
bezeichneo,  da  sie  weder  durcli  das  Denken, 
noch  durch  die  Sinneaempfindnng ,  sondern 
nnr  durch  eine  Art  von  Schluss  erfasst 
werden  kSnne.  Im  Hinblick  anf  die  ewigen 
Muaterbilder  (Ideen)  bat  der  Weltbildncr 
(DemiflrgoB)  nach  dem  Master  des  Selbst- 
lebendigen  die  Welt  geschaffen,  und  da  ein 
solche8  ohne  Seele  nicht  mOglich  ist,  so 
bildete  er  zunftchst  die  Seele,  durch  welche 
allein  sich  die  Vernunft  dem  Kdrperlicben 
mittheilen  kann.  Diese  Weltseele  begreift 
alle  Zahl-  and  Maassverhaltnisse,  sowie  die 
danach  geordnete  Formbestimmtheit  der  Dinge 
ursprungUch  in  sich,  ist  ganz  Zahl  und 
Harmome,  und  ihre  Thatigkeit  theils  Bewegen, 
tlieils  Erkennen.  Das  Detail  der  platonischen 
Naturphilosophie  (vergleicbe  das  oben  Qber 
den  Inhalt  des  Dialogs  „Timaios*  Bemerkte) 
hat  mit  Platon's  philosophischen  Grund- 
anschauungen  Nichts  zu  schaffen  und  fUr  die 
Geschichte  der  Philosophie  ist  ohne  Interesse, 
was  er  liber  das  Weltgebaude  und  seine 
Tlieile,  liber  die  Entstehung  der  Welt,  Uber 
die  Bildnng  der  vier  Elemente  znm  Theil  in 
bildlicher  (mythiacher)  Darstellung  vorbringt 
Es  iiegt  dabei  die  Anschauung  zum  Grande, 
dass  die  Welt  als  gewordener  seliger  Gott 
ein  vollkommenes  Iebendiges  Wesen  and  das 
vollkommenste  sichtbare  Abbild  des  ewigen 
unsichtbaren  Gottes  sei.  Mit  Platon's  philo- 
sophischen Grundgedanken  beruhren  sich 
naher  seine  Anschauungen  liber  den  Men- 
schen,  der  dnrch  seine  Seele  eine  hobe 
Stellnng  eiimimmt.  Ursprllnglicb  leiblos 
nan  ken  die  Sec  I  on  durch  eigne  Schuld  zur 
Erde  in  ein  leibliches  Dasein  herab.  Als 
nun  die  Seele  in  den  K&rper  eingepflanzt 
wurde,  kam  zu  ihrem  unsterblichen ,  gdtt- 
lichen  Wesen  ein  sterblicher  Bestandtheil 
hinzn,  sodass  die  Seele  aus  einem  sterb- 
lichen  and  gottlichen,  einem  verntlnftigen 
and  unvernunftigen  Theile  besteht.  Die 
bessere  Ualfte  des  unverndnftigen  Theils  ist 
der  Miith,  welcher  ohne  vernUnftige  Einsicht 
als  blinder  Trieb  wirkend  doch  zur  Unter- 
ordnung  unter  den  vernilnftigen  Theil  geneigt 
ist,  indem  er  im  Dienste  der  Vernunft  die  Be- 
gierde  nach  Wohlleben  und  Genuss  bekampft, 
wahrend  er  seinem  unedlern  Theile  nach 
derienige  Theil  der  Seele  ist,  welcher  die 
Befriedigung  der  sinnlichen  BedUrfnisse  be- 
gehrt.  Die  Vernunft  hat  ihren  Sitz  im 
Kopf,  der  Muth  in  der  Brust,  der  begehrende 
Theil  im  Unterleib.  Alle  diese,  durch  eigne 
Schuld  in  ein  leibliches  Dasein  herabge- 
sunkenen  Seelen  kehren  nur  dann,  wenn 
aie  endlich  die  Leiblichkeit  uberwunden 
haben,  in  ihren  Urzustand  zuriiek,  an 
welchen  sie  die  Wiedererinnerung  behalten 
haben.  Aus  dieser  Wiedererinnerung  wird 
auch  einer  der  Beweise  fUr  die  Unsterb- 


lichkeit  gefllhrt,  welche  im  „Phaid6n<<  dem 
sterbenden  Sokrates  in  den  Mnnd  gelegt 
sind.  Wenn  Alles  (so  lautet  der  Analogie- 
schluss  aas  dem  allgemeinen  Naturgesetz) 
aus  seinem  Gegensatze  entsteht,  so  erzeugt 
sich  auch  das  Leben  nur  aus  dem  Tode, 
und  die  Seele  muss  aus  dem  Tode  wieder 
eratehen.  Da  ferner  die  Begriffe  vom  Wesen 
und  von  den  Verhaltnissen  der  Dinge  in  die 
Seele  nicht  von  aussen  gebracht,  sondern 
nur  aus  ihr  selbst  entwickelt  werden  konnen, 
alles  Lernen  also  nur  Wiedererinnerung  ist; 
so  haben  wir  schon  in  einer  frllhern  Zeit 
dasjenige  gewusst,  dessen  wir  uns  erinnern, 
una  unsere  Seele  muss  also  schon  vor  ihrer 
Verleiblichung  existirt  haben.  Kaun  aber 
dasjenige.  was  nicht  zusammengesctzt  ist, 
auch  nicht  aufgelost  werden,  so  gilt  dies 
auch  von  der  einfachen  Seele.  Endlich  sind 
Seele  und  Leben  Eins,  jedes  Ding  aber 
schliesst  das  Gegentheil  seines  Wesens  von 
sich  aus,  also  auch  das  Leben  den  Tod, 
sie  muss  darum  unsterblich  sein. 

J.  Steger,  platonische  Htudien.  Ill  (die  plnto- 

niaehe  Philosopliie)  1872. 
Jacobi,    kurze    Uarstollnng  der  platonischen 

Seelenlehre  (1873,  Gymnasialprogramm  von 

Emden.) 

A.  Bo' Ike,  iiber  Platon's  Beweise  fiir  die  Un- 

Bterblichkcit  der  Seele.  1868. 
Fr.  Schcdle,  iiber  die  Unstcrblichkeitolchre  Pla- 

tou's.  (1871,  Gymnasialprogramm  von  Triest.) 

Die  Sinnenwelt  ist  die  Welt  des  Unvoll- 
kommcnen,  Schlcchten,  Bosen;  die  Aufgabe 
ist  daher,  sich  fiber  dieselbe  zu  erheben 
durch  Streben  nach  dem  Guten  und  durch 
Verahnlichung  mit  Gott.  Nur  die  Abldsung 
der  Seele  von  allem  Ktirper lichen,  die  Kei- 
nigung  und  Befreiung  von  allem  sinnlichen 
Empfindcn,  Vorstellen  und  Begehren  ist  fUr 
die  Seele  aer  Weg,  zu  ihrer  ursprllnglichen 
reinern  und  glticklichern  Daseinsform  zurtlck- 
zukehren.  Das  hftchste  Gut  ist  das  letzte 
Ziel  der  menschlichen  Thiitigkeit,  und  zu 
den  Bestandtheilen  des  hdchsten  Gutes  oder 
zn  den  Gutern  des  Lebens  sind  fttnf  Dinge 
zu  rechnen.  Zuerst  Maass  und  Beschrankung, 
ohne  welche  tlberhaupt  Nicbts  in  der  Welt 
und  so  auch  nicht  das  menschliche  Leben 
Bestand  hat:  sodann  Ilarmonie,  SchOnheit, 
Vollendung,  SelbstgenUge  des  Daseins;  drittens 
Vernunft  und  Einsicht  oder  die  F&higkeit. 
Maass  und  Uarmonie  in  das  Denken  una 
Handeln  zu  bringen;  viertens  die  einzelnen 
Wissenschaften  und  Kilnste,  sowie  alle  rich 
tige  Anschauung,  die  aus  dem  Leben  sich 
entwickelt;  endlich  eine  von  aller  Unlust 
freie  Lust  am  Wissen  und  am  Schtinen, 
welche  mit  Gesundheit  und  Sclbstbeherrschung 
und  jeder  Art  von  Tugend  zusammen  be- 
stehen  kann.  Denn  ein  Leben  ohne  alle 
Empfindung  von  Lust  ware  nicht  wunschens- 
werth;  zur  vollendeten  GlUckseligkcit  ist 
Beidts,  Einsicht  und  Lust  erforderlich,  nur 
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ahcr  die  rciue,  leidenschaftlose  Lust  am 
Wahren ,  Schoncn  nnd  Guten.  Dem  obersten, 
vernflnftigen  Thcilc  der  Seele  entspricht  miter 
den  Tngendcn  die  Wcisheit,  welche  der 
Seele  zukomint,  wenn  die  Vernunft  wirklich 
in  ilir  regirt.  Die  Tugend  dca  Muthcs  ist 
die  Tapferkeit  oder  die  Folgsamkeit  des 
strebenden  Theils  der  Seele  gegen  die  Ver- 
nunft. Die  Hcsonncnheit  oder  Selbstbe- 
herrschung  ist  diejenige  Tugend,  welche 
die  L'nterordnung  der  niedern  Begehrlichkcit 
unter  die  Vernunft  bewirkt.  Die  Gerech- 
tigkeit  endlioh  ist  diejenige  Tugend,  welcbe 
bewirkt,  dass  jeder  Theil  der  Seele  das 
Him  Gehorigc  thut,  urn  die  Gcsundheit,  das 
Woblveihalten  and  die  Schfinheit  der  Seele 
zu  erreiclicn.  Der  Staat  ist  theils  dazu  da, 
die  Burger  zu  guten  Menscben  zn  machen, 
theils  dazu,  dass  mittelst  seiner  die  Tugend 
herrsehe  and  rcgierc.  Allerdings  war  die 
crstc  Ursache  der  Staatengrtlndung  das 
Bedllrfniss,  welches  die  Menscben  zur  Ver- 
einigung  trieb ;  aber  der  eigentliche  Zweck 
derselben  ist  die  Verwirklicbung  der  Idee 
des  Guten.  Im  Staatc  siud  den  einzelnen 
Theilen  oder  Kriiften  der  Seele  cntsprechend, 
drei  Stilnde  zu  unterscheiden :  die  Herr- 
schenden,  die  Wachter  als  Heifer  der  Herr- 
schenden  und  die  Handarbeiter.  Die  Leitnng 
des  Staates  und  die  Gesetzgebung  liegt  den 
Herrscbcnden  ob,  welche  im  Besitze  wahrer 
Einsicht  in  die  Gdter  und  Zweckc  des  Lebens 
sind  nnd  nacb  Erreichung  des  flinfzigsten 
L^bensjahres  Uegierer  des  Staats  werden 
sollen.  Hire  Heifer  und  die  Vollstrccker  ibrer 
Anordnungen  sind  die  VVilcbter  oder  Krieger, 
dencn  hauptsiichlich  die  Vcrtheidiguug  des 
Staates  nacb  anssen  obliegt.  Sic  dilrfen 
kein  Kigenthuin  besitzen  und  crwerben  und 
mit  Silber  und  Gold  sich  nicht  befassen. 
Was  sie  bedUrfcn,  soil  ihncn  von  den  tlbrigen 
Bllrgcrn  geliefert  werden;  sie  sollen  zusam- 
ir.cn  speisen,  wie  die  im  Felde  stehenden 
Truppen,  und  A  lies  mit  einander  gemein 
baben.  Den  Handwerkern  cndlich  kommt 
als  Beschilftigung  und  Beruf  der  Ackerbau, 
die  Gewerbthiitigkeit  und  der  Handel  zur 
Bcfriedigung  der  Lebensbedllrfnisse  aller 
Gliedcr  des  Staates  zu.  Die  Tugend  der 
kegierenden  ist  Wcisheit,  die  Tugend  der 
Wachter  ist  Tapferkeit,  die  Tugend  der 
Handwerker  ist  Selbstbeherrsehung,  und  die 
Gercchtigkeit  des  Staates  besteht  darin. 
dass  jeder  Stand  das  Seinige  thut  nnd 
seinen  eigenthumlichen  Lebensberuf  erfllllt. 
So  ist  der  Staat  ein  organischer  Korpcr, 
ein  Mensch  im  Grossen.  Niemand,  der  den 
beiden  ersten  Stiinden  angehort,  darf  Eigen- 
tbum  besitzen;  sondem  Allen  soil  Allcs 
gemeinsehaftlieh  seiu.  Alle  Weiber  der 
beiden  ersten  Stande  sollen  alien  MSnnern 
gemein  sein,  kcine  mit  keinem  besonders 
leben.  Die  Anzahl  der  Beilager  und  die 
Erzeugung  der  Kinder  soil  unter  die*Auf- 


sicbt  des  Staats  gestellt,  und  die  Paare  fdr 
das  Beilager  dnrch  das  Loos  bestimmt 
werden,  wobei  jedoch  den  Regierenden  frei 
steben  soil,  die  Loose  klug  zn  miscben. 
Jedes  Kind  wird  sogleich  nach  der  Geburt 
in  eine  besondere  Anstalt  gebracht  und 
einer  Amme  Obergeben,  zugleich  aber  dafflr 
gesorgt,  dass  die  Eltern  ihre  Kinder  nicht 
wieder  erkennen.  Zwiespalt  und  Hader 
kann  es  in  einem  Staate  nicbt  gcben,  in 
welchem  die  Wdrter  „mein"  und  „nicbt 
mein"  gar  nicbt  ausgesprocben  werden. 
F<lr  Rechtshandel  nnd  gericbtlichc  Klagen 
fehlt  es  an  jeder  Veranlassung ,  weil  ansser 
seinem  Leibe  Niemand  etwas  Eignes  besitzt, 
alles  lebrige  gemeinsehaftlieh  ist,  HOrt  das 
trennende  und  egoistische  Familienlcben  anf, 
so  wird  ein  Jeder  in  seinem  Nachsten  nicbt 
mebr  einen  Fremden,  sondern  einen  Ange- 
horigen  sehen;  wem  er  imraer  begegnet,  so 
wird  er  einem  Bmder  oder  einer  Schwester, 
einem  Vater  oder  einem  Sohne  zu  begegnen 
glauben.  Die  Weiber  der  Waehter  sollen 
ganz  ebenso,  wie  die  Manner,  crzogen 
werden  und  das  Geschilft  der  Bewachung 
und  Vertheidigung  des  Staates  gemein- 
sehaftlieh mit  innen  verricbten.  Es  wider- 
strebt  der  weiblichen  Natur  nicht,  die 
Frauen  zu  dicsem  Berufe  durch  Gyranastik 
heranznbilden.  Auskleiden  also  mUssen  sich 
die  Frauen  der  Wachter,  da  sie  Tugend 
statt  der  Kleider  anziehen  werden,  und 
Theil  nchmcn  am  Kriege  sowohl,  als  an 
der  ilbrigen  Bewachung  des  Staates.  Der 
Mann  aber,  der  fiber  turnende  Weiber  lacht, 
weiss  nicht,  was  er  thut,  Schwierig  zwar 
ist  die  AusfUhmng  des  beaten  Staates,  aber 
nicbt  unmoglich  und  sogar  schlechtbin  noth- 
wendig,  wenn  dorMenschheitgcholfen  werden 
soil.  L'm  aber  die  Sacbe  zn  erreichen,  mOge 
die  ganze  Einwohnerschaft  tines  Staates, 
die  tlber  zchn  Jahre  alt  ist,  aufs  Land 
geschickt  werden  und  nur  die  minderj&hrigen 
Kinder  zurtlckbleiben,  urn  nacb  den  Vor- 
schriftcn  des  besten  Staats  erzogen  zu  werden. 

K.  F.  Hermann,  die  historischen  Eknuntc  des 
platonisehcn  StaAtsidualB  (in  dc*sen  pc- 
saramelten  Abhandlungcn .  1849,  S.  132  bis 
15H). 

E.  Zcller,  dor  jdntonische  Staat  in  seinnr  Ile- 
o  u'.m.j  fiir  die  FolpcBeit  (1859,  in  dor 
^hiatorixchen  Zeitachrift",  dann  in  deraen 
„Vortriigun  und  Abkandlungen  geschiclitlicben 
Inlialts",  im\  S.  62—81). 

Wahrend  seiner  vierzigjahrigen  Ijebr- 
thatigkeit  in  Athcn  battc  Platon  zahlreiche 
Schiller,  unter  welchen  mehr  Auslftnder,  als 
Athener  waren.  Daruntcr  befanden  sich: 
Amyntas  aus  Heraklea,  ein  Mathematiker, 
Aristides  aus  Lokroi,  Aristoteles  aus 
Stageiros  in  Makedonien,  Atbenaios  aus 
Kyzikos,  Dcinostratos  ein  Mathematiker, 
Eudemos  ana  Cypern,  der  Freund  des 
Aristoteles,  der  Astronom  Eudoxos  aus 
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Knidoa,  Herakleides  aus  Pontes,  der 
Mathcmatiker  Hcrmodoros  aus  Syrakus, 
der Mathematiker  Menaichmos,  der  Heraus- 
geber  der  platoniscben  Gesetze  Philippos 
aus  Opus.  Platon's  Schwestersolin  Speu- 
8  i  p  p  o  s ,  der  erste  Vorateher  der  platouischen 
Schule  in  Atben  nach  Platen's  Tode,  der 
Athener  Theaitctos,  der  Mathematiker 
Theudios  aus  Magnesia ,  Xenokrates 
aus  Chalkedon  und  Andere.  Leber  die 
ilussere  Gescbicbte  der  platoniscben  Scbule 
in  Atb'en  siehe  den  Artikel  nAkademic". 

W.  8.  Teuffcl,  Uebereicht  der  platonischcn 
Literatur.  1874. 

C.  Beck,  Platon's  Philosophic  im  Abriss  ihrcr 
genetischen  Entwickelung.  1853. 

K.  Uphucs,  Elomente  der  platouiflchen  Philo- 
sophic. 1870. 

A.  Arnold,  System  der  platoniscben  Philosophic 
als  Einleitung  in  das  Stadium  des  Platuu 
und  der  Pbilosopbie  iiberhnupt.  1858. 

Fr.  MiChelis,  die  Pbilosopbie  Platon's.  1859  bis 
60  (in  zwei  BUndcn). 

Fr.  Susemihl,  genetische  Entwiekelung  der 
platoniscben  Pbilosopbie.  1855 — 60  (in  zwei 
Btinden). 

H.  VOII  Stein,  Sieben  Biicher  zur  Gescbicbte  des 
Platonismus.  1862-75. 

PlatAn  aus  Rhodos  wird  ala  ein  Schiller 
des  Stoikers  Panaitios  genannt;  ein  anderer 
Platon  aus  Sardes  wird  bei  Cicero  als  ein 
Epiknreer  seiner  Zeit  erwiihnt 

Plntonisrhe  Akndcmie  wird  im  Zeit- 
alter  der  Mediceer  in  Plorenz  eine  freie  Ge- 
sellschaft  platonischer  Freunde  genannt, 
durch  deren  begeisterten  Eifer  die  platonische 
Philosophic  in  Italien  eine  nationale  Be- 
deutung  erhaltcn  hat.  Cosmo  von  Medici, 
der  kSnigliche  Btlrger  von  Florenz,  hatte  zur 
Zeit  der  Plorentinischen  Kirchenversammlung 
den  Georgios  Gemiatos,  genannt  Plethon,  als 
VcrkUndiger  der  platoniscben  Pbilosopbie 
im  Abendlande  gehdrt,  den  juugen  Marsiglio 
Ficino  ftlr  das  Studium  dca  Platon  gewonnen 
und  jene  gesellige  Verbindung  von  Freunden 
und  Verchrern  Platon's  angeregt,  deren 
BlUthezeit  in  die  Zeit  der  Herrschaft  Lorenzo's 
von  Medici  bis  zum  Schlusse  des  15.  Jahr- 
bunderts  fiel.  Die  Namen  der  philosophisch 
gcbildeten  und  poetisch  angeregten  Manner, 
wclchc  dicscm  Kreise  angehflrten,  werden 
von  Ficinus  in  scincm  elften  Briefe  auf- 
gefuhrt.  Es  befanden  sich  darunter  ausser 
Ficinus  selbst,  die  beiden  Grafen  Giovanni 
und  Francesco  Pico  von  Mirandola,  der 
Philologe  Angelo  Politiano  und  mehrere 
Dichter,  die  filr  die  Belebung  der  nationalen 
Literatur  des  neuen  Italien  thatig  waren. 
Man  pflegte  den  Geburts-  und  Todestag  des 
Platon  zu  fciern,  in  Festgesftngen  die  alten 
orphischen  Ilymnen  zu  erneuern  und  durch 
literarische  Erzcugnisse  in  Prosa  und  Potisie 
thcihi  in  lateinischer,  tbeils  in  italienischer 
Sprache  die  platonische  Lchre  mit  christ- 
lichen  Anschauungen  zu  vcrechmelzen. 


K.  Sieveking,  die  Gescbicbte  tier  platouischen 
Akademie  zu  Plorenz.  1812. 

PIcistaiiOH  aus  Elis  wird  als  Phaidon's 
Nachfolger  in  der  Leitung  der  sokratisclien 
Schule  in  Elis  (der  sogenannten  Elischeu 
Schule)  genannt. 

Passing,  Friedrich  Victor  Leb- 
recht,  war  1752  zu  Belleben  im  Saalkreisc 
geborcn,  hatte  in  Halle,  Gottiugen  und  Konigs- 
berg  seine  Bildung  erhalten  und  sich  178.'} 
in  Kbnigsberg  als  Privatdocent  habilitirt,  ala 
welcher  er  zunachst  mit  cinem  „Versuchten 
Beweis  von  der  Nothwendigkeit  des  Uebels 
uud  der  Scbmerzen  bei  filhlendeu  und  ver- 
ntlnftigen  Geachopfen"  (1783;  bervortrat. 
Seit  1788  wirkte  er  als  Professor  der  Philo- 
sophic in  Duiaburg,  wo  er  18<)G  starb.  Seine 
weitern  Arbeiten  waren:  „Osiris  undSokratcs" 
(1783),  dann  „Pkilosophischc  Untersuchungeu 
liber  die  Denkart,  Thcologie  uud  Philoaophie 
der  lllteaten  VOlker,  vorzilglich  der  Griccheu 
bis  auf  Aristoteles  Zeiten"  (1785)  und  „Ver- 
aucbe  zur  AufklUrung  der  Philosophic  des 
altesten  Alterthums"  (1788  —  90)  in  zwei 
Banden.  lu  diescn  Arbeiten  hat  Plessing 
mit  mehr  Beweglichkeit  der  Phantasic,  als 
bistorisch  -  kritischera  Geiate  die  lielleniache 
Pbilosopbie  aus  orieutalischen  Quellen  ab- 
zuleiten  versucht.  wonach  die  Aegytcr  das 
Urvolk  geweacn  waren,  von  welchen  die 
tlbrigen  Volker  ihre  rcligiosen  uud  philo- 
sophischen  Ideen  entlchnt  hiitten.  Einen 
iihnlichen  Standpunkt  hat  Eduard  Both  in 
seiner  „  Gescbicbte  unserer  abendlandischcn 
Pbilosopbie"  iu  den  vierziger  Jahrcu  des 
gegenwilrtigen  Jahrhunderta  vcrtrcten. 

IMrllion.  aiehe  Georgios  Gcmistos. 

1  Mini  us.  der  altere  (Cajus  Plinius 
Sec  und  us)  war  im  Jahr  23  nach  Chr.  in 
Oberitalien  geborcn  und  im  Jahr  71)  bgi 
dem  Ausbruch  des  Vosuv  als  ein  Opfer  seines 
Forschereifers  umgekommeu.  In  seiner 
wahrend  der  Kegicrnngszeit  des  Kaisers  Vcs 
pasiauus  verfassten  Naturgcschichto  (Ilistoria 
naturalis)  hat  er  das  Ganze  der  Natur  uud 
Cultur  zur  Darstellung  zu  bringen  gesucht 
und  manche  tiefc  Blicke  in  den  Zuaammen- 
hang  des  Meuschenlebens  mit  dem  VVelt- 
ganzen  gethau,  indem  cr  den  Eiulluss  der 
Natur  auf  das  Geisteslcben  der  Menschcn 
hervorzuheben  strcbte.  Ohne  einem  der  im 
HOmerreiche  verbreiteten  pbilosophisclien 
Sy8temc  zu  buldigen,  steht  er  iu  seinem 
Lcbenswerkc  zum  rcligiosen  Volksglauben 
in  offencr  Opposition  und  ueigte  sich  in  seiner 
sittlieheu  Lcbensansicht  zum  Sloicismus, 
wabrend  seine  Weltanschauung  ein  naturali- 
stischer  Pantheismus  war.  Es  ist  billig  (so 
hiiren  wir  ihn  im  Eingange  seines  zwciteo 
Buches  sich  aussprecheni,  dass  die  Welt  fiir 
eine  ewige,  uncrmessliche ,  unerzeugte  und 
unvergangliche  Gottheit  gehaltcn  wird.  In 
sich  sclbst  cin  Ganzes  ist  sie  selber  das 
Ganze,  nach  ausscn  und  innen  Allea  iu  sich 
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umfassend,  ein  Werk  der  Natur  der  Diage 
nnd  selber  die  Natnr  der  Dingc.  Ihre  Form 
ist  kugelrund  und  die  Sonne  ihre  Seele  oder 
besscr  ihre  Vernunft,  ilir  Lenker.  Sich  ein 
BUd  oder  eine  Gestalt  Gottes  zu  machen, 
ist  ein  Zeichen  menschlicher  Schwache.  Wer 
Gott  auch  sei  und  wo  er  auch  sei,  so  ist  er 
ganz  Sinn,  ganz  Gesicht,  ganz  Gehiir,  ganz 
Secle,  ganz  Geist,  ganz  scin  eigen.  An  nn- 
zahlige  (Jotter  glauben  und  sogar  aus  Tugenden 
und  Lastern  der  Menschen  solche  schaffen, 
grenzt  an  Unsinn.  Ihrer  Hinfalligkeit  ein- 
gcdenk,  haben  die  Sterblichen  die  Eine  Gott- 
hcit  in  solche  Theile  zerlegt,  damit  jeder 
Einzelne  dasjenige  verehren  kOnne,  dessen 
er  am  Meisten  bedflrfe.  Daher  finden  wir 
bei  der  Menge  verschiedene  Namen  und  un- 
zflhlige  Gottheiten.  Ein  Gott  ist  der  Sterb- 
liche,  welcher  dem  Sterblichen  nfltzt,  und 
dies  ist  der  Weg  zum  ewigen  Ruhme.  Lacher- 
lich  ist  es  aber  zu  glauben,  das  hikihste 
Wesen,  was  cs  auch  sei,  trage  fUr  mensch- 
liche  Angelegenheiten  Sorge.  Mdsste  dasselbe 
nicht  durch  ein  so  trtlbseliges  und  ver- 
wickeltes  Geschaft  verunreinigt  werden? 
Fast  mdchte  man  fragen,  was  dem  Mcnschcn- 
gcschlechte  wohl  mehr  fromme,  wenn  Einige 
gar  keine  Rilcksicht  auf  Gdtter,  Andere  eine 
Bchimpfliche  RUcksicht  nehmen.  Inzwischen 
habcn  sich,  zwischen  beiden  Meinungen  die 
Mitte  haltend,  die  Sterblichen  ein  Wesen  cr- 
funden,  welches  die  Erkcnntniss  Gottes  noch 
mehr  verwirrt.  In  der  ganzen  Welt  nam- 
lich,  an  alien  Ortcn  una  zu  jeder  Stunde 
wird  von  Aller  Lippen  allein  die  Fortuna 
angerufen,  sie  allein  genannt,  allein  an- 
gcklagt,  allein  zur  Rechenschaft  gezogen, 
allein  erwahnt,  allein  getadclt,  von  den 
Meisten  aber  fflr  blind  und  veranderlich  ge- 
halten,  fUr  unbestandig,  nnsichcr  und  als 
eine  Gdnnerin  Unwflrdiger  angesehen.  Ihr 
wird  alles  Empfangene  oeigemessen,  und  in 
der  ganzen  Rcchnnng  der  Sterblichen  nimmt 
sie  allein  beide  Spaltcn  ein.  So  sehr  sind 
wir  dem  Zufall  anheimgegeben ,  dass  der 
Zufall  selbst  als  Gott  gilt,  wahrend  doch 
dadurch  das  gdttliche  Wesen  als  ungewiss  hin- 
gestellt  wird.  Andere  verwerfen  zwar  auch 
den  Zufall  und  schreiben  den  Gcstirnen  die 
Ereignisse  zu,  nach  den  Gesctzen  der  Geburt, 
und  behaupten.  Gott  habe  cinmal  fur  alle 
Zukunft  flber  die  Menschen  beschlossen  und 
verharre  im  Uebrigen  in  Ruhe.  Diese 
Mcinung  hat  sich  festznsetzen  begonnen,  und 
ihr  wendet  sich  gleichcr  Maasscn  die  gelehrte 
wie  die  rolie  Menge  eifrig  zu.  Da  werden 
denn  die  Mahnzeichen  der  Blitzc,  die  Ver- 
kUndigungen  der  Orakel,  die  Vorauasagen 
der  Wahrsager  und  die  gleichgtlltigsten 
Dinge  sorgfaltig  beach tet  Dergleichen  Dinge 
regen  die  unvorsichtigen  Sterblichen  auf, 
damit  bei  allera  dem  das  Eine  gewiss  ware, 
dass  eben  Nichts  gewiss  ist  und  dass  cs 
nichts  Elendcrcs  und  zugleich  Stolzcres  als 


den  Menschen  giebt  Gleichwohl  ist  fflr  das 
menschliche  Leben  der  Glaube  von  Nutzen, 
dass  die  Gdtter  fflr  das  Menschenleben  Sorge 
tragen,  dass  fflr  Missethaten  die  Strafe n, 
wenn  auch  manchmal  etwas  spat  erfolgen, 
niemals  ganz  ansbleiben.  Der  Hanpttrost 
aber  fflr  die  unvollkommene  menschliche 
Natur  liegt  dartn,  dass  nicht  einmal  Gott 
Alles  kann;  denn  weder  kann  er  sich  selbst 
den  Tod  geben.  wenn  er  aucb  wollte,  noch 
kann  er  den  Sterblichen  die  Ewigkeit  schenken 
oder  Todte  zurtlckrufen  oder  machen,  dass 
wer  gelebt  hat,  nicht  gelebt  habe,  und  vieles 
Andere  kann  er  nicht  bewirken.  Dadurch 
wird  ohne  Zweifel  die  Macht  der  Natnr  dar- 
gethan  und  dass  sie  in  Wahrheit  das  ist, 
was  wir  Gott  nennen.  Obgleich  nan  am 
des  Menschen  willen  die  Natur  alles  Uebrige 
gcschafFen  zu  haben  scheint,  so  steht  doch 
Allen  vom  letzten  Tage  an  dasselbe  Geschick 
bevor,  welches  vorher  das  Erste  war,  und 
nach  dem  Tode  ist  sowenig  fUr  den  Kdrper, 
wie  fflr  die  Seele  irgend  ein  Empfinden 
moglich,  wie  dies  vor  der  Geburt  der  Fall 
war.  Die  Eitelkeit  freilich  mdchte  sich  auch 
in  die  Zukunft  fortpflanzen  nnd  lflgt  sich 
auch  fflr  die  Zeiten  des  Todes  ein  Leben 
vor,  indem  sie  den  Dahingeschiedenen  bald 
Unsterblichkeit  der  Seele.  bald  Umwandlung 
leiht,  die  Manen  (Gcister  der  Abgeschiedeneu) 
verehrt  nnd  Wesen  zu  Gott  macht,  die  sogar 
Menschen  zu  sein  bereita  aufgebdrt  haben. 
Was  ist  aber  der  Leib  fflr  sich?  wo  bleibt 
ihm  Denken,  Sehen,  Hflren?  Oder  wie  sollte 
er  Empfindung  besitzen?  Oder  welches  end- 
lich  ware  der  Aufenthaltsort  fflr  eine  in  so 
vielen  Jahrhnnderten  zusammengekommene 
nngeheure  Zahl  von  Seelen  oder  Schatten? 
Das  sind  Nichts  als  kindische  Einbildungen 
derSterblichkeit,  die  den  Wunsch  hat,  niemals 
aufzuhdren.  Was  fflr  eine  Thorheit  ist  es 
zu  wahnen,  dass  im  Tode  das  Leben  sich 
fortsetze? 

Plot  i no*  war  (nach  der  Berechnung  eines 
seiner  Schfller)  im  Jahr  205  oder  206  nach 
Chr.  zu  Lykopolis  in  Oberagypten  geboren 
und  erst  seit  seinem  28.  Lebensjahre  in 
Alexandrien  durch  Ammonios  Sakkas  in  die 
Philosophic  eingefflhrt  worden.  Nachdem 
er  denselben  zehn  Jahre  lang  gehdrt  und 
daneben  eifrig  die  Werke  Platons  und 
Aristotele8  studirt  hatte,  nahm  er  im  Jahr 
242  an  einemKriegszuge  desKaisersGordianns 
gegen  die  Perser  Theil,  kam  nach  der  Ex- 
mordnng  desselben  nach  Antiochia  und  von 
dort  244  nach  Rom,  wo  er  als  Lehrer  deT 
Philosophic  auftrat  und  den  Tuscier  Amelins 
Gentilianus  aus  Ameria,  spater  den  Arat 
Eu8tochios  aus  Alexandrien  und  den  Syrer 
Porphyrios  aus  Batanea  (unweit  Tyras)  zu 
Schtllcrn  gewann.  Er  liess  bei  seinem  Unter- 
richt  die  Schriftcn  der  altesten  Ausleger 
Piston's  und  Aristol«'Ies'  vorlesen  und  fflgte 
scin  Urtheil  und  abweichende  Ansicht  beL 
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An  fangs  lehrte  cr  nur  mtindlich  and  erst 
seit  8einem  ftinfzigsten  Jahre  fing  er  an,  fUr 
geprtlfte  Freunde  auch  tiber  seine  Lehre 
za  schreiben.  Auch  vornehme  Manner  und 
Frauen  schlossen  sich  ibm  an,  und  er  genoss 
die  Gunst  des  Kaisers  Galiienos  und  seiner 
Gemahlin  Salonina.  Scin  streng  cnthaltsamcs 
und  ntlchternes  Leben  erwarb  ihm  den  Ruf 
eines  Gotterfreundes  und  Wundcrthaters.  Er 
schamte  sicb,  cinen  Leib  zu  haben  und  wollte 
niemals  sagen,  von  welcben  Eltern  er  starome. 
Dagcgen  rtlhmte  er  sicb  in  der  Zeit,  da  Por- 
phyrios  mit  ihm  verkehrte,  viermal  Ver- 
ztickungen  (Ekstascn)  gehabt  zu  haben.  Im 
58.  Lebensjahre  fasste  er,  nachdem  er  bis 
dahin  das  politische  Leben  gering  geachtet 
hatte,  den  Plan  zur  Grlindung  eines  plato- 
nischen  Musterstaates,  den  er  am  Platz  einer 
waste  liegenden  campanischen  Stadt  unter 
dem  Namen  nPlatonopolisu  (Platonsstadt) 
einricbten  wollte.  Der  Plan  war  zwar  vom 
Kaiser  Gall  ion  ■  is  nicbt  ungllnstig  aufgcnommen 
worden,  wurde  jedoch  durch  kltigcre  und 
nttchternere  Ratbgeber  des  Kaisers  hinter- 
trieben.  Pldtinos'  letzte  Lebensjahre  wareu 
durch  Krankheit  getrlibt;  er  verlicsB  269 
Rom,  urn  in  Campanien  von  einer  pestartigen 
Krankheit  Genesung  zu  suchen.  Ein  vor- 
nehmer  Bewunderer  Castricius  Firmus  nahm 
ihn  dort  auf  seincm  Landgute  bei  Minturnae 
auf,  wo  er  im  Jahr  270  starb.  Sein  letzten 
Worte  sollen"  gewesen  sein:  Ieh  versuche, 
den  Gott  in  uns  zu  dem  Gott  im  All  empor- 
zufflhren.  Sein  Schalcr  Porphyrios  hat  das 
„  Leben  des  Plotinos"  beschrieben  und  zu- 
gleich  die  von  demselbcn  hintcrlassenen  54 
Bticher  verscbiedenen  Inhalts  gesammelt.  mit 
Ueberechriften  versehen,  von  Sprachfehlern 
gereinigt  und  nach  der  Verwandtschaft  ihres 
fnbaltes  in  sechs  Hauptabschnitte  geordnet, 
deren  jeder  neun  BUcher  umfasstc.  Daher 
der  Titel  „Enneadcnu.  Uebrigens  hat  noch 
ein  anderer  Schiller  Plotin's,  Eustocbios,  die 
Schrit'ten  seines  Meisters  (vielleicht  nur  die 
bei  dessen  Lebzeiten  erschienen)  in  einer 
von  der  Redaction  des  Porphyrios  ab- 
weichenden  Weise  redigirt,  una  scheint  der 
auf  uns  gekomraene,  sehr  incorrectc  griechische 
Text  der  „Enneadenu  des  Plotinos  aus  der 
porphyrischen  und  eustachischcn  Redaction 
zusaiumengcsetzt  zu  sein.  Gedruckt  warden 
sie  zuerst  in  der  umschrcibenden  und  er- 
lauternden  lateinischen  Uebersetzung  (Para- 
phrase) des  MaTsiliu8  Ficinus  im  Jahr  1492 
zu  Florenz,  wfthrcnd  der  griechische  Text 
nach  einer  sehr  incorrccten  Handschrift  zu- 
erst 1580  in  Basel  gedruckt  wurde.  Nach- 
dem liolmi  opera  omnia,  zugleich  mit  Por- 
phyrios' liber  de  vita  THotini  1835  in  drei 
Banden  von  Fr.Creuzer  berausgegeben  worden 
waren,  wurde  der  griechische  Text  mit  der 
lateinischen  Uebersetzung  Ficin's  herans- 
gegeben  unter  dem  Titel  „Plotini  Enneades 
cum  Marsilii  Ficini  interpretatione  casti- 


gaia  iterum  ediderunl  Fr.  Creuzer  el  G.  H. 
Moser"  (I  'aris,  1855)  und  in  einer  Fland- 
ausgabe  von  Ad.  Kirchboff  (1856);  cine  voll- 
standige  franzdsische  Uebersetzung  erschien 
unter  dem  Titel  „Les  Enneades  de  Plotin 
traduiles par  X.  Bouillet"  (Paris,  1857  bis 
61)  iu  drei  Bfindcn. 

Der  Inhalt  der  54  Abbandlungen  ist 
folgender:  In  der  ersten  Enneade  sind  vor- 
zugswcise  ethischc  Abhandlungcn  cnthalton: 
1)  Was  das  Lebende  Uberhaupt  und  was  der 
Mensch  Bei:  2)  Ubcr  die  Tugendcn;  3)  fiber 
die  dreifache  Erbebnng  zum  Intelligibeln; 
4)  Uber  die  Gltlckseligkeit;  5)  ob  die  Glflck- 
scligkeit  durch  die  Zcitdaner  cinen  Zuwachs 
erlange;  6)  Uber  das  Scbiine;  7)  Uber  das 
erste  Gut  und  die  andern  GUter;  8)  welche 
Dinge  die  Uebcl  scicn  und  worin  der  Ur- 
sprung  des  Uebels  liege;  9)  Ubcr  die  Unstatt- 
haftigkeit  der  Selbsttfldtung.  In  der  zweiten 
Enneade  sind  vorzugsweiso  naturphilo- 
8ophische  Abbandlungen  enthalten;  10)  Uber 
den  Himmel;  11)  Uber  die  Kreisbewegung 
des  Ilimmels;  12)  ob  die  Gestime  Einwirkungen 
ansUben;  13)  Uber  die  zweifelbaftc  Matcrie; 

14)  Ubcr  die  MSglicbkeit  und  Wirksamkeit; 

15)  UbcrBcschaffcnheitund  Wesen  ;  16)  Uber  die 
Mdglicbkeit  vollstandiger  Mischnng;  17)  wnrum 
das  Entferntere  beim  Schen  kleiner  crscheint, 
als  cs  wirklich  ist,  das  Nabe  dagegen  in  seiner 
wirklicben  GrOsse ;  18)  gcgen  die  (cbristlichen) 
Gnostiker,  welchedie  Welt  nnd  den  Weltbildner 
(Demiurgen)  fUr bOse ausgeben.  Die dritte  En- 
neade enth&lt  noch  Wciteres  Uber  die  Welt: 
19)  Uber  das  Schicksal ;  20)  und  21)  tiber  die 
Voraehung ;  22)  Uber  den  mit  unscrer  Ueber- 
wachnng  betrauten  Damon  (Schutzgenius); 
23)  Ubcr  die  Liebe;  24)  Uber  die  Leidlosig- 
keit  des  Unkorpcrlichen ;  25)  Ubcr  Ewigkeit 
und  Zeit;  26)  Uber  die  Natur,  die  Beschauung 
und  das  Einc;  27)  Uber  das  Verhaltniss  des 
giittlicben  Nfts  (Verstandcs)  zu  den  Ideen, 
fiber  die  Seele  und  Ubcr  das  Eine.  Die  vierte 
Enneade  entbaltdie  psychologischen  Abhand 
lnngcn :  28)  Uber  das  Wesen  der  Seele ;  29)  wie 
die  Seele  zwischcn  der  untheilbaren  und  der 
theilbaren  Substanz  die  Mitte  halt;  TO,  31 
und  32)  tiber  verschicdenc  psycliologische 
Probleme;  33)  Uber  sinnliche  Wabrnehinung 
und  Erinnerung;  34)  Uber  Unsterblicbkeit 
der  Seele;  35)  Uber  das  Herabsteigcn  der 
Seele  in  den  Korpcr;  36)  Uber  die  Fragc, 
ob  alle  Seelen  Eine  scicn.  Die  fUnftc  En- 
neade handelt  vorzugsweise  fiber  den  Nub 
(gottlichcn  Verstand):  37)  Uber  die  drei  ur- 
sprUnglichcn  Wesen,  das  Eine,  den  Nus  und 
die  Seele;  38)  tiber  die  Entstebung  und 
Reihenfolge  dessen,  was  nach  dem  Urwesen 
folgt;  39)  Uber  die  erkennenden  Substanzen 
una  das,  was  jenseits  ibrcr  ist;  40)  Uber 
das  Eine  und  die  Art,  wie  von  demselben 
alles  Uebrige  herstammt;  41)  dass  die  Welt 
des  Gedachtcn  nicht  ansseihalb  des  Nus 
existirt,  ferner  tiber  den  Nfts  und  tiber  Gott 
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als  das  an  sich  selbst  Gute;  42)  dass  das- 
jenige,  welches  das  Sein  Uberragt,  nicht 
ein  denkendes  Wesen  sei,  und  was  das  ur- 
spriinglieh  denkende  Wesen  sei,  gegenllber 
dem  in  abgeleiteter  Weise  denkenden  Wesen; 
43)  ob  es  audi  Ideen  der  Einzeldinge  gebe; 
1-1)  liber  die  intelligible  Schonheit;  45)  Uber 
den  Nus,  die  Ideen  und  das  Seiende.  In 
der  sec  listen  Enneade  sind  Abliandlungen 
Uber  das  Seiende,  liber  das  Gute  oder  das 
Eine  cnthalten,  namlich  46,  47  und  48)  Uber 
die  Gattungen  des  Seienden  oder  Uber  die 
Kategorien;  49  und  50)  dass  das  Eine  und 
sich  selbst  gleiche  Seiende  zugleich  ttberall 
ganz  ist;  51)  Uber  dicZahlen;  52)  iiber  die 
Vielhcit  des  wahrbaft  Seienden  und  liber  das 
Gute;  53)  Uber  die  Freiheit  des  Mcnschen 
und  der  Gottheit;  54)  Uber  das  Gute  oder 
das  Eine.  In  seinem  „  Leben  des  Plotinos" 
hat  Porphyrios  diese  54  Abliandlungen  des 
IMotinos  auch  in  vicr  chronologische  Gruppen 
eingethcilt,  indem  er  21  dersclben  in  den 
Jahren  253  — 2G2  n.  Chr.,  24  in  den  Jahren 
2(52  —  267  n.  Chr.,  5  in  den  Jahren  267  bis 
268  und  4  in  den  Jahren  268  und  269  ab- 
gefasst  sein  lasst.  Doch  ist  die  chrono- 
logische Reihenfolge  der  Schriften  Plotin's 
flir  uns  Heutige  gleichgUltig.  Die  in  der  zwei- 
ten  Enneade  enthaltene  Abhandlung  gegen 
die  sogenannten  christlichen  „Gno8tiker" 
ist  besonders  herausgegeben  worden  von 
G.  A.  Ilcigl  (Itotini  ad  gnosticos  liber, 
1832)  und  von  Ad.  Kirchhoff  {Plotini  de 
virttUibus  et  adversus  gnosticos  libellus, 
1817.)  Plotin's  Polemik  geht  hauptsachlich 
gegen  das  System  des  Gno8tikers  Valentinos, 
und  bezichen  sich  seine  Einwendungen  haupt- 
sachlich auf  die  gnostische  Lehre  von  den 
Grundprincipien  und  auf  die  ethischen  An- 
schauungen.  Trotzdcm  begegnet  uns  im  ploti- 
nischen  Systenje  dicselbe  platonische  Gruud- 
lage,  wie  bei  Valentinos,  nur  in  reinerer  und 
einfacherer  Gcstalt,  als  ein  philosophischer 
Ncuplatonisnnis,  wclchcrvon  alien  denjenigen 
Moditicationen  frei  ist,  wclche  der  Gnosti- 
cismus  durch  jtidische  und  christliche  An- 
schauungen  erhalten  hat.  Die  Grundge- 
danken  diescr  Lehre  Plotin's  sind  folgende. 

Wie  jedes  Ding  in  der  Welt  eine  Einheit 
hat,  auf  die  es  zurilckgefllhrt  werden  muss, 
so  sctzt  auch  das  Wcltganzc  eine  hochste 
Einheit  als  leteten  Grund  aller  Dingo  voraus. 
Als  die  erzeugeude  Natur  von  Allem  ist 
dieses  Eine  Nichts  von  Allem;  es  ist  nicht 
Etwas,  hat  nicht  Qualitat  noch  Quantitat, 
ist  nicht  Intelligenz  noch  Seele,  weder  Be- 
wegtes  noch  Kuhendes,  sondern  in  sich  ein- 
formig  oder  vielmehr  formlos,  da  es  vor 
jeder  Form,  vor  aller  Bcwegung,  vor  jeder 
Kuhe  ist.  Das  Eine  ist  reincs  Sein  ohne 
alle  zufftllige  Bestimmungen  und  es  kommt 
ihm  in  Wahrheit  kcin  Name  zu.  Es  hat 
nicht  den  Willen  oder  Trieb  nach  Etwas, 
noch  hat  es  Denken;  es  kann  weder  sich 


selbst,  noch  Anderes  denken;  es  ist  darnm 
als  nicht  denkendes  Denken  vorzustellen, 
welches  fUr  Andere  ebenso  die  Ursache  des 
Denkens  ist,  wie  es  die  Quelle  und  der 
Grnnd  des  Guten  und  aller  Dinge  Uberhaupt 
ist.  Dieses  Eine  nun,  von  welchem  wir  mehr 
nnr  sagen  kOnnen,  was  es  nicht  ist,  als  was 
es  ist,  hei8St  die  Gottheit  Aus  diesem  Einen 
oder  aus  Gott  stammt  die  Vielheit,  die  den 
Inhalt  der  Welt  bildet;  das  Viele  aber  ist 
nicht  ein  einmaliges,  sondern  ein  cwiges 
Hervorgehen  aus  dem  Einen.  Das  Voll- 
kommene,  indem  es  Nichts  verlangt,  Nichts 
hat,  Nichts  bedarf,  strOmt  gleichsam  Uber; 
die  Ueberfltlle  bringt  durch  Ausstrahlung 
der  Fulle  ein  Anderes  hervor.  Diese  Aus- 
strahlung ist  das  Zweite  und  Nachstgroaste 
nach  dem  Einen,  die  Intelligenz  oder 
der  Verstand  (A As).  Der  Nils  ist  vorzflg- 
licher  als  alles  Uebrige  in  der  Welt,  weil 
dieses  erst  nach  der  Intelligenz,  ihr  Gedanke 
und  ih  re  Wirkung  ist,  wie  diese  eine  Wirkung 
Gottes  ist.  Das  Wesen  der  Intelligenz  ist 
Anschanung,  und  zwar  beginnt  sie  ihr 
Streben  als  dunkles  Schauen  und  endigt 
mit  dem  Besitze  des  Einen.  Indem  sie  das 
Eine  unmittelbar  anschaut,  ist  die  Intelligenz 
das  Bild  des  Einen  und  damit  zugleich  der 
Grund  und  Anfang  der  wirklichen  Dinge. 
Die  Intelligenz  erzeugt  zunachst  die  ganze 
SchOnhei t  der  Ideen  und  alle  die  intelligibeln 
Gdtter,  ist  von  ihnen  erfUllt'und  bewahrt 
sie  in  sich  als  die  intelligible,  ubersinniiche 
Welt,  in  welcher  Alles  Leben  ist.  Die  Welt 
der  Intelligenz  ist  das  Urbild  der  sinnen- 
falligen  oder  Erscheinungswelt,  ein  leben- 
diges.  allumfassendes,  vollkommenes  Wesen. 
Die  ndchste  Lebensstufe  ist  vollkommenes 
und  reines  Leben,  welches  nichts  Dunkles 
und  Boses  in  sich  enthalt,  wie  die  Ubrigen, 
niedrigen  Lebensstufen.  Die  Einheit  der 
unterschiedenen  und  nicht  vermischten  Dinge 
in  der  intelligibeln  Welt  ist  die  wahre  Freund- 
schaft,  die  im  Weltall  herrscht,  und  von 
welcher  die  in  der  sichtbaren  Welt  beraerk- 
barc  Freundschaft  nur  eine  Nachahmnng  ist. 
In  der  Intelligenz,  als  dem  Vorbilde  des 
ganzen  Universums,  ist  der  ganze  Inhalt  der 
Welt  zucrst  und  auf  lebendige  Weise,  der 
Himmel  mit  den  Sternen,  die  belebte  Erde 
mit  ihren  lebendigen  Wesen,  Meer  und 
Wasser  in  bleibendem  Flusse,  mit  alien 
Wasscrthieren.  Das  verntinftige  Leben  der 
Erde  innerhalb  der  intelligibeln  Welt  ist  die 
walire  Erde,  von  welcher  die  sichtbare  Erde 
herkommt.  In  ihrer  Herrlichkeit  als  das 
wahre  und  reine  Sein  der  Dinge,  ist  die 
intelligible  Welt  unverandert  und  ewig. 
Sie  ist  der  strahlende,  sich  offenbarende 
Gott,  der  zweite  Gott,  das  unendliche  Leben, 
welches  nichts  verliert  und  nicht  vergangen, 
noch  zukltnftig  ist.  Mit  diesem  Leben  der 
Intelligenz  ist  aber  das  Leben  des  Universums 
nicht  beschlossen.   Aus  der  Intelligenz  oder 
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dera  Nus  geht  als  drittes  unter  den  gdtt- 
lichen  Prinzipien  des  Universums  die  Seele 
(Welteeelc)  hervor,  welcbe  geringer  1st  als 
die  Intelligenz,  sowie  diese  geringer  ist,  als 
das  Eine.  Die  Seele  ist  ein  Bild  der  Intelligenz; 
die  Intelligenz  anscbanend,  ist  sie  iro  Hervor- 
bringen  vernunftiger  Gedanken  thatig  und 
wird  von  der  Intelligenz  genahrt  und  er- 
halten.  Indem  die  Seele,  geschwfingert  mit 
dem,  was  sie  in  der  Intelligenz  sieht,  etwas 
hervorzubringcn  sich  bemtiht,  erstreckt  sie 
sicb  auf  das  Sinnliche  und  erzeugt  ein  Ab- 
bild  von  sich,  nftmlich  das  Wachsen  in  den 
Pflanzen  und  die  EmpAndung  in  den  Tbieren. 
Die  Natur  bringt  Gestalten  und  Formen  der 
Materie  hervor  durch  eine  belebende,  von 
innen  heraus  wirkende  Kraft,  den  unbe- 
wussten,  gleicbsam  schlafenden  Gedanken. 
Die  Materie  als  solche  oder  das  rein  Fortn- 
und  Gestaltlose  ist  der  Gegensatz  des 
Guten  und  in  ihr  darum  die  Quelle  des 
Bdsen.  An  sich  ohne  Form  und  ohne 
Qualitat,  ist  sie  nicht  einmal  eine  Masse, 
vielmehr  unkorperlich  und  daher  mit  keinem 
Sinne  wahrnehmbar,  sondern  nur  durch  den 
reinen  Gedanken.  Eben  dies  nun,  dass  sie 
keine  Qualitat  hat,  ist  das  Bose.  Die  Materie 
1st  die  Natur,  die  keinen  Antheil  am  Guten 
hat,  die  alien  Gestalten,  Formen,  Maassen 
und  Begranzungen  zn  Grande  liegt  und  mit 
fremden  Federn  geschmtlckt  ist.  Auch  das 
Prinzip  des  Bdsen  in  deT  Seele  liegt  nicht  in 
dieser  selbst,  sondern  in  der  Materie  vor  der 
Verleiblichung  der  Seele.  Die  Seele  ist  eine 
ursprtlnglich  wirkende  Ursache,  und  so  lange 
sie  ohne  Kdrper  lebt,  ganz  Ilerr  ihrer 
selbst  und  frei  und  unabhangig  von  der  Sinnen- 
welt  Eingegangen  aber  in  den  Leib,  hat 
sie  diese  Selbstandigkeit  cingebflsst  So  lange 
namlich  die  Einzelscelen  oder  Theil- 
seelen  das  intellectuelle  Verlangen  bcwahren 
und  demjenigen  zugekehrt  bleiben,  woraus 
sie  entstanden  sind;  so  sind  sie  unversehrt 
mit  der  allgemeinen  Seele  in  dem  Intelligibeln 
und  walten  mit  jener  im  Himrael  als  in  der 
intelligibeln  Welt.  Wcnn  sie  jedoch  aus 
dem  Ganzen  dahin  umschlagen,  Theil  zu  sein 
und  far  sich  selbst,  so  geht  eine  Jede  in  ihr 
Eignes,  fallt  durch  Scheidung  vom  Ganzen 
ab,  sieht  nicht  auf  das  Intellectuelle  und 
wird  in  die  Fesseln  des  Leibes  eingeschlagen. 
Gefallen  und  gefangen,  hat  sie  ihr  Wirken 
in  der  Sinnlichkeit.  Nach  ciner  bestimmten 
und  nothwendigen  Ordnnng  steigt  die  Seele 
zu  einer  bestimmten  Zeit  aus  ihrem  vor- 
irdischen  Sein  herab  in  den  Leib  und  tritt, 
wie  durch  eine  magische  Gewalt  gezogen, 
in  die  zum  Verderben  ftlhrende  Geburt.  So- 
bald  sie  iedoch  zum  Denken  zurtickkehrt 
und  in  der  Erinnerung  an  ihr  fruheres 
Sein  das  wahrhaft  Sciende  zu  beschauen  be- 
ginnt,  kann  sie  aus  den  Fesseln  des  Sinn- 
lichen  befreit  werden  und  wieder  zu  ihrer 
wahren  Heimath  aufsteigen.  Und  nimmt  sie 


die  ihr  selber  inwohnende  Vernunft  als  reinen 
und  loidenschaftslosen  Fflhrcr  bei  allem 
ihrem  Streben,  so  ist  dieses  Streben  frei  und 
ihr  eignes  Werk,  das  von  innen  aus  der 
reinen  Seele  kommt.  Als  Fllhrer  seines  eigen- 
thdmlichen  Lebens  hat  jeder  Mensch  einen 
Damon  (Genius),  der  liber  seiner  Seele  waltet; 
die  Seele  verandert  ihren  Damon ,  je  nachdem 
sie  mit  der  ihr  Leben  bcherrschenden  Macht 
wechselt.  Wer  im  Intellectuellen  lebt  und 
wirkt,  hat  Gott  selbst  zum  Damon.  Das 
Walten  der  Intelligenz  im  Universum  ist  die 
Vorsehung,  welche  die  von  den  einzclnen 
Menschen  vollbrachten  Werke  verknUpft,  das 
Brauchbare  erfasst  und  aufnimmt,  damit 
Oberall  Tugend  herrsche,  und  das  Verfehlte 
umandert  oder  zu  neuen  Lebenswirkungen 
benutzt.  Wird  das  Universum  als  Ganzes 
betrachtet,  so  findet  man,  dass  sich  die  Vor- 
sehung bis  auf  das  Geringste  erstreckt.  Das 
Weltganze  gleicht  einem  Instrumente,  auf 
welchem  die  Saiten  den  ihrem  Tone  gemassen 
Platz  einnehmen,  und  das  Scbone  ist  vor- 
handen,  wenn  Jedes  dahin  gestellt  ist,  wo 
hin  es  gehOrt.  So  wird  auch  das,  was  filr 
sich  selbst  schlecht  ist,  Air  das  Ganze  zum 
Schdnen  gehdren,  und  was  fUr  Einzelne 
naturwidrig  ist,  ftlr  das  Ganze  naturgemass 
sein.  Fiir  jedes  einzelne  Ding  besteht  das 
Gute  darin ,  dass  es  dem  h5chsten  Guten 
ahnlich  ist  und  auf  dasselbc  hinarbeitet,  und 
jedes  Ding  hat  auch  etwas  vom  Guten,  so- 
fern  es  irgeidwie  Eines  ist  und  der  Form 
theilhaftig.  So  kdnnen  auch  Thiere  und 
Pflanzen  glUcklich  sein,  wofern  sie  nur  ihrer 
Natur  gemilss  leben  und  das  Ziel  ihres 
Strebens  erreichen.  Die  hdchste  nnd  voll- 
kommene  Glttckseligkeit  kommt  jedoch  nur 
dem  vollkommcnen  Leben  zu,  welches  in 
der  intellectuellen  Natur,  im  Menschen  wirk- 
lich  ist.  Zum  Besitze  des  Guten  und  zur 
waliren  GHtckseligkeit  gelangt  die  Seele  nur 
durch  die  Flucht  aus  dem  Kdrperlichen, 
jedoch  nicht  etwa  durch  gewalfcsameTrennung 
der  Seele  vom  Leibe  (Selbstmord) ,  sondern 
man  muss  abwarten ,  bis  sich  der  Kdrper 
ganz  und  gar  von  der  Seele  ablest,  was 
der  Fall  sein  wird,  sobald  gar  keine  Kraft 
der  Seele  mehr  von  ihm  gebunden  wird. 
Nicht  alle  Menschen  erheben  sich  soweit; 
Viele  bleiben  ihr  Leben  lang  im  Sinnlichen 
befangen,  Andcre  erheben  sich  zwar  Uber 
das  Sinnliche,  sehen  aber  das  Obere  nicht; 
nur  die  gdttlichen  Menschen  behalten  den 
obern  Glanz  fest  im  Auge  und  erheben  sich 
dahin.  Diejenigen  aber,  denen  die  Kraft  znr 
Erhebung  und  zur  Flucht  aus  der  Materie 
innewohnt,  sind  von  Natur  bei  der  ersten 
Geburt  in  das  menschlichc  Dascin  zu  kdnftigen 
Philosophcn  bestimmt.  Urn  die  hdchste  Stufe 
des  Wegs  zu  erreichen,  reichen  die  gewtfhn- 
lichen  bQrgerlichen  Tugenden  nicht  aus,  da 
sich  diese  nur  auf  das  mit  der  Materie  ge- 
mischte  Leben  beziehen;  um  zur  Verfthn- 
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lichnng  mit  Gott  zu  gelangen,  sind  die  hfihcrn 
Tugenden  der  Reinigung  noting.  Mit  der 
Abwcndung  vom  Sinnlichen  bei  der  Reinigung 
muss  zugleich  die  Hinkehr  der  Seele  zut 
gdttlichen  Vernunft  veTbunden  sein,  wodurcli 
die  Seele  crlcuchtet  wird  und  die  in  ibr 
schlummcrndcn  Abdrtlke  des  intellectuellen 
Lebens  zur  Wabrbeit  und  Wirklichkeit  des- 
sclben  crhobcn  werden.  Es  ist  nicbt  genug, 
obne  Sflnde  zu  sein;  das  Streben  geht  dabin, 
Gott  selbst  zn  sein.  Um  sicb  zur  gdttlichen 
Vernunft  zu  erbeben,  werden  die  mathema- 
tiscbcn  Wi8senscbaften  und  die  Dialektik 
cmpfohlcn,  welcbe  die  Seele  im  Intelligibeln 
befestigt.  Von  der  Dialektik,  als  dem  edelsten 
Tbcilc  der  Philosophic,  erhalt  die  Betracbtung 
der  Natur  und  die  Sittenlehre  Htllfe,  damit 
die  nicdern  oder  sinnlichen  Tugenden  zur 
Vollkommenbeit  gebracbt  werden.  So  ge- 
reinigt  und  durch  die  Dialektik  in  das  Reich 
des  Gedankens  erhoben,  wird  die  Seele  ganz 
korpcrlos,  dem  Gdttlichen  angchtfrend,  aus 
welchem  die  Quelle  allea  Schflnen  kommt. 
Im  Besitze  des  intcllectuellen  Lebens  ist  der 
Mcnsch  glUckselig  und  hat  Nichts  mehr  zu 
verlangen  und  zu  suchen;  das  Leben  ist  sicb 
selbBt  genug.  Aber  auch  in  das  Denken, 
die  gdttliche  Vernunft  erhoben  und  ganz  in 
ilir  gegrflndet,  hat  die  Seele  das  Hdchste  noch 
nicht  crreicht,  sondern  ist  nur  vorbcreitet 
zur  Anscbauung  des  Einen.  Wic  das  Augc 
nimmer  die  Sonne  sehen  wUrde,  wcnn  es 
nicht  sonnenhaft  ware;  so  muss  Jeder  ganz 
gotthaft  (gottgleich)  werden,  um  Gott  und 
(las  Sellout  zu  schanen.  Um  zu  dieser  An- 
scbauung sich  in  der  Ekstase  zu  crheben, 
muss  die  Seele  von  allem  Aeussern  losgeldst, 
ganz  in  ibr  Inneres  zurtickkebren,  sich  selbst 
nicht  wissend  in  die  Anscbauung  des  Einen 
cingchen  und  in  ihrcm  Mittclpunktc  mit  Gott 
vcrhnnden  sein.  Hier  schant  die  Seele  die 
Quelle  des  Lebens  und  der  Intelligenz,  das 
Prinzip  des  Seiendcn.  die  Ursache  des  Guten, 
die  Wurzel  der  Seele.  Hier  erst  ruht  sic 
im  Besitz  und  Genusse  des  wahren  Lebens, 
vom  welchem  das  Leben  in  der  Sinnenwelt 
nur  ein  Schattenbild  ist  Sie  schaut  Gott 
und  sich  selbcr  vom  intelligibeln  Licbte  voll, 
oder  vielmehr  sic  schaut  sich  selbst  als  das 
reine  Licht,  leicht  und  ohne  Schwere,  Gott 
geworden.  Fortgerissen  in  gdttlichem  En- 
thusiasmus  ist  sie  in  rohigcr  Einsamkeit,  un- 
bcweglich,  aus  ihrem  Wesen  nicht  heraus- 
tretend,  gleichsam  ganz  und  gar  Stillstand. 
Ilicniedcn  freilich  dauert  der  Znstand  dieser 
Anscbauung  und  Vereinigung  mit  Gott  nicht 
cwig;  es  ist  unvermcidlich,  dass  die  Seele 
aus  dieser  Hohe  wieder  herabsteige.  Wenn 
es  aber  kommt,  dass  sic  von  hinncn  ge- 
Kchicden  ist  nnd  der  Kflrper  keine  Be- 
unruhigung  mehr  hervorbringt.  so  wird  die 
liochstc  Anscbauung  ohne  Unterbrecbung 
Kt&ttfindcn. 

K.  Vogt,   Neuplatonimus  nnd  Chritstentfiam. 


I.  Die  neuplatoniscbe  Lehre  (Anrattge  ana 
Plotinos),  1836. 
C.   H.   Kirchner,   die  Philosophio  des  Plotin. 
1854. 

A.  Richter,  Neuplatonischo  Stndien;  I:  Uebnr 
das  Leben  und  die  Geistescntwickelong  des 
Plotin;  II:  Plotin  a  Lehre  vom  8ein  and  die 
metaphyeische  Grundlage  seiner  Philosophic; 
III:  Die  Theologie  nnd  Phyaik  des  Plotin; 
IV:  Die  Psycliologio  des  Plotin;  V:  Die 
Ethik  dea  Plotin.  1864—67. 

l'louquet,  Gottfried,  war  1716  in 
Stuttgart  geboren  nnd  starb  1790  als  Professor 
in  Tubingen.  Er  hatte  sich  durch  die  Schrif- 
ten  von  Leibniz  und  Wolff  gebildet  und 
suchtc  in  seiner  ersten  Schrift  unter  dem 
Titel  ,,/Vwwn'o  monadologiae  capita?'  (1748), 
um  deren  willen  er  Mitglied  der  Berliner 
Akademie  wurde,  die  Leibniz'sche  Monaden- 
lehre  zu  empfehlen.  Im  Jahr  1750  trat  er 
mit  einer  lateinischen  Abhandlung  „ttber  den 
Material isinus'1  als  Gegner  von  Lamettrie's 
Schrift  „L'homme  machine"  hervor  und  be- 
ksimpfte  ausserdem  in  verscbiedenen  Abhand- 
lungen  die  Franzosen  Robinet  nnd  Helvetius 
und  den  Englftnder  John  Locke.  Den  Kern 
seiner  Anschauungen  als  Eklektiker  der 
Leibniz  -  WolfTschen  Schule  enthalten  seine 
„  Fundamenta  philosophies  specuiativae" 
(1759  nnd  1782).  In  finer  Reihe  von  Ab- 
handlungen  Qber  griechische  Philosophen,  ge- 
sammclt  unter  dem  Titel  „  Commentationes 
selectiores  philosophicae"  (1781),  hat  er  sicb 
um  das  Verstandntss  der  Lchren  von  Thalca, 
Anaxagoras,  Demokritos,  Pyrrhon,  Sextos 
Empiricus  vcrdient  gemacht  In  der  Ge- 
schichte  der  Logik  hat  er  sich  einen  Plate 
erworben  dnrch  den  Versuch,  die  Mathematik 
in  die  Logik  cinzufOhren  und  (fthnlich  wie 
Lambert)  das  Denken  als  ein  Rechnen  zu 
fassen,  znerst  in  der  Schrift  „lYincipia  de 
subs  tan  His  et  phaenomenis  metaphysica. 
Accedil  methodus  caicuiandi  in  Logicis  ab 
ipso  inventa"  (17C4),  dann  gtllndlicher  in 
seinen  „Institutiones  philosophiae  theo- 
reticae"  (1772).  Die  Sammlung  seiner  Schrif- 
ten,  welcbe  den  logischen  Calcul  betreffen, 
wurde  herausgegeben  von  A.  F.  B5ck  (1766 
nnd  1773). 

PIAInrchoa  war  um  das  Jahr  50  nach 
Chr.  zu  Chair6neia  in  Bdotien  geboren  und 
hatte  sich  Anfangs  cifrig  mit  Mathematik  ho  - 
schaftigt,  bis  er  im  Jahr  66  mit  seinem  Bruder 
Lampriaa  in  Athen  den  Unterricht  des  Peri- 
patetikrrs  Ammonios  aus  Alcxandrien  genoss. 
Nachmals  in  seiner  Vaterstadt  in  dffentlichen 
Geschaften  thfttig,  war  er  in  solchen  bereita 
als  junger  Mann  nach  Rom  gekommen,  hatte 
spater  auch  Reisen  nach  Alexandrien  und  in 
Griechenland  gemacht  war  unter  dem  Kaiser 
Trajan  ah  or  ma  Is  nach  Rom  gekommen  nnd 
mit  der  Wurde  eines  „vir  consularisu  be- 
klcidet  worden.  Auch  soli  er  von  dicscm 
K aisi t  zum  Prftfecten  von  Rlyrien  nnd  unter 
Hadrian  zum  Procurator  von  Bellas  ernanut 
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worden  sein.  I  in  Ganzen  war  sein  meist  in 
seiner  Vaterstadt  verbrachtes  Leben  flber- 
wiegcnd  aU  freie  Mnsse  fflr  gelehrte  Studien 
and  schriftstellerisohe  Thatigkeit  verwandt 
worden.  Aiich  dffentliche  Vortrage  Uber 
mancherlei  Gegenstande  hat  er  dfter  gehalten. 
Er  starb  nm  das  Jahr  120  n.  Chr.  in  seiner 
Vaterstadt,  nnd  in  der  Kirche  des  hentigen 
Ortes  Chaironeia  wird  noch  heutzutage  ein 
alter  Marraorses8el  als  „Thron  des  Plutarchos44 
gezeigt.  Seine  noch  vorhandenen  zahlreichen 
Schriften  zerfallen  in  zwei  Grnppen:  einraal 
Lebensbeschreibnngen  bertlhmter  Griechen 
und  R5mer,  der  Mehrzahl  nach  in  ver- 
gleichender  Zusammcnstellung  von  je  zwei 
Manner  u  (Tltae  parallelae),  sodann  cine 
grosse  Reihe  von  Anfsatzen  und  Abhand- 
lungen  vermischten  Inhalts,  welchc  von  deu 
Biographien  in  den  Ausgaben  der  Werke 
Plutarchs  als  moralische  Schriften  (Ethica 
oder  Moralia)  nnterschieden  wcrden.  Es 
wird  darin  nicht  bios  von  eigentlich  mora- 
lischen  Gcgenst&nden  (von  Tugend  und  Lastcr, 
von  den  Fortechritten  in  der  Tugend,  von 
der  Lernbarkeit  derselben,  von  der  falschcn 
Schaam,  von  Neid  und  Hass,  von  Preunden 
und  Schmeichlern ,  von  Neugierde  und  Ge- 
chwatzigkeit),  sondern  auch  von  politischen, 
mythologischen,  padagogischen  Gegenstftnden 

fehandelt  Perner  kommen  darunter  Ab- 
andlungen  gegen  Stoiker  und  Epikureer, 
platonische  Untersnchungen,  cine  Erflrtemng 
fiber  die  Entstehung  der  Seele  im  platonischen 
„Timaiosu  vor,  sowie  Dialoge  uber  das  Gast- 
raahl  der  sieben  Weisen  una  Untersnchungen 
beim  Gastmahl  vor.  Auch  uber  Schicksal 
und  Zufall,  aber  den  Genius  des  Sokrates, 
liber  Damonen,  uber  Aberglaube,  tlber  Ge- 
mflthsruhe,  Uber  stillverborgenes  Lebon  wird 
gehandelt  Unecht  ist  dagegcn  die  unter  die 
„  Moralia'1  Plutarchs  anfgenommcne  Schrift 
..fiber  die  physischen  Lehren  der  Philosophen" 
(de  physicis  philosophortun  decretis  libri 
quinque,  besonders  herausgegeben  von  Daniel 
Beck,  1787),  welche  jedoch  ebenso  wie  die 
wirklich  von  Plutarch  hcrrtthrenden  philo- 
sophie-geschichtlichen  Abhandlungen  werth- 
voi  lie  Beitrilpre  zur  Geschichte  der  alien  Philo- 
sophie  enthalten.  Ansser  diesen  beiden  Hanpt- 
gruppen  plutarchischer  Schriften  haben  sich 
zahireiche  nnd  zum  Theil  umfangrciche  Brnch- 
stdeke  aiis  verloren  gegangenen  Schriften 
Plutarchs  erhaltcn.  Die  „  Moralia"  wurden 
als  „Phi(archi  opuscula"  zuerst  in  Venedig 
1509  gcdruckt,  in  kritischer  Ausgabe  von 
Daniel  Wyttenbach  (1795  zu  Oxford,  in 
6  Bllnden)  und  nenerdings  von  Pr.  Dttbner, 
griechisch  und  latcinisch  1841  (Paris.  Didot) 
in  zwei  B&nden.  In's  Deutsche  llDersetzt 
wurden  Plutarchs  ^Moralische  Schriften4*  von 
Kaltwasser  (1783  —  18a))  in  neun  Banden 
und  von  J.  Chr.  Pr.  Bahr  (1845  — GO)  in 
26  Bandchen. 

Seine  philosophische  Anschauungen  ent- 


wickelt  Plutarch  meistenB  in  der  Form  von 
Erklarungen  platonischer  Stellen,  wobei  er 
oft  Platon's  Gedanken  in  aristotelischem  Sinnc 
umdeutet  und  httullg  stoische  und  epikuraische 
Lehren  bekampft  und  sich  im  Wcscntlichen 
als  einen  eklektischen  Platoniker  mit  pytha- 
goreisirender  Tendcnz  zeigt.  Indem  er  die 
Philosophie  als  PQhrerin  zur  Religion  und 
zur  Sittlichkeit  ansieht,  strebt  er  nach  Ver- 
einigung  wissenschaftlicher  Ueberzeugnng 
mit  der  Religion  und  nach  einer  gercinigten 
Wiederherstellung  der  heidnischen  Religion, 
so  dass  die  Philosophie  ihr  hOchstes  Ziel 
in  der  Theologie  erreicht.  Wir  nehmcn 
nicht  (sagt  er  in  der  Schrift  Uber  Isis  und 
Osiris)  verschiedene  Gdtter  bei  den  vcr- 
schiedenen  Vdlkern  an,  keine  ausl&ndischen 
nnd  keine  griechischen,  keine  slldlichen  und 
keine  ndrdlichen;  sondern  wie  Sonne,  Mond 
und  Himmel,  Erde  und  Meer  Allen  gemetn- 
schaftlich  sind  nnd  nur  mit  verschiedenen 
Namen  belegt  werden,  so  sind  auch,  da  eino 
Vernunft  Alles  ordnet  und  eine  Vor- 
sehung  Alles  regiert,  nur  verschiedene  Arten 
der  Gatterverehrung  und  verschiedene  Be- 
nennungen  derselben  nach  Gesetzen  bc- 
stimmt.  Einige  bedienen  sich  dunkler, 
Anderer  klarer,  heiliger  Symbolc,  indem  sic 
nicht  ohne  Gefahr  den  Geist  zum  Gdttlichen 
leiten.  Einige  freilich,  den  Sinn  ganz  und 
gar  verfehlend,  verhelen  in  Aberglauben, 
dessen  Wurzel  in  dem  geheimen  Wunsche 
liegt,  dass  es  keine  Gdtter  geben  mdchte; 
Andere,  den  Aberglauben  wie  einen  Sumpt 
fliehend,  stllrztcn  sich  zuletzt  in  den  Ab- 
grund  des  Unglaubens.  Darum  mtlssen  wir 
aus  der  Philosophie  die  znm  Heiligen  fUhrenden 
Lehren  zn  1 1  (life  nehmen,  damit  wir  nicht 
die  treflflichen  Verordnungen  Uber  die  Opfer 

Sanz  missver8tehen.  Kein  Aufenthalt  in 
en  Tempeln,  keine  Pestlichkeiten,  Nichts 
was  wir  sonst  thun  oder  sehen,  erfreut  uns 
mehr,  als  was  wir  sehen  oder  thun  bei  der 
Verehrung  der  Gdtter,  indem  wir  den  feier- 
lichen  Tanzen,  Opfern  oder  Mystericn  bei- 
wohnen.  Dann  ist  die  Seele  nicht  betrilbt, 
niedergedrflckt  imd  unmuthig,  als  ob  sic  mit 
Tyrannen  oder  strafenden  Machten  verkehre; 
Bondern  wo  sie  am  Meisten  die  Gottheit 
gegenwartig  glaubt,  entfernt  sie  am  Meisten 
alle  Schmerzen,  Purcht  und  Sorgen  und  Uber- 
lasst  sich  der  Preude  bis  zur  Trunkenheit 
Alle  diese  Preude  vermisst  aber.  wer  den 
Glauben  an  die  Vorsehung  verloren  hat; 
denn  nicht  die  Menge  des  Weins  nnd  Bratens 
ist  es,  was  bei  ihren  Pesten  die  Menschen 
erfreut;  sondern  die  gute  Hoflnung  und  der 
Glanbe,  daas  der  Gott  wohlwollend  gegen- 
wartig sei  nnd  das  Dargebrachte  gnadig  an- 
nehmo.  Wohnt  aber  der  Gott  dem  Opfer 
nicht  bei,  so  erscheint  Alles  von  Gott  ver- 
lasscn;  es  fehlt  die  hohc  Festfreude,  und 
indem  der  Mensch  das  Opfer  darbringt,  er 
scheint  ihm  der  schlachtende  Priester  nicht 
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andera,  als  ein  Koch.    Die  Welt  ist  der 
herrlichjste  Tempel  und  zur  Verehrung  der 
Natur  ist  der  Mensch  von  Geburt  auf  ge- 
weiht,  indem  die  Natur  dcm  Menschen  in 
die  Sinne  fallende,  anschauliche  Bilder  filr 
die  G5tter  gegcben  bat.    Nicht  bloa  eine 
einzige  Welt  drebt  sicb  in  einem  leeren, 
wUsten  J  canine  herum,  nocb  aucb  schaut 
Gott  ein  leeren  Unendlicbes  ausser  sicb  oder 
nur  allein  sicb  selber  und  Nicbts  anders; 
sondern  vicle  Gdtter-  und  Menschenwerke, 
die  Bewegungen  und  Scbwingungen  vieler 
Gestirne  in  bestimmten  Perioden.  Beaondere 
Getter  der  Vdlker  giebt  ea  nicht,  sondern  die 
ewigen  Gdtter  sind  allberrscbend,  an  welchen 
aucb  im  Dienate  der  Volksgdtter  die  Seele 
Antbeil  hat    Nicht  von  der  Materie  ein- 
gcschlossen  und  mit  ihr  der  Veranderung 
unterworfen,  sind  sie  vielmchr  frei  Ober  die 
Materie  erhaben  und  regieren  wie  der  Steuer- 
mann  das  Schiff.   Abbilder  des  Gdttiichen, 
aichtbarr  himnili8che  Gdtter  8ind  die  Ge- 
stirne, und  tief  unter  dieaen  8tehen  die 
Damonen ,  welche  die  menschlichen  Hand- 
lungen  beaufsichtigen  und  die  Beziehungen 
der  gdttlichen  Krafte  anf  die  irdiscben  Dinge 
vennitteln,  um  der  Seele  die  Botschaft  der 
Gdtter  zu  bringen.  Sie  wohnen  an  der  Grenze 
der  irdisch-veranderlichen  und  der  himmlisch- 
unveranderlichen  Welt,  auf  dem  Monde.  Er- 
haben Uber  dem  ungeordneten ,  regelloa  be- 
wegtcn  Stoffe,  ist  Gott  daa  wahrhaft  seiende, 
cinheitliche  und  ewige  Wesen,  ala  das  Gute 
und  die  Vernunft,  jeder  BerUhrung  mit  dem 
Irdiscben  und  Verganglichen  cntrUckt  A  us 
dem  eigen8chaft8lo8en  Stoffe  kann  daa  Bdse 
nicht  hergeleitet  werden,  sondern  nur  aus 
einer  von  Gott  wie  von  der  Materie  ver- 
schiedcnen,  selbstandigen  Ursachc,  welche 
bei  verschiedencn  Vdlkern  mit  verschiedenen 
Namen  bezeichuet  wird,  und  bei  Platon  die 
bdse  Weltseele  keisst  dercn  Wirkungen  sich 
Uber  die  ganze  Welt  ausdehnen.   Von  ihr 
kommt  alle  Vielheit  Unvollkommenheit  und 
Schlechtigkeit,  und  ihr  Ort  ist  allerdings  die 
form-  und  eigenschaftalose  Materie.  Dieser 
aber   pflanzte  Gott   die   Ideen   als  ewige 
Zahlen  oder  keimkraftige  Gedanken  ein  und 
legtc  dadurch  den  Grund  zur  Umwandlung 
der  boaen  Weltaeele.    Unter  dem  bdchsten 
Gotte  stehen  als  sichtbare  Untcrgdtter  die 
Gestirne,  die  himmlischen  Gdtter;  noch  eine 
Stufo  niedriger  stehen  die  guten  und  bdsen 
Damonen,   als  Mittelweacn   zwiachen  den 
himmlischen  Gdttern   und  den  Menschen. 
Lhirch  sie  wird  die  gdttliche  Pttrsorge  fllr 
die  Welt  vermittelt,  indem  unter  der  Obhut 
und  Leitung  der  Damonen  die  Thatcn  und 
Scliicksale  der  Menschen  stehen.   Ein  Aus- 
fluss  der  Vor8ehung  ist  das  VeThangniss  oder 
das  von  der  Gottheit  gegebne  Weltgesetz, 
durch    welches  jedoch    die  Freiheit  des 
Handelns  und  die  sittliche  Zurechnung  eben- 
8owenig,  wie  die  Wirksamkeit  des  Gebeta 


aufgehoben  werden.  Der  Mensch  besteht 
aus  Intelligenz  (Nus).  aus  Seele,  in  welcher 
eine  niedere  vernunulose  und  eine  habere, 
verntlnftige  Kraft  unterscbieden  wird,  una 
aua  Leib.  Niiher  werden  der  emahrende, 
der  empfindende,  der  begehrende  Tbeil  der 
Seele,  der  Muth  und  die  Vernunft  unter- 
schieden,  ebenao  die  theoretische  Tugend 
oder  Einsicht  von  der  ethischen  Tugend  oder 
Weisheit  Zur  reinen  und  vollendeten  Gottes- 
erkenntniss  gelangt  der  Mensch  erat  im  Jen- 
seits;  die  Seele  dea  Menschen  vermag  sich 
anf  die  Stufe  des  damonischen  und  selbst 
des  gdttlichen  Lebens  zu  erheben.  In  seinen 
moralischen  Abhandlungen  hat  sich  Plutarch 
durch  die  Reinheit  seiner  sittlichen  Grund- 
satze,  durch  die  edle  und  feine  Auffassung 
sittlicher  Verhaltniaae ,  insbesondere  des 
Familienlebens  und  der  Freundachaft,  von 
jeher  zahlreiche  Verehrer  erworben,  ohne 
daa8  uns  darin  gerade  nene  und  eigenthfimliche 
Gedanken  begegneten.  Indem  er  trotz  seiner 
Lebenazeit  auBser  aller  BerUhrung  mit  dem 
Christ  cut  hum  geblieben  iat,  darf  er  al8  Re- 
prasentant  der  im  ersten  Jahrhundert  der 
rdmischen  Kaiserzeit  verbreiteten  helleni- 
stischen  Weltbildung  gelten. 

R.  Volkmann,  Leben,  Schriften  nwl  PhiKmophie 
des  PluUrch  von  Chiironea.  L  II.  1869. 

rin tun  hus  aus  Athen,  der  Sohn  eines 
gewissen  Nestdrios,  zum  Untcrscbied  vom 
ChUronenser  Plutarch  bei  den  jtlngern  Neu- 
platonikcrn  „der  grosse  Plutarch"  genannt, 
lebte  350-433  nach  Chr.  und  lehrte  in  Athen 
die  ncuplatonische  Philosophie  im  Geistc 
Plotin's  und  Jamblich's  una  war  dabei  ein 
eifriger  Pfleger  der  Magie  und  Thefirgie. 
In  seiner  Schule  las  er  mit  seinen  Zuhdrern 
platoni8che  Dialoge  und  Schriften  des  Aristo- 
teles  und  fUgte  seine  Erklarungen  bei.  Zu- 
gleich  wird  er  unter  den  gelehrten  Auslegern 
des  Aristotelcs  mit  einem  Commentar  der 
Schrift  MUber  die  Seele"  genannt.  Von  seinen 
Schriften  hat  sich  Nicbts  erbalten;  doch 
werden  einzelne  Ansichten  deBselben  bei 
8patcrn  Neuplatonikern  zuweilen  « rwahnt. 
Hiernach  unterschied  er  Gottheit,  Nus,  Seele 
und  Materie  mit  der  ihr  inwohnenden  Form. 
Den  nimmelskdrpern  legte  er  Sinnesempfin- 
dung  bei.  Beim  Menschen  erkiarte  er  das 
die  Empfindungen  beglcitende  Bewussteein 
fUr  Sache  der  Vernunft  und  erkliirt  sich 
naher  Uber  Wesen  und  Entstehung  der 
Phanta8ietliiitigkeit  als  einer  von  der  sinn- 
lichcn  Wahrnchmung  und  von  der  Vernunft 
verschiedenen  Kraft  Die  L'nsterblichkeit  der 
Seele  dehute  er  aucb  auf  den  vernunftlosen 
Tbeil  derselbcn  aus. 

POrschke,  Karl  Ludwig,  war  1752 
zu  Malsen  in  I^usaen  geboren,  hatte  zu 
Kdnigsberg  unter  Kant  atudirt,  war  dort 
1808  Professor  der  Dichtkunst  geworden 
und  atarb  1812  ala  Professor  der  Philosophie 
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und  Padagogik  in  Kbnigsberg,  wo  er  Kant's 
vieljahriger  Freund  war.  Ausser  seinen  „Ge- 
danken  tiber  einige  Gegenstande  der  Philo- 
sophic des  Schdnen**  (1794)  und  den  „Vor- 
bereitungen  zn  einem  popularen  Naturrecbt" 
(171)5)  verdienen  seine  „Einleitung  in  die 
Moral**  (1797),  seine  „Briefe  Ubcr  die  Mcta- 
pbysik  der  Natur**  (1800)  und  seine  „Anthro- 
pologische  Abhandlungen**  (1801)  ErwShnung. 
A  Is  eklektischer  Kantianer  verbaud  er  in 
seinen  Schriften  einen  feinsinnigen  Geschmack 
mit  Begeisterung  fflr  die  Freilieit  und  sitt- 
licbe  Wurde  des  Mcnscben. 

Poiret,  Pi  ere,  war  1G46  zn  Metz  ge- 
boren  und  ursprlinglich  zura  Maler  erzogen, 
spater  jedoch  durch  die  ihm  in  die  Hiinde 
gefallenen  Scbriften  des  Descartes  fUr  die 
gelebrte  Lauf  bahn  gewonnen  worden.  Nach- 
dem  er  zuerst  Hauslebrer  im  Elsass  gewesen, 
8tudirte  er  1664  in  Basel  Theologie,  wurde 
1668  reforroirter  Prcdiger  in  Heidelberg, 
1672  zu  Anweilcr  im  Zweibrtlckischen ,  wo 
er  durcb  die  Schriften  von  Tanler  und 
Thomas  von  Kempen  und  der  Antoinette 
Bourignon  in  die  mystische  Geistesrichtung 
eingcf'Uhrt  wurde.  Durcb  die  Kriegsunruhen 
1676  aus  der  Pfalz  vertrieben,  lebte  er 
mebrere  Jahre  in  Holland  und  Hamburg,  wo 
er  noch  an  Cartesius  anknUpfend  seine  Schrift 
„Cogitationum  rationaJium  de  Deo,  anima 
et  main  libri  quatuor"  (1677)  vcrOffcntlichtc. 
Da  er  sich  aber  durch  seine  Schrift  ^Principes 
de  religion  ou  clemens  de  la  vie  chreiientie 
appliques  it  I' education  des  en  fans**  (1688) 
das  Missfallen  und  die  Verdilchtigungen  der 
Hamburger  Gcistlichkeit  zuzog,  so  zog  er 
sich  nach  Hhynsburg  bci  Leiden  zurfick  und 
verlcbte  dort  in  Weltabgeschiedenheit  bis  zu 
seincm  Todc,  der  im  Jahr  1719  eintrat.  Seine 
„Opera  poslhuma"  erschiencn  1721  in 
Amsterdam.  Er  tlbersetzte  die  „Nachfolge 
Christi"  und  die  ^Deutsche  Theologie**  in's 
Franzdsische  und  gab  die  Schriften  der  An- 
toinette Bourignon  und  der  Fran  von  Guyon 
heraus.  Die  Grundlchren  des  „  Philosophus 
leutonicus",  des  GiJrlitzer  Schusters  Jacob 
Bohme,  fasste  er  in  ein  anonym  herausgcgebnes 
lateinisches  Bilchlein  zusammen:  „ldea  theo- 
logiae  christianae  juxta  principia  Jacobi 
Bohemi  philosophi  teutomci  brevis  el  met  ho- 
dica"  (1687).  Gegen  Locke  verOffentlichte 
er  die  Schrift  „  Fides  el  ratio  collatae  ac 
suo  utraque  loco  redditae  adversus  principia 
Lockii"  (1707).  FUr  die  Kenntniss  seiner 
theosophischen  Grundanschauungen  sind  von 
besonderer  Wichtigkeit:  „L'economie  divine 
ou  systeme  universel  et  demontre  des  oeuvres 
et  des  desseins  de  Dieu  envers  les  hornmea " 
(1687)  in  sieben  Banden,  und  „De  eruditione 
solida,  superficiaria  et  falsa  libri"  (1692)  mit 
einer  vorausgeschickten  Abhandlung  „de  vera 
methodo  inveniendi  verum".  Im  Wesent- 
lichen  schliessen  sich  seine  Anschauungen 
an  Jacob  Bohme  an,  obwohl  er  nicht  bios 


in  der  Lehrc  von  der  Welt  und  WeltschOpfung 
von  dcmselben  abweicht,  sondern  aucn  auf 
eine  klarere  Fassung  und  BegrQndung  der 
BShme'scben  Gedanken  und  Phantasieen  aus- 
geht.  Er  fordert  fQr  die  Erkenntniss  der 
Wahrheit  erstens  ein  geordnetes  Verfahren, 
welches  vom  Wilrdigsten  und  Nothwendigen, 
d.  h.  von  Gott  ausgche,  sodann  reine  Auf- 
richtigkeit  des  Geistes  mit  Freiheit  von  sinn- 
lichen  Eindrtlcken  und  Affecten  und  endlich 
das  Streben,  im  eignen  Bewusstsein  die 
Wahrheit  zu  nnden.  Hier  namlich,  im  eignen 
Innem ,  werde  das  Dasein  Gottes  als  ebenso 
nnzweifelhafte  Wahrheit  nhs  offenbar,  wie 
das  Dasein  des  eignen  Leibcs.  Hierbei 
nnterscheidet  Poiret  drei  verschiedene  Arten  . 
oder  Klassen  von  Warheiten:  die  realen 
geistigen,  die  realen  sinnlichen  und  die  un- 
realen,  bildlichen  oder  Schattenwahrheiten, 
und  diescn  dreien  entsprechend,  drei  be- 
sondere  Arten  von  Geisteskr&ften :  den 
passiven  oder  bios  aufnchmendcn  Intellect, 
die  ebenso  passiven  Sinnesthiitigkeiten  und 
den  activen  Intellect  oder  die  Vernnnft, 
welche  die  bildlichen  oder  Schattenwahr- 
heiten selbstthatig  hervorbringt.  Diesen 
Geistealcrfiften  entsprechen  wiederum  drei 
Arten  von  Lichtern  oder  Erlenchtungen  im 
Bewusstsein  des  Menschcn :  das  gdttliche 
Licht,  als  das  allein  wahrhaft  cssentielle 
und  substantielle  Geistesvcrmdgen,  das  natdr- 
lichc  Licht  der  Sinncnwelt  und  das  Schatten- 
licht  der  Vernunft  oder  das  metaphysisch- 
philosophische Licht.  DieGrundanerkenntniss, 
dass  die  sich  selbst  (iberlassene  Vernunft  zur 
Erwerbung  der  Wahrheit  nnfahig  sei,  gilt 
ihm  dann  als  das  vierte  nothwendige  Er- 
fordcrniss  zur  Erkenntniss  der  Wahrheit, 
woraus  sich  als  fdnftc  Forderung  ergiebt, 
dass  wir  nach  der  Heilung  unsercr  Er- 
kenntnisskrafte  durch  geeignete  Hittel  trach- 
ten  und  endlich,  dass  wir  zur  Wieder- 
gewinnung  unserer  ursprUnglichen  Unver- 
8ehrtheit  uns  selbst  und  unsere  Vernunft 
aufgcben  und  uns  rein  Ieidcnd  an  Gott  hin- 
geben  und  unsere  Fahigkeiten  nach  seinem 
Willcn  lcnkcn. 

Poleiiion  hicss  ein  aus  Athen  gebdrtiger 
Ulterer  Akadcmiker,  welcher  nach  Xenokratcs 
der  Schule  vorstand  (von  314  —  270  vor  Ohr.) 
und  nach  dcm  Bcrichte  des  Diogenes  LaSrtios 
durch  die  Lehre  und  den  Einiluss  des  Xeno- 
kratcs aus  einem  wusten  Leben  gcrettet  und 
der  Philosophic  zugefuhrt  worden  war.  Von 
seinen  Schriften  hat  sich  Nichts  erhalten. 
Indem  er  sich  in  seiner  Lehre  vorzugsweise 
der  Ausbildung  der  Ethik  zuwandte,  hat  er 
dadurch  anf  Zenon ,  den  Stifter  der  stoischen 
Schule,  Einfluss  getlbt.  Er  hatte  verlangt, 
dass  man  sich  nioht  durch  dialektische  Theo- 
rien,  sondern  durch  Handlnngen  tlben  solle, 
und  erklftrte  das  die  Glllckseligkcit  bc- 
dingende  natnrgemasse  Leben  f(lr  das  Wcsen 
der  Tugend. 
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Policiano,  Angelo  (Angelas  Politianus) 
hiess  eigeutlich  Angelo  Cino  and  war  1454 
zu  Monte  Pulciano  (im  Gebiete  von  Toscana) 
geboren,  woher  er  den  Naraen  Policiano  er- 
hielt  Nachdem  er  in  Florenz  unter  dem 
gclchrtcn  Griechen  Johannes  ArgyropAlos 
die  griechische  und  daneben  die  lateinische 
Literatur  studirt  hatte,  hielt  er  dort  selber 
Vorlesungen  Uber  Aristoteles  und  stand  mit 
dem  Medicccr  Lorenzo  und  dem  altera  Grafen 
Pico  von  Mirandola  in  Verbindung.  Ebenso 
durch  seine  Vorlesungen,  wie  durch  seine 
Uebersetzung  von  Platen's  „Channidcs"  und 
Epiktet's  „Handbuch"  in's  Lateinische  hat 
er  sich  um  die  Verbreitung  der  griechischen 
Philosophie  bei  seinen  Zeitgenoesen  Ver- 
dienste  und  zugleich  als  Dichter  Huhm  er- 
worben.  In  seinem  „Panepist£m6n"  (der 
Universalgelehrte)  betitelten  Werke,  welches 
1191  im  Druck  erschien.  gab  er  eine  Art 
von  Encyclopadie  der  pltilosophischen  Er- 
kenntnisse  seiner  Zeit,  worin  er  die  Philo- 
sophie in  drei  Theile  untcrschiod ,  namlich 
zunachst  als  Philosophia  spectativa  oder 
theoretische  Philosophie  (Mathematik,  Physik, 
Physiologic  und  Psychologie),  sodann  als 
Philosophia  actualis  (praktische  Philosophie: 
Moral ,  Politik  and  Lebensweisheit)  und  als 
Philosophia  rationalis  oder  Vernonftlehre 
(Grammatik,  Dialektik,  Rhetorik,  Geschichte 
und  Poesie).  In  seinen  philosophischen  An- 
schanungen  zeigt  er  sich  als  einen  ganz 
prinziplosen  una  oberflftchlichen  Eklektiker. 
Er  starb  1494  im  vierzigsten  Lebensjahre. 
Seine  Werke  wurden  unter  dem  Titel  „Angeli 
PolHiani  opera  omnia"  1498  zaerst  gedruckt 
J.  MShli,  Angelas  Politianus,  ein  Cnlturbild 
aus  der  Renaissance.  1864. 

Pollen,  siebe  Robert  von  Pullein. 

Polllch,  Martin,  aus  Melrichstadt,  war 
Leibarzt  des  Kurfllrsten  Priedrich  III.  von 
Sachsen  und  bei  der  Grflndung  der  Univer- 
sitat  Wittenberg  betheiligt,  wo  er  1513  starb. 
Seine  unter  dem  Titel  „  Ciursus  logici  com- 
mentariorum  nostra  collectanea"  (1512)  ver- 
oflentlichten  Vorlesungen  Ober  das  aristo- 
telische  Organon  zeigen  eine  Auslegung  des 
Aristoteles  nach  thomistischen  Grundsatzen. 
In  seinen  flbrigen  Schriften,  namentlich 
seinen  „Laconismi"  vertritt  er  den  1 1  tuna - 
nismus  des  Reformationszcitalters. 

Pollio,  Valerius,  wird  als  Gramma- 
tiker  und  stoischer  Philosoph  aus  der  Zeit 
des  Kaisers  Hadrian  erwahnt  and  soil  „Denk- 
wUrdigkeiten  des  Musonius  Rufus",  eines 
rdmischen  Stoikers,  geschrieben  haben. 

IV»los,  wird  als  angeblicher  Pytha- 
gorier  mit  einer  Schrift  „aber  die  Gerech- 
tigkeit"  genannt  Ein  anderer  Polos  aus 
Agrigentum  (in  Sicilien)  wird  als  Schfller 
des  Sophisten  Gorgias  genannt  und  soil 
sich  spater  aaf  die  Rhetorik  beschrankt 
haben. 


PolyainoH  (Polyaenus)  aus  Lamp- 
sakos  war  ursprtlnglich  Mathematiker  and 
ging  spater  zur  Philosophie  des  Epikflros 
Uber,  starb  aber  schon  vor  seinem  Lehrer. 

Polystrnlos  hiess  ein  Epiknraer,  aus 
dessen  Schrift  „tlber  die  unveraflnftige  Ver- 
achtungM  (namlich  der  Aussern  Gflter)  die 
herknlani8chen  Rollen  Bruchstflcke  enthalten. 

Ponrius,  Johannes,  ein  Irlander, 
lchrte  in  der  Mitte  des  sechzehnten  Jahr- 
hunderts  zu  Paris  und  vcroffentlichte  als 
Vertreter  der  Lelire  des  Duns  Scotus  einen 
„Cursus  integer  philosophiae  ad  mentem 
Scoti"  (Lyon  1559). 

Pomponazzi ,  Pietro  (Petrus  Pom  - 
p  on  at  i  us),  wegen  seiner  zwerghaften  Ge- 
stalt  bei  seinen  Landsleuten  Peretto  genannt, 
war  1462  in  Mantua  geboren  und  in  der 
Verehrung  des  Aristoteles  auferzogen  worden. 
Nachdem  er  in  Padua  Medicin  und  Philo- 
sophic studirt  hatte,  erhielt  er  dort  1495 
neben  dem  Averroisten  Nicoletto  Vernias 
einen  Lehratuhl ,  aaf  welchem  er  die  Lehren 
des  Averrofo  als  abentheuerlich  and  unsinnig 
bekampfte  und  sich  aaf  die  Seitc  der  Alexan- 
dristen  neigte,  obwohl  er  von  den  grossen 
Scholastikera  Thomas  von  Aquino  una  Dans 
Scotus  mit  Achtung  redete.  Durch  die  Kriegs- 
unruhen  aus  Padua  vertrieben,  hielt  er  sich 
kurze  Zeit  in  Ferrara  auf  und  lebte  dann 
bis  zu  seinem,  im  Jahre  1524  erfolgten  Tode 
neben  Achillini  in  wiasenschaftlichem  Wett- 
eifer  mit  demselben  als  Lehrer  der  Philo- 
sophie. Als  Schriftsteller  war  er  erst  in 
seinem  54.  Lebensjahre  hervorgetreten.  Seine 
Schriften  zeigen  den  sorgfaltig  prufenden 
Jdnger  des  Aristoteles  als  scholastischen 
Freigcist,  welcher  seine  Zweifelsgedanken 
uber  gewisse  praktische  Cardinalpuokte  des 
Glaubens,  gegenttber  dem  michtigen  Ansehen 
der  Kirche.  mit  der  Lehre  von  der  zwie- 
fachen  Wanrheit  zu  decken  sucht  Er  er- 
klart  die  Philosophen  far  die  Gdtter  der 
c<rae  una  von  aen  uongen  Menscaen  so  senr 
verschieden,  wie  wirkliche  von  gemalten  Men- 
schen.  Der  Philosoph  (sagt  er),  welcher 
die  Geheimnisse  Gottes  erforschen  will,  ist 
einem  Proteus  (soil  wohi  heissen :  Prometheus) 

Sleich ;  in  bestandiger  Sorge  des  Nachdenkens 
ungert  nod  durstet  er  stets,  schlaft  und  isst 
er  nicht;  die  Inquisition  vcrfolgt  ihn  wie 
einen  Frevler,  die  Menge  verspottet  ihn  wie 
einen  Narren;  das  sind  die  Belohnongen, 
die  Vortheile  eines  Philosophen!  Im  Jahre 
1513  war  durch  die  Kirchenversammlong 
von  Benevent  das  kirchliche  Verdammangs- 
urtheil  aber  zwei  Ansichten  von  der  Un- 
sterblichkeit  der  Seele  ausgesprochen  worden, 
welche  sich  damals  gegenseitig  bekampftcn 
und  beide  auf  Aristoteles  sich  stutzten.  Die 
eine  Ansicht  nahm  mit  Alexander  von  Aphro- 
disias,  dem  beruhmten  Aasleger  des  Aristo- 
teles, an,  dass  die  menscbliche  Seele  mit 
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dem  Tode  des  Leibes  ebenfalls  dahinsterbe, 
wahrend  die  andere  Anaicht  mit  Averroea 
an  einem  allgemeinen  Verstando  festhielt, 
welcber  an  sich  cwig,  aber  nnr  in  immer 
wecliseluden  Individuen  thatig  sei.  Diese 
Streitfrage  wnrde  von  Pomponazziln  seincm 
Tractattts  de  immortalitate  animac  (151G 
in  Bologna  erschienen,  wiederberausgcgcbcn 
1791  von  Chr.  G.  Bardili)  wieder  aufge- 
notnmen  und  in  ganz  acholaatischer  Form 
der  Gedanke  dnrchzufilbren  versucht,  dass 
die  Unsterblichkeit  der  Seele  allerdinga  durch 
das  Chriatenthura  offenbart  worden  sei,  nach 
aristotelischen  Principien  jedocb  keineswega 
erwiescn  werden  konne.  Er  scbliesst  mit 
dem  Auspruche,  die  Unsterblichkeit  sei  ein 
Problem,  welches  die  menschliche  Vernnnft 
mit  ihren  Schlussen  nicbt  entscheidend  zu 
ltfaen  vermoge;  Gott  aber  konne  nns  in 
einer  so  wichtigen  Angelegenheit  nicht  ohne 
Belehrung  lassen,  und  daher  baben  wir  die 
Offenbarung  des  Christenthnms  und  balten 
an  der  Un8terblicbkeit  ala  einem  Artikel  des 
Glaubena  feat  Die  ktlhnen  und  scbarf- 
sinnigen  Angriffe,  welche  der  Aristoteliker 
von  Mantua  unter  dem  Schilde  der  schola- 
stiscben  Lehre  von  der  zwiefachen  Wahrheit 
gegen  die  Lehre  von  der  Unsterblichkeit 
richtet,  begegnen  uns  im  letzten  Haupt- 
abechnitte  semer  Abhandlung  (im  13.  und 
14.  Kapitel),  wo  er  ,.acht  grosse  Schwierig- 
keitcn"  der  UnsterDlichkeitsfrage  eroxtert 
und  die  ganze  Skepsis  des  Reformations- 
zeit&lters  zum  Worte  kommen  lasst  Auf 
den  Ein  wand,  das8  ja  alle  Religionen  die 
Unsterblichkeit  behaupten  und  darum,  wenn 
diese  nicht  stattfande,  die  ganze  Welt  be- 
trogen  aein  wtlrde,  antwortet  Pomponazzi: 
Daaa  durch  die  Religionen  fast  Jedermann 
getauacht  wir  J,  ist  nicht  zu  laugnen;  aber 
ea  ist  dabei  nichts  Schlimmes;  denn  da  es 
drei  Geaetze  giebt,  von  Moses,  Ohriatus  und 
Mahomed,  so  sind  entweder  alle  drei  falach 
und  dann  die  ganze  Welt  betrogen,  oder 
ea  sind  wenigatena  zwei  da  von  falach,  und 
dann  ist  die  Mehrzahl  der  Menschen  be- 
trogen. Man  mu88  aber  wissen,  dass  nach 
Platon  und  Aristoteles  der„/fc/iYtcitf"(Gesetz- 
geber)  ein  Arzt  der  Seele  ist,  und  da  diesem 
mehr  daran  liegt,  die  Menschen  tugendhaft 
zu  machen,  als  aufgeklart;  so  musste  er 
sich  den  verschiedenen  Naturen  anbequemen. 
Unter  diesen  bcdttrfen  die  minder  Edeln  des 
Lohns  und  der  Strafe,  Einige  iedoch  lassen 
sich  selbst  dadurch  nicht  lenken,  und  filr 
Solche  ist  die  Unsterblichkeit  erfunden  worden. 
Auf  den  (dritten)  Einwand,  dasa  es  keinen  ge- 
rechten  Lenker  der  Welt  gabe,  wenn  die 
Seelen  sterblich  waren,  wird  von  Pompo- 
nazzi erwidert:  Der  wahre  Lohn  ist  die  Tugend 
selbst,  welche  den  Menschen  selig  macht; 
denn  nichts  Hdheres  kann  die  menschliche 
Natur  haben,  ala  die  Tugend,  da  ja  aie 
allein  den  Menschen  sicher  und  frei  von 


alien  StUrmen  macht  Auf  den  (achten)  Ein- 
wand, dass  von  lasterhaftcn  und  schuldbe- 
wusstcn  Menschen  die  Unsterblichkeit  gc- 
leugnet  zu  werden  pflege,  wahrend  gerechte 
una  gute  Menachen  daran  festhaltcn,  wird 
hervorgehoben,  dasa  im  Gegentheil  viele 
Laaterhafte  an  die  Un8terblicnkcit  glauben 
und  aich  gleichwohl  von  ihren  Leidcuachaften 
hinreia8en  lassen,  wahrend  es  viele  gerechte 
und  edlo  Manner  alterer  und  ncuercr  Zeit 
gegeben  babe,  welche  die  Seele  fllr  sterb- 
lich hielten.  Auf  die  Gegenschrift  acinea 
Schltlera  Gaaparo  Contarini  (Caspar  Conta- 
rinus),  des  spatern  Cardinals,  antwortete 
Pomponazzi  in  einer  „  Apologia"  (1517),  auf 
den  Angriff  de8  Averroiaten  Agoatino  Nifo 
(Augustinus  Niphus)  zu  Bologna  verOffent- 
lichte  er  sein  „Defensorhan"  (1519).  Vor 
dem  Feuer.  mit  welchem  das  auch  noch  von 
andern  gelehrten  Zeitgenossen  angegriffene 
Buch  Pomponazzi'a  durch  die  rdmische 
Geistiichkeit  bedroht  war,  rettete  dasselbe 
der  Kardinal  Pietro  Bembo.  In  seiner  zweiten 
Ilauptschrift  unter  dem  Titel  „  De  fato,  libero 
arbUrio,  de  praedestinatione  et  de  provi- 
>l 'rutin  libri  quinque"  (1523)  hat  Pompo- 
nazzi in  ahnlich  scholastiacher  Weise,  wie 
in  der  Abhandlung  Uber  die  Unsterblichkeit, 
das  Verhaltniss  der  menschlichen  Willcns- 
freiheit  zur  gSttlichen  Vorsehung  und  Vorher- 
bestimmung  eriirtert.  indem  er  mit  grosser 
Kenntniss  der  Gescnichte  der  Philosophie, 
wenn  auch  oft  in  der  unkritischen  Weise 
seiner  Zeit.  die  Ansichten  der  bedeutendsten 
altera  una  neuern  Philosophcn  Uber  dieses 
Problem  zusammcnstellt  und  mit  Geist  und 
Scharfainn  deren  WidersprUche  rUckhaltlos 
aufdeckt  und  seine  ErorteTung  mit  dem  Ge- 
standnisse  abschliesst,  daaa  ihm  die  stoische 
Lehre  vom  Fatum  ala  die  wahrschcinlicliBte 
und  beatbegrundete  erscheine.  Schon  vor 
dieser  letztgenannten  Schrift  hatte  er  ein 
Buch  „De  naturalium  effectuum  admhan- 
dorum  causis  sive  de  incanlationibus  liber " 
(1520)  verOffentlicht,  worin  er  den  Wunder- 
glauben  und  die  Reliquienverehrung  bekamft, 
dabei  aber  doch  astrologische  Wirkungen 
als  Thatsachen  und  nattlrliche  Erscheinungen 
auffasat  und  die  Gabe  der  Prophetic  vom 
Einfluss  der  Gestirne  und  von  einer  un- 
begreiflichen  Vcrbindung  mit  unbekanuten 
Gelstern  ableitet.  Von  seinen  Schtllern  wirk- 
ten,  von  Caspar  Contarenus  und  Augu- 
stinus Niphus  abgeseben,  die  spater  seine 
Gegner  wurden,  in  seinem  Sinne  Simon  Porta 
(gest.  1555)  in  Neapel,  der  Spanier  Johannes 
Genesius  de  Sepulveda  (gest.  1572)  in 
Salamanca  und  der  aus  Oberitalien  stam- 
mende  Julius  Caesar  della  Scala,  gow5hnlich 
Scaliger  genannt  (gcat.  1558)  in  Holland. 
Nachdem  seine  Werke  znerst  unter  dem 
Titel  „Petri  Pomponalii  tractatus"  1525  zn- 
sammen  gedruckt  worden  waren,  erschienen 
aie  als  „  Opera"  1567  in  Basel. 
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Fr.  Fiorentino,  Pietro  Pomponazzi,  studi  storici 
su  la  acaola  Bologneae.  1868. 
"   6.  Spieckcr,  Leben  nnd  Lehre  dos  Petras  Pom- 
ponatios  (1868,  Munclioner  Dissertation.) 

Pordage,  John,  war  1C25  in  London 
geboren,  hatte  in  Oxford  Theologie  und  Me- 
dicin  studirt,  war  dann  Pfarrcr  an  der  Sanct 
Lorenzkirche  in  Heading  nnd  nachher  Pre- 
diger  zu  Bradfield  in  Berkshire  geworden. 
Durch  die  Schriften  des  dentschen  Theo- 
sophen  Jacob  Bdhme  angeregt,  rUhmte  er 
-sicli  besonderer  Erleuchtnngen  nnd  himm- 
lischer  Erscheinungen  nnd  grflndete  eincn 
mystischen  Verein  unter  dem  Namen  der 
„  philadelphischcn  Gesellschaft",  wurde  in 
Folge  dessen  seines  Pfarramts  entsctzt  nnd 
starb  1G98  in  London.  Ausser  einem  philo- 
sophischen  Sendschreiben  vom  Stein  der 
Weisen  nnd  einem  kurzen  Anszng  und  Be- 
griff  der  engclischen  Welt,  hat  er  noch  fol- 
gende  Werke  verOffentlicht :  Metaphysica 
vera  el  divina,  welche  von  Loth  Vischcr 
(Pordadschen'a  gOttliche  und  wahre  Meta- 
physik,  1725)  in's  Deutsche  flbersetzt  wurde; 
Theologia  mystica  sive  arcana  mysticaqiie 
doctrina  de  invisibilibns  aeternis,  nempe 
mundo  et  globo  archetypo  seu  mundo  mun- 
dorum,  essenliis,  cenlris,  elementis  et  crea- 
tionibus,  non  rationali  arte,  sed  cognitione 
intuiliva  descripla  (1698)  und  Sophia  sive 
detect io  coelestis  sajrientiae  de  mundo  in- 
ferno el  extcrno  (1699).  Er  untcrscheidet  vier 
besonderc  Arten  von  Geistesoffenbamngen : 
erstens  Gesichtc  des  inwendigen  Menschen, 
sodann  Erleuchtnngen  des  inwendigen  Men- 
schen dnrch  einen  vom  heiligcn  Geist  aus- 
gehenden  Lichtstrahl,  drittens  unmittclbare 
Uebcrftthrungen  des  Geistcs  in  die  Wundcr 
der  verboTgencn  Geheimnisse  der  heiligcn 
Drcihcit,  endlich  Herabkunft  des  heiligcn 
Geistes  in  das  Wesen  der  Seele  zur  Vollen- 
dung  ihrer  Wiedergeburt.  Der  dreieinige 
Gott  ist  der  Gcist  der  Ewigkeit,  das  Wesen 
aller  Wesen  und  die  Ursache  aller  Ursachen. 
In  Gott  sind  sieben  Geister  zu  nntcrscheiden, 
die  aus  dem  Wesen  des  heiligen  Geistes  aus- 
fliessen  und  im  gdttlichcn  Leibe  oder  der 
Kugel  der  ewigen  Welt  leben.  Von  Gott 
aus  dem  ewigen  Nichts,  oder  dem  gottlichen 
Chaos  geschaffen,  ist  die  ewige  Natur  mit 
sieben  Elementen  oder  ewigen  Prinzipien. 
Die  engelisahe  Welt,  in  welcher  statt  der 
Sonne  die  heiligc  Dreieinigkeit  leuchtet,  hat 
einen  llimmel  und  eine  Erde  und  gebiert 
ans  sich  viclc  Krafte.  Der  engelischen  Welt 
steht  die  tenflische  Welt  gegentlber,  deren 
Geister  im  Bcsitze  eincr  hidlischen  Tinktur 
sind,  welche  der  iinstere  Stein  der  Weisen 
lieisst,  und  dnrch  die  ganze  sichtbare 
Schopfung  ergiesst  sich  ein  tinsteres  Prinzip, 
von  dessen  Macht  der  Christ  durch  die 
himmlische  Tinktur  befreit  wird. 

I'orphyrioH  war  im  Jahr  233  nach 
Chr.  zu  Batanca  bei  Tyros  in  PhOnizien  ge-  I 


boren  und  btess  ursprflnglich  Melek  (Mal- 
chos  )  d.  h.  Kttnig.  An  fangs  hatte  er  den 
Unterricht  des  damals  in  Palflstina  sich  auf- 
haltenden  alexandrinischen  Kirchenvaters 
Origene&tgenossen,  darauf  in  Athcn  den 
Platoniker  (Longinos)  gehOrt  und  seinen 
syrischen  Namen  in  den  griechischen  Namen 
Basileus  umgesetzt,  welcher  dann  spater 
durch  Plotinos  in  Rom  in  den  Ehrennamen 
Porphyrios  (Pnrpnrtrager)  verwandelt 
wurde.  Nach  Rom  war  er  in  seinem 
drcissigsten  Lebensjahre  gekommen  und  bald 
der  Lieblingsschiller  des  Plotinos  geworden. 
Nachdera  er  einige  Jahre  Iang  im  Umgangc 
mit  diesem  gelebt  hatte,  ging  er  auf  dessen 
Rath  zur  Wiederherstellung  von  eincr  tiefen 
Melancholie  nach  Sicilien ,  wo  er  sich  mit 
Markclla  (Marcella),  der  kin  derreichen,  aber 
unbemittelten  Wittwe  cines  Frenndcs  ver- 
heirathete.  Auch  nach  Karthago  war  er 
gekommen,  kchrte  jedoch  nach  Plotin's  Tode 
(270)  nach  Rom  zurflck,  wo  er  dessen  Schriften 
sammeltc  und  ordnetc,  als  ein  treuer  Ans- 
leger  der  Lehre  seines  Meisters  dessen  Schule 
fortsetzte  nnd  um  das  Jahr  304  nach  Chr. 
starb.  Wahrend  er  in  zahlrcichen  und  viel- 
seitigen  Schriften  im  Wesentlichen  die  Grund- 
lehren  Plotin's  vortragt,  treten  dieselben  bei 
ihm  in  einer  klarern  und  durchsichtigern 
Gestalt  auf,  indem  auf  die  Form  seiner  Dar- 
stcllung  der  Verkehr  mit  dem  athenischen 
Rhetor  Longinos  einen  gUnstigen  Einfluss 
hatte.  Mag  darum  Porphyrios  immcrhin  an 
philosophi8chem  Scharf-  und  Tiefsinn  seinem 
Meister  nachstehen,  so  gilt  er  sogar  in  den 
Angen  seines  Gcgners,  des  Kirchenvaters 
Augustinus,  als  der  gelehrteste  unter  den 
Pliilosophen.  Der  bei  Weitcm  grSssere  Theil 
seiner  Werke  (namentlich  zwei  Bflcher  flber 
die  Prinzipien,  sechs  BUcher  aber  die  Materie, 
fflnf  Bflcher  flber  die  Seele,  an  den  Peripate- 
tiker  Boethos  gerichtet,  und  sieben  Bflcher 
vermischtcr  Untersuchungen)  ist  verloren 
gegangen  und  uns  nur  noch  aus  einzelnen 
daraus  crhaltenen  Brnchstflckcn  bekannt7 
wfiliTend  sich  die  noch  vorhandenen  Werke 
in  einem  sehr  vernachlflssigten  Zustande  be- 
finden  und  noch  nicht  in  eine  Gesammt- 
ausgabc  vereinigt  worden  sind.  Am  Be- 
kanntesten  war  durch  das  ganze  Mittelalter 
hindurch  Porphyr's  „Einleitnng  zu  den 
Kategoricn  des  Aristotelesu  oder 
„tlberdie  fflnf  W8rtertt  (Begriffe,  spater 
„  Praedicabilia" ,  auch  wohl  „  Universalia" 
genannt).  Es  werden  in  dieser  kleinen  Schrift 
(Porphyrii  de  quinque  vocibus  sive  in 
categoriasAristotelisinlroductio,  Paris,  1543), 
welche  auch  vor  den  meisten  Ausgaben  des 
aristotclischen  Organons^  sowie  im  vierten 
Bande  der  von  der  Berliner  Akademie  ver- 
anstaltcten  Ausgabe  des  Aristoteles,  Scholia 
ed.  Brandis  (Berlin,  1836)  S.  1—6  abgedruckt 
ist ,  die  fflnf  allgcmcinen  Begriffe  Gattnng, 
Art,  Unterechied,  Eigenthflmlichefl  (d.  h.  be- 
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BODderes  Merkmal)  and  ZnfSlHges  (d.  h. 
ieweilig  Zakommcndes)  in  der  Art  er- 
klart,  dass  dadurch  die  aristotelische  Lehre 
von  den  Kategorien  verstandlicher  werden 
soil.  Zugleich  aber  wird  darin  die  im  Mittel- 
alter  wichtig  gewordene  Frage  aufgeworfen, 
ob  Gattungen  und  Arten  etwas  ansser  una, 
in  den  Dingen,  Wirkliches  oder  blosse  Ge- 
danken  seien.  Von  Porphyr's  auafuhrlichem 
Commentar  zn  den  Kategorien  des  Aristotelea 
(in  sieben  Btlchern)  aind  nns  nur  die  Aua- 
ztige  erhalten,  welche  der  Neuplatoniker 
Simplikioa  daraus  gemacbt  hat.  Die  Commen- 
tare  zur  crsten  Analytik,  zur  Phyaik  und 
zu  der  Scbrift  dcs  Aristotelea  tlb.er  den  Ge- 
dankenausdruck  aind  ebenfallB  verloren,  so- 
wie  aucb  die  Commentare  zu  den  platoniachen 
Dialogen  „Sophistes"  und  „Timaios"  und 
zu  einem  logischen  Werke  des  Ariatotcle8- 
Scb(iler8  Theophra8to8.  Das  ira  Jahr  303 
von  Porphyrio8  verfasste  „Leben  Plo  tin's* 
mit  der  Abhandlung  fiber  die  Anordnung 
und  Gmppirung  der  Scbriften  Plotin'a  wurde 
zuerat  1580  in  der  Baaeler  Ausgabe  der 
plotiniscben  Enneaden  gedruckt.  Porpbyr'a 
„Leben  des  Pythagoraa"  wurde  zu- 
gleicb mit  dessen  „Aphoriamen  zum 
Intelligibeln1*  von  Lucas  Holsteniua unter 
dem  Titel  ^Porphyri  i  liber  de  vita  Pytha- 
gorae  ejusdem  sententiae  ad  intelligibilia 
ducentes,  cum  dissertalione  de  vita  et  scriptis 
Porphyria"  (Homae,  1630)  herausgegeben. 
Dieae  Anleitung  zum  Intclligibeln  oder  zu 
den  Ideen  ist  ein  kurzer,  durch  Scharfe 
und  Klarbcit  au8gezeichneter  Abriaa  der 
Lehre  Porpbyr'a,  welcher  jedoch  nur  un- 
vollatandig  erhalten  und  znerst  nur  in  einer 
lateinischen  Paraphrase  (umschreibenden 
Uebersetzung)  des  Marsilius  Ficinns  verSffent- 
licht  worden  war.  Noch  in  Athen.  wahrend 
seines  Verkehra  mit  Longinos,  war  Porphyrios 
ein  Fleischesser,  und  eTst  ais  Schiller  Plotin's 
wandte  er  sich  znr  Enthaltung  von  thierischer 
Nahrung  und  schrieb  im  ndhern  Lebens- 
alter,  wahrscheinlich  wahrend  seinea  Aufent- 
halts  in  Sicilien,  aeine  vier  Bilcher  Uber  die 
Enthaltung  vom  Genus8c  thierischer  Nahrung, 
welche  unter  dem  Titel  „Porphyrii  de 
abstinent ia  ab  esu  animalium  libri  IV" 
zuerst  1548  gedruckt,  dann  von  Jacob  de 
Rhoer  (Utrecht,  1767)  wieder  herausgegeben 
wurden.  PorphyT'a  TrostschTift  an  aeine 
Gattin  Marcella  (Porphyrii  epistola  ad 
Marcettam)  wurde  von  Angelo  Mai  aufgefunden 
und  1816  im  Mailand  herauagegeben.  {Por- 
phyrii philosophi  Piatonici  opuscula  iria 
\  Vita  Pythagorae,  Apoche,  epistola  ad  Mar- 
cellam]  recensuit  A.  Aauck ,  1860).  Dazu 
komtnt  die  deutsche  Uebersetzung:  „ Por- 
phyr's vier  Bdcher  von  der  Enthaltaamkeit 
a  us  dem  Griechischen ,  mit  Einleitnng  una 
Anmerkungenu  von  Eduard  Baltzer  (1869). 
Ausaer  seinen  „IIomerischen  Unterauchungen" 
(in  32  Kapiteln),  welche  zuerst  in  Venedig 

X*Mk,  n**JwtrUrkatk. 


(1521)  im  Drack  erschienen  sind,  hat  Por- 

Ehyr  Uber  die  in  der  Odyasee  (XIII,  102—112) 
eachriebene  H6hle  der  Nymphen  eine  Unter- 
auchung  verfaaat,  welche  unter  dem  Titel 
„De  antro  nympharum,  graece  cwn  latina 
Lucae  Holsienii  versione"  von  B.  M.  van 
Goens  (1765)  herausgegeben  wurde.  In  einem 
in  seinem  spatern  Alter  verfasaten  Brief  an 
einem  flgyptischen  Priester  Aneboa  hatte 
Porphyrios  die  WideTsinnigkeit  der  Mantik 
und  Theurgie  darzuthun  nnternommen  und 
unter  Anderm  sich  so  ausgesprochen :  „Mich 
bringt  besonders  dies  in  Verwirrung,  wie  die 
Goiter  und  Geiater,  welche  ala  machtigerc 
Wesen  herbeigerufen  werden,  sich  doch  von 
acli  wacheren  Weaen  befehlen  laaaen.  Sie 
wollen,  das  derjenige,  der  ihnen  dienen  wolle, 
gerecht  sein  solle,  und  gleichwohl  geben  sie 
sich  zur  AusfUhrung  ungerechter  That  her, 
wenn  ihnen  solche  befohlen  worden.  Sie 
wtlrden  keinem  Beachwdrer  erscheinen,  wenn 
er  nicht  rein  von  fleiachlicher  Vermiachung 
ist .  und  doch  nehmen  sie  keinen  Austand, 
jeden  beliebigen  Menschen  zu  unerlanbter 
Liebe  zu  bewegen.   Sie  gebieten,  die  Aus- 
leger  ihrer  OrakclsprUche  sollen  sich  des 
Genuases  der  Thiere  enthaltcn,  damit  sie  nicht 
durch  die  Dttnste  dea  Fleiachea  verunreinigt 
wlirden,  und  gleichwohl  werden  dieae  gott- 
lichen  Wesen  durch  den  Duft  der  Opferthiere 
am  Meisten  gelockt.   Noch  weit  unveraflnf- 
tigcr,  ala  allea  diesi  s  iat,  dass  ein  Menach, 
der  jedem  Andern  unterlegen  ist,  Drohungen 
nicht  etwa  an  einen  Damon  oder  eine  ab- 
geschiedene  Sccle,  sondern  aelbst  an  die  Kiinige 
des  Himmela,  die  Sonne  und  den  Mond  und 
jede  andere  himmliache  Gottheit  richtct  und 
dnrch  die  Furcht  sie  zwingt,  dass  aie  ihm 
die  Wahrheit  sagen  sollenu.   Gegen  dieaen 
Brief  an  Anebos  ist  die  dem  Jamblichos  zu- 
gescliriebene  Schrift  „Ueber  die  Mystericn 
der  Aegypter"  (Siehc  oben  S.  428  u.  f.) 
gerichtet,  in  deren  Ausgaben  der  Brief  an' 
Anebo8  mit  abgcdruckt  ist.  Bruchatdcke 
au8  einer  Schrift  Porphyr's  uber  die  aus  den 
Orakeln  zu  schopfende  Weiaheit  hat  G.  Wolff 
(Porphyrii  de  philosophia  ex  oraculis  hau- 
rienda  librorwn  reliquiae,  1856)  heraus- 
gegeben.  Die  funfzehn  Bucher,  welche  Por- 
phyria unter  dem  Titel  „  Red  en  wider 
die  Christianerw  verfaaat  hat,  sind  ver- 
loren gegangen  in  Folge  der  durch  die  Kaiser 
Constantinus  (325)  and  Theodosios  II  (449) 
gegen  dieses  gefahrlichste  allcr  Christus-  und 
Chriatenfeinduchen  Werke  erlaasenen  Ver- 
bote.  Von  den  Entgegnungen,  welche  christ- 
licherseits  von  Apolhnarius,  Eusebios  und 
Methodios  gegen  aie  Angriffe  des  Porphyrios 
verdffentlicht  worden  waren,  iat  ebenfalla 
Nichts  auf  una  gekommen,  aoilaaa  wir  dieses 
Werk  nur  aus  wenigen   gelegentlich  bei 
Eusebios  und  Hieronymus  sich  findenden 
Bruchstflcken  kennen,  welche  kaum  aus- 
reichen,  um  una  eine  deutliche  Vorstellung 
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von  dem  Gange  des  Werkea  und  von  dem 
Tone  dieser  GcgenschTift  zu  raachen. 

Indem  Porphyrios  die  Reihe  der  neu- 
platonischen  Commentatoren  des  Aristoteles 
erdffnet  und  als  scholastischcr  Bearbeiter  der 
damaligen  aristoteliscben  Logik  anftritt,  zeigt 
er  sich  in  scinen  eignen  philosophischen  An 
schanungen  als  einen  stoisch-peripatetischen 
Neuplatoniker,  welchem  als  der  Zweck  und 
das  Ziel  der  Philosophic  das  Heil  der  Seele 
erscheint  und  der  Philosoph  als  Arzt  der 
Seele  gilt.   Die  Materie  ging,  nach  seiner 
Ansicht,  ans  der  Einen  intelligibeln  Ursache 
durch  das  endliche  Erlftschen  der  Einheit  nnd 
der  idealen  Form  hervor.   In  der  Wirklich- 
keit  hat  die  Materie  niemals  getrennt  von 
der  Form  existirt  nnd  die  Welt  hat  darum 
keinen  zeitlichen  Anfang  gehabt.  Kdrper- 
licb  ist,  was  im  Raum  ist,  unkdrperlich  da- 
gegen. was  nicht  im  Ranme  ist,  sondern  un- 
getheilt  uberall  sein  kann.  Das  Unkdrperliche 
erzengt  ein  Anderes,  ohne  sich  selbst  zu  ver- 
Undcrn  oder  an  das  Erzengte  etwas  von 
seiner  Substanz  zu  verlieren;  das  Erzeugte 
aber  ist  stets  unvollkommener,  als  das  Zeu- 
gende,  und  je  tiefer  wir  in  der  Reihe  der 
Erzengungen  herabsteigen,  urn  so  mehr  nimmt 
die  Einheit,   reine  Geistigkeit  und  Voll- 
kommenheit  ab.   Ans  der  Uberweltlichen  all- 
gemeinen  Seele  entspringen  die  Einzelseelen; 
obwohl  die  Thierseclen  mit  Vernunft  begabt 
sind,  so  sind  sie  doch  der  Art  nach  von  den 
menschlichen  Seelen  verschieden,  wesshalb 
sich  auch  die  Wanderung  der  Menschenseele 
nach  dem  Tode  nur  auf  Menschenleiber  be- 
schrSnkt    Die  Seele  ist  in  ihrem  Dasein 
nicht  an  den  Kflrper  gebnnden  und  auch  im 
KSrper  nicht  auf  rftumliche  Weise,  sondern 
fiberall  ganz  gegenwfirtig.    Die  Seele  hat 
ursprilnglich  die  Gedankenkeime  (Ideen)  aller 
Dinge  in  sich,  nnd  sobald  sie  von  aussen 
.  angeregt  wird,  diesen  gemass  zu  wirken,  so 
entsteht  sinnliche  Wahrnehmung;  erhilt  sie 
dagegen  diesc  Anregung  durch  Einkehr  in 
sich  selbst,  so  entsteht  unter  Einwirknng  des 
„NAsu   oder   des  gOttlichen  Lichtes  das 
Denken.   Auch  in  scheinbar  leidenden  Zu- 
stiinden  verhalt  sich  die  Seele  thfttig.  und 
nur  der  K  or  per  leidet.   Nicht  im  Leibe  als 
solchem  liegt  die  Schuld  des  Bosen,  sondern 
in  der  auf  das  Niedere  gerichteten  Begierde 
der  Seele.    Die  Seele  selbst  ist  nicht  aus 
Theilen  zusammengesetzt,  sondern  nur  ver- 
schicdenartige  Thatigkeiten  gehen  aus  ihrem 
cinheitlichen  Wescn  hervor.   Je  mehr  sich 
die  Seele  der  sinnlichen  Lust  zuwendct,  um 
so  mehr  verfinstert  sich  der  Sinn  far  das 
Gottliche.   Es  vi it  daher  um  Lossagung  der 
Seele  von  den  Banden  ihres  Leibes.  Die 
hdbere  Tugend  istdarum  wesentlich  Heinigung. 
Die  politischen  Tugenden,  als  die  Tugenden 
des  gewdhnlichen  Lebens,  bezwecken  bios 
die  Mftssigung  der  Leidenschaft  nnd  sind 
bios  eine  Vorbereitung  far  die  reinigenden 


I  Tugenden  der  Seele,  welche  auf  die  Abl5song 
voin  Irdischen  gehen  und  sich  in  der  Apathie 
vollenden.  Nnnmehr  ist  die  Seele  erst  im 
Stande,  auf  dem  Wege  vernflnftiger  Be- 
trachtung  sich  zu  ihrer  Ursache,  dem  gfitt- 
lichen  Nf;s  hinzuwenden.  Die  mystische 
Vereinigung  mit  diesem  oder  die  Tugend  des 
Ntts  selbst,  ist  die  hochste  Stufe.  Das  wahre 
Tugendstreben  (die  Askese)  ist  darum  Ent- 
haltung  von  jeder  sinnlichen  Aufregung  und 
von  jedem  sinnlichen  Genusse.  ja  selbst  von 
thieriacher  Nahrung,  weil  durch  Fleiach- 
speisen  die  sinnlichen  Triebe  gereizt  nnd 
gekr&ftigt  werden.  Die  Gottheit  bedarf 
keines  Andern,  der  Weise  bedarf  nur  der 
Gottheit;  seine  Seele  ist  der  wahre  Tempel 
Gottes.  Nicht  lange  Gebete  und  Opfer, 
sondern  ein  reincs  Leben  verlangt  die  Gott- 
heit. Dagegen  haben  Weissagungen,  Magic 
und  theurgische  Ktlnste  nnd  Weihungen  nur 
untergeordnete  Bedeutung  fflr  den  geistigen 
Theil  unsers  Wcsens. 

N.  Bouillct,  Porphjrro,  son  rdle  dniu  l'.-Vcle 
n^oplatonicienne.  1864. 

G.  Wolf!,  iiber  hie  Leben  des  Porphyr  und  die 
Abfassungsxeit  seiner  8chriften  (in  der  Aus- 
gabo  der  Schrifl  Porphyr's  „de  philusophia 
ex  oraculis  haurienda  librortun  reliquiae,  185B, 
8.  7-37). 

Porretanus,  siehe  Gilbert  de  la 
Porrce. 

1'oM'id An ios  aus  Alexandrien  wird  unter 
denunmittelbarenSchulern  deaStoikers  Zenfin 
genannt. 

Poseidonios  ans  Apanea  (in  Syrien) 
wird  ein  Schiller  des  Stoikers  Panaitios  ge- 
nannt und  lehrte  w&hrend  der  ersten  Halfte 
des  letzten  vorchristlichen  Jahrhunderts  in 
Rhodos,  wo  er  das  BUrgerrecht  erhielt  und 
dffentliche  Acmter  bekleidete.  Desshalb  heisst 
er  gewdhnlich  geradezu  der  Rhodier.  Seine 
gewandte  und  rhetorische  Darstellung  der 
stoischen  Lehre  gewann  ihm  zahlreichc  Schfller, 
und  sein  Ruf  zog  viele  vornehme  ROmer  su 
ihm  nach  Rhodos,  und  zur  Zeit  des  Seneca 
gait  er  als  cincr  der  ersten  stoischen  Ge- 
w&hrsmilnner.  Die  Bruchstttcke ,  die  von 
seinen  zahlrcichen  nnd  zum  Theil  umfang- 
reichen  Schriften  erhalten  sind.  zeigen  ihn 
zwar  an  Gelehrsamkeit  scinem  Lehrer  Panaitios 
Uberlegen,  dagegen  an  freiem  kritischen  Geist 
hinter  demsclbem  zurtlckatehend,  da  er  die 
abcrglfiubischen  Lehren  der  Schule  von  den 
D&monen  und  tlber  die  Mantik  vertheidigtc. 
Auch  ihm  tid  der  Schwerpunkt  der  Philo- 
sophic in  die  Ethik,  bei  deren  psychologischer 
BegrUndung  er  mit  Platon  einen  ursprllng- 
lichen  Gcgensatz  der  im  Mcnschen  wirkenden 
Krflfte,  des  hdheren  (Muthes)  und  niedern 
Begehrungsvermdgens  annehmen  bu  mOssen 
glaubte,  welche  gegenQber  der  reinen  Ver- 
nunft von  den  leiblichen  Zustftnden  abh&ngig 
wftren.  Gerade  von  dieser  Auffaasung  des 
Verhaltnisses  der  Aflfecte  hoffi  er  fUr  das 
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sittliche  Verhalten  des  Menschen  den  Vor- 
theil,  ilass  er  den  Unterschied  des  GOttlichen 
und  VernUnftigen  in  uns  vom  Unverntlnftigen 
nnd  Thierischen  erkenne  und  nur  der  innern 
gdttlichen  Stimme,  nicht  aber  den  unvernflnf- 
tigen  Trieben  folge.  In  Bezug  auf  den 
eigentlichen  Inhalt  der  Ethik  blieb  indessen 
Puseidonius  den  Ueberlieferungen  seiner 
Schule  getren. 

PotamAii  iebtc  in  der  letzten  Halfte  des 
zweiten  und  zu  Anfang  des  dritten  Jahr- 
hunderts  in  Alexandria  und  wollte  in  der 
Logik,  Physik  und  Etbik  dnrcb  Vereinigung 
der  platonischen,  peripatetiscben  und  stoiscben 
Auffassungen  einc  sogenannte  eklektiscbe 
Scbule  grtlndcn.  Nach  dem  Bericbte  des 
Diogenes  von  Laertt  unterschied  er  in  seiner 
philosophischen  Elementarlebre  zwei  Merk- 
male  der  Wahrheit,  namlich  ein  solches,  von 
welchem  das  Urtheil  geschehe,  und  ein  solcbes, 
dnrcb  welcbes  das  Urtheil  geschehe.  Jenes 
sei  das  in  der  Seele  Herrschende,  das  Andere 
die  genaue  Wahrnehmung  des  Gegenstandes. 
Weiterbin  nahm  er  vier  Prinzipien  der  Dinge 
an,  zuerst  ein  materiales,  woraus  die  Dinge 
hervorgehen,  sodann  ein  wirkendes,  durch 
welches  siebedingt  sind,  dritteseinquahtatives, 
durch  welches  die  Beschaffenheit  der  Dinge 
bestimmt  wcrde,  und  endlich  ein  raumlicbes 
oder  den  Ort  der  Dinge.  Fur  den  Zwcck 
des  roenschlichcn  Strebens  und  das  hdchste 
Gut  erklart  er  ein  tnit  den  natllrlichcn  und 
aussern  Gfltern  des  Lebens  im  Einklang 
stehendes  vollkommcnes  Leben. 

Pouilly,  Louis  Jean  Levesque  de, 
war  1C91  zu  Rbcims  geboren,  frUhzeitig 
mathematiscb  gebildet  und  mit  Newton's 
Prinzipien  der  Naturphilosophie  vertraut  ge- 
worden,  wandte  sicb  dann  zur  Philosophic 
und  wurde  durch  seine  mathematisch-physika- 
lische  Abhandlungen  MitgUed  der  Pariser 
Akadcmie.  Zur  Hcrstellung  seiner  von  an- 
gestrcngten  Studien  angegrinenen  Gcsundheit 
machtc  er  cine  Rcisc  in  das  sudliche  Frank- 
reich  und  von  dort  nach  England,  wo  er 
ausser  Newton  auch  den  freidenkenden  Lord 
Bolingbrocke  kennen  lernte.  Nach  seiner 
ROckkehr  t rat  er  an  die  Spitze  der  Offent- 
lichen  Vcrwaltnng  in  Rheims  und  verflffent- 
licbte  einen  „ Brief  an  Lord  Bolingbrocke*4 
(1730),  den  er  spater  in  erweitcrter  Gestalt 
unter  dem  Titef  „The"orie  des  sentiments 
agreables"  (1747)  wieder  erscheinen  liess, 
indem  er  Jar  in  eine  Thcorie  des  innern 
Sinnes  anfstellte,  welche  nachher  von  den 
schottischen  Philosophen  wieder  aufgenommen 
wurde. 

Praxiptian&i,  wird  als  ein  SchtlleT 
und  Freund  des  Aristoteles  -  SchUlers  Theo- 
phrastos  genannt 

Praylos  aus  Troas  wird  als  cin  Schiller 
des  Skeptikers  Tiraon  aus  Phlifts  genannt 
und  soil  durch  fabjche  Anklage  wegen  Ver- 


ratherei  unschuldig  die  Todesstrafe  mit  grosser 
Standhafti^keit  erdnblet  haben. 

Preiiiigcii^s  aus  Mytilene  wird  als 
Peripatetiker  aus  der  Zeit  des  Kaisers  Marcus 
Aurelius  (Antoninus  Pbilosophus)  in  der 
zweiten  U&lfte  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunderts  genannt. 

Premontvnl  hiess  eigentlich  Le  Guay, 
Andre  Pierre,  und  war  171G  zu  Cliarenton 
geboren,  batte  wider  seine  Neigung  Theo- 
logie  oder  Jurisprudenz  studircn  sollen  und 
deshalb  das  vaterliche  Haus  verlassen,  in 
Paris  unter   dem   angenommenen  Namcn 
Pre'montval  sich  im  Verborgenen  auf- 
gehaltcn,  urn  Matbematik  und  Naturwissen- 
schaften  zu  studiren.    Von  seinem  Vater 
enterbt  und  Schulden  halber  verfolgt,  floh 
er  im  Jahr  1743  mit  einer  als  Jockey  ver- 
kleideten  Schtllerin,  die  nachher  seine  Frau 
wurde,  nach  Genf,  wurde  in  Basel  Protestant 
trieb  sich  einige  Jahre  in  Deutscbland  und 
Holland  berum  und  kam  1752  nach  Berlin, 
wo  seine  geistreiche  und  vielseitig  gebildete 
Frau  Vorleserin  bei  der  Gemalilin  des  Prinzen 
Heinrich  wurde,  wahrend  er  selbst  durch  die 
UnterstUtzung  des  Prinzen  eine  Erziehungs- 
anstalt  grdndete  und  einen  Plate  in  der 
Akademie  der  Wissenschaften  erhielt.  Er 
starb  1764  in  Berlin.   Seine  „Pense"es  sur 
la  liberie"  (1760)  sind  gegen  die  Leibniz- 
Wolff'sche  Schule  gerichtet   Darauf  folgte 
die  Schrift  „Du  hazard  sous  I' empire  de  la 
providence"   (1754),   dann    „Le  Diogene 
d  Member t  ou  Diogene  ddcenl;  pensees  libres 
sur  I'homme  el  sur  les  principaux  objects 
des  connaissances  de  Ihomme"  (1755)  in 
zwei  Banden  und  eine  Sammlung  seiner  in 
der  Akadcmie  gelesenen  Abhandlungen  unter 
dem  Titel  „  Vues  philosophif/ues"  (1756)  in 
■zwei  Banden.   Neben  seiner  philosophischen 
Polemik  befasste  er  sicb  in  aicsen  Schriften 
auch  mit  Beweisen  ftlr  das  Dasein  Gottes  nnd 
die  Selbstandigkeit  der  Individuen,  sowie 
mit  dem  Versuche,  das  Verhaltniss  zwischen 
Seele  und  Leib  „  psychokratiscb  **,  wie  er  es 
nannte,  darzuthun,  wodurch  die  Lehren  vom 
physischen  Einfluss,  von  den  gelegentlichen 
Ursachcn  und  von  der  vorhcrbegrUndeten 
Harmonie  beseitigt  weTden  sollten,  und  end- 
lich mit  der  Aufgabe,  fdr  die  Metaphysik 
ein  Register  unveranderlicher  urspriinglicher 
Begriffe  (Kategorientafel)  aufzustellen ,  wo- 
dnrcb  er  sich  den  Anspruch  auf  den  Namen 
eines  Kopernikus  in  der  PhiloBophie  erwoTben 
zu  haben  glaubte. 

Provost,  Pierre,  war  1751  in  Genf 
geboren,  batte  neben  Theologie  und  Juris- 
prudenz auch  Literatur  und  Naturwissen- 
schaften  studirt,  war  dann  Hauslehrer  in 
Holland  geworden  zu  der  Zeit,  als  Hemster- 
buys  seine  ersten  Schriften  veroffentlicbte. 
Nachdem  er  sich  einige  Zeit  in  England  und 
Frankreich  aufgehalten  hatte,  wurde  er  durch 
eine  franzdsische  Ueberseteung  des  Euripides 
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(1770)  dem  gTossen  Konig  Friedrich  II.  be- 
kanut,  welcher  ihm  nach  dem  Tode  Sulzer's 
eincn  Platz  in  der  Berliner  Akademie  und 
eine  Lehrstelle  an  der  Militarakademie  an- 
bot.  Obwohl  aich  Prevost  in  Berlin  rait  dem 
Matheraatiker  Lagrange  nnd  dem  Philosophen 
Merian  befreundet  hatte,  nahm  er  doch  1784 
eine  Professur  der  Literatnr  in  Genf  an,  die 
er  1793  mit  einer  Professur  der  Philosophie 
vertauschte.  Seit  1810  trug  er  anch  all- 
gemcine  Physik  vor  und  starb  1839  in  Genf. 
Ausser  seiner  Uebersctzung  der  moralphilo- 
sophiscben  Versucbe  von  Adam  Smith  in's 
Franzftsischc ,  berflhrcn  das  pbilosophische 
Gebiet  noch  folgeude  Scbriften  von  Provost  t 
Sur  1' influence  des  signes  relalivement  a  la 
formation  des  idees  (1800),  Quelques  remar- 
(fues  sur  I'dme  hwnaine  (1802 j,  Kssais  de 
philosophie  (1804),  in  zwei  Banden,  denen 
er  hauptsiichlich  seinen  philosophischen  Ruf 
vcrdanbt.  Der  crste  Band  giebt  eine  Analyse 
der  menscblichen  Geisteskr&fte ,  der  zweite 
bandelt  unter  dem  Titel  „Logiaueu  von  der 
Wabrheit  und  ibren  Merkmalcn,  von  der 
Metbode,  vom  Irrtbum  und  deT  Bcseitigung 
desselben.  Sein  Hauptvcrdienst  bestebt  darin, 
die  Metbode  der  Beobachtung  auf  die  Er- 
forscbung  des  mcnschlichen  Geisteslebens  an- 
gewandt  zu  baben.  In  der  neuern  Philo- 
sopbie untcrscbeidet  er  die  franzdsische, 
schottisehe  und  deutsche  Schule.  Die  schot- 
tiscbe  Schule  und  namentlich  Dugald  Stewart 
hat  seine  lebhafte  Sympathic,  nur  spricht  er 
den  Tadel  aus,  dass  die  Vertreter  dieser 
schottischen  Philosophie  die  Logik  vernach- 
Ikssigt  hMttcn.  In  der  franzosischen  tadelt 
er  an  Descartes  und  Malebranche  die  Ver- 
bindung  der  metaphyaischen  Methode  mit 
einer  falschen  Physik  und  bei  den  Anhangcrn 
Condillac'a  den  einseitigen  Sensnalismus  und 
giebt  seinen  Landamanne  Charles  Bonnet  in 
der  Psychologie  den  Vorzug.  Die  Lehre 
Kant's  dagegen  schien  dem  Genfcr  Philo- 
sophen vom  Jahr  1804  wenig  geeignet,  sich 
in  Europa  Geltung  zu  verscnaffen. 

Price,  Richard,  war  1723  zu  Tynton 
geboren,  hatte  sich  frflh  mit  matheraatischen 
Studien  beschaftigt,  dann  Theologie  stndirt 
nnd  eine  Stelle  als  Dissidcntcnpredigcr  an- 
genommen.  Spfttcr  widmetc  er  sich  vorzngs- 
weise  politischer  Th&tigkeit  und  verOffent- 
lichte  eine  Menge  nationaldkonomischer  Scbrif- 
ten und  verfolgtemit  jugendlicher  Begeisterung 
die  ersten  Triumphe  der  franzosischen  Re- 
volution. Er  starb  im  Jahr  1791.  Seine 
erstc  die  Philosophie  bertlhrende  Schrift 
crschien  unter  dem  Titel:  „A  review  of 
the  principal  attest  ions  and  difficulties  in 
morals,  particulary  those  respecting  the 
origin  of  our  ideas  of  virtue,  its  nature, 
relation  to  the  deity,  obligation,  subject,  matter 
and  sanctions"  (1758  >.  Die  Begrifle  des  Guten 
und  Bdsen  sind  von  denen  des  Angenehmen 
nnd  Unangenehmen  wohl  zu  unterscheiden. 


Nicht  im  GefUhl  liegt  der  Unterschied  des 
Sittlichen  und  L'nsittlichen,  sondern  die  sitt- 
lichen  Grundbegrific  bezeichnen  die  einfache 
und  unver&nderliche  innere  Natur  der  Hand- 
lungeu,  und  ihr  Ursprung  liegt  darum  im 
Verstande  {understanding),  als  der  allge- 
meinen  Quelle  der  ursprUnglichen  und  ein- 
fachen  Ideen  tiberhaupt,  welcher  jedoch  bei 
der  Unterscheidung  des  Gaten  und  Bdsen 
durch  die  der  Selbstliebo  und  dem  Wohl- 
wollen  untergeordneten  Neigungen  unter- 
statzt  wird.  Aus  Vcranlaasung  von  Priest- 
ley's „  Untersuchungen  fiber  den  menscb- 
lichen Gei8t"  veriiffentlichte  Price  seine 
„  Letters  on  materialism  and  philosophical 
necessity" ,  worin  der  Standpunkt  von  John 
Locke  und  seiner  Nachfolger,  Uberbaupt  der 
Emnirismus  und  Scnsunlismus  der  englischen 
Philosophie  bekftmpft  und  darauf  hingewiesen 
wird,  dass  keineswegs  alle  menschliche  Er- 
kenntni38  aus  der  Sinneawahrnehmung  nnd 
Er  fab  rung  hervorgehe,  dass  vielmehr  der 
Verstand  eine  wcsentlicn  von  der  Sinnlichkcit 
verschiedene  und  selbstflndige  Quelle  von 
Vorstcllungen  und  Erkcnntnisaen  (als  z.  B. 
Raum  und  Zeit  und  Ursache)  sei,  dass  es 
endlich  auch  einen  besondern  moralischen 
Sinn  (den  Hntcheson  gelehrt  hatte)  nicht 
gebe,  sondern  die  sittlichen  Grundsfttze  und 
Grundbcgriffe  aus  dem  Verstand  entspringen 
und  darum  auch  die  Sittlichkeit  von  der 
GlUckseligkeit,  dem  Ziele  des  sinnlichen 
Triebes,  wesentlich  verschieden  sei. 

Prieriaa,  siehe  Mazolinus,  Silvester. 

PrieHtley ,  J  o  s  e  p  h ,  war  1733  zu  Field- 
head  bei  Leeds  (in  Yorkshire'*  geboren,  hatte 
auf  der  calvinistischcn  Akademie  zu  Daventry 
seine  Studien  gemacht  und  war  seit  1755 
als  Prcdiger  und  Lehrer  bei  verschiedenen 
Dissentergcmcinden  thfttig,  betheiligte  sich 
lebhaft  mit  der  Feder  an  theologischcn 
Streitigkeitcn,  machte  daneben  einige  Ent- 
deckungen  in  der  Physik  und  Chemie  (Ent- 
deckung  des  SauerstoiTs)  nnd  verdffentlichte 
17G7  eine  Geschichte  der  Elcktricitat,  wodurch 
er  die  Aufmerksamkeit  der  Gclehrten  auf  sich 
zog  und  Mitglied  der  Royal  Society  in  London 
wurdc.  Nachdem  er  1774  mit  seinem  Frennd 
und  GOnner,  dem  Grafen  Shelburne,  spfitern 
Marquis  Landadown,  der  ihn  als  seinen  Biblio- 
thekar  angeatellt  hatte,  den  Continent  bcreist 
hatte,  zog  er  aich  nach  Birmingham  zurtlck, 
wo  er  Prcdiger  der  Dissidenten  wurdc ,  sich 
cin  llaus  kauftc  und  seinen  Studien  und 
literarischen  Arbeitcn  lebtc.  Im  Jahre  1791 
verlor  er  durch  einen  ausgebrochenen  Brand 
sein  Haus  mit  seinen  Bflchern,  Ilandschriften 
und  Apparaten  nnd  rettete  kaum  das  nackto 
Leben.  Eine  Anstellung,  die  er  darauf  in 
London  erhalten  hatte,  ward  ihm  dnrch 
Anfeindungen  wegen  seiner  religidsen  phijo- 
sophischen  und  politischen  Anschauungen  so 
verleidet,  dass  er  1794  naoti  Nordamerika 
auawanderte ,  wo  er  sich  zuerat  in  Nort- 
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humberland  in  Pennsilvanien ,  dann  zu  Phila- 
delphia aufhielt  und  1804  starb.  Seine  ge- 
drnckten  Werke  umfasscn  etwa  siebenzig 
Bande.  Von  seinen  theologischen ,  politischen 
und  naturwissenschaftlichen  Schriften  abge- 
sehen,  sind  von  ihm  folgende,  die  Philosophic 
bertthrendc  Arbeiten  zn  erwiihnen.  In  der 
Schrift  „An  examination  of  Dr.  Reid's  in- 
quiry into  the  human  mind,  Dr.  Beanie's 
essay  on  the  nature  and  immutability  of 
truth,  and  Dr.  Oswald's  appeal  to  common 
sense  (1771)  bestreitet  Priestley  die  auf  dem 
Titel  genannten  schottischcn  (jegner  Hume's 
und  sucht  deren  Bemfnng  auf  die  Grund- 
satze  des  geraeinen  Menschenverstandes  oder 
Gemeinsinnes  als  ungenilgend  darznstellen. 
Darum  aber  war  er  doch  mit  Hume  selber 
nicht  in  alien  Punkten  einverstanden  und  be- 
stritt  denselben  in  dem  zweibandigen  Werke: 
„  Letters  to  a  philosophical  unbeliever,  con- 
taining an  examination  of  the  principal  ob- 
jections to  the  doctrines  of  natural  religion 
and  especially  those  contained  in  the  wri- 
tings of  Mr.  Hume"  (1780),  welches  in 
deutscher  Uebersetzung  unter  dem  Titel  er- 
schien:  „ Joseph  Priestley's  Briefe  an  einen 

Ehilosophischen  Zweifler,  in  Beziehung  auf 
[ume's  Gcsprache,  das  System  der  Natur 
undahnliche  Schriften"  (1782).  Dazu  kamen 
noch  „  Additional  letters"  (1781  — 1787)  und 
„  A  continuation  of  the  letters"  (1794).  Die 
Tendenz  diescr  Briefe  ist  die  Lauterung  der 
Keligion  vom  Aberglauben ,  um  die  dersclben 
entfremdetcn  Gemdther  wieder  zu  gewinnen. 
Hier  sowohl,  wie  in  den  Schriften  „Geschichte 
der  Verfalschnngcn  des  Christenthums  "  (1785) 
und  ,,Anleitung  znr  Religion  nach  Vernunft 
und  Schrift"  zeigt  sich  Priestley  als  uner- 
schrockener  und  eifriger  Vorkampfer  dps 
tlicologiechen  Rationalism  us.  Die  von  ihm 
bereits  in  seiner  ersten,  gegen  die  schottischen 
Philosophen  gcrichteten  Schrift  (1774)  ge- 
ausserten  „materialistischen"  Anschanungcn 
wurdenweiterentwickeltinfolgendenWerken : 
„  Daniel  Hartley's  theory  of  human  mind, 
with  essays  relating  to  the  subject  of  it" 
(1775),  welches  ein  Anszng  aus  der  psycho- 
logischen  Partie  von  Hartley's  „  Observations 
on  man"  ist.  Daran  schliessen  sich  die 
„  Dispositions  relating  to  matter  and  spirit" 
(1777)  an,  worin  zngleich  ein  geschichtlicher 
Ueberblick  liber  die  Lehren  vom  Ursprung 
der  Seele  und  von  der  Natur  der  Materie 
gegeben  wird.  Auch  der  zwischen  Dr.  Price 
und  Dr.  Priestley  gefUhrte  Briefwechsel 
wurdc  vcrofTentlicht  unter  dem  Titel:  „  Free 
discussion  of  the  doctrines  of  materialism 
and  philosophical  necessity"  (1778). 

J.  Carry,  the  life  of  Josef  Priestley,  with  cri- 
tical observations  on  his  works  and  extracts 
from  his  writings.  1804. 

PriHkinnoH  ans  Lydien  gehOrte  zu  den- 
jenigen  Neuplatonikcrn,  welchc  nach  dem 
Schlusae  der  Philosophcnschule  in  Athen 


(529  nach  Chr.  G.)  mit  Damaskios  nach 
Persien  auswanderten.  Seine  crlfinternde 
Uebersetznng  der  Schrift  des  Theophrastos 
tiber  die  Empfindung  ist  noch  erhalten; 
ebenso  in  lateiniacher  Uebersetzung  ein  Bruch- 
sttick  „Auflosung  von  Zweifeln  des  Pcrser- 
konijrs  Chosrofis. 

Priskos ,  ein  Thesprotier  oder  Molosscr 
(aus  Epirus),  wird  als  ein  hervorragender 
SchUler  des  Kappadokiers  Aidesios  aus  der 
Schule  des  Jamblichos  genannt,  als  welcher 
er  die  Lehren  der  Schule  treu  bewahrtc, 
dabci  sich  dem  mystiscben  und  theurgischen 
Aberglauben  der  neuplatonischenTheosophen 
zuneigte.  Spftter  lebte  er  eine  Zeit  lang  am 
Hofe  des  Kaisers  Julian  und  starb  zur  Zeit 
der  Verwll8tung  Griechenlands  durch  die 
Gothen  (396  —  398  n.  Clir.) 

Prodikos  aus  Jul  is  auf  der  damals  unter 
athenischer  Herrschaft  stehenden  Insel  Keos, 
wird  von  Platon  und  dem  Komftdiendichter 
Aristophanes  mit  Achtung  genannt  nnd  war 
ein  alterer  Zeitgenosse  des  Sokrates,  der 
sich  selbst  einen  Schiller  des  Prodikos  nennt. 
Als  einer  der  bekanntesten  und  am  Mcistcn 
genannten  griechischen  Sophisten,  bereitete 
Prodikos  durch  seine  offentlieh  gchaltcncn 
Sittenvortrftge  ebenso,  wie  durch  seine  Unter- 
scheidung  sinnverwandtcr  W8rter  (Syno- 
nymen),  die  logischen  und  ethischen  Be- 
strebungen  des  Sokrates  vor.  Im  Wesent- 
lichen  jedoch  geht  er  tlber  den  Standpunkt 
dor  flltern  Sophisten  Protagoras  nnd  Gor- 
gias  nicht  hinaus.  Kr  nanntc  die  Dank- 
barkeit  die  Mutter  der  Religion  und  des 
Gdtterglaubens  und  mcinte,  die  mcistcn  noch 
ungebildeten  Sterblichen  hatten  namlich  alien 
Gcgenstanden,  die  ihnen  grossen  Nutzen  gc- 
bracht,  ausserordentliche  verborgene  Kraftc 
zugeschrieben  und  batten  demgemass  Sonne 
und  Mond,  Quellen  und  Flflsse,  ja  sogar 
Brot  und  Wein,  Wasser  und  Erdc  unter 
dem  Namen  von  Demcter  und  Dionysos, 
Poseidon  und  Hephaistos  angebetet.  Mit 
dem  Tode  nahm  es  Prodikos  sehr  leicht; 
er  crklartc  ihn  fflr  wtlnschenswerth,  um  den 
Uebeln  des  Lebens  zu  entgehen,  und  sail 
die  Furcht  vor  dem  Tode  fflr  tlberfltlssig 
an,  da  er  weder  die  Lebcnden,  noch  die 
Todten  treffen  kOnne;  die  Lebenden  nicht, 
denn  solange  wir  leben,  sei  der  Tod  noch 
nicht  da;  die  Todten  ebensowenig.  da  die- 
selben  nicht  mehr  leiden  konnen,  weil  sie  nicht 
mehr  sind.  Berflhmt  ist  im  Altcrthnmc  eine 
allegorische  Dichtung  des  Prodikos  unter  dem 
Titel  „H6rai"  (die  Horen  oder  Zeitcn)  gewesen, 
welche  Xenophon  in  seinen  Memorabilien 
des  Sokrates  nachgebildet  hat.  Es  war  darin 
Herkules  am  Scheidewege  daTgestellt.  Als 
der  junge  Herakles  (so  erzflhlt  Xenophon) 
sich  dem  entschcidenden  Alter  nftherte,  in 
welchem  Jftnglinge  zu  vemthen  nflegen,  ob 
sie  den  Wcg  der  Tiigend  oder  des  Lasters 
bctreten  wollen,  begab  er  sich  cinstmals  an 
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einen  einsamen  Ort,  urn  dartlbcr  nachzu-  I 
denken,  welchen  von  beiden  Wegen  er  zu 
wahlen  babe.  In  dicsem  Zustande  von  Un- 
gewissheit  erschiencn  ihm  zwei  wciblicbe 
Gestalten.  Die  Eine  eilte  ihrer  Begleiterin 
voraus  und  trug  sich  ihm  roit  einschmeichelnder 
Rede  zur  Freundin  und  Geffihrtin  an.  Sie 
verhiess  ihm,  dasa  auf  dem  leichten  und 
sanften  Pfadc,  den  sie  ihn  fuhren  wolle, 
keine  Lust  von  ihm  ungekostet  bleiben  solle. 
Ohne  Anstrengung  una  Mtlhe,  ohne  Krieg 
und  Kampf  solle  er  dasjenige  geniessen,  was 
Andere  erworben,  und  sich  alles  dessen  be- 
machtigen,  was  seinem  Vergntlgen  und  Vor- 
theil  dienen  konne.  Auf  des  Jtlnglings  Frage 
an  das  Weib,  welchen  Namen  sie  ftlhre, 
sprach  dieaelbe :  Meine  Freunde  nenncn  mich 
GlUckseligkeit;  die  mich  aber  hassen,  legen 
mir  verlaumderisch  den  Namen  des  Lasters 
bei.  Wahrend  dieser  Unterredung  trat  die 
andere  weibliche  Gestalt  mit  Bescheidenheit 
zu  dem  Jangling  nalier  heran.  Ich  kenne 
deine  Eltern  (sprach  sie  zu  ihm)  und  babe 
deine  Natur  und  Anlagen  erforscht.  Ich 
schftpfe  daraus  die  HofFnung,  dass  du  viele 
tdchtige  und  grosse  Thaten  vollenden  wirst, 
wenn  du  meinen  Weg  betrittst.  Von  A I  Inn 
freilich,  was  wahrhaft  gut  und  schdn  ist, 
gebcn  die  Unsterblichen  dem  Menschen  Nichts 
ohne  Millie  und  Arbeit.  Ilier  fiel  nun,  wic 
Prodikos  erzahlte,  das  Laster  der  Tugend  in 
die  Rede  und  sprach  zu  Herakles:  Du  hdrst, 
mein  lieber  Jtlngling,  welchem  rauhen  una 
langsamen  Weg  dich  dieses  Weib  ftihren 
will,  wahrend  ich  dich  auf  cinem  leichten 
und  kurzen  Wege  zur  GlUckseligkeit  hin- 
bringen  will.  Was  kannst  du.  Elende  (fuhr 
daranf  die  Tugend  fort)  fUr  Gtlter  erringen 
oder  fllr  Vergnflgungeu  besitzen,  da  du  Nichts 
von  demjenigen  thun  willst,  wodurch  sie 
allein  erworben  werden?  Du  erwartest  nicht 
einmal  die  sich  regende  Lust,  sondern  ehe 
noch  das  Verlangen  da  ist,  ilberfttllst  du 
dich  mit  Freuden,  die  deine  Natur  nicht  ver- 
langte,  und  zwingst  ihr  Stissigkeiten  auf,  die 
nicht  angenehmen  Reiz,  sondern  Ekel  and 
Widerwillen  hervorbringen.  Ungeachtet  du 
eine  Unsterbliche  bist,  habeu  dioh  doch  die 
Gutter  ansgeworfen,  und  du  wirst  von  guten 
Menschen  gehasst,  da  du  niemals  das  SchOnste 
unter  alien  Schauspielen,  eigne  gute  Thaten 
gesehen  hast;  denn  alle  deine  Verehrer  eilen 
schnell  tlber  die  von  ihnen  erreichten  Jahre 
und  fiber  die  Freuden  der  Jugend  hin  und 
gehen,  ehe  sie  sich's  versehen,  in's  traurige 
beschwerliche  Alter  tlber.  Ich  dagegen  bin 
eine  Gesellschafterin  der  Getter  und  Be- 
gleiterin, ja  selbst  Freundin  guter  Menschen. 
Gdtter  und  Menschen  schfttzen  mich;  den 
KUnstlern  bin  ich  eine  erwtlnschte  Gehlllfin, 
den  Hausvatern  eine  treue  Huterin,  den 
Hausgenos8en  eine  gtitige  Gebieterin.  Im 
Frieden  bin  ich  eine  ntitzliche  Theilnehmerin 
an  Geschafteu,  im  Krieg  eine  zuveriasaige 


Mitkampferin  und  in  der  Freundschaft  die 
beste  GenosHin.  Und  wenn  ihre  letzte  Stunde 
herannaht,  so  sinken  meine  Freunde  nicht 
ruhmlos  in  das  finstre  Grab,  sondern  bltthen 
im  dankbaren  Andenken  aller  nachfolgenden 
Geschlecbter  und  leben  ewig  in  den  Gesingen 
der  Nachwelt  fort.  Alles  dies,  o  Herkulea, 
kannst  du  erlangen,  wenn  da  meinen  Geboten 
folgst.  —  Auf  diese  Weise  schilderte  also 
Prodikos  in  einer  seiner  wohlausgearbeiteten, 
glanzenden  Prunkreden,  womit  er  gleich  den 
andern  griechischen  Sophisten  die  griechischen 
Stadte  aurchzog,  die  Art,  wie  die  Tugend 
den  jungen  Herkules  zum  Gaten  gebildet 
babe.  Auch  Prodikos  erwarb  sich  damit, 
gleich  andern  Sophisten,  Reichthom  und 
Bewunderung.  Uebrigens  wird  von  Sp&tern 
erzahlt,  dieser  Lehrer  des  Sokrates  habe 
ausscr  der  Liebe  zum  Gelde  auch  der  Wollust 
gefrdhnt  nnd  sein  Leben  habe  den  schdnen 
Reden  nicht  entsprochen,  die  er  sum  Preise 
der  Tugend  hielt. 

Proklos  hiessen  zwei  a  us  Mallos  in 
Kilikien  gebtlrtige  Stoiker,  welche  im  eraten 
Jahrhundert  der  rdmischen  Kaiserzeit  lebten. 
Der  bertthmteste  Triiger  dieses  Namens, 
welcher  im  Lateinischen  Proculns  lautete, 
war  der  Neuplatoniker  des  filnften  christ- 
lichen  Jahrhunderts. 

Proklos  ( P  r  o  c  u  1  u  s) ,  dessen  Vater  aus 
Lykien  stammte,  war  410  in  Byzanz  (Con- 
stantino pel  ■  geboren,  aber  zu  Xanthos  in 
Lykien,  dem  Woknorte  seiner  Eltern  erzogen 
und  desshalb  hfiuiig  nder  Lykier4*  genannt 
Der  Vater  Patricias  war  Sachwalter  und  die 
Mutter  hiess  Marcella.  Er  genoss  von  Seiten 
der  angesehenen  und  wohUiabenden  Eltern 
eine  sorgfaltige  Erziehung,  stndirte  zaerat  in 
seiner  Hcimath  Grammatik,  dann  in  Alexan- 
drien  ausscr  der  Rhetorik  auch  Mathematik 
bei  Heron  und  den  Aristoteles  unter  Anleitung 
des  Peripatetikers  Olympiodoros.  Darauf 
begab  er  sich  nach  Athen,  den  damaligen 
Hauptsitz  der  Philosopbie.  wo  er  die  Neu- 
platoniker Plutarchos  .una  Syrianos  hdrte. 
LetzteTer  nahm  ihn  in  sein  Hans  auf  und 
hatte  bis  zu  seinem  Tode  an  Proklus  einen 
tren  ergebnen  Jiinger,  der  sich  bald  eben- 
soschr  durch  Gelehrsamkeit ,  wie  durch 
Frdmmigkeit  und  strengen  Lebenswandel 
auszeichnete.  Nach  dem  Tode  des  Syrianos 
(urn's  Jahr  450)  wurde  er  dessen  Nachfolger 
im  Lehr-  und  Vorsteheramte  der  platonischen 
Schule  zu  Athen  und  hiess  darum  bei  sp&tern 
Neuplatonikern  geradezu  nDiadocnos" 
(Nachfolger).  In  dieser  seiner  Stellung  wurde 
er  im  dritten  Viertel  des  ftlnften  Jahrhunderts 
cine  machtige  Stlltze  des  Heidenthums  und 
ein  gefahrlicher  Gegner  des  damala  langst 
zu  einer  Macht  im  rdmischen  Reich  ge- 
wordenen  Christenthums.  Seine  zweiund- 
zwanzig  gegen  die  Christaaner  gerichteten 
und  die  Weltschopfung  betreffenden  8atze  hat 
ein  SchUler  des  Proklosschulers  Ammonios, 
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der  Alexandriner  Johannes  Philoponos,  urn 
die  Mitte  dea  sechsten  Jahrhunderts  iu  seinen 
BQchern,  „Von  der  Ewigkeit  der  Welt  gegen 
Proklos*  {Be  aeternitaie  mundi  contra 
Proclum,  graece  edidit  Trincavelli,  1535, 
latine  1557)  zu  widerlegen  versucht.  Da 
jedoch  in  den  Tagen  des  Proklos  das  Heiden- 
thnm  von  den  chriatlich-byzantiniscbcn  Kaiser  n 
verfolgt  wurde,  so  hatte  Proklos  selbst,  am 
sich  den  Verfolgungen  zu  entzieben,  ein 
Jahr  lang  Athen  verlassen  mttssen.  Der 
ebelos  gebliebene  Pbilosopb  starb  im  Jahr 
485  an  Entkraftnng.  Er  war  ein  ausser- 
ordentlich  frucbtbarer  Schriftateller  in  den 
Gebieten  der  Poesie,  Philologie  (Grammatik), 
Matbematik,  Astrologie  und  Philosophic  una 
soil,  wie  sein  ScbUler  und  Biograpb  Marinos 
meldet,  neben  seinen  Yortragen  in  der  Regel 
jedcn  Tag  gegen  700  Zeilen  gescbrieben 
baben.  Lnter  den  Schulern  des  Proklos 
waren  die  hervorragendsten:  Marinos,  sein 
Nachfolger  im  Lehr-  und  Vorsteberamt  in 
der  Scbule,  dessen  Mitschiiler  Asklepiodotos, 
Ammonios  (des  Hermeias  Sohn),  Zfinodotos, 
Isidores  (des  Marinos  Nachfolger  im  Scko- 
laichat)  und  Ilegias  (des  Isidoros  Nachfolger. 
Von  den  philosophischen  Schriften  des  Prok- 
los istMaucbes,  was  bei  spUternNeuplatonikern 
crwahnt  wird,  verloren  gcgangen  oder  doch 
bis  jetzt  bandscbriftlich  nicht  aufgefunden 
worden.  An  einem  umfasscndcn  erklarenden 
Werke  „tlber  die  Gettersprtlche44  (d.  h.  Uber 
die  sogenannten  chaldaischen  Orakcl)  hatte 
Proklos  ni'  Jahre  gearbeitet ,  dasselbe  bat 
sicb  jedoch  nicht  erhalten.  Was  sich  er- 
halten  hat,  sind  theils  Commentare  zu  plato- 
nischen  Schriften,  theils  selbstandige  Arbciten. 
Scbon  in  seinem  28.  Lebensjahre  hatte  Prok- 
los,  wie  sein  Biograph  Marinos  meldet,  den 
Commentar  zum  platonischen  Dialogc  Timaios 
geschrieben  {Prodi  in  Piatonis  Timaewn 
commenlarius  graece  edidit  Schneider,  1847). 
Au8serdem  hat  er  Commentare  zum  ersten 
Alkibiades,  zum  Parmenides,  zum  Kratylos, 
zur  Republik  Platon's  verfasst.  {Ex  Prodi 
scholiis  in  Cratylum  IHatonis  excerpta 
edidit  J.  Fr.  Boissonade ,  1820;  Initio 
philosophiae  ac  theologiae  ex  IHatonicis 
fontibus  ductae,  sive  Prodi  et  01 ym- 
piodorim  IHatonis  Alcibiadem  commentarii 
nunc  primum  graece  edidit  Frid.  Creuzer, 
1820—25,  in  4  Banden.  Unter  den  selbstan- 
digen  philosophischen  Werken,  die  Proklos 
verfasste,  sind  noch  erhalten  eine  „Institutio 
physica*  worin  die  aristotelische  Lelire  von 
der  Bewegung  behandelt  wird;  ferner  sechs 
BUcher  wzur  platonischen  Theologie"  {Prodi 
Diadochi  Platonici  in  theologiam  Piatonis 
libri  sex,  tatine;  accedit  Marini  Hbellus 
de  vita  />roch,  1618.)  Nut  in  latcinischen 
Uebersetzungen  sind  vorhanden  die  Schriften 
des  Proklos:  Be  providentia  et  fato  et  eo 
quod  in  nobis;  de  decern  dubilationibus 
circa providentiam;  demalorum  subsistentia, 


welche  im  ersten  Bande  von  V.  Cousin's 
Ausgabe  der  Werke  des  Proklos  abgedruckt 
sind.  Von  besonderer  Wichtigkeit  fur  die 
Kenntuiss  der  Lehren  desselbcn  ist  ein  ge- 
drangter  Abriss  seiner  Lcbre  von  den  drei 
hSchsten  Wesenheiten  in  streng  mathema- 
tischer  Beweisfiihrung  von  Axiomen  und 
Theoremen  mit  beigefllgten  Beweiscn.  Dicse 
Schrift  erschien  in  lateiniscber  Uebersetzung 
unter  dem  Titel  nInslitutio  theological 
(1583),  griechisch  mit  lateiniscber  Ueber- 
setzung 1618;  der  kritisch  bericbtigte  Text 
rait  verbesserter  lateiniscber  Uebersetzung 
findet  sich  den  oben  erwahnten  „  Initio  philo- 
sophiae et  theologiae  ex  Ilatonicis  fontibus 
ductae  ed.  Creuzer",  im  dritten  Bande. 

Prodi,  philooophi  Platonici  opera  edidit  ct 
vcrsione  latina  et  commentariis  illustravit 
Victor  Cousin  (Paris,  18140-25)  in  6  Banden, 
(von  welchen  I.  die  oben  genannton,  nur  in 
iHtcinischcr  Uebersetzung  vorhandenen  Ab- 
handlungeu  euthitlt,  II.  III.  den  Commentar 
zum  ersten  Alkibiades  Platon's;  IV— VI  den 
Commentar  zum  platonischen  Parmenides.) 
Dazu  kommen  noch: 

PrOCli  opera  incdita  ed.  V.  Cousin  (1864). 

In  diesen  philosophischen  Schriften  be- 
gegnet  uns  Proklos  als  ein  durchaus  wunder- 
und  offenbarungsglaubiger  heidnischer  Tbeo- 
sopb,  als  eifrigcr  Mysterienfreund  und  Ver- 
ehrer  von  Reinigungen,  Sflhnungen  und 
Kasteiungen,  als  ein  pbantastischer  und 
Ubcrschwanglicher  Visionar  und  Anhanger 
der  Theurgie,  welcher  die  Magie,  Be- 
schw5rungs  -  und  Geisterbannerknnst  metho- 
disch  betrieb,  dabei  abcr  merkwtlrdiger  Weisc 
zugleich  als  ein  Mann  von  seltcner  Ab- 
stractionskraft  und  Verstandessch&rfe ,  als 
ein  unermtldlicber  Ideen  -  und  Begriffsspaltcr, 
als  der  eigentlicbe  Scbolastiker  unter  den 
neupbitonischen  Pbilosophcn  des  heidnischen 
Alterthums,  dessen  Lehre  die  neuplatonischc 
Philosophic  auf  der  Iliihe  ihrer  vollendctaten 
Ausbildung  darstellt.  Obwohl  sich  dieser 
Zeitgenosse  und  heidnischc  Doppelganger  des 
Verfassers  der  mystisch-christhchen  Schriften 
des  angeblichen  Dionysius  Areopagita  in 
seinen  Lehren  auf  das  Engstc  an  seinen 
Lehrer  Syrianos  anschliesst,  so  tritt  doch  bei 
ibm  die  nenplatonische  Lehre  in  einer  strengen 
und  methodiscben  Gedankenentwickelung  auf 
und  wird  zugleich  mit  einer  Reihe  nencr 
Bestimmungen  bereicbert.  Den  beaten  Ueber- 
blick  Beiner  Weltansicbt  giebt  seine  wtheo- 
logische  Unterweisung44 ,  deren  Gang  und 
weaentlicher  Inhalt  in  folgenden  Satzen  ent- 
balten  ist  Jede  Vielheit  hat  auf  gewisse 
Weise  Theil  am  Eins;  was  abcr  am  Eins 
Theil  hat,  ist  selber  Eins  und  Nichteins. 
Alles  Einswerdende  wird  Eins  durch  Theil- 
haben  am  Eins;  alles  Einsgewordene  ist  ver- 
schieden  von  dem  Selbstsein.  Jede  Viel- 
heit ist  ein  Spatcres,  als  das  Eins,  und  be- 
Bteht  entweder  aus  Einsgewordenen  oder  aus 
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Einheiten.  Alles  was  ein  Anderes  hervor- 
zubringen  vermag,  ist  ein  Besseres,  als  die 
hervorgebrachte  Natur.  Allcm,  was  irgcnd- 
wie  am  Gutcn  Theil  hat,  geht  voraus  das 
erste  Gate,  welches  nur  das  Gute  ist.  Bc- 
gehrt  abcr  alles  Seiende  nach  dem  Guten, 
so  ist  oflfenbar  das  erste  Gate  fiber  alles 
Seiende  erhaben.  Alles  SichselbstgenUgende 
ist  entweder  nach  seinem  Wcsen  oder  nach 
seiner  thatigen  Wirklichkeit  besser  als  das- 
jenige,  was  sich  nicht  selber  gentlgt  und 
was  die  Uraache  der  Vollendimg  in  einer 
andern  Ursache  findet  Alles  Seiende  geht 
aus  einer  eraten  Ursache  hervor;  I'rinzip  und 
erste  Ursache  alles  Seiendcn  ist  das  Gute, 
nnd  dieses  ist  dasselbe  mit  dem  Eins.  Jeg- 
lichcs  Seiende  ist  entweder  unbewegt  oder 
sich  selbstbewegend  oder  durch  ein  Anderes 
bewegt.  Alles  was  auf  sich  selbst  reflectiren 
kann,  ist  unkOrperlich  und  ungetheilt  (theil- 
los)  und  hat  ein  von  allem  Kdrper  getrenntes 
Wesen.  Alles  was  sich  uraprtlnglich  selbst 
bewegt,  reflectirt  auf  sich  selbst.  Das  Wesen 
der  Secle  ist  Ubcr  alle  Kdrper  erhaben  und 
die  intellectuelle  Natur  fiber  alle  Seelen  und 
das  Eins  fiber  alle  intellectuelle  Wesen.  Jeg- 
liche  Ordnung,  von  der  Einheit  anfangend, 
geht  fort  in  eine  der  Einheit  zugehdrigc 
Vielheit,  und  die  Vielheit  jeglicher  Ordnung 
ffihrt  auf  zu  Einer  Einheit.  Auch  bci  der 
Ordnung  der  Seelen  wird  von  Einer,  der 
eraten  Seele  angcfangen  und  zur  Vielheit  der 
Seelen  fortgegangen.  Nach  dem  eraten  Eins 
sind  also  die  Einheiten,  und  nach  der  crsten 
Vernunft  die  Vernunften,  und  nach  der  eraten 
8eele  die  Seelen,  und  nach  der  ganzen  Natur 
die  Naturen.  Alles  Vollendete  schreitet  fort 
zu  Zeugnngen,  und  je  vollendeter  es  ist,  nm 
so  viel  Menrerer  Uraache  ist  es.  Dasjenige 
also,  was  dem  Prinzip  von  Allem  am  fernsten 
stcht,  ist  unfruchtbar  nnd  von  Nichts  Ursache. 
Alles,  was  aus  einemHcrvorbringendcnheraus- 
tritt,  kehrt  zu  jenem  znrtick,  aus  welchem 
es  heraustrat;  jegliche  Rfickkehr  geschieht 
durch  Aehnlichkeit  des  Rfickkehrenden  mit 
dcmjenigen,  zu  welchem  es  zurtickkehrt. 
Alles  Vcrursachte  verharrt  zugleich  in 
seiner  Uraache  und  geht  aus  dereelben  heraus 
und  kehrt  zu  dereelben  zurfick.  Unter  alien 
in  der  Rfickkehr  BegrifTenen  sind  die  Eraten 
unvollendeter,  als  die  darauf  Folgenden,  die 
Letzten  aber  sind  die  Vollendetsten.  Alles 
Seiende  kehrt  zurtlck  entweder  nur  dem 
Sein  nach  oder  auch  dem  Leben  nach  oder 
auch  der  Erkenntniss  nach.  AUcs  was  von 
sich  selbst  besteht  und  ein  selbstandiges 
Wesen  besitzt,  vermag  zu  sich  selbst  zurfick- 
zukehren.  Alles  Selbstandige  ist  ungezeugt, 
theillos  und  einfach.  Alles  nicht  Ewige  ist 
entweder  zusammengesetzt  oder  bestelit  in 
cinem  Andern.  Alles  Selbstandige  ist  dem 
Wesen  nach  von  dem  an  der  Zeit  Gemessenen 
ausgenommcn;  alles  Ewige  ist  ganz  zugleich. 
Vor  allcm  Ewigen  besteht  die  Ewigkeit  und 


vor  allcm  Zeitlichen  die  Zeit  Das  nach  dem 
Ganzen  Messende  ist  die  Ewigkeit,  das  nach 
den  Theilen  Messende  die  Zeit.  Die  Ewig- 
keit ist  eine  doppelte.  bestehende  Ewigkeit 
und  werdende  Ewigkeit.  Es  giebt  mehr 
kdrpcrliche  Naturen,  als  Seelen;  mehr  Seelen, 
als  Vernunfte ;  mehr  Vernunfte,  als  gottliche 
Einheiten.  Jede  uraprfingliche  Monas  be- 
griindet  eine  doppelte  Zahl,  die  Zahl  der 
selbstandigen  Wesen  und  die  Zahl  der  Er- 
scheinungen,  welcbe  in  Anderm  ihr  Wesen 
haben.  Ein  Theil  der  Einheiten  sind  selb- 
standige Wcsenheiten,  andere  sind  nurSchein- 
bilder  beseelter  Seelen.  Die  Materie,  die 
aus  dem  Eins  zum  Bestehen  kommt,  ist  an 
sich  des  Begriffs  untheilhaft;  der  Kdrper  an 
sich,  obschon  er  am  Seienden  Theil  hat,  ist 
der  Seele  nntheilhaft;  denn  die  Materie, 
als  die  Unterlage  von  Allem,  ist  aus  der 
Ursache  von  Allem  hervorgegangen;  der 
Kdrper  aber,  als  die  Unterlage  des  Bescelten, 
hat  sein  Bestehen  aus  dem,  was  allgemeiner 
ist,  als  die  Seele.  Allem  Kdrper  kommt  es 
an  sich,  von  Natur  zu,  sich  leidend  zu  ver- 
halten;  allem  Unkdrperlichcn,  zu  handeln. 
Alles  wahrhaft  Seiende  ist  aus  Grenze  und 
Unendlichem.  Insofern  es  namlich  von  un- 
endlicher  innerer  Mdglichkeit  ist,  ist  es 
offenbar  unendlich;  insofern  es  aber  theillos 
und  cinsartig  ist,  hat  es  an  der  Grenze  Theil. 
Vor  Allem  aber,  was  aus  Grenze  und  Un- 
endlichkeit  besteht,  existirt  an  sich  die  erste 
Grenze  und  die  erste  Unendlichkeit  An  der 
Spitze  von  Allem,  was  an  der  Vernunft  Theil 
hat,  steht  die  untheilhafte  Vernunft,  und  an 
der  Spitze  von  Allem,  was  am  Leben  Theil 
hat,  steht  das  Leben,  und  an  der  Spitze  von 
Allem,  was  am  Seienden  Theil  hat,  steht 
das  Seiende.  Von  diesen  aber  ist  das  Seiende 
vor  dem  Leben,  das  Leben  aber  vor  der  Ver- 
nunft. Alles  irgendwie  Seiende  ist  aus  Grenze 
und  Unendlichem  wegen  des  eraten  Seienden ; 
alles  Lebendige  ist  selbstbewegt  wegen  des 
crsten  Lebens;  alles  Erkennbare  hat  an  der 
Erkenntniss  Theil  wegen  der  ersten  Vernunft ; 
denn  die  Spitze  aller  Erkenntniss  ist  in  der 
Vernunft,  und  diese  ist  das  erste  Erkennbare. 
Alles  ist  in  Allem,  namlich  auch  in  dem 
Seienden  ist  das  Leben  und  die  Vernunft, 
und  in  dem  Leben  das  Sein  und  das  ver- 
nfinftige  Erkennen,  und  in  der  Vernunft  das 
Sein  und  das  Leben.  In  jeder  intellectuellen 
Reihe  sind  einige  gdttliche  Vernunfte  (Intel- 
ligenzen),  wok  he  zur  Theilnahme  an  den 
Gdttern  aufgenommen  sind,  andere  aber 
lediglich  und  schlechthin  Vernunfte.  In  jeder 
Seelenreihe  sind  einige  intellectuelle  Seelen 
auf  die  ihnen  eigenthfimlichen  Vernunfte 
gegrfindet,  andere  dagegen  auf  die  Vernunfte 
schlechthin.  Und  in  der  Kdrperwelt  haben 
einige  kdrperliche  Naturen  nach  oben  ge- 
richtete  Seelen,  andere  sind  der  Beiwohnung 
der  Seelen  untheilhaft.  Jeglicher  Gott  ist 
eine  selbstandige  Einheit,  und  jegliche  selb- 
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stiindige  Einheit  ist  ein  Gott;  ieglichcr  Gott 
ist  aber  tlber  das  Sein,  Uber  das  Lcben  und 
die  Vernunft  erhaben.  Jeder  Gott  bestcht 
durch  die  fiber  das  Sein  erhabene  Giite  und 
besitzt  in  der  Existenz  seiner  selbst  das 
Vorhersehen  oder  Vorkennen  der  Allgemein- 
heitcn.  Jeder  Gott  crkennt  ungetheilt  das 
Getheilte,  zeitlos  das  Zeitliche,  notbwendig 
das  Nicbtnothwendige,  unveranderlich  das 
Verftnderliche.  Jeder  g5ttliche  Kdrper  ist 
durch  die  gdttliche  Seele  gdttlich ;  jede  gdtt- 
liche  Seele  ist  gdttlich  durch  die  gdttliche 
Vernunft,  und  jede  gdttliche  Vernunft  durch 
Theilhaben  an  der  gdttlichen  Einheit.  Jeder 
Gott  beginnt  von  sich  selbst  seine  eigen- 
thfimliche  thatige  Wirklichkeit  und  ist  eine 
Gutes  wirkende  Einheit,  oder  eine  Eins 
achaffende  Gfite.  Von  alien  Vergdttlichten. 
die  an  der  gdttlichen  Eigenthfimlichkeit  Theil 
haben ,  ist  das  Erste  und  Hdchste  das  Seicnde. 
Die  Gdtter  sind  fur  Alles  auf  dieselbe  Weise 
gegenwartig,  aber  nicht  ist  Alles  auf  die- 
selbe Weise  fflr  die  Gdtter  gegenwartig, 
sondern  Jegliches  hat  nach  seiner  eignen 
Ordnung  und  innern  Mdglichkeit  Antheil  an 
der  Gegenwart  derselben:  Einiges  einsartig, 
Anderes  vervielfacht,  Einiges  ewig,  Anderes 
zeitlicb.  Einiges  nnkdrperlich,  Anderes  kdrper- 
lich.  Alles  Mangelhaftere  weicht  der  Gegen- 
wart der  Gdtter  aus,  obwohl  cs  fflr  dieselbe 
empf&nglich  ware.  Gleichwohl  wird  Alles 
von  den  Gdttern  verklartralles  Seiende  und 
allc  Ordnungcn  seiender  Wesen  gehen  eben 
dahin  fort,  wohin  die  Ordnungen  der  Gdtter 
fortgehen ;  denn  die  Gdtter  fflhren  die  Seienden 
zngleich  mit  sich  fort,  und  Nichts  vennag 
zu  wideratehen  und  Maass  und  Ordnung  ausser- 
halb  der  Gdtter  zu  gewinnen.  Die  Ausgangc 
aller  gdttlichen  Fortgange  gloichen  den  An- 
fangen  derselben,  indem  sie  den  anfang- 
Iosen  und  endlosen  Kreis  herstellcn  durch 
die  Rflckkchr  zu  den  Anffingen.  Alles  Vftter- 
liche  in  den  Gdttern  ist  urschdpferisch  und 
nimmt  in  der  Ordnung  des  Guten  die  erste 
Stelle  ein  in  Bezug  auf  alle  gdttliche  Ein- 
richtungen.  Alles  Zengnngaf&liige  der  Gdtter 
schreitet  fort  nach  der  Unendlichkeit  der  gdtt- 
lichen innern  Mdglichkeit.  sich  selbst  ver- 
vielf&ltigend,  Alles  durcligehend  und  das 
Unerschdpfliche  in  den  Portgftngen  der 
Zweiten  vorzflglich  aufzeigend.  Alle  empor- 
fflhrende  Ursache  in  den  Gdttern  ist  untcr- 
schieden  von  deT  reinigenden  Gattting  und 
von  den  rflckfflhrenden  Gattnngen.  Alle  gdtt- 
liche Vernunft  ist  einsartig  und  vollcndet, 
und  die  erste  Vernunft  leitet  die  andern 
Vernnnfte  von  sich  ab.  Alle  Vielheit  der 
Einheiten,  an  welcher  die  unthcilhafte  Ver- 
nunft Theil  hat,  ist  intellectuell;  alle  Vielheit 
der  Einheiten,  an  welcher  jede  unthcilhafte 
Seele  Theil  hat,  ist  flberweltlich;  alle  Vielheit 
der  Einheiten,  an  denen  irgend  ein  sinnlich- 
wahrnehmbarerKdrper  Theil  hat,  ist  weltlich. 
Alle  Vernunft  aber  ist  entweder  unthcilhaft 


oder  theilhaft,  und  wenn  sic  theilliaft  ist,  so 
haben  entweder  die  uberweltlichcn  Seelen  an 
iliT  Tlieil  oder  die  weltlichcn.  Jede  Vernunft, 
sofern  sie  Fiille  der  intcllcctuellen  Begriffe 
ist,  enthiilt  die  eine  mehrere,  die  andere 
wenigere  solcher  Begriffc.  Jede  Seele  ist 
entweder  gdttlich,  oder  von  der  Vernunft 
abfallcnd  und  in  Ungewissheit  gerathend, 
oder  iraraer  vcrharrend  zwischen  diesen,  aber 
niedriger  stehend,  als  die  gdttlichen  Seelen. 
Jede  Seele  ist  unkdrperliche  Wesenheit,  uu- 
vergiinglich  und  unsterblich,  an  sich  selbst 
lebendig;  jede  Seele  hat  Hire  Existenz  uu 
mittclbar  von  der  Vernunft  und  hat  darum 
alle  BegrifTe,  welche  die  Vernunft  ursprllng- 
lich  hat.  Jede  Seele  ist  lebensfahige  und 
erkenntnissfRhige  Wesenheit,  und  Erkenutniss, 
Leben  und  Wesen  sind  in  ihr  zngleich.  Jede 
der  Welt  einwohnendc  Seele  hat  Perioden 
des  ihr  eigenthflmlichen  Lebens  und  Wicdcr- 
kehrungen.  Jede  gdttliche  Seele  steht  vielen, 
ir inner  den  Gdttern  folgenden  Seelen  vor;  jede 
theilweise  Seele  hat  zu  derjenigen  Seele,  uuter 
welche  sie  dera  Wesen  nach  geordnct  ist, 
ebendasselbe  Verhftltniss,  welches  Ihr  Grund 
zum  Grunde  von  jener  hat;  jede  theilweise 
Seele  kann  herabgehen  in  Zeugung,  in's  Un- 
endliche  und  hinaufgehen  von  der  Zeugung 
in  das  Seiende.  Der  Grund  jeder  theilweisen 
Seele  ist  von  einer  unbewegten  Ursache  gc- 
schaffen,  wesentlich  unkdrpcrlich  und  un- 
theilbar. 

In  8eincm  Werke  .,sechs  BUcher  zur 
platonischen  Thcologie"  wird  von  Proklos 
die  Lehre  von  den  drei  gdttlichen  Dreiheiten, 
oder  von  der  dreifachen  gdttlichen  Trias 
vorgetragen,  indem  der  vcrsticgene  Scliarf- 
sinn  des  Ncuplatonikers  die  christliche  Drei 
einigkeit  noch  tiberbietct.  An  der  Spitzc 
der  flbersinnlichen  Gotterordnungen  steht  das 
Eine,  Urgute,  in  Bezug  auf  welches  wir 
nicht  wissen  kdnnen,  was  es  ist,  sondern  nur, 
was  es  nicht  ist,  und  welches  darom  eigent- 
lich  das  Uebcr-Eins,  oder  das  flbersciende 
Eins  genannt  werden  muss.  Dieses  Urwesen 
kann  nur  eine  Vielheit  von  Uberseiendcn, 
Uberwesentlichcn,  durchaus  cinfachen  Ein- 
heiten (Ilenaden)  oder  die  einheitliche  Ubcr- 
wesentliche  Zahl  hcrvorbringen.  Diesc  lie 
naden  sind  die  hdchsten  unter  den  Gdttern, 
denn  die  Gdtterwelt  ist  wiederum  drcifach 
abgestuft  in  rein  intelligible  Wesen.  dercn 
Eigenthfimlichkeit  die  Wirklichkeit  oder  GUte 
ist,  dann  in  intclligibel  -  intcllectuellc  Wesen. 
deren  Eigenthfimlichkeit  die  Kraft  ist,  una 
cndlich  in  intellectuclle  Wesen,  deren  Eigen- 
thfimlichkeit das  Wissen  ist.  Alle  Einigung, 
Ganzhcit  und  Gcmeinschaft  der  Seienden 
und  alle  gdttlichen  Maasse  beruhen  auf  dem 
Princip  der  Grenzc ;  alle  Trennung  aber  und 
allc  Zeugung  .und  der  Fortgang  in  die  Viel- 
heit bernht  auf  dem  Princip  der  ursprfing- 
lichen  Unendlichkeit.  Bei  allem  Gegensatz 
in  den  gdttlichen  Gcschlcchtern  bezichen 
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wir  das  Besscre  auf  die  Grenze,  das  Nicdcre 
auf  die  Unendlichkeit;  denn  ana  diesen  zwei 
Prinzipien  hat  A  lies,  bis  zum  Letzten,  den 
Fortgang  in  das  Sein.  Hat  doch  auch  das 
Ewige  selber  zugleich  Theil  an  der  Grenze 
nnd  an  der  Unendlichkeit,  nftmlich  als  ver- 
nunfterkanntes  (intcllcctnellcs)  Maass  an  der 
Grenze  und  als  Ursache  der  unerschOpflichen 
Seinsmoglichkcit  an  der  Unendlichkeit.  Auch 
die  Vernunft  ist  aus  der  Grenze  erzengt,  so- 
fern  sie  einsartig  und  ganz  ist  und  die  vor- 
bildlichen  Maasse  erzeugt;  sofern  sie  dagegen 
ewig  Alles  hcrvorbringt  und  Allen  das  Sein 
gewahrt,  hat  sie  stete  die  innere  Moglichkeit 
der  Unendlichkeit.  Die  vernunfterkannte 
Wesenhcit  ist  das  Gemischte,  und  sie  geht 
zuerst  aus  dem  Gutte  hervor,  wesshalb  sie 
das  Unendliche  und  die  Grenze  ist  Das 
Gemischte  ist  Monade,  weil  es  am  Kins  Theil 
hat;  es  ist  zwiefaltig,  sofern  es  aus  den 
zwei  Prinzipien  hervorgegangen  ist;  es  ist 
cndlich  Dreihcit,  sofern  in  jeglichcm  Ge- 
mischten  diesc  drei  sein  mtlasen:  Schdnhcit, 
Wahrheit  und  Symmetric  Dies  ist  die  erste 
Trias  alles  Verntinftigerkannten:  Grenze,  Un- 
endlichcs,  Gemischtes.  Das  Gemischte  ist 
die  eTste  und  erhabenste  Ordnung  der  G Otter, 
wclche  verborgen  Alles  zuaaromenhalt,  nach 
der  vernflnftig  erkannten,  Alles  umfassenden 
Trias  erfflllt,  die  Ursache  alles  Seienden  eins- 
artig umfasst  und  in  dem  Verntinftigerkannten 
das  erste  Eins  begrOndet  Nach  dieser  ersten 
Trias  feiern  wir  die  zweito  Trias,  die  von 
jener  ausgeht.  An  ihr  ist  das  Hochste  das, 
was  Eins,  Gsttlichkeit,  Wesenhaftigkeit  ge- 
nannt  wird;  dasMittlere  an  ihr  ist  das,  was 
innere  Mdglichkeit  genannt  wird;  das  Lctzte 
ist  das,  was  das  zweite  Seiende  genannt  wird, 
nilmlichdas  vernilnftig  crkannteLeben.  Indem 
die  crste  Trias  Alles  ist,  aber  vernunftartig 
und  einsartig  und  grenzartig;  so  ist  die  zweite 
Trias  Alles,  aber  lebensartig  und  unendlich- 
artig.  Oder  wie  die  erste  Trias  das  ver- 
nllnftigerkannte  Seiende,  die  zweite  das  ver- 
nllnftigerkannte  Leben  ist;  so  stellt  die 
dritte  Trias  als  das  ihr  Zugehdrige  die 
verntlnftigerkannte  Vernnnft  dar  und  erftlllt 
sie  mit  der  gflttlichen  Einheit.  Sie  wendet 
nach  dem  Fortgange  die  crkannte  Grenze 
in  das  Prinzip  und  die  Ordnung  zu  sich 
selber  zurllck.  Diese  drei  Triaden  ver- 
kilnden  auf  mystische  Weise  die  schlechthin 
unerkennbare  Ursache  des  ersten  und  un- 
theilhaften  Gottes,  die  crste  namlich  seine 
unaussprechliche  Einheit,  die  andere  den 
Ueberfluss  aller  innern  Moglichkeiten,  die 
dritte  die  vollkommene  Ausgeburt  der  seienden 
•  Wesen.  Die  erste  Trias  ist  der  gedachte  Gott, 
die  zweite  der  gedachte  und  denkende  Gott, 
die  dritte  der  denkende  Gott.  Indem  aber 
in  der  Seele  des  Menschen  .ein  fiber  die 
Vernunft  hinausgehendes  Vermdgen  enthalten 
ist,  welches  sicb  als  das  eigentliche  Organ 
fur  die  Erkenntniss  des  GOttiicken  erweist, 


ist  die  hrtchste  Stufe  der  Erhebung  der  Seele 
aus  der  sinnlichen  Welt  zur  ttbersinnlichen 
die  einfache,  nnd  ungctheilte  Anschauung  der 
gOttlichen  Einheiten  und  tlber  diese  hinaus 
die  Einigung  mit  dem  Urwesen  selbst  mittelst 
des  gttttlichen  Enthusiasmus,  worin  der  Gott- 
begeisterte  (Entheastikos)  die  Wahrheit  des 
GOttlichen  erreicht 

A.  Bcrger,  Proclas:  exposition  de  sa  doctrine. 
1840. 

PrAros,  ein  angeblicher  Pythagoraer, 
wird  mit  einer  Schrift  aber  die  Siebenzahl 
genannt. 

Protagoras  war  aus  Abdera  in  Thrakia 
gcbflrtig,  ein  Landsmann  und  jtlngercr  Zeit- 
genosse  des  Demokritos.  Ob  er  als  Last- 
trager,  wie  erzahlt  wird,  Demokrit's  Schfller 
gewesen,  bleibt  zweifelhaft.  Thatsachlieh 
hatten  vielmehr  die  Anschauungen  des  ephe- 
sischen  Philosophen  Herakleitos  auf  die 
Geistesentwickung  des  Protagoras  eingewirkt, 
desscn  gescliichtliche  Bedeutung  darin  liegt, 
dass  er  der  Erste  unter  den  Hellencn  war, 
welchcr  in  seinem  Philoeophiren  nicht  mehr 
von  der  aussern  Natur,  sondern  vom  Men- 
schen und  seinem  geistigen  Wesen  ausging, 
wodurch  er  den  Standpunkt  der  griechischen 
Sophisten  begrllndete  und  deT  Vorllufer  des 
Sokrates  wurde.  Seit  seinem  dreissigsten 
Jahre  war  er  in  den  Stadten  Griechenlands, 
Unteritaliens  und  Siciliens  umhergezogen  und 
viermal  in  Athen  gewesen,  wo  Perikles  und 
Euripides  seinen  Umgang  suchten.  Er  wird 
als  der  Erste  bezeichnet,  welchcr  tlber  jede 
ihm  vorzulcgende  Frage  sofort  zu  reden  sich 
anheischig  machte  und  zugleich  fur  Geld  als 
Lehrer  der  Weisheit  auftrat.  Wegen  einer 
von  ihm  verQnentlichtcn  Schrift,  worin  er 
Zweifel  fiber  die  Gfltter  aussprach,  wurde 
er  von  den  Athencrn  als  Gottesleugner  an- 
gcklagt,  jene  Schrift  dffentlick  verbrannt  und 
er  selbst  aus  Athen  vcrbannt.  Auf  der  Uebex- 
fahrt  nach  Sicilicn  ertrank  er.  Unter  seinen 
Scbriften  befand  sich  auch  eine  „Streitknnst"; 
es  hat  sich  jedoch  Nichts  davon  erhalten. 
Dafttr  aber  hat  ihn  Plato  in  seinem  Dialoge 
..Protagoras"  nnsterblich  gemacht,  indem  er 
ihn  neben  andern  Vertrctern  der  sophistischen 
Denkart  und  Lebensansicht  auftreten  l&sst 
und  zugleich  erwfthnt,  dass  er  sich  mit 
seinen  Reden  und  Vortragen  mehr  Geld  ver- 
dient  habc,  als  Phidias  mit  alien  seinen  aus- 
gezeichneten  Bildwerken  und  noch  zehn  an- 
dere Bildhaucr  dazu.  Protagoras  war  es, 
welcher  zuerst  den  Grundsatz  der  durch 
die  Sophisten  vertretcnen  Geistesrichtung 
aufstellte,  dass  der  Mensch  der  Maasstab 
aller  Dinge  sei,  der  seienden,  dass  sie  sind 
und  der  nichtseienden,  dass  sie  nicht  sind. 
Er  hat  diesen  Satz  in  der  Weise  naMier  be- 
grtlndet,  dass  derselbe  bei  ihm  den  Sinn 
erhiclt,  die  Dinge  seien  eben  in  der  That 
so,  wie  sie  dem  Menschen  crscheinen,  freiUch 
nur  fflr  ihn  und  fllr  den  Augenblick,  da  sie 
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ihm  so  erscheinen.  Um  so  grosserc  Freiheit 
habe  er  darum  auch,  sich  jedo  beliebigc 
Vorstellung  von  ihnen  zu  machen,  oder 
solcbe  zu  verweifen,  oline  jcmals  eincn  Irr- 
thum  befUrcbten  zu  mflssen,  da  ebcn  ent- 
gegengesetzte  Behauptungen  gleich  wahr 
seien.  Alles  Denken  Derubt  auf  der  Sinnes- 
empfindung  und  diese  ist  mit  dem  Wisscn 
Eins.  Die  Lustempfindung  ist  der  Boweg- 
grund  des  Handelns.  Der  Unterechied  von 
Kecbt  und  Unrecbt  beruht  auf  Herkommen 
und  Uebereinkunft  Gut  ist,  was  dem  Er- 
kennenden  jedesmal  zusagt;  ein  absolut  Gutes 
giebt  es  nicbt. 

Proudhou,  Pierre  Joseph,  war  1809 
in  ein  em  Dorfe  bei  Besancon  a  Is  der  Sohn  ernes 
Fassbinders  geboren  und  hatte  bia  zu  seinem 
12.  Jahre  tbeils  auf  dem  Lande  als  Rinder- 
hirte,  theils  in  seines  Vaters  Kliferwerkstatte 
gclebt,  bis  er  durch  Unterstfltzung  einiger 
BUrger  das  Gymnasium  zu  Besancon  besuchen 
konnte.  Wegen  mangelnder  Mittel  zu  aka- 
demiscben  Studien  musste  er  in  seinem  neun- 
zehnten  Lebenajahre  Schriftsetzer  werdcn  und 
studirte  daneben  filr  sich  weiter.  Bald  wurde 
er  Corrector  und  Werkfflhrer.  In  die  von 
ihm  in  seinem  28.  Lebensjahre  besorgte 
neue  Ausgabe  der  Elements  primiti/s  des 
lecngues  des  Abbe1  Bergier,  nahm  er  einen 
von  ihm  selbst  verfassten  Essai  d'une  gram- 
moire  generate  mit  auf  und  legte  diesen 
sprachwissenschaftlichen  Versuch  in  einem 
besondern  Abdruck  der  Pariser  Akademie 
vor,  welche  denselben  einer  ehrenvollen 
Erwahnung  wilrdigte,  w&hrend  die  Akademie 
von  Besancon  den  Verfasser  mit  einem  drei- 
jahrigen  8tipendium  von  jahrlich  1500  Francs 
bedachte.  Dieser  literarische  Erstlingsversuch 
geht  noch  von  dem  theologischen  Vorurtheil 
der  Ab8tammung  der  Sprachen  von  einer 
gottlich  geoffenbarten  Ursprache  aus  und 
wurde  spiiter,  als  Proudhon  zu  wesentlich 
andern  Anschauungen  gelangt  war,  aus  dem 
Bncbbandel  zurtlckgezogen.  Als  Buchdrucker 
verfffentlichte  er  in  Paris  1841  sein  Memoire 
„Qu'est-ce  que  la  propriete?",  welches  er 
an  die  Akademie  von  Besancon  samite,  deren 
Patronat  er  jedoch  schon  ironisch  behandelte. 
Eine  Schrift,  welche  den  Satz  enthielt:  „Das 
Eigenthum  ist  Diebstahl"  und  die  Moral  filr 
Convenienz,  Religion  und  Gottesdienst  fUr  Be- 
dtlrfnisse  kindischer  Zeitalter  erklarte,  wurde 
sclbstverstandlich  von  der  Akademie  ver- 
worfen.  Es  schloss  sich  daran  ein  „Lettre  a  Mr. 
Blanqui  sur  la  propriete  "  und  ein  „  Avertisse- 
ment  aux  proprie'taires  ou  lettre  a  Mr.  Consi- 
derant  sur  la  defense  de  la  propriete11  (1841). 
Um  dieser  von  Proudhon  sehr  bald  berichtigten 
Paradoxic  willen,  dass  das  Eigenthum  Dieb- 
stahl  sei,  ist  Proudhon  in  Frankreich  und 
in  Deutschland  verrufen  und  mit  Unrecht 
unter  die  Communisten  geworfen  worden,  da 
er  schon  damais  gegen  den  Commnnismus 
kurz  und  bOndig  vieUeicht  das  Trcffendste 


gesagt  hatte,  was  bis  dahin  tiber  demselben 
laut  geworden  war.  Wegen  des  nAver- 
tissement  auxproprietaires*  war  er  im  Februar 
1842  vor  die  Assisen  von  Doubs  gestellt, 
aber  von  diesen  freigesprochen  worden.  Bald 
nach  der  VerSffentlichung  jenes  wcltberllhmt 
geworden  Memoire's  crschicn  auch  cine  schon 
im  Jahr  1839  verfasste  Abhandlung  Proud- 
hon's  „Zte  la  celebration  du  dimanche* 
(nach  der  im  Jahr  I860  erschiencnen  vierten 
Auf  lagc  in's  Deutsche  Qbersetzt  nDie  Sonntags- 
feier  betrachtet  in  Ilinsicht  auf  (iflfentlicbe 
Geaundheit,  Moral,  Familie  und  Btlrgerleben*4, 
1850).  Die  Schrift  gab  sich  als  eine  Ant- 
wort  auf  die  von  der  Akademie  von  Besancon 
natflrlich  in  ganz  anderm  Sinne  vcrstandene 
Preisfrago  „ fiber  die  Sonntagsfeieru  und  wurde 
darum  auch  von  der  hochburgundischen 
Akademie  nicht  gekrdnt,  sodass  Proudhon 
spater  scherzend  sagen  konnte,  er  habe  es 
nicht  einmal  zum  Corresnondentcn  einer 
Provinziabikademie  bringen  kflnnen.  Er  siebt 
in  der  mosaiscben  Sonntagsfeicr  den  crsten 
instinctiven  Act  der  Gleichheit  oder  ricbtiger 
der  Ausgleichung  der  socialen  Unterschiede ; 
er  erblickt  in  ilir  das  Gegengewicht  wider 
die  atomistische  Individualitat  der  neuern 
Rechtsverfassnngen  und  deren  Folgcn  in  Er- 
werb  und  Besitz;  die  gesetzlichc  Znrflck- 
fllbrnng  Aller  auf  das  PrinzipihresZusammen- 
lebens.  Es  fragt  sich  nun  aber,  da  die  Re- 
iigionen  eben  symbolisch  bleiben,  wie  diese 
symboliscbe  Andeutung  in  der  Wirklicbkeit 
durchgeftlhrt  werden  kann;  es  muss  eine 
Wissenschaft  der  Geselkchaft  geben,  eine  ab- 
solute unerbittliche  Wissenschaft,  die  auf  der 
Natur  des  Menschen  und  seiner  Fahigkeiten 
fusst.  Und  darauf  war  nunmehr  Proudhon's 
Strcben  gerichtet.  Nachdera  er  1843  die 
Schrift  De  la  creation  de  Vordre  dans 
rfiumanite,  worin  er  die  Menschheit  im  Grossen 
wie  im  Einzelnen  durch  die  Perioden  der 
Religion,  der  Philosophic  und  der  Wissen- 
schaft sich  entwickcln  lasst,  hcrausgegeben 
hatte,  trat  Proudhon  1843  zu  Lyon  als  Commis 
in  ein  grosses  internationales  Transport- 
geschaft  ein,  lebte  daneben  seincn  Studien 
und  brachte  den  Winter  Uber  in  Paris  zu, 
wo  er  1845— 4G  mit  dem  damais  nach  Paris 
gekommenen  Dr.  Karl  Grtln,  dem  chemaligen 
Redacteur  der  Mannheimer  Abendzeitnng, 
nnd  durch  diesen  mit  der  Hegel'schen  Philo- 
sophic und  den  Lehren  Ludwig  Feuerbach's 
bekannt  wurde.  Unter  diesen  Einfltlssen  ent- 
stand  sein  erstes  wirklich  bedeutendes  Work 
^Systeme  des  contradictions  economUjues  ou 
philosophie  de  la  misere*  (1846)  in  zwei 
Bauden,  welches  in  deutacber  Bearbeitnng 
von  Karl  Grtln  unter  dem  Titel  erscbien : 
„Pbilosopbie  der  Staatsflkonomic  'oder  Noth- 
weudigkeit  des  Elends*  (1847).  Das  Werk 
cut  bait  zunachst  eine  Geschicbtc  der  oko- 
nomischen  Gegensatze,  wie  sie  sich  aus 
innercr'  Nothwendigkeit  an  einander  cnt- 
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wickeln,  mit  einander  in  Kampf  treten  und 
durcli  ihre  gegenseitige  Vernichtnng  zu  einem 
neuen  Ausdruck  des  Widerspruchs  hintTeiben, 
sodass  ilir  gemeinsames  Ergebniss  bios  dies 
gewesen  ist,  einerseits  Stcigerung  eines  nur 
schcinbaren  Reichthums,  andcrerseits  Ver- 
mchrung  eines  sehr  fuhlbaren  Elcnds  zu  be- 
wirken.  Weiterbin  aber  ist  das  VVerk  cine 
Philosophic  der  Geschichte  vom  national- 
okonomischen  Standpunkt  ubcrhaupt:  Gott 
selbst  treibt  die  Henschheit  aus  eineni  Gegen- 
satz  in  den  andern;  im  Kampfe  zwischen 
Gott  und  dem  Menschen  hat  Gott  den  Men- 
schen von  seincm  Leiden  weder  erlosen,  noch 
sich  ill  in  offenbaren  kdnncn.  Mit  kritischem 
Bcharfsinn  und  wissenschaftlichcm  Ernst  hat 
Proudhon  an  der  Ldsung  der  staats-  und 
volkswirthschaftlichen  Aufgaben  gearbeitct 
und  nach  gcsundcn  Prinzipien  ftlr  die  ge- 
sellschaftliche  Entwickelung  der  Menschheit 
gcsucht  Er  sieht  in  der  Cultnrgeschichte 
tlbcrhaupt  nichts  anders,  als  den  Wechsel 
der  tfkonomischen  Entwickelungsstufen  der 
Menschheit  und  hat  namentlich  eine  so  grflnd- 
liche  und  besonnene  Kritik  der  verschiedenen 
Steuersygterae  gegeben,  dass  aus  diesem  Werke 
vom  Jahr  1846  auch  unsereNationaldkonomcn 
der  siebenziger  Jahre  des  neunzehnten  Jahr- 
hunderts  noch  lcrnen  kdnnen.  Der  Commnnis- 
mus  ist  ihm,  als  die  Hofftning  und  Religion 
des  socialen  Elends  und  als  eine  traumerische 
Utopie,  nur  eine  Durchgangsstufe  in  der  Ent- 
wickelung der  socialen  Idee.  Wie  in  dem 
Buche  zugleich  Logik,  Metaphysik  und  Psycho- 
logic behandelt  werden,  so  tritt  die  Welt- 
ansicht  des  Verfasscrs  bcsonders  im  Prolog 
znm  ganzen  Werke  hervor.  Er  will  darin 
auscinandersetzen,  warum  er  in  eincm  Buche 
iiber  politische  Ockonomie  von  der  Grund- 
hypothcsc  allcr  Pliilosophie,  der  Hypothese 
eines  Gottes  ansgehen  musste.  "Kann  ich 
dafllr  (heisst  es  in  diesem  Prolog),  wenn  der 
Glaube  an  die  Gottheit  eine  verdfichtige 
Meinung  geworden  tot?  wenn  die  einfache 
Muthmaassnng  eines  hdchsten  Wesens  schon 
fUr  das  Zeichen  eines  Schwachkopfs  gilt  und 
wenn  dies  die  einzige  unter  alien  philo- 
sophischen  Utopicn  ist,  welche  die  Welt  nicht 
mehr  duldet?  Kann  ich  daftlr,  wenn  die 
ScheinhciUgkeit  und  die  Einfaltspinselei  sich 
durchgangig  hintcr  diesem  heiligen  Aushange- 
schilde  veratecken?  Wenn  ich  die  Idee  Gottes 
dnrch  ihre  allmaligen  Umwandlungcn  hin- 
durch  verfolgc,  so  finde  ich,  dass  diese  Idee 
vor  Allem  eine  socialc  ist,  dass  sie  weit 
mehr  ein  Glaubensact  des  Collectiv-Gcdankcns, 
als  ein  individueller  Begriff  ist.  Vom  mora- 
lischcn  und  intellectuellen  Gesichtspunkt  aus 
zcichnet sich  die Gesellschaft  oder  der  Collecti v- 
mensch  vot  dem  Individuum  besonders  dnrch 
die  Unmittelbarkeit  der  Bethatigung,  mit 
andern  Worten:  durch  den  Instinct  au8. 
Die  Gesellschaft  ist  Antrieben  unterworfen, 
in  denen  sich  beim  erstcn  Anblick  Nichts 


von  Uebcrlegung  und  Plan  kund  giebt,  die 
aber  nach  und  nach  wie  von  einem  hohern 
Rathschlu8s  geleitct  erscheinen,  der  ansser- 
halb  der  Gesellschaft  existirt  und  sie  mit 
nnwider8tchlicher  Macht  nach  einem  nn- 
bckannten  Ziele  hintreibt  Diese  gehcimniss- 
volle,    durchaus    intuitive  und  soznsagen 
supra-sociale  Eigenschaft,  die  wenig  oder 
gar  nicht  in  den  einzelnen  Personen  zum 
Vorschein  kommt,  sondern  wie  ein  inapiri- 
rendcr  Genius  fiber  der  Menschheit  schwebt, 
ist  die  Hanptthat8ache  zu  jeder  Psychologic 
Im  Unterschicd  gegen  die  tlbrigen  Thier- 
gattungen  hat  der  Mensch  das  Privilegium, 
den  Instinct  oder  das  Fatum,  daa  ihn  t'uhrt, 
anfzufassen  und  seine  eigne  Gedanken  damit 
zu  beschaftigen.   Und  die  erste  Bewegung 
dea  Menschen,  der  hingerissen  und  von  En- 
thusiasmus  erffillt  ist,  besteht  darin,  die  on- 
sichtbare  Vorsehung  anzubeten,  von  der  er 
sich  abhangig  ftthlt  und  die  er  „Gottw  nennt, 
d.  h.  Leben,  Sein,  Geist  oder  noch  einfacber 
Ich.   Wenn  das  hdchste  Wesen  einmal  durch 
ein  erstes  mystisches  Urthcil  gesetzt  ist,  so 
verallgemeinert  der  Mensch  unmittelbar  dieses 
Gegebne  durch  einen  andern  Mysticismus, 
durch  die  Analogie.   Gott  ist,  so  zusagen, 
nur  noch  ein  Punkt;  sogleich  wird  er  die 
Welt  ausftlllen.    Bei  der  Entdeckung  von 
Plan  und  Absicht  in  den  Thieren,  Pflanzen, 
Quellen,  Meteoren  und  im  ganzen  Weltall 
erthcilt  der  Mensch  jedem  Gegenstand  in  Be- 
sondcrn  und  hernach  dem  Ganzen  eine  Seelc 
oder  Geist  oder  waltenden  Genius,  in  dem  er 
die  Induction  der  Vergfitterung  von  der 
hdchsten  Spitze  der  Natur,  der  menschlichen 
Gesellschaft,  his  an f  dieniedrigsten  Existenzen 
hinab  verfolgt.    Von  seinem  Collectiv  -  Ich 
an,  das  er  als  obersten  Pol  der  Schopfung 
nimmt,  bis  zum  letzten  Atom  der  Materie 
dehnt  also  der  Mensch  die  Idee  Gottes,  d.  h. 
die  Idee  der  Pcrsonlichkeit  und  Intclligenz 
aus,  wie  uns  die  Bibcl  erzahlt,  dass  Gott 
selbst  den  Himmel  ausdehnte,  d.  h.  den 
Raum  und  die  Zeit,  die  allgemeinen  Formen 
aller  Dinge  schuf.    Aber  die  Vernunft  fragt: 
was  ist  Gott?  wo  ist  er?  wie  viel  ist  er? 
was  kann  er?  was  verspricht  er?  Und  aeht 
da,  bei  der  Fackel  der  Analyse  schrnrapfen 
allc  Gottlieiten  des  Himmcls,  der  Erde  und 
der  Htille  zu  eincm  unkorperlichen,  unrUhr- 
baren,  unbeweglichen,  unverstandlichen,  un- 
erklarlichen  Etwas,  kurz  zu  einer  Negation 
allcr  Attribute  der  Existcnz  zusammen.  In 
der  That,  schreibe  nun  der  Mensch  jedem 
Gegenstandc   einen  speciellen  Geist  oder 
Genius  zu,  oder  betrachte  er  das  Universum 
als  von  einer  einzigen  Macht  regiert,  immer 
setzt  er  nur  ein  bedingungsloses ,  d.  h. 
unmdgliches  Wesen  voraus;  urn  daraus  irgend 
eine  Erklilmng  von  Erschemungen  abzuleitcn, 
die  er  sonst  fur  unbegreiflich  halt!  Ge- 
hcimniss  Gottes  und  der  Vernunft!    Urn  den 
Gcgenstand  seines  Gotzendicnstcs  mclir  und 
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mehr  rationell  zu  machen,  afiubert  ihn  der 
Glfiubige  nach  und  nach  von  AUera  dem, 
was  ihn  reell  machen  kdnnte,  und  nach 
Wundcrn  von  Logik  und  Gcnic  sind  die 
Attribute  des  Wesena  der  Wesen  zuletzt  nur 
noch  die  dea  Nichts.  Diese  Entwickelung 
ist  unvenneidlicli  und  nothwendig;  auf  dem 
Grunde  jcder  Theodicee  lauert  der  Atheia- 
mus.  Mag  der  Philosoph  die  Idee  Gottea 
bestimmen  oder  aie  ftlr  unbcstimmbar  cr- 
klaren,  mag  er  sie  der  Vcrnunft  niihcr  bringen 
oder  sie  von  ihr  entfernen;  jedenfalls  leidet 
die  Idee  darunter,  und  da  cs  nnmoglich  ist, 
dass  die  Speculation  stille  steht,  so  muss 
nothwendig  auf  die  Daucr  die  Idee  Gottes 
verschwinden.  Die  atlieistische  Bewegung  ist 
also  der  zweite  Act  des  theologischcn  Drama's, 
und  dieser  zweite  Act  ist  dnrcli  den  ersten 
gegeben,  wie  die  Wirkung  durch  die  LIrsache. 
Die  Himmel  erzahlen  die  Ehre  des  Ewigen, 
sagt  der  Psalmist;  ftlgen  wir  hinzu :  und  ihr 
Zcugniss  entthront  ihn.  Wenn  ich  ein  Geist 
bin,  ein  fflhlendes  und  denkendea  Ich,  sagt 
der  Gottesglaubigc,  so  babe  ich  auch  Theil 
an  der  absoluten  Existenz;  ich  bin  frei, 
Schflpfer,  unsterblich,  Gott  gleich.  Cogito, 
ergo  sum;  ich  denkc,  also  bin  ich  unsterb- 
lich; dies  ist  der  Znsatz,  die  L'ebersetzung 
des  biblischen  „Ich  bin  der  Seiende!u  Die 
Philosophic  ist  einig  mit  der  Bibel.  Die 
Existenz  Gottes  und  die  Unstcrblichkcit  der 
Seele  sind  im  Bewusstsein  in  einem  und  dem- 
selben  Urtheil  gegeben.  Dort  spricht  der 
Mensch  im  Namcn  des  Universnms,  in  dessen 
Schooss  er  scin  Ich  verpflanzt;  hier  spricht 
cr  in  seinem  eignen  Namen,  ohne  zu  bc- 
merken,  dass  er  bei  dicsem  Ilin-  und  Her- 
gehen  sich  wiederholt.  Ohne  die  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele,  sagen  die  Theisten,  be- 
greift  man  Gott  nicht.  Die  Illusion  konnte 
nicht  sobald  wcichen;  gerade  weil  das  Dogma 
von  der  Unsterblichkeit  der  Seele  eine  Be- 
schrankung  des  unerschaffenen  Wesens  war, 
so  war  es  ein  Fortachritt  Indem  der  menach- 
liche  Geist  sich  Gott  gleich  machte,  bo  machte 
der  Mensch  Gott  sich  gleich.  Jede  Gottheit, 
die  sich  deiinirt,  lost  sich  in  ein  Pandamonium 
auf;  die  Christolatrie  ist  der  letzte  Terminus 
dieser  langen  Entwickelung  des  menschlichen 
Gedankens.  Die  Engel,  die  Hciligen,  die 
Jungfrauen  herrschen  im  Ilimmel  mit  Gott, 
sagt  der  Katechismus;  die  Teufel  und  die 
Verdammten  leben  in  der  Holle  eine  ewige 
Qnal.  Die  Qberweltliche  Gesellschaft  hat 
ilire  Linke  und  ihre  Kechte;  es  ist  /.fit,  dass 
die  Ldsung  eintrete,  dass  diese  mystische 
Ilierarchie  auf  die  Erde  hernntersteigc  und 
sich  in  ihrer  Wirklichkeit  zeige.  Es  giebt 
.  keinen  andern  Gott,  als  den,  der  von  Anfang 
gesagt  hat:  Ich;  es  giebt  keinen  andern 
Gott,  als  Du!  Das  ist  das  letzte  Ergebnias 
der  Philosophie,  welche  stirbt,  indem  sie  das 
Geheimniss  der  Religion  und  ihr  eignes  ent- 
hflllt   Wir  sind  gczwungen,  mit  Descartes 


und  dem  Menschengeschlechte  vom  Ich  d.  h. 
vom  Geistc  auszugchen.  Der  seit  Hiob  und 
Moses  so  oft  abgedroschene  Syllogismus,  dass 
jede  Ordnung  eine  ordnendelntelligonzvoraus- 
sctze,  is*,  weit  entfernt,  eine  Ldsung  zu  sein, 
vielmehr  nur  die  Pormel  dea  Kathsels,  das 
es  eben  zu  Idaen  gilt.  Der  Mensch,  der  in 
sich  aclbat  ein  geistigea  und  ein  matcricllea 
Prinzip  untcrscheidct,  waa  ist  das  andcrs  als 
die  Natur  selbst,  die  nach  einander  ihr 
doppeltes  Weaen  ankUndigt  und  von  ihren 
eignen  Ge8etzenZeugni88abIegt!'  Ob  die  Philo- 
sophic nach  UmstUrzung  des  theologischcn 
Dogmatisms  die  Materie  spiritualiairt  oder 
den  Gedanken  materialiairt,  daa  Sein  idea- 
liairt  oder  die  Idee  realiairt,  ob  sic  Substanz 
und  Ursache  identificirt  und  (lbcrall  die  Kraft 
8ubstituirt,  lauter  Phraacn,  die  Nichts  cr- 
kliiren  und  Nichts  bedcuten:  immcr  fithrt 
sie  una  zu  dem  ewigen  Dualiamus  zurtick, 
und  wfihrend  sie  uns  auffordert,  an  una  selbst 
zu  glaubcn,  ndthigt  sie  uns  an  Gott,  wo 
nicht  an  Geister  zu  glauben.  Es  ist  wahr, 
dadurch  dass  man  den  Geist  in  die  Natur 
zurUcknahm,  ist  die  Philosophie  im  Gegen- 
satze  zu  den  Alten,  die  den  Geist  von  der 
Natur  trennten,  zu  dem  bertlhmten  Schlussc 
gekommen,  der  bcinahe  alle  Resultate  ihrer 
Forschungen  zusammenfasst:  im  Mcnachen 
weias  sich  der  Geist,  wilhrend  es  liberal  I 
eonst  scheint,  ala  wisae  er  sich  nicht.  Die 
Philosophie  weis8  alao  in  ihrer  letzten  Stundc 
Nichta  mehr,  ala  bei  ihrer  Geburt;  gleichauin 
als  ware  sic  nur  in  der  Welt  erschiencn, 
um  das  Wort  des  Sokrates  zu  bewahrhciten, 
sagt  sie  tins,  wahrend  sic  sich  feierlich  in 
ihr  Leichentuch  htillt:  ich  weias,  dasa  ich 
Nichts  weias.  Wabrend  dreiasig  Jahrhunderteii 
haben  sich  die  Poeten,  die  Gesetzgeber  und 
die  Weiaen  der  Civilisation  von  Geschlecht 
zu  Ge8chlecht  die  philosophiachc  Lcuchte 
tlberliefert  und  nichta  Erhabncres,  als  dieses 
Glanbonsbekenntniss  geschrieben.  Und  so 
schliesst  am  Ende  dieser  langen  VerschwOrung 
wider  Gott,  die  sich  selber  Philosophie  ge- 
nannt  hat,  die  emancipirte  Vernunft  wie  die 
Vernunft  der  Wilden:  das  Universum  ist  ein 
Nicht-Ich,  vergegenstfindlicht  von  einem  Ich. 
Die  Mensch heit  setzt  also  mit  blinder  Noth- 
wendigkeit  das  Dascin  Gottes  vorans,  und 
wenn  sie  an  die  llealitat  dieser  ihrer  Hypothesc 
glaubt  und  deren  unbegreiflichen  Gegenstand 
anbetet,  so  muss  man  vermuthen,  dass  ein 
so  erstaunlicher  Wahn  irgend  ein  Geheimniss 
verbirgt,  das  ergrdndet  zu  werden  vcrdieut. 
Wir  mflssen  nothgedrungen  untersnchen,  ob 
die  Menschheit  zn  Gott  hinatrebt  (nach  dem 
alten  Dogma)  oder  ob  sie  es  selber  ist,  die 
Gott  wird  (wie  die  Modorncn  sagen).  Der 
humanistiache  Athei8mus  ist  die  letzte  Phase 
der  moralischcn  und  intellectuellen  Befreiung 
des  Menachen,  folglich  die  letzte  Gcataltung 
der  Philosophie,  die  ala  L'ebergang  zur  wissen-  . 
schaftlichen  Erprobung  aller  zerstorten  Dog- 
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men  dicnt   Ich  bedarf  der  Hypothese  Gottes 
nicht  nur,  urn  der  Geschichte  cincn  Sinn  zn 
geben,  sondern  auch  nocb,  nm  die  ira  Namen 
der  Wissenschaft  im  Staate  vorzunehmcnden 
Reformen  ftlr  berechtigt  zu  erklaren.  Ich 
bedarf  der  Hypothese  Gottes.  um  das  Band 
zu  zeigen,  welches  die  Civilisation  an  die 
Natur  knUpft.    Ich  bedarf  der  Hypothese 
Gottes,  um  meincn  guten  Willen  einer  Masse 
von  Sekten  zn  bezeigen,  deren  Meinnngen 
icb  nicht  theile,  aber  deren  Bosheit  ich 
fllrchte,  Theisten,  Mystiker,  Spiritualisten, 
Scnsualisten  und  Materialisten ,  Eklektiker 
und  Skeptiker,  Verleger  aller  alten  Philo- 
sophien,   aber   selbst   keine  Philosophen, 
coalisirt  in  einer  ungeheuern  Genossenschaft 
mit  obrigkeitlicher  Bewilligung,  gegen  Jeden, 
der  ohne  ihre  Erlaubniss  denkt,  glaubt  oder 
bchauptet,  endlich  Conservative,  Retrograde, 
Egoisten  nnd  Heuchler,  welche  durch  den 
Haas  gegen  ihren  Nebenmenschen  die  Liebe 
zu  Gott  predigen,  seit  der  Stindfluth  die 
Freiheit  f(lr  das  Ungluck  der  Welt  in  An- 
spruch  nehmen  und  im  Bewusstsein  ihrer 
Dummkeit  die  Vernnnft  verlaumden.  End- 
lich bedarf  ich  der  Hypothese  Gottes,  um 
die  Verflffentlichung  dieser  meiner  neuen 
Schrift  uber  „dic  Philosophic  des  Elendsu 
zn  erklaren.  Vergiss  deinen  Glauben,  Lcser, 
und  wcrde  aus  Weisheit  Atheist.  Erinnere 
dich  zugleich  und  vergiss  nie,  dass  Mitleid, 
GlUck  und  Tugend  ebenso,  wie  Vaterland, 
Religion  und  Liebe  Masken  sind.  —  Endlich 
erhebt  sich  Proudhon  zu  folgendem  DithyTam- 
bus  an  Gott.  welcher  vor  noch  nicht  langer 
Zeit  den  Scheiterhaufen  nach  sich  gezogen 
hatte:  Ton  nom,  si  long  temps  le  dernier 
mot  du  savant,  la  sanction  dnjuge,  la  force 
du  prince,  I'espoir  du  pauvre,  le  refuge  du 
coupable  repentant,  eh  bien!  ce  nom  in- 
communicable, desormais  voue"  au  mepris  et 
a  fanatheme,  sera  siffle  parmi  les  homines; 
car  Dieu  e'est  sottise  et  Idchele,  Dieu  e'est 
hypocrisie  et  mensonge,  Dieu  e'est  tyrannie 
et  misere,  Dieu  e'est  le  mal !  Esprit  menteur, 
Dieu  imbecille,  ton  regne  est  fini!  Dieu, 
retire  tot;  car  des  aujourd'hui,  gudri  de 
la  crainie  et  devenu  sage,  je  jure,  la  main 
clendue  vers  le  del,  que  tu  n'es  (pie  le  bour- 
reau  de  ma  raison,  le  spectre  de  ma  con- 
science! — 

Mit  der  Februarrevolution  1848  wurde 
Proudhon  cin  offentlicher  Charakter.  Er 
gab  den  nflcpresentant  du  peuple"  heraus, 
wurde  im  Juni  in  Paris  zur  constituirenden 
Versammlung  gewaklt,  in  welcher  er  zur 
Bcrgpartei  gehdrte,  aber  mit  der  Rechten 
gegen  dieAbschaffnng  der  Todesstrafe  stimmte. 
Im  Jahr  1849  crschien  seine  scharfe  und 
geistreiche  BroschUrc  „  Le  droit  au  travail* 
(das  Recht  auf  Arbeit,  das  Eigcnthumsrecht 
und  die  Losung  der  socialen  Frage,  1849), 
.  worin  er  alsGegenraittel  gegen  den  Communis- 
mus  die  Aufrechterhaltung  des  getheilten 


Eigenthums  durch  Organisation  des  Tansches 
empfahl.    Sein  Journal  war  ihm  dreimal, 
immer  wieder  unter  neuem  Titel  anferstehend, 
unterm  Leibe  getddtet.    Nachdem  er  im 
Miirz  1849  wegen  Beleidigung  des  Prasidenten 
der  Repablick  zu  drei  Jahren  Gefangniss  ver- 
urthcilt  worden  war,  dachte  er  An  fangs,  sich 
der  Haft  durch  die  Flucht  nach  Belgicn  nnd 
dann  nach  Genf  zu  entziehen ,  stellte  sich 
jedoch  im  Juni  1849  zur  Absitznng  seiner 
Haft  im  Gefangnisse  zu  Saint  Pelagic  Hier 
verheirathete  sich  der  Vierzigjahrige  mit 
einer  Pariser  Burgerstochter?  um  (wie  er 
sagte)  eine  metiagere,  nicht  etne  courtisane 
zur  Fran  zu  erhalten.   Im  Gefangnisse  gab 
er  seine  Confessions  d'un  revolutionnaire 
(deutsch  von  A.  Ruge  in :  Ausgew&hlte  Schrif- 
ten  von  Proudhon.  erstem  Bande:  Bekennt- 
nisse  eines  Revolutionar's,   I860)  heraus, 
worin  er  eine  kritisehe  Geachichte  der  beiden 
letzten  Jahre  seit  der  Februarrevolution  giebt 
uud  mit  den  Worten  schliesst:  Die  Freiheit 
hat  Alles  in  der  Welt  erzeugt,  selbst  das- 
jenige,  was  sie  so  eben  zerstdrt  hat,  Re- 
ligionen,  Regierungen,  Adel  und  Eigenthum. 
Ebenso  wie  ihre  Schwester,  die  Vernnnft, 
strebt  auch  die  Freiheit  bestandig  danach, 
ihre  frtihern  SchSpfungen  umzuwandeln,  sich 
von  den  Organen  zu  befreien ,  die  sie  sich 
selbst  gegeben  hat,  und  sich  neue  zu  schaffen, 
die  sie  dann  also  bedauern  nnd  verabscheuen 
wird,  wie  diejenigen,  denen  sie  jetzt  den 
hdchsten  Werth  beilegt   Die  Freiheit.  wie 
die  Vernunft,  existirt  und  offenbart  sich  nur 
durch  unaufhdrliche  ZerstOrung  ihrer  eignen 
Werke,  sie  geht  zu  Grande,  wenn  sie  sich 
selbst  anbetet   Darum  war  die  Ironie  zu 
alien  Zeiten  das  Siegel  des  hdchsten  Men- 
schengeistes,  das  unwiderstehliche  Werkzeug 
des  FortschrittB.  —  Ein  begeistertes  Gebet 
an  die  Ironie,  aLs  seine  Gdttin,  schliesst  diese 
riBekenntnisseu,   offenbar  im  Sinne  jener 
Hegcl'8chen  Ironie  des  Weltgeistes,  der  sich 
selbst  immer  wieder  die  Tauschung  vormacht, 
als  sei  die  Vernunft  in  der  Welt  wirklich 
geworden.    Nach  dem  Staatsstreiche  ver- 
dffentUchte  er  die  Schrift  La  revolution 
sociale  demonlre  par  le  coup  (Mat,  welche 
allcin  im  Jahr  ihres  Erscheinens  (1852)  sechs 
Auf lagen  erlebte  und  nach  deT  dritten  franzd- 
sischen  Auflage  in's  Deutsche tlbersetzt  wurde: 
„Die  sociale  Revolution  durch  den  Staats- 
streich  vom  2.  December  erwiesen1*  (1852). 
Sie  giebt  uns  in  offener  und  klarer  Sprache 
sein  philosophisches,  religidses,  politisches 
und  sociale8  Glaubensbekenntniss ,  seine  ge- 
sammte   Geschicbta-   und  Gcsellschaftsan- 
schanung  im  Abriss,  und  zeigt  den  Verfasser 
als  den  klarsten  Kopf  und  ersten  Denker 
Frankreichs  in  der  Mittc  unaers  Jahrhnnderts. 
Als  Bacon,  Erasmus  und  andere  freie  Denker 
(so  IiUst  er  sich  vernehmen)  die  Autoritat 
des  Aristoteles  abgeschuttelt  und  mit  dem 
Prinzip  der  Erfahrung  und  Beobachtung  die 
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Demokratie  in  die  Schule  eingefakrt  batten, 
unternahmen  ea  Descartes,  Spinoza ,  Male- 
branche,  Wolff  wiederum,  auf  dieser  leeren 
Tafel  neae  Systeme  aufzustellen.  Diese 
grossen  GeUter,  die  sich  alle  auf  Bacon  be- 
rufen  und  liber  die  l'eripatetiker  lacheln, 
begriffen  indessen  nicht,  dass  es  in  der 
Piulosophie  keine  Systeme  und  keine  Au- 
toritaten  mehr  gebe,  weil  ja  das  Prinzip 
Bacon's,  die  Beobachtung  oder  Erfahrung, 
aller  Welt  gehSrt  und  ihr  Gebiet  unendlicb 
ist.  Sobald  die  Vernunft  Systeme  in's  Un- 
endlicbe  construirte,  hob  sic  eben  damit  die 
Systeme  auf,  und  was  sie  ausser  der  Be- 
obachtung rein  aus  sich  selbst  hervorbrachte, 
war  von  vornherein  als  eitel  und  leer  dar- 
gethan.  Was  sie  ehcmals  behauptet  hatte, 
ohne  es  aus  der  Erfahrung  ableiten  zu  kdnneu, 
wurde  unter  die  Idole  und  Vorurtheile  ge- 
rechnet  Seit  Bacon's  „  Novum  organoid 
und  Kant's  „Kritik  der  reinen  Vernunft14 
giebt  es  keine  philosophische  Systeme  mehr 
und  kann  es  keine  mehr  geben.  Wenn  es  nach 
den  neuesten  Arbeiten  eines  Fichte,  Schelling, 
Hegel,  der  Eklektiker  noch  eine  erwahnens- 
werthe  Wahrheit  giebt,  die  wir  erreicht 
haben,  so  ist  es  eben  diese  Thatsache.  Die 
wahre  Philosophie  besteht  darin,  zu  wissen, 
wie  und  warum  wir  philosophiren,  auf  wie 
vielerlei  Art  und  tiber  welche  Gegenstande 
wir  philosophiren  kdnnen  und  was  die  gauze 
philosophische  Speculation  ntitzt.  Systeme 
kann  es  dabei  keine  mehr  geben,  una  es  ist 
ein  Bewcis  von  philosophischer  Mittelmassig- 
keit,  heute  noch  nach  solchen  oder  gar  nach 
dem  Absolution  suchen  zu  wollen.  Seit  Luther 
die  Bannbulle  des  Papstes  zu  Wittenberg 
verbrannte,  war  folgerichtiger  Weise  kein 
Glaubensbekcnntnias  und  kein  Eatechismus 
mehr  moghch.  Wie  sich  die  ganze  Philosophie 
Beit  Bacon  auf  die  Regel  beschriinkt,  mit 
Genauigkeit  zu  beubachten,  mit  Scharfe  zu 
analysiren  und  mit  Strengc  A  lies  unter  all- 
gemeine  Gesetze  zu  bringen,  ahnlicher  Weise 
fuhrt  alle  Religion  seit  Luther  auf  das  von 
Kant  formulirte  Prinzip  zurtick:  Handle  so, 
dass  jede  deiner  Handlungcn  zur  allgemeinen 
Richtschnur  werden  kann!  Statt  frtlherer 
Glaubenssiltzc  und  Ritualbestimmnngen  giebt 
es  far  Vernunft  und  Gewissen  fortan  nur 
Regeln  des  Handelns.  Es  giebt  fllr  den 
menschlichen  Geist  kein  neues  religidses  Lchr- 
gebaude :  die  Negation  ist  ewig.  Philosophie, 
Religion  und  Staat  stimmen  darin  Uberein, 
dass  der  Fortschritt  eine  bestandige  Negation 
ist,  nicht  ohne  Ersatz,  aber  ohne  die  Mog- 
lichkeit  einer  Wiederherstellung  des  Ueber- 
wundenen.  Ludwig  Napoleon  ist,  wie  sein 
Oheim,  ein  revolutionarer  Dictator,  jedoch 
mit  dem  Unterschiede,  dass  der  erste  Consul 
die  erste  Phase  der  Revolution  schliesst, 
wahrend  der  President  der  Republik  vom 
Jahr  1848  die  zweite  Phase  der  Revolution 
eroffnet  Der  zweite  December  ist  das  Signal 


zum  Vorw&rtsrtlcken  auf  das  revolutionare 
Ziel,  und  Ludwig  Napoleon  ist  der  General 
auf  diesem  Marache.  Die  Bedeutnng  des 
zweiten  December  ist  die  Demokratie  und 
sociale  Revolution! 

Im  Jahr  1853  erechien  von  Proudhon  die 
Schrift  ^Philosophic  du  progress  und  1864 
sein  ^Manuel  d'un  specuJaleur  a  la  bourse" 
(nach  der  4.  Auflage  deutsch :  Handbuch  des 
Bdrsenspeculanten,  1857).  Sein  lctztes  Uaupt- 
werk  fQhrt  den  Titel:  De  la  justice  dans 
la  revolution  et  dans  I'eglise,  1858,  in  drei 
Banden.  Er  wollte  darin  neue  Prinzipien 
der  praktischen  Philosophie  geben,  deren 
Inhalt  er  die  Gercchtigkcit  nennt.  Unscre 
Wtirde  c  nip  linden  und  bebanptcn,  zuerst  in 
A 11  em.  was  u us  eigenthtimlich  ist,  sodann  in 
der  Person  des  ^ilchsten,  und  zwar  ohne 
egoistische  Motive,  ohne  Rucksickt  auf  die 
Gottheit  oder  auf  die  Gemeinschaft:  dies  ist 
das  Recht.  Bei  jeder  Gelegenheit  bereit  sein, 
mit  Encrgie  und  ndthigenfalls  gegen  sich 
selbst,  die  Vertheidigung  dieser  Wtirde  zu 
tibernehmen,  dies  ist  die  Gerechtigkeit.  Und 
diese  Gerechtigkeit  ist  keine  blouse  Idee, 
sondern  sie  ist  in  una  wirklich,  sie  ist  die 
wesentlich  sociale  Eigenschaft.  Die  Gerech- 
tigkeit ist  die  spontan  empfundene  und  gcgen- 
seitig  verbflrgte  Achtung  vor  der  Wtirde 
des  Menschen,  in  welcher  Person  und  unter 
welchen  Umstanden  sie  sich  immer  verletzt 
findc,  welchen  Gefahren  uns  ihre  Vertheidigung 
immerhin  aussctze.  Im  Einzelnen  werden 
Uber  Ehe,  Liebe  und  Familie  mit  dem 
strafenden  Ernst  eines  alten  Propheten,  dem 
Leichtsinn  und  der  sittlichcn  Verkommenhcit 
des  Zeitalters  gegenflber,  die  strengsten 
Gmndsatze  entwickelt.  Es  waren  von  diesem 
Werke  bereits  zehntausend  Exemplare  ver- 
kanft,  als  dem  Verfasser  durch  das  Zucht- 
polizeigericht  der  Seine  drei  Jahre  Gefang- 
niss  una  4000  Francs  Gcldbusse  dictirt  wurden. 
Dem  Gefangnisss  entging  er  durch  die  Flucht 
nach  Brussel.  „Ieh  bin  arm  (schreibt  er), 
wie  meine  Eltern  waren;  seit  fast  vierzig 
Jahren  habc  ich  gearbeitet,  und  ich  armer 
sturmverschlagener  Vogel  habe  den  Zweig 
noch  nicht  gefunden,  der  meine  Brut  schirmen 
soil."  Er  kehrte  mit  seiner  Familie,  Fran 
und  zwei  Tochtern,  nach  der  vom  Kaiser- 
reich  im  Jahr  1860  gewahrten  allgemeinen 
Amnestic  nach  Paris  zurttck,  wo  er  18G5 
an  einera  Brustleiden  starb.  Dem  Geistlichcn 
von  Passy,  der  an  sein  Sterbebett  gekommen 
war,  um  ihm  die  Absolution  zu  geben,  schickte 
er  weg  und  sagte  zu  seiner  Fran:  „Von  dir 
begehre  ich  die  Absolution!"  Ohne  alle 
kirchliche  Ceremonie  wurde  er  begraben. 
Sein  Lebcn  haben  im  Jahr  1872  C.  Clement 
und  C.  A.  Saint-Beuve  beschricben. 

Psellofl,  Michael,  siehe  Michael, 
genannt  Pscllos. 

I'tolemnioH  aus  KyrGnO  war  ein  Skep- 
tiker  aus  der  Schule  des  PyrroDikers  Timon 
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ira  letzten  vorchristlichen  Jahrhundcrt  nnd 
ein  Vorganger  des  Ainesidemos.  AuBser  zwei 
Epikureern  gleiches  Namens  aus  Alexandrien, 
dcrcn  Lebenszcit  unbekannt  ist,  wird  noch 
ein  Peripatetiker  Ptolemaios,  der  sich  durch 
Gedichte  und  Prunkredcn  bckannt  gemacht 
babe,  als  Zeitgenosse  des  Platonikers  Longiuoa 
genannt.  Einem  Platoniker  Ptolemaios  end- 
lich,  walir8cbeinlich  aus  der  Scbule  dea  Por- 
pbyrios,  wird  in  einem  bei  dem  Sammler 
.Stobaios  erbaltenen  Bruclisttlcke  des  Jam- 
blichos  die  Lehre  beigelegt,  dass  die  Seele  ancb 
ausscrlialb  ibres  jetzigen  Leibesgerllstes  nocb 
mil  einem,  wenn  ancb  feinern,  Leibo  be- 
klcidet  sei. 

Pullus,  Robert,  siehe  Robert  ge- 
nannt Pullus,  Pollanus,  Poulain. 

Pyrrhdn  oder  Pyrron  aus  Elis  soil 
den  Megariker  Bryson  zum  Lebrer  gebabt 
baben  und  befand  sich  ala  Maler  im  Gefolge 
des  Demokriteer8  Anaxarchos,  des  Begleiters 
von  Alexander  auf  seinem  Zug  nach  Asien. 
Spiitcr  lebtc  er  in  seiner  Vaterstadt  zwar 
gcachtet,  iedoch  in  armlichen  Verhaltnissen, 
zuletzt  ala  Oberpriester.  Ohne  Schriften 
hinterlassen  zu  haben,  erwarb  er  sich  im 
Alterthum  Ruf  als  Skeptikcr.  Seine  Ansichten 
sinduns  nur  aus  denBerichten  seiner  SchUler, 
namentlich  des  Timon  aus  Pklifls  bckannt. 
Hiernach  lauft  seine  Lehre  darauf  hinaus, 
dass  wir  von  der  Beschaffenheit  der  Dinge 
Nichts  wissen  kdnnen  und  darum  unscr  Ur- 
theil  zurdckhalten  miisaen  {Aphasie  odcr 
Akalalepsie),  urn  zur  unerschttttcrlichen  Gc- 
mflthsrube  (Ataraxie)  und  zu  glUcklichem 
Leben  zu  gclangcn.  Da  die  Dinge  unserm 
Wissen  scbleclitbin  unzuganglich  sind  und 
weder  Wahrnebmung,  noch  Vernunft  ein 
zuvcrUisaiges  Urtbeil  abgcben  kiinnen,  so 
kunncn  wir  von  jeder  Eigenschaft,  die  wir 
einem  Dinge  beilcgen,  ebenso  gut  auch  das 
Gegcnthcil  aussagen.  Dass  una  Etwas  so 
odcr  anders  erschcint,  konnen  wir  nicht 
littignen ,  abcr  niemals  behaupten,  dass  es 
wirklich  so  aei.  Da  es  hiernach  nur  ein 
leerer  Wabn  ist,  ala  ob  ein  ansserer  Zustand 
vor  dcm  andern  etwas  vorans  babe,  so  hat 
nur  die  ricbtigc  Beschaffenhcit  unsers  Innern 
odcr  die  Tugend  einen  Werth,  und  nur  durch 
sic  gclangen  wir  zur  GlUckseligkeit,  welche 
das  Ziel  der  Philosophic  ist. 

Pythagoras  nannte  sich  ein  Mann  von 
ctruskiscber  (tyrrbenischcr)  Hcrkunft,  welcher 
im  Jahr  510  vor  Cbr.  durch  ein  samisches 
Ilandclsachiffan  die  StidostkUste  L'nteritaliens 
(Grossgricchenlands)  gcbracbt  wnrde,  wo  er 
in  Sybaris  an  das  Land  stieg  und  von  da 
nach  der  benachbarten  achaischen  Pflanz- 
stadt  Kroton  im  heutigen  Calabricn  wanderte, 
wo  er  sich  nicderliess  und  als  der  erste 
oflentliche  Volkslehrer  auftrat,  welcher  jene 
namenlosc  Kunst  besaas,  einen  persdnlichen 
Eindrnck  auf  die  Mcnschen  zu  machcn  und 
durch  anregende  Wirkungen  auf  dieselben 


eine  so  lebhafte  Begeisterung  fUr  seine  Person 
zu  erzeugen,  dass  er  schon  bald  nach  seinem 
Abtreten  vom  Schauplatze  der  Gegenstand 
verherrlichender  Sagen  und  Dichtungen 
wurde.  ans  deren  trtlber  Pracht  eine  spfttere 
kritisclie  Geschichtsbetrachtung  nur  mit  Mtthe 
und  Noth  einen  festeu  geschichtlichen  Kern 
zu  gewinnen  im  Stande  ist.  Der  damala 
8cchzigjabrige  Mann  war  als  der  Sohn  eines 
in  Samo8  ansassigen  Raufherrn  und  Stein- 
schneidekUnstlers  Mn^sarchos  569  vor  Cbr. 
in  Tyros  geboren,  wohin  seine  Mutter  den 
Vater  auf  einer  Handelsreise  begleitet  hatte. 
Seitdem  durch  den  Rdnig  Psammetich  (665  bis 
611  vor  Chr.)  Aegypten  den  Griechen  ge- 
tiffnet  worden  war,  batten  sich  die  Samier 
mit  ihren  korinthischen  Dreirnderern  und  ihren 
selbsterfundenen  weitbauchigen  Kauffahrern, 
deren  Ilintertheil  einem  Fischschwanze  glich, 
eifrig  auf  den  Handelsverkehr  mit  Aegypten 
geworfen  nnd  zu  Naukratis  an  einer  der 
Nilmttndungen  eine  Niederlassung  gegrflndet, 
wahrend  sich  in  der  samischen  Heimatb  unter 
agyptischen  Einfldssen  eine  Knnstschnle 
bildete,  welche  mit  der  Verfertigung  von 
ThongefUssen  und  Holzschnittwerk  bald  auch 
die  Marmorbildnerei  und  den  Erzguss  ver- 
band,  um  die  Terapel  und  Prachtbauten  der 
reicben  und  bltlhenden  Inselhauptstadt  mit 
Bildwerken  zu  schmdcken.  Um  die  Zeit  der 
Geburt  des  Pythagoras  (569)  herrschte  einer  der 
reichen  Grundbesitzer  (Geomoren),  in  deren 
Iianden  sich  die  Herrschaft  ttber  Stadt  und 
Inselgebiet  befand,  der  altere  Polykrates. 
Gleichalterig  mit  (lessen  Stfbnen,  war  der 
reiche  Kaufmannssohn  Pythagoras  als  acht- 
zehnjahriger  Jangling  (551)  bei  nlchtlicher 
Weile  mit  seinem  Jugendlehrer  Hermodamas 
aus  seiner  Vaterstadt  entflohen  und  hatte 
sich  zunachst  zu  seinem  Oheim  auf  die  Insel 
Leah  .is  begeben,  um  dort  den  Unterricht  und 
Umgang  des  Philosophen  Pherekydes  aus 
Syros  zu  geniessen.  Zwei  Jahre  spiter  be- 
gab  er  sich  auf  das  Festland  der  jonischen 
Griechen  nach  Miletos,  wo  damals  noch  in 
hohem  Alter  der  jonische  Naturphilosoph 
Thales  und  der  etwa  sechzigjahrige  Ana- 
ximander  lebten.  Beide  batten,  wie  flber- 
liefert  wird,  in  Aegypten  ihre  Bildung  voll- 
endet  und  mit  ihrer  Naturforscbung  die  von 
der  Priesterschaft  Aegyptens  eifrig  gepflegte 
Grdssen-  und  Zahlenwissenschaftund  Himmcls- 
kunde  zu  verbinden  gestrebt  Auf  den  R&t\\ 
des  Tbales  reiste  Pytbagoras  urn's  Jahr  548 
vor  Chr.  Uber  Sidon  nach  Aegypten,  welcbes 
damals  unter  der  Uerrschaft  des  Amosis 
(Amasis)  stand.  Heliopolis,  Memphis,  Theben 
und  Sais  bildeten  die  Mittelpunkte  der 
agyptischen  Priesterschaft,  bei  welcher  allein 
audi  die  Wissenschaft  gepflegt  wurde.  In 
Heliopolis  abgewiesen,  wandte  er  sich  nacb 
Mempbia,  auch  hier  nicht  zugelassen  naeh 
Theben  in  Oberagypten,  wo  er  unter  strengen 
Bedingungcn   aufgenommen  wurde.  Zwci 
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und  zwanzig  Jahre  lang  soil  er  als  Mitglied 
der  agyptischen  Priesterschaft  dort  zugebracht 
und  im  Jahr  526  die  Eroberung  und  Ver- 
wustung  des  Pharaonenlandes  durch  den 
PerserkSnig  Cambysea  erlebt  haben.  Mit 
Tausenden  der  angesehensten  Aegypter,  ins- 
besondere  aus  der  Priesterschaft  ward  Pytha- 
goras, so  wird  erzfthlt,  als  Qefangener 
nach  Babylon  abgefUhrt,  wo  er  mit  dem 
greisen  Zoroaster  (gestorben  622  vor  Chr.) 
verkehrt  und  von  den  Chaldftern  in  die 
Arithmetik  eingefilhrt  worden  ware.  Nach 
einem  zwdlfjahrigen  Aufenthalt  in  Babylon 
erhielt  Pythagoras  vom  Perserkdnige  Dareios 
die  Erlaubniss  zur  Ktlckkehr  nach  seiner, 
jetzt  unter  persischer  Oberboheit  stehenden 
jonischen  Inselheimath,  die  er  nach  34  jfihriger 
Abwesenheit  (613)  wieder  betrat.  Da  es  ihm 
jedoch  dort  unter  den  veranderten  dffenl- 
lichen  Verhfiltnissen  nicht  behaglich  war, 
so  reiste  er  fiber  Kreta  nach  Griechenland, 
wo  er  Lakedaimon,  Elis,  Sikyon,  Phlius  und 
Delphoi  besuchte.  Letzterer  Ort  war  damals 
der  von  einer  Priesterinnung  beherrschtc 
blfihende  Mittelpunkt  des  religiOsen  Lebens 
der  Hellenen,  wo  neben  dem  Apollondienst 
auch  ein  Dienst  des  unterirdiscben  Dionysos 
heimisch  war.  In  die  dortigen  Weihen  "auf- 
genommen-,  kehrte  Pythagoras  nach  Samos 
zurttck,  nachdem  er  uberall  die  Heiligthfimer 
und  Opferstatten  der  Hellcnen  besucht,  als 
Priester  mit  den  priesterlichen  Gelehrten 
verkehrt  und  sich  (wie  anderthalb  Jahr- 
hunderte  spater  der  attische  Redner  Isokrates 
meldet)  eifriger  als  irgend  ein  Anderer  mit 
Opfern  und  gottesdienstlichen  Gebrftuchen 
beschaftigt  hatte.  Auf  diesen  Reisen  durch 
Griechenland  hatte  Pythagoras  (wie  uns 
Cicero  erzilhlt)  im  Lande  Sikyon  durch  sein 
reiches  Wissen  und  seiner  Rede  Fluss  die 
Bewunderung  des  Herrschers  Ledn  in  der 
Stadt  Phlius  erweckt,  sodass  ihn  dieser 
fragte,  auf  welche  Kunst  er  sich  am  Meisten 
verstehe,  worauf  Pythagoras  erwiderte,  eine 
Kunst  verstehe  er  nicht,  sondern  er  sei  ein 
,.Philosophos".  Da  habe  sich  Leon  fiber 
aie  Neuheit  des  Namens  hochlich  gewundert 
und  desshalb  gefragt,  wer  denn  solche  Philo- 
sophen  wftren  und  worin  sie  sich  von  Andern 
unterschieden.  Man  kann  (antwortete  Pytha- 
goras) das  Leben  der  Menschen  mit  den 
olympischen  Spielen  vergleichen.  Denn  ge- 
rade  so,  wie  bei  diesen,  suchen  Einige  Ruhin 
und  Kranze,  Andere  Gewinn  durch  Kauf 
und  Verkauf,  noch  Andere  gehen  weder 
urn  des  Beifalles,  noch  urn  des  Gewinnes 
willen  bin.  sondern  nur,  um  das  wunderbare 
Schauspiel  zu  geniessen  und  Alles  zu  sehen 
und  zu  erfahrcn,  was  dort  vorgeht  Ebcnso 
verlassen  wir  unser  himmlisches  Vaterland 
und  kommen  in  die  Versammlung  der  Men- 
schen, wo  nur  Wenige  die  Habsucht  und 
Eitclkeit  gering  schfitzen  uud  die  Natur 
studiren.     Diese  Letztcren  nun  sind  die 


Philosophen,  uud  wie  es  dem  freien  Mannc 
(so  schloss  Pvthagoras  seine  Antwort  an 
Leon)  am  Meisten  geziemt,  Zuschauer  zu 
sein,  ohne  Erwerb  zu  suchen,  so  ist  auch 
im  Leben,  weit  vor  alien  andern  Bestrebungen, 
die  Betrachtung  und  Erforschung  der  Dinge 
vorzuziehen.  Und  so  ist  es  denn  cinstimmige 
Ueberliefernng  des  Altherthums,  dass  unter 
allcngriechischen  Denkern  Pythagoras  zuerst 
das  Wort  „ Philosophic"  gebrauchte  und  sich 
selbst  einen  Philosophen  nanntc.  Nachdem 
jedoch  der  samische  Philosoph  mit  den  in 
seiner  Vaterstadt  gehaltenen  offentlichen  Lehr- 
vortragen  kcin  Gllick  gemacht  hatte,  beschloss 
er  als  nahczu  Sechziger ,  nach  den  blfihcnden 
Griechenstfidten  Unteritaliens  auszuwandern, 
und  so  finden  wir  ihn  im  Jahre  510  in  der 
achfiischen  Pdanzstadt  Rrotdn,  die  im  Alter- 
thume.  um  der  Gesundheit  der  Lage  willen, 
wie  durch  die  kraftigen  Mftnner  und  gewal- 
tigen  Faustkampfer,  die  sic  grosszog,  be- 
riihmt  war.  Durch  seine  hohc  Gcstalt  und 
vornehme  Haltung  machte  Pythagoras  so- 
gleich  bei  seinem  Erscheinen  unter  den 
Krotoniaten  Aufsehen.  Durch  eine  in  der 
Ringschule  der  Stadt  an  die  reifere  Jugend 
go  I  mite  tie  Rede  wurde  (wie  der  Messenier 
Dikaiarchos,  der  Schfiler  des  Aristoteles, 
meldet)  die  Bttrgerschaft  von  Kroton  so 
gfinstig  ffir  ihn  gestimrat,  dass  er  auf  An- 
suchen  des  dortigen  Rathes  der  Alten  auch 
an  die  Ubrige  Jugend  und  an  die  im  Tcmpel 
der  H6re"  (Juno)  sich  versammelnden  Frauen 
besondere  Ansprachen  hielt.  Jung  und  Alt 
drfingte  sich  zu  seinen  Vortragen,  und  er 
besass  in  kfirzester  Frist  zu  Kroton  zahl- 
reiche  Bewunderer,  Verehrer  und  Anhftnger, 
sodass  ihn  spaterhin  ein  neidischer  Tadler 
einen  bezaubernden  Schwfitzer  und  listigen 
Menschenjiiger  nennen  mochte  und  selbst 
Aristoteles  berichten  konnte,  die  Krotoniaten 
hfitten  den  Pythagoras  ffir  einen  gdtter- 
gleichen  Mann,  ja  ffir  Apollon  sclber  ge- 
halten,  der  sich  in  menschlicher  Gcstalt  in 
in  ihrer  Mittc  niedergelassen  habe.  Der 
von  Apollon's  bertlhmter  Orakelstalte  Delphoi 
(Delphi)  aus  seinen  Einfluss  auf  die  grie- 
chische  Welt-  und  Lebensanschauung  gel- 
tend  machende  apollinische  Geist  stellt  (wie 
Ernst  Curtius  treffend  sagt)  einem  harm- 
losen  Dahinleben  in  Natur  und  Welt  die 
Forderung  prtlfender  Selbsterkenntniss,  der 
unbefangenen  und  freien  Entfaltung  aller 
Anlagen  eine  strenge  Zucht  des  Einzelnen, 
wie  der  im  Staate  vereinigten  Menschen, 
gegenfiber  und  verlangt  anstatt  behaglicher 
Selbstzufriedenheit  ein  rastloses  Suchen  und 
Arbeiten  des  Geistes.  Im  Sinne  dieser  zu 
Delphoi  ausgebildetcn  Ideen  wollte  (wie 
Curtius  weiter  hervorhebtj  Pythagoras  wirken 
und  er  hat  seine  Weisheit,  wie  auch  sein 
Name  andeutet  (pythischer  Iiedner),  von  der 
delphischcn  Priesterin  Pythia,  und  Themis- 
tokleia  wird  die  damaligc  delphische.  Prie- 
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sterin  gcnannt,  welche  ihm  die  Lehre  llber- 
lieferte,  die  er  verbreitete.  Diese  Weisheit 
ifabrt  Curtius  fort)  will  sicb  im  Menschen 
selbst  verwirklicben,  und  nicbt  in  Lehr- 
satzen,  sondern  in  Tbaten  znr  Wahrheit 
werden;  sie  wird  lebendig,  indem  sicb  eine 
Gemeinschaft  von  Menschen  bildct,  welche 
von  gleicher  Tugendlicbc  beseelt,  einen 
cngen  Bund  zusammen  bilden,  worin  Jeder 
wie  die  Saule  eines  dorischen  Tempels  nur 
al8  Glied  des  Ganzen  eine  Bedeutung  hat, 
Es  ist  die  Hcrstellung  einer  heiligen  un- 
verbrltcblicben  Ordnung,  welche  die  Pytha- 
goraer  mit  dem  Namen  „Kosmos"  bezeieh- 
neten,  einer  Ordnung,  welche  die  Mannig- 
faltigkeit  der  tlieilnebmcnden  Personen  so 
schr  zur  Einbeit  verbiudet,  dasa  Alle  nur 
Ein  Wille,  nur  Ein  Gesetz,  nur  Einen  ge- 
meinscbaftlicbcn  Bcsitz  kennen.  Hier  ist 
Religion,  Pbilosopbie  und  Staatsverfassung 
in  Eins  vcrechmolzen. 

Pythagoras  hatte  sich  noch  nicbt  lange 
nnter  den  Krotoniaten  nicdergelassen.  als 
zwischen  den  beiden  achaischen  Nachbar- 
stadten  Kroton  nnd  Sybaris  ein  fUr  letztere 
verhangnissvoller  Krieg  sich  cntztlndete. 
Nach  mehrmonatlicbcm  Kampfe  trugen  die 
Krotoniaten  liber  die  im  Wohlleben  ver- 
weicblicbten  Sybariten  den  Sieg  davon;  im 
Jahre  509  war  die  Macht  von  Sybaris  ge- 
brocben  und  das  Gebiet  der  Sybariten  in 
den  Hilnden  der  Krotoniaten,  welche  das 
eroberte  Stadtgebiet  nach  dem  Loose  zu 
Gunstcn  der  hochstbegllterten  Edelleute 
Kroton's  vertbeilten.  Auch  Pythagoras  sic- 
deltc  nnn  von  Kroton  nach  Sybaris  fiber 
und  lebte  auf  cinem  sybaritischen  Landgute. 
Von  einem  reichen  Krotoniaten  zum  Erben 
cingesctzt,  grtlndete  sicb  der  Einundscchzig- 
jJibrige  einen  bauslieben  Herd,  indem  er 
Hich  mit  Tbeano,  der  schonen  und  geist- 
vollen  Tochter  seines  krotoniatiscben  Gast- 
freundes  Brontinos  vermiiblte,  die  ihm 
mehrere  Kinder  gebar.  Er  grtlndete  auf 
seinom  Landgute  cine  Bildungsanstalt,  welche 
der  Mittelpunkt  fUr  einen  doppelten  Kreis 
von  Auhaugern  wurde.  Wabrend  erwachscne 
und  gercifte  Manner  als  Zuhorer  einen  weitern 
Kreis  pythagoraischcr  Genossen  bildcten, 
waren  die  jilngem  Mitglieder  die  soge- 
nannten  Matbematikcr,  in  der  umfassenden 
griecbiscben  Wortbedeutnng,  d.  h.  die  Lebr- 
lingc  und  Wissenschaft  trcibenden  Anbanger 
des  Meistern,  dessen  „Er  bat's  gesagt!"  fUr 
sie  die  bocbste  und  letzte  Entscbeidung  war. 
Dieser  engere  Schiller  -  und  Jdngerkrcis 
bildete  den  eigentlichen  Kern  des  pytba- 
goraischen  Bundes,  als  eines  auf  eigentbtlm- 
lichc  Lebeusweise  gegrlludetcn  Vereins,  wel- 
cher  als  eine  rcligidssittliche  und  wisscn- 
schaftlicbc,  die  Gesarumtcrziehung  und  Bildung 
der  Glieder  bczweckende  Genossenschaft  zu- 
gleicb  Offentlicbe,  das  bllrgerlicbe  Gemein- 
we.Hen#  betreffende  Zwecke  verfolgte,  sofern 


eben  die  Bundesglieder  als  die  edetsten  nnd 
13estcn  auch  die  zur  Kegierung  des  Staates 
Befahigtsten  sein  sollten.  In  seiner  letzten 
und  bQchstcn  Abzielung  war  somit  der  pytha- 
goraische  Bnnd  eine  Bildnngschule  ftir  Manner 
des  offentlichen  Lebens  im  weitesten  Sinne 
des  Wortes  und  fUr  staatliches  Wirken  ins- 
besondere.  Durch  wissenschaftlichen  Unter- 
richt  in  alien  den  Gegenst&nden ,  welche  die 
griccbische  „Mathesis"  oder  das  Lern-  und 
WissenschaftsgebietdamaligerZeitnm8pannte, 
in  Vcrbindungmit  einer  durch  strenge  religifis- 
sittliche  Zncht  und  Gesinnung  geregeltcn 
Lebensweise  sollte  dieser  Zweck  erreicht 
werden.  Pythagoras  Hess  seine  8chfller 
zusammenleben,  gemeinschaftlich  essen  nnd 
scblafen  nnd  die  Kosten  aus  einer  gemein* 
scbaftlichen  Kasse  der  einzelnen  Beitrage 
dbrch  bestellte  Verwalter  und  Wirthschafter, 
ganz  nach  dem  Vorbilde  der  agyptischen 
Priestergenossenschaft,  bestreiten.  in  ihrer 
Lebensweise,  iliTcr  Thatigkeit,  ihrer  Erholung 
waren  die  Bundesglieder  an  eine  strenge 
Ordnung  und  feste  Regel  gebnnden.  Auch 
Baden  und  Spazierengehen,  Frtlbstflck  nnd 
Uauptmahlzeit  hatten  ihre  bestimmten  Tages- 
stnnden.  Frllh  nach  dem  Erwachen  ver- 
richteten  sie  ihr  Gebet,  mit  dem  Angesicht 
znr  anfgehenden  Sonne  gekehrt,  wandelten 
einzeln  an  stille  Oerter,  in  Ilaine  oder  Tempel, 
sangen  zur  Lyra  und  bereiteten  sich  so  fur 
den  Unterricht  oder  die  Bescbaftigungen 
des  Tages  vor,  dessen  Frllbstunden  damit 
ausgcftlllt  wurden.  Darauf  folgten  gymna- 
stiscbe  Uebungen,  die  dem  Korper  Kraft 
und  Gewandheit  geben  sollten.  Von  diesen 
Leibeslibungen  gingen  sie  zu  einem  cinfachen 
und  leichten,  meist  nur  aus  Brod  und  Honig 
bcstelienden  Mittagsessen.  nach  dessen  Been- 
digung  sie  sich  theils  aen  Geschaften  des 
Lebens,  theils  wieder  dem  Forschen  nnd 
Lernen  widmeten.  Gemeinschaftliche  Spazier- 
gange  folgten  gegen  Abend ,  und  nach  einem 
kalten  Bade  nabmen  sie  vor  Sonnenuntergang 
eine  gemeinschaftliche  Abendmahlzeit  ein. 
Erst  bei  dieser  genossen  sie  Fleisch  und 
Wein,  obwohl  beides  nur  massig.  Ueber 
den  Genuss  des  Fleisches,  der  Fische  und 
derBohnen  widersprechen  sicb  dieBerichte. 
Die  thicrische  Nabrung  ganz  zu  verschmahen 
und  sich  auf  Pflanzenkost  zu  beschranken, 
bei  lctzterer  aber  die  Bohnen  zn  vermeiden, 
dies  scheinen  erst  Uebertreibungen  spaterer 
Pytbagoraer,  wenn  auch  bercits  zu  Aristotoles 
Zeiten,  gewesen  zu  sein.  Pythagoras  und 
seine  nachsten  Schiller  enthielten  sich,  nach 
den  altesten  Zeugnissen,  der  Fleischspeisen 
nicbt  ganzlich,  sondern  vermieden  nur  den 
Genuss  gewissef  Theile  der  Thiere,  und 
Bohnengericht  war  sogar,  nach  ebendenselben 
vollgliltigen  Zeugen,  ihre  Lieblingsspeiae. 
Nach  der  Uauptmahlzeit  am  Abend  folgten 
Spendcn  und  Opfer,  unterhaltende  Vorlesnng 
durch  die  jUngsten  Mitglieder,  zuletat  Gebet 
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nnd  Danksprnch  an  die  Giitter,  woranf  man 
sich  trennte.  Auch  dnrch  cine  bestiromte 
Kleidnng  nnterschieden  sich  die  GHeder  des 
Vereins  vor  ihren  tlbrigen  Mitbllrgern. 
Wfihrend  sich  niirolich  die  tibrigen  Gricchen 
in  wollene  Zeuge  kleideten,  wftblte  Pytha- 
goras fOr  sich  nnd  seine  Frennde  Gewftnder 
von  feiner  agyptischer  Kattnn  -  Leinwand, 
die  oft  mit  Purpnr  gofarbt  oder  wenigstens 
mit  Pnrpnrstreifen  durchzogen  war. 

Dass  Pythagoras  nichts  Schriftlichea  hinter- 
lasscn  hat,  wird  von  Plntarchos  nnd  Porphyrios 
ansdrtlcklich  bezeugt.  Auch  bci  Aristoteles 
nnd  seinen  Schfllern  geschieht  keiner  von 
Pythagoras  selbst  verfassten  Schriftcn  Er- 
wilhnung.  Dass  er  jedoch  im  ganzen  Wissens- 
gebiete  damaliger  Zeit  ungewOhnliche  Kennt- 
nisse  besass,  die  er  ans  Schriften  auswahlte 
nnd  welche  die  Mitgift  seiner  Schule  wnrden, 
wird  von  seinem  jflngern  Zcitgenossen  Hera- 
kleitos  ans  Ephesos  gemeldet,  welcher  auch 
bezeugt,  dass  unter  alien  Menschen  Pytha- 
goras das  Lernen  von  vielen  Dingen  am 
Meisten  geUbt  habe.  Die  Kenntniss  der 
GrSssen,  Formen  und  Zahlen  war  fttr  Pytha- 
goras  der  Gegenstand  nnd  Inhalt  des  Lemens 
und  Studiums,  die  „Mathesis"  im  weitcsten 
Sinne  des  Wortes,  wonach  dieselbe  bei  den 
Griechcn  dasjenige  umschloss,  was  spiiter 
ala  Philosophic  und  Mathematik  nnterschieden 
wurde.  Die  Mathematik  des  Pythagoras  und 
der  Griechen  tlberhaupt  ruht  aber  vorzngs- 
weise  auf  geomctrischcr  Gmndlage.  Auch 
Himmclskunde  und  Zahlenwissenschaft  hatte 
bei  ihnen  die  gcomctrische  Form,  und  die 
Geometrie  als  Wissenschaft  der  Formen  und 
Kanmgrdssen  1st  es  vorzugsweise,  dercn 
Anfftngc  die  AKcn  auf  die  Erfindung  der 
agyptischen  Priestergelehrten  zurdckfllhrten. 
Von  ihnen  hat  sie  Pythagoras  gelernt;  er 
hat  (wie  Kallimachos  von  Kyrene  sagt)  die 
Aufgaben  der  Geometric  und  dercn  Losung 
theils  von  den  Aegyptern  zuerst  zn  den 
Griechen  gebracht.  theils  sclbst  erfunden; 
wesshalb  denn  auch.  schon  im  Zeitalter  des 
Aristoteles  Manche  behanpteten,  Pythagoras 
habe  Mgyptischc  Priesterwcisheit  in  der  Stille 
zu  der  seinigen  gemacht  und  in  Griechenland 
als  seine  eigne  Weisheit  verbreitet.  Pytha- 
goras gilt  bei  den  Alton  als  Erfinder  eincs 
grnndwichtigen  geometfischen  Lehrsatzes, 
welcher  bis  auf  den  heutigen  Tag  seinen 
Namen  fdhrt  und  als  cigentlichcr  „magistcr 
matheseos"  gilt.  Dass  Pythagoras  auch  den 
BcgrifF  regelm.1ssiger  Viclecke  kannte,  d.  h. 
der  Vielecke  von  gleichen  Sciten  und  Winkeln, 
welche  demnach  in  eincn  Kreis  cingcschriebcn 
werden  kOnnen,geht  ansdcrBedentunghervor, 
welche  das  durch  Veriangernng  der  Sciten 
des  regelmassigen  Fllnfecks  eutstehendc  so- 
genannte  „8tcrnfllnfeck"  oder  Filnfwinkel- 
zeichen  (Pentagramma)  inderpythagorftischen 
Schnle  hatte.  Dieses  drcifach  versehlungcnc 
Dreieck ,  welches  sich  nnzithlige  Male  in  den 


figyptischen  Tempeln  angebracht  findet,  war 
nilmlich,  wie  Lukianos  meldet,  eincs  der  ge- 
heimcn  Zcichen,  woran  sich  die  Pythagorfter 
wieder  erkannten  und  wurde  in  ihrer  sym- 
bolischen  Sprachc  Hygicia  d.  h.  Gesundheit 
genannt.  Eben  daraus  geht  hervor,  dass 
Pythagoras  die  Thcilnng  der  Linicn  nach  , 
der  stetigen  Proportion  oder  dem  iiussern 
und  mittfern  Verhaltniss  d.  h.  den  spater 
sogeuannten  „goldenen  Schnitt"  des  Archi- 
medes kannte,  welcher  in  den  Schnitt  linicn 
des  Sternftlnfeck8  unraittelbar  gegeben  fit 
Er  ttbertmg  aber  den  Begriff  regelmassiger 
Vielecke  zugleich  auf  Kflrper  und  dachte 
sich  regelmassige  Korper  als  solche,  deren 
Scitenflachen  gleichc  und  zugleich  rcgcl- 
massigo  Vielecke  sind  nnd  deren  Ecken  dem- 
gemass  in  die  Hohlflache  einer  Kugel  ein- 
geschrieben  werden  konnen.  Seinem  Scharf- 
sinneentging  nicht  der  merkwllrdige  Umstand, 
dass  es  solcher  regelmassigen  Ktfrper  nur 
fllnf  vcr8chiedcne  geben  konne,  deren  erstc 
Aufstellung  und  Bezeichnung  als  Vierllachner, 
Sechsflachncr,  Achtfladiner,  Zwolftlachuer 
und  Zwanzigtlachner  ebenfalls  dem  Pytha- 
goras beigclegt  wird.  Und  wenn  seiner  mathe- 
matisch  geschulten  Anschauung  auch  die 
sichtbaren  (ilrnndelemente  der  Natur  in  diescr 
rcgelmassig  bestimmten  Korpcrgestalt  er- 
schienen,  so  war  dies  ein  zwar  noch  un- 
vollkommener,  doch  aber  immer  ahnungs- 
voller  Vorgriff  eines  erst  in  unserni  Jahr- 
hundcrt  zur  Ansbildung  gelangtcn  Theilcs 
der  mathematischen  Naturwissenschaft,  der 
WissenBchaftvondenGeataltungsverhaltnisHcn 
der  Krystalle,  deren  cinfachc  Grundformoi 
eben  jene  fllnf  regelmassigen  Ktfrper  sind. 
Der  pythagoraische  Lchrsatz  fllhrte  seinen 
Erfinder  zu  Entdeckungen  im  Gebiete  der 
Zahlenknnde,  welche  ftlr  die  gricchischo 
Bildnng  von  gTdsster  Wichtigkeit  nnd  filr 
die  fortschrcitende  Ausbildung  der  Zahlen- 
nnd  Kechnenkunde  von  urn  so  grossereT  Trag- 
weite  waren,  jemehr  dicsc  Thatsachcn  gerade 
zu  den  Elementen  der  Arithmetik  gehoren. 
Auch  den  fflr  alle  hOhere  Zahlenuntcr- 
snchungen  sehr  wichtigen  Unterschicd  von 
Primzahlcn  und  zusauimengesetzten  Zahlen 
hat  Pythagoras  gekannt.  Die  Zahlenlehre 
(Zahlentheorie  oder  allgcineine  Arithmetik) 
wurde,  so  meldcn  die  Altcn,  von  Pythagoras 
zuerst  dargestellt,  indem  er  alle  Dinge  unter 
der  Form  der  Zahl  hetrachtetc.  Auch  be- 
diente  er  sich,  abweichend  von  dem  bei  den 
Alten  gewohnlichcn  (icbrauche  der  Bnch- 
etabeu  als  Zahlzcichen,  eigncr  Zahlzcichen, 
die  er  wahrschcinlich  in  Aegyptcn  kennen 
gelernt  hatte  und  dercn  Worth  sich  nach 
uer  Stclle  anderte,  die  sie  einnahmen.  Damit 
steht  cine  andere  Erfindung  des  Pythagoras 
in  Verbindung,  die  den  Namen  der  pytha- 
goraischen  Tafel  rtagt  nnd  wahrschcinlich 
cine  bcqnemc  Anordnung  des  Einmaleins  war. 
Hatte  er  als  achter  Jrtngcr  Apollon's  dio 
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Beschaftigung  mit  der  Musik  in  seiner  Schule 
eingefllhrt,  so  forschte  er  zugleich  nach  den 
Gesetzen  der  T5ne  und  machte  den  ersten 
Versuch  einer  Akustik .   Nach  der  Erzahlung 
des  Nikomachos,  eines  Si -hitlers  von  Aristo- 
telcs.  ging  Pythagoras  einst  an  einer  Schmiede 
vortlber  und  indem  er  auf  die  Hanmicrschlage 
achtete,  machte  er  die  Entdeckung,  dass  die 
in  der  Quarte,  Quinte  und  Oktave  tfinenden 
Hammer  sich  im  Gewicht  zu  einander  ver- 
hielten.  wie  drei  Viertel  zu  zwei  Drittel  und 
ein  Hall).    Er  wurde  dadurch  veranlasst,  mit 
einer  gespannten  Saite  fthnliche  Versnche 
anzustellen,  durch  welche  sich  ergab,  dass 
auch  hier  durch  eben  dieselben  Verhaitnisse 
der  Lange  dieselben  Intervalle  der  Tdne  her- 
vorgebracht  werden.   Zur  Measung  der  Inter- 
valle und  Schwingungsunterschiede  ersann 
er  das  sogenannte  pythagoraische  Monochord 
und  emptahl  noch  auf  uem  Sterbelager  die 
mathematisch  •  musikalischen  Untersuchungen 
der  fortgesetzten  Pflege  seiner  Schiller.  Auch 
auf  die  Bctrachtung  des  Weltganzen  wandte 
er  die  mathematische  Anschaunng  an.  und 
erschien  ihm  dasselbe  als  nach  Zahl,  Maass 
und  Harmonic  geordnet  oder  als  „Ko8mos", 
ein  Ausdruck,  der  zun&chst  Wohlordnung 
bedeutet  und  (lessen  zuerst  Pythagoras  sich 
zur  Bezeichnung  der  Welt  bediente  und 
welcher  seitdem  in  den  Sprachgebrauch  der 
griechischc!)  Denker  (lbcrging.   Der  Jtlnger 
der  agyptischen  Priesterarzte  Ubte  in  Kroton 
die  Heilkunde  praktisch  aus  und  erhob  sie 
zu  einer  GehlllGn  der  Staatskunst  und  Lebens- 
weisheit.    Die  arztlicke  Schule  zu  Kroton, 
welche  fur  die  erste  und  berflhmteste  in  ganz 
Griecheuland  gait,  schloss  sich  an  Pythagoras 
an,  und  die  sp&tcre  Zcit  weiss  viel  von  den 
gltlcklichen  Ueilungen  einzelner  Pythagorfter 
zu  berichten.   Von  Pythagoras  selbst  wird 
der  Rath  tlberliefert:  Strebe  mit  all  or  Kraft 
zu  vermeiden  Krankheit  des  Leibes,  Ver- 
worrenheit  des  Geistes,  Ausschweifung  im 
Genuase,  Uneinigkeit  im  Hauae  uud  Zwiespalt 
im  Staate! 

Obwohl  Pythagoras  nahezu  zwanzig  Jahre 
als  krotoniatischer  Btirger  auf  seinem  Land- 
sitze  im  ehemals  sybaritischen  Gebiete  lehrend, 
erziehend  und  forschend  zubrachte,  so  wurden 
doch  die  von  ihm  verkOndigten  Grnndsiltze 
des  delischen  und  delphischen  Apollon  mit 
dem  ungltlcklichsten  Erfolge  in's  Leben  ein- 
gefuhrt.  Die  von  Pythagoras'  Ideen  be- 
geisterte  Jugend  der  Krotoniaten  stand  als 
eine  geistige  Aristokratie  zu  schroff  und  un- 
vcrmittelt  der  tibrigen  Blirgerschaft  gegen- 
tlber,  die  es  nicht  leiden  mochte,  dass  diese 
pythagoriiische  Gesellschaft  unter  ihnen  besser 
sein  wollte  und  besser  war,  als  die  Uebrigen. 
Waren  nun  ohnedies  den  untern  Schichten 
der  Bevdlkerung  die  FrUchte  des  Siegs  fiber 
Sybaris  nicht  in  gleichem  Maasse,  wie  dem 
hochstbegUterten  Adel  der  Stadt,  zugetheilt 
worden,  so  waren  die  Keime  von  Lnzuirieden- 


heit  schon  lange  Zeit  vorhanden,  bis  sich 
endlich  im  Jahre  490  ein  begilterter  Mann 
aus  dem-Volke,  Kylon,  an  die  Spitze  der 
Unzufriedenen  stellte  und  Abanderung  der 
stadti8chen  Verfassung  und  gerechtere  Ver- 
theilung  des  sybaritischen  Gebietes  verlangte. 
Pythagoras  war  die  Seele  des  Widerstandes, 
den  die  Forderungen  der  Volkspartei  bei  den 
hcrrschenden  Besitzesadel  fanden.   Vor  dem 
Hause.  worin  die  Pythagorfier  sich  zu  einer 
Festfeier  versammelt  hatten.  rottete  sich  eine 
Volksmenge  zuaammen  una  zersprengte  die 
Versammlung.    Mit  den  flUchtigen  Pytha- 
goraern  wurden  noch   andere  angesehene 
Manner  der  Adelspartei  aus  der  Stadt  ver- 
bannt  und  eine  neue  Vertheilung  der  frtlher 
eroberten  sybaritischen  Landereien  in's  Werk 
gesetzt.    Der  SOjahrige  Pythagoras  musste 
mit  seiner  Familie  sein  Landgut  verlassen 
und  als  Neuerer  undUnruhestifter  auawandern. 
Er  fand  in  Tarent  eine  gastliche  Aufnahme 
und  scheint  dort  noch  einige  Jahre  hindurch 
ein  ruhiges  Alter  verlebt  zu  baben.  Seine 
Anhanger  zerstreuten  sich  in  solche  Stadte 
Grossgriechenlands,  wo  sich  noch  die  Re- 

S'erung  in  den  Handen  der  Adelspartei  be- 
nd, und  suchten  dort  ihre  Grundsatze  zu 
verwirklichen.  wodurch  sie  jedoch  bald  ahn- 
liche  Gegenwirkungen  der  Volkspartei  her- 
vorriefen,  wie  sie  in  Kroton  stattgefunden 
hatten.  Es  war  bald  soweit  gekommen,  dass 
an  der  ganzen  Ktiste  von  Grossgriechenland 
die  pytliagoraischen  Vereine  aufgelost  wurden. 
Auch  in  Tarent  entstanden  burgerliche 
Kampfe  und  Verfassungsveranderungen ,  in 
Folge  deren  im  Jahr  474  vor  Chr.  der 
9Gjahrige  Pythagoras  verbannt  wurde.  Er 
fand  zu  Metapontum,  einer  sybaritischen 
Pilanzstadt  am  tarentinischen  Meerbusen  eine 
neue  und  letzte  Zuflucht.  Aber  auch  hier 
blieben  die  Unruhen  des  den  pythagoraischen 
Grundsatzen  feindseligen  Volkes  nicht  lange 
aus.  Die  dortigen  Pythagorier  wurden  in 
ihrem  Versammlungshause  tlberfallen,  nur 
wenige  cntkamen ;  Pythagoraa  selbst  entgine 
zwar  den  Ausbrtlchen  der  Volkswuth,  ward 
aber  auf  das  Krankcnlager  geworfen  und 
starb  im  99.  Lebensjahre.  Den  Ort  in  Meta- 
pontum, wo  er  gestorben  sein  soil,  einen  zu 
seinem  Gedachtniss  erbauten  Musentempel, 
wollte  der  Rdmer  Cicero  noch  geschen  haben. 

Anhanger  des  Pythagoras  sammelten  sich 
nach  der  Auf  losung  des  Bundes  in  grosserer 
Anzahl  zu  Rh€gion  an  der  sicilischen  Meer- 
enge,  ihreu  Grundsatzen  und  ihrer  Lebens- 
weise  treu  bleibend.  Noch  zu  Lebzeiten 
Platon's,  im  fQnften  Jahrhundert.  werden 
Pythagoraer  genannt,  wie  Philoiaos  aus 
Kroton  oder  Tarent,  Simmias  und  Keb6s, 
welche  nach  Platon's  „Phaidonw  mit  Sokrates 
befreundet  waren,  Okellos  aus  Lukanien, 
Alkmaidn  aus  Kroton,  Eudoxos  aus 
Knidos,  Timaios  aus  Lokroi,  Didn  aus 
Syrakus,  Hippas'os  aus  Metapontum  und 
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Andere,  welche  sick  theils  alii  Schrift- 
steller,  theils  als  Staatsmanner  auszeichnetcn. 
Wahrend  ein  gleicbzeitiger  Komiker  in  Atben 
liber  die  Pythagoraer  seinen  Spott  ausgicssen 
mocbte,  verscbmabte  es  Platon  nicht,  uocb 
in  aeinen  spiitern  Lebensjahren  von  den 
Pythagorfiern  zn  lernen  una  sicb  ihremathe- 
matische  Bildung  anzneignen,  bo  dass'cr  acht 

Krtbagorftisch  ilber  den  Eingang  zu  seinem 
orsaale  in  der  Akademie  die  Worte  setzen 
konnte:  „Kein  der  Geometric  Unkundiger 
trete  ein!u  Um  die  Mitte  des  vierten  Jabr- 
bunderts,  zur  Zeit  des  Aristoteles  war  die 
Zahl  der  wissenschaftlich  gcbildctcn  Pytha- 
goraer ausgestorben ;  nur  in  Form  einer  rcli- 

fids-sittlicbcn  LebcnsTichtung  erhielt  sich 
ie  pythagoraische  Schule  aucn  nocb  in  dieser 
Zeit,  insbesonderc  im  Znsammcnhang  mit  dcm 
Apollodienstund  mit  den  orphisch-dionvsischen 
Weihen,  die  darum  Herodot  (um  das  Jahr 
435)  geradezn  pythagorische  Weihen  nennen 
mocbte.  Im  dritten  und  zweiten  vorchrist- 
lichen  Jahrbundert  findet  sicb  von  der  pytha- 
goraischen  Schule  kcine  Spur  mehr.  Scit 
dem  letzten  vorchristlichen  Jahrhundert 
wnrden  jedoch  Wiederbelebungsversuche  des 
Pythagorismus  gemacbt;  es  wurden  Schriften 
unter  dcm  Namen  des  Pythagoras  und  der 
altera  Pytbagoraer  verfasst  und  in  Umlauf 
gesetzt  und  dadurch  dcr  Ncupythagorftismus 
der  ersten  christlichen  Jahrhunderte  in's  Leben 
gerufen. 

E.  RSth ,  Geschicbte  unscrer  abcndlandischen 
Philosopbie.  II  (die  altesten  joniscben  Denker 
und  Pythagoras,  1858,  2.  Aufl.  1862.) 

E.  BaKzer,  Pythagoras  dcr  Woiso  von  Samoa, 
1868  (an  Koths  Buch  sicb  anachliessend.) 

E-  Zeller,  Pythagoras  und  die  Pytbagorassage. 
(Reden  und  Abhandlungcn,  1866,  8.  30—50.) 

Von  einer  philosophischen  Lehre,  im 
cigentlichen  una  engern  Sinrie  des  Wortes, 
kann  bci  Pythagoras  selbst  nicht  die  Rede 
sein,  sondern  nur  von  einer  Philosopbie  der 
Pythagoraer.  Platon  fUhrt  (in  seinem  Werke 
vom  „Staateu)  den  Pythagoras  nur  unter  den 
Mannern  auf,  welcne  eine  eigcnthlimliche 
Lebensweisc  gestiftet  hiltten,  und  Aristotelcs 
spricht.  wo  er  gelegentlich  auf  die  pytba- 
gor&ische  Philosophic  zu  reden  komrat,  nie 
von  Pythagoras  selbst,  sondern  stets  nur  von 
den  ^sogenannten*  Pythagoraern44.  Da  nun 
von  den  aus  deT  Schrift  des  Pythagorfiers 
Pbilolaos,  cines  Zeitgenosscn  des  Sokrates, 
crhaltenen  Fragmentcn  nicht  alle  fUr  echt 
gelten  konncn.  andrerseits  aber  die  aus 
Schriften  von  Okellos,  Timaios  und  Archytas 
Uberlieferten  BruchstQcke  entschieden  unficht 
sind,  so  kdnnen  zur  Kenntniss  der  Philosophie 
der  Pythagorfter  neben  einigen  Andeutungen 
der  altcstcu  ScbQler  des  Aristoteles  haupt- 
sachlich  nur  die  gelegentlichen  Mittheilungen 
des  Aristoteles  selbst  gelten.  Die  Pythagoraer 
(sagt  er)  befleissigten  sicb  zuerst  dcr  Matbe- 
matik  und  fdrdertcn  diesc  Wissenschaft,  und 


da  sie  ausschliesslich  hierin  gescbult  warcu, 
so  wahnten  sie,  die  Prinzipicn  der  Mathe- 
matik  seien  die  Prinzipcn  aller  Dinge.  Da 
die  Zablen  von  Nafnr  frflher,  als  alle  Dinge 
sind,  so  glaubten  sie  in  den  Zablen  mehr, 
als  in  Feuer,  Wasser  und  Erde,  Aehnlich- 
keitcn  mit  dcm  Scienden  nnd  Entstehenden 
zu  entdecken ,  so  dass  ihnen  eine  gewisse 
Combination  von  Zablen  die  Gerechtigkeit, 
cine  andere  solche  Combination  die  Vernunft 
und  Intelligenz,  wieder  eine  andere  die  rechte 
Zeit  und  gute  Gelegenheit  ausdrUckte.  So 
construirten  sic  das  ganze  Universum,  den 
Kosmos,  als  Zahl  und  Harmonic.  Sie  be- 
hauptcten,  die  Zahl  sei  dcr  Anfang  (das 
Prinzip)  dcr  Dinge,  die  I'rsache  ihrer 
materiellen  Existenz  und  ihrer  verschicdencn 
Zustande  und  Veranderungen.  Die  Elemente 
der  Zahl  aber  sind  das  Geradc  und  Ungerade, 
aus  deren  Verbindung  alle  bestimmten  Zahlen 
entsteben.  Das  Ungerade  ist  endlich  odor 
das  Bcgrenzende,  das  Gerade  ist  unendlich 
oder  das  Unbegrenzte;  denn  das  Gerade 
laest  sicb  in's  Unendliche  fort  in  gleiche 
Theile  tbeilen,  ohne  dass  ein  Uebcrschuss 
bleibt,  es  ist  das  schlechthin  Theilbare,  das 
widerstandlos  auseinander  Gehende,  Zer- 
fallende,  wogegen  das  UngeTade  einer  solchen 
Theilung  widerstcht,  in  der  Theilnng  nicht 
aufgeht,  sondern  Stand  halt.  Andere  Pytha- 
goraer sagen,  es  gebc  zebn  Prinzipien  und 
stcllen  dicse  also  zusammen:  1)  Grcnze  und 
Unbcgrcnztes  (Endlichcs  und  Unendliches): 
2)  Gerades  und  Ungeradcs;  3)  Eincs  und 
Vicles;  4)  Rcchtes  und  Linkes;  5)  Mann- 
liches  und  Weiblichcs  ;  6)  Ruhcndes  und  Be- 
wegendes;  7)  Gerades  und  Krumraes;  8)  Licbt 
und  Finstcrnis8;9)Gutesund  Bdses;  10)gleich- 
seitiges  und  ungleichseitigcs  Vicrcck.  Die 
Zahl  ist  die  Substanz  dcr  Dinge;  die  KOrper- 
welt  ht  Zahl ;  denn  alles  R5rperliche  ist  nur 
Vervielfaitigung  des  Eins;  das  Eins  ist 
Punkt;  die  Verdoppelung  des  Punktes  oder 
die  Zwei  ergiebtdie  Linie,  die  Verdreifachung 
der  Linie  (die  Drci)  ergiebt  die  Flachc;  die 
vierfachgeuommene  Flache  oder  die  Vier 
giebt  den  Kdrpcr.  Da  aber  Punkt,  Linie 
und  Flache  fflr  sich  nur  die  Form  oder  die 
Grenze  des  KSrpcrs  geben,  so  wird  desscn 
Inbalt  auf  das  Unbegrenzte  (Unendliche, 
Ausgcdehnte)  zurllckgefflbrt,  welches  von  An- 
fang an  (lurch  die  Grcnze  angezogen  und 
mit  bestimmter  Form  ausgestattet  wird. 
Wic  aus  den  ersten  vier  Zahlen  das  kfirper- 
licbe  Sein  entsteht,  so  ist  FUnf  die  Zahl  der 
bcatimmtern  Beschaffenheit  und  Gcstaltung 
der  Dinge,  Sechs  die  Zahl  der  Beseeltheit 
oder  der  Befasstheit  des  Seins  unter  ein 
dasselbe  Zusammcnhaltendes,  Sieben  die  Zahl 
der  Heib'gkeit.  der  Gesundheit,  der  Vernunft, 
Acht  die  Zahl  der  Licbe  und  Freundschaft, 
der  Klugheit  und  Erfindungsgabe,  Neun  die 
Zabl  der  ausgleicbcnden  Gerechtigkeit,  Zchn 
die  Zabl  der  Vollendung,  welche  die  Natrr 
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aller  Zaltlea  in  sich  (asst.  In  der  Mittc  des 
Weltraumcs  entstand  zuerst  das  Weltfencr 
odcr  die  Hcstia  |  Vesta\  der  Herd  des  Welt- 
alls,  urn  welchcn  aich  die  Himmelsktfrper, 
wie  die  Erde,  ala  Ktigelu  im  Kreise  bewegen. 
Die  Erdhohlkugel  besteht  aus  zwei  gesonderten 
llalften,  der  Erde  und  der  Gegenerde,  welche 
von  den  Gegenfilssleru  der  Erde  bewphnt  ist 
und  zwischen  der  Erde  nnd  dem  Feuer  der 
Weltmitte  ihren  Uralauf  hat,  wahrend  die 
urn  das  Weltfeucr  kreisende  Sonne  rait  dera 
Monde  ihr  Licht  von  dieser  leuchtenden 
Weltmitte  erhaltcn  und  es  der  Erde  mit- 
tlieilen.  Durch  gewisse  Kreuzungeu  der 
Kreisbahn  der  Erde  mit  der  Sonnen-  und 
Mondbalin  entstehen  Sonnen-  und  Mond- 
finsternisse.  Von  der  Erde  mit  der  Gegen- 
erde wird  das  Feuer  der  Mitte  in  einem 
Tage,  vom  Monde  in  einem  Monatc,  von  der 
Sonne  und  don  Planeten  Venus  und  Merkur 
in  einem  Jahre,  von  Mara  in  zwei,  von 
Jupiter  in  zwcilf,  von  Saturn  in  dreissig 
Jahren  umkreiat,  walirend  die  Gesammtheit 
der  Ilimmelskorper  einiger  tausend  Jahre 
bedarf,  urn  den  Kreislauf  um  das  Feuer  der 
Weltmitte  zu  vollenden.  Wie  in  der  Harmonie 
der  Welten  die  heilige  Zehnzahl  als  Ftlhrerin 
des  himmlischen  und  irdischen  Lebens  einc 
grundwichtige  Holle  spielt,  ao  herracht  auf 
der  Erde  die  Fdnfzahl.  Aua  fttnf  Grund- 
beatandtheilen  ist  die  irdische  Welt  gebildet, 
indem  zu  Feuer,  Wasser,  Luft  und  Erde  als 
ftinftes  Element  der  Aether  oder  Hauch 
kommt,  als  der  die  Weltkugel  in  Bewegung 
setzenue  Geiat.  Auch  die  Menachenscele  ist 
Harmonic,  an  den  Ktirper  jedoch  als  ein 
Grab  oder  Gefitngniss  zur  Strafe  gefesselt. 
Jedc  Seele,  die  nicht  durchaus  rein  geblieben 
ist,  muss  die  Seelenwanderung  als  cinen 
liiiuterungsproccss  durchmachen.  Da  die 
Mensehcn  nur  ein  Bcsitzthum  oder  cine 
Ilcorde  der  (Jiittcr  aind,  welche  ftlr  dieselben 
sorgen,  ao  besteht  das  hochstc  Gesetz  und 
Gut  (burin j  Gott  zu  folgen,  die  Ordnungen 


der  Gdtter  zu  ehren,  von  aller  Verunreinigung 
durch  Begierde  und  Leidenachaft  frei  zu 
bleiben,  durch  Auattbung  atrenger  Tugend 
Gott  ahnlich  zu  werden.    Nach  der  angeb- 
lich  aristoteliachen  Schrift  n  Magna  tnoraluf 
(grosae  Ethik),  welche  jedoch  nur  ein  spaterer 
Auszug  aua  der  Nikomachischen  und  Eude 
mischeh  Ethik  ist,  hatte  Pythagoras  zuerst 
Uber  die  Tugend  zu  sprechen  versucht  und 
zwar  hatte  er  die  Tugenden  auf  Zahlen 
zurtlckgefUhrt.     Die   Gerechtigkeit  wurde 
von  den  Pythagoraern  als  die  Quadratzahl 
definirt,  wodurch  das  Entaprechungsverhalt 
niaa  zwischen  Tliat  und  Leiden,  also  die  Vergel- 
tung  ausgcdrUckt  werden  aollte.  Die  sogenann- 
ten  ,,Goldenen  Sprilche  dea  Pythagoras** 
geben  ein  Bild  der  pytliagoraischen  Lebens 
anachauung,  wie  aich  aolche  bei  den  apatern 
Pythagoraern  weiter  entwickelt  hatte.  Auf 
Grund   einer  missveratandencn  Stelle  bei 
Diogenea  Lafirtios  wurde  von  Mullach  {Frag- 
menta  philosophontm  graecorwn  I,  413)  die 
nicht  weiter  begrflndete  Vermuthung  auf- 
gestellt,  daas  der  Tarentiner,  Lyais,  ein  Zeit- 
gennsse  des  Platon,  der  Verfasser  dieses 
kleinen  moraliachen  Lehrgedichts  ware.    In  s 
Deutsche  Qbertragen  von  Schneeberger  er- 
achien  daaselbe,  mit  Einleitung  und  An 
merkungen  veraehen,  18G2  als  Gymnasial- 
programm  aus  Mannerstadt 

A.  RothenbQchsr,  das  System  der  Pytliagoraer 
nach  den  Angaben  des  Aristoteles  (1667), 

A.  Heinze,  die  metaphysischen  Grundlebren  der 
itltern  Pytliagoraer  (1871). 

A.  E.  Chaignet ,  Pythagore  ct  U  philosophic 
pythagorieienne  (1873)  in  zwei  Biinden. 

PythAn  wird  als  riaton's  Schttler  und 
als  Mflrder  des  thrakiachen  Kdnigs  Kotys 
bei  Aristoteles  genannt. 

PythokMs  wird  bei  Plutarch  und  Diogenes 
Lacrtios  ala  cih  LicblingS8chUler  des  Epikuros 
genannt,  welchcr  an  densclben  cinen  nodi 
vorhandenen  Brief  Uber  die  Meteore  Luft- 
erscheinungen)  gerichtet  haben  soil. 


It  albums  (bisweilen  auch  Hrabanua 
geschricben)  war  um  das  Jahr  77G  in  Mainz 
girborcn,  wurde  zuerst  im  Kloater  zu  Fulda, 
dann  durch  Alkuin  in  Tours  gebildet  und 
fiihrt  gewohnlich  den  Beinamen  Manrus. 
Nachdem  er  an  der  Klosterschule  zu  Fulda 
mit  grossem  Kulime  gelelirt  hatte,  wurde  er 
822  Abt  des  Klosters  und  847  Erzbischof 
zu  Mainz,  als  welcher  er  bis  zu  seinem  Tode 
856)  wirkte.    Man  bewunderte  den  Kirchen- 


ftlrstcn  al8  den  grdasten  Gelehrten  seiner 
Zeit  und  rilhmto  ihm  nach,  dass  er  es  ge 
wescn,  der  zuerst  mit  dem  Lateinischen 
zugleich  auch  die  Kenntniaa  dea  Griechischen 
unter  den  Deutachen  verbreitet  habe.  In 
seinen  zahlreichen,grdsstentheil8  derTheologie 
und  Schrifterklarung  gewidmeten  Schxiften 
ijfrabani  Mauri  opera  cd.  Convener, 
Coloniae  1627,  in  6  Folianten)  zeigt  er  sich 
als  blosaen  Sammler  des  bereits  von  seinen 
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Vorgangern  Isidorus  Hispalensis  (aus  Sevilla) 
und  Beda  Vcncrabilis  (dem  Ebrwtlrdigen) 
zusammengebrachten  Wissenastotfes  seiner 
Zeit.  In  seinen  22  Buchern  „De  universo* 
gab  er  ein  ahnliches  enkyklopadisches  Werk, 
wie  die  beiden  Genannten  und  lebnt  sich 
vorzugsweise  an  Alkuin  und  den  Kirchen- 
vater  Auguatinus  an.  Das  Werk  beginnt 
mit  einer  Betrachtung  Gottes  und  der  Engel, 
bebandelt  dann  die  bibliscbc  Gcschichtc  und 
den  Inhalt  der  biblischen  Bllcber,  urn  darauf 
die  Sakramente  und  andere  kirchlicho  Gegcn- 
stande  folgen  zu  lassen.  Weiterbin  wird  von 
den  verscbiedenen  Classen  von  Geschopfen, 
von  astronomiscbcn  und  physikalischen 
Gegenstanden,  von  der  Cbronologie  geredct 
Endlich  kommt  der  Verfasser  auf  die  heid- 
niscben  Gutter,  Poeten  und  Pbilosopben  zu 
sprecben  und  lasst  sicb  ttber  die  Sprache 
aus,  fiber  medicinische  Gegenstande,  Land- 
bau  und  Kriegskunst,  Klcidung,  Speiscn  und 
Hauswcsen.  Ein  zueret  durch  Victor  Cousin 
(in  den  Oeuvres  inedits  d'Abclard)  bekannt 
gemachter  Commentar  zur  Einleitung  des 
Porphyrios,  welcher  in  bandscbriftlicbcr 
Ueberfiefemng  dem  Rabanus  zugeschricben 
wird .  nebst  einigen  andern  Bruchstdcken 
logiscben  Inbalts  zeigen  sich  von  dem  Stand- 
punkt,  den  Rabanus  in  seinen  Obrigen  Werken 
einnimmt,  so  wesentlich  verscbieden  und 
neigen  sich  so  sebr  den  Anscbauungen  dcs 
Johannes  Scotus  Erigena  zu,  dass  diese  Ar- 
beiten  jedenfalls  erst  aus  der  Schnle  des 
Rabanus  in  Fulda  hcrvoTgegangen  sein,  nicht 
aber  von  ihra  selber  herrtlhren  kiinnen. 

Hailkert  oder  Radpert,  mit  dem 
Beinamen  Paschasiua,  war  ein  j lingerer  Zeit- 
genosse  des  Rabanus  Maurus  und  lcbte  als 
Mdnch  und  seit  844  als  Abt  in  dem  Kloster 
Corbie  in  der  Picardie.  Auf  mehreren  in  Frank- 
reich  gehaltenen  Kirchenversammlungen 
1 846  nnd  849)  bat  er  sich  als  Vertreter  der 
kirchlichen  Rechtglaubigkeit  bemerklich  ge- 
macht.  In  mehreren  theologischen  Streit- 
schriften  bat  er  nicbt  ohnc  Geist  die  Augusti- 
nischcn  Grondsatze  vertreten.  In  seinera 
Buche  De  fide,  spe  et  carilate  sucht  er  die 
kirchliche  Glaubenslehre  durch  eine  Be- 
trachtung  des  menschlichen  Erkennens  zu 
sttltzen,  wobei  er  Sinne,  Einbildung,  Ver- 
nunft  und  Intelligenz  unterscheidet.  Der 
Ulaubc  erscheint  ibm  als  cine  Befestigung 
im  Denken  und  als  eine  Gnade  Gottes.  Er 
unterscheidet  unter  den  Gegenstanden  des 
Glaubens  drei  Stufen :  die  sinnlichen  Dinge 
werden  leicht  geglaubt,  aber  niemals  erkannt; 
die  Grnndsatzc  der  menschlichen  Vernunft 
werden,  sowie  sie  geglanbt  werden,  audi 
sogleich  erkannt;  das  uns  nicht  Gegenwftrtige 
endlich  wird  nicht  sogleich  erkannt,  wie  es 

Seglaubt  wird.  Letzteres  sind  die  eigentlichen 
egenstande  des  religiiisen  Glaubens,  welcbe 
wir  schon  zuvor  glauben  mtlssen,  ehe  wir  zu 
ihrer  Erkenntniss  gelangen.  Nur  der  Glaube 


vermag  das  Gauze  dor  Gottbeit  zu  uiufasseu, 
und  wie  er  uns  reinigt  und  rechtfertigt,  so 
wird  uns  kUnftig  die  Anschauung  Gottes  als 
Lohn  zu  Theil  werden. 

KndliertiiK  PiiUaniiH  (Pollenus,  Pullei- 
nus),  siehe  Robert  Pulleyn. 

Hadulphus  Brito  (der  Bretagner), 
franzdsisch :  Raoul  le  Breton,  war  im 
ersten  Drittheil  dcs  vicrzehnten  Jahrhunderts 
tbatig  und  hat  einen  ^Tractatw  de  anima", 
einen  Commentar  zur  ersten  und  zweiten 
Analvtik  des  Aristoteles  und  eine  Glossc  zur 
Topik  des  Aristoteles  hiutcrlassen,  die  jcdoch 
nur  handscbriftlich  in  Paris  vorhanden  sind. 
Was  uns  darans  Hanreau,  im  II.  Bande  seiner 
Geschichte  der  Scbolastik,  Uber  die  Lehre 
des  Radulph  mittheilt,  zeigt  nicht  sowohl  den 
Anhanger  der  Thomistenschule,  sondern  viel- 
mebr  einen  Vertreter  des.  Standpunkta  der 
Scotistenschule. 

KadulpliiiH  Strotus  biess  ein  um  das 
Jahr  1370  als  Gcgner  Wiclefs  blUbender 
Theolog,  welcher  in  dem  schottischen  Kloster 
Tedburg  als  Miinch  lehrtc,  dann  Reisen  in 
Frankreich,  Dcutschland,  Italien,  Syrien  und 
Pnl:t8tinn  machte  und  nach  seiner  Ruckkehr 
in  verscbiedenen  Klftstem  Rector  war.  Ab- 
geseben  von  seinem  „Itinerarium  terrae 
sanctac"  und  einigen  rhctorischen  und  poe- 
tischcn  Werken  bat  er  eine  logisebc  Schrift 
hintcrlassen,  welcbe  zu  Ende  des  15.  und  zu 
An  fang  des  1G.  Jahrhunderts  als  „  Con- 
seqiten(iae"  und  ^Obligationes"  mit  den 
Commentarcn  spftterer  scholastischer  Logiker 
zusammengedruckt  wurde.  Es  werden  darin 
mit  einer  ungeniofwbaron  Ausfiihrlichkeit 
die  8pitzfindigkeiten  der  scbolastischen  Logik 
durcbgearbeitet,  wobei  sclbst  aufgcworfene 
Einwande  der  albernsten  Art  widerlegt  werden. 

ItaiiiHaiii,  siehe  Moses  ben  Maimon. 

Ramim,  Pet r us  i  Pierre  de  la  Ra- 
m6e)  stammte  aus  einer  adeligen  Familie 
der  Picardie,  die  aber  zum  Bauernstandc 
herabgesunken  war,  und  war  1515  in  dem 
Dorfc  Cuth  fin  Vermandois)  von  armen  Eltern 
geboren.  Er  konnte  seinem  Wissensd range 
nur  dadurch  gentigen,  dass  er  1527  in  das 
Collegium  von  Navarra  zu  Paris  als  Diener 
eintrat  und  bier  allmillig  Gelegenheit  fand, 
sich  mit  den  Wissenschaften  bekannt  zu 
machcn.  Die  damals  noch  in  Paris  herr- 
schende  aristotelische  Philosopbie  und  Dia- 
lektik  sagte  ibm  wenig  zu ;  dagegen  gewann 
er  aus  der  Schtile  des  damals  in  Paris 
lehrenden  Jacob  Sturm,  eincs  Anhangcrs 
von  Lefevre  (Fabcr  Stapulensis)  eine  besonderc 
Vorliebe  ftlr  das  Studinm  Platon's  und  brachte 
es  endlich  soweit,  dass  er  sich  in  Paris  die 
Magisterwtlrde  erwerben  konnte.  Er  machte 
hierbci  durch  den  von  ihm  anfgestellten 
Streitsatz  Aufsehen,  dass  Alles  was  Aristoteles 
gelehrt  babe,  Spiegel fecbterei  und  Erdicbtung 
sei.  Er  waTf  sich  auf  die  Lecture  von  Cicero, 
Quintilian  und  von  Platon's  Dialogen,  woraus 
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cr  die  sokratisch-platonische  Dialcktik  kenncn 
lernte,  nach  wefcher  er  nunmehr  eine  PrU- 
fung  der  im  aristotelischen  „Organon"  ver- 
einigten  logLsch  -  dialektischen  Lehren  vor- 
nahm,  indem  er  das  bereits  von  Agricola, 
Valla  und  Vivcs  gegen  die  aristotelische 
Logik  und  Dialektik  Vorgebrachte  aufnalim 
unci  weiter  entwickelte,  nur  aber  dabei  die 
platoniscbe  Ideenlebre  in  den  Vordergrund 
stelltc.  Nacbdem  er  bereits  in  seinen  Lehr- 
vortragen  seinen  Scbfllern  die  Abncigung 

?jegen  die  aristotelische  Logik  beigebraclit 
latte,  verQffentlichte  er  in  demselben  Sinne 
zwei  Schriften,  deren  eine  den  Titel  fUbrt: 
„Animadversiones  in  dialecdcam  Aristotelis" 
(1543),  worin  er  der  aristotcUschen  Logik 
den  Vnrwurf  macht,  dass  dieselbc  kein  trcues 
Bild  der  den  Menschengeiste  eingebornen 
natflrlichen  Logik  gebe,  sondern  dieae  durch 
scholastische  Kfinstelei  verdunkle.  Er  lasst 
sich  fiber  alle  einzelnen  logiscben  Scbriften 
des  Stagiriten  kritisch  aus,  nm  darzuthun, 
dass  dieselben  fitr  den  Zwcck  ciner  achten 
und  wabren  Dialektik  nnbrauebbar  seien. 
Ja,  er  spricbt  sogar  die  Vermutbung  aus, 
dass  der  im  aristotelischen  Organon  auf  die 
Nachwelt  gebrachte  Wirrwarr  erst  von 
Peripatetikcrn  zusammengebraut  und  untcr 
dem  Namen  ihres  Mcisters  verbreitet  wor- 
den  sei.  Zugleicb  wird  die  durcb  die 
Scholastiker  des  Mittclaltcrs  aufgekommene 
VergStterung  des  Aristoteles  an  den  Pranger 
gestcllt  Die  zweite  Schrift  ftthrte  den 
Titel  „Dialecticae  partiiiones"  (1543)  und 
wurde  spatcr  unter  dem  Titel  „In- 
stitutiones  dialecticae"  wieder  herausge- 
geben.  Sie  entbielt  den  angeblicben  Ver- 
besserungsversuch,  den  Ramus  der  Logik 
zugedacht  batte,  indem  er  sie  rait  der  Rhe- 
torik  verscbmolzen  wisscn  wollte  und  als 
„Ars  disserendi"  bezeiebnete,  was  bereits 
der  griechische  Name  „  Dialektik"  andeute. 
Der  Gang,  den  er  in  seinen  „  Institutiones* 
nabm,  ist  in  der  Tbat  in  die  spatern  logiscben 
Handbucber  der  Logik  flbergegangen.  Der 
erste  Theil  handelt  „de  invenfione"  (von 
der  Erfindung)  und  entbalt  die  Lebre  vom 
Begriff  und  der  Definition;  der  zweite  Tbeil 
bandelt  „de  Jitdicio*  und  enthalt  die  Lehre 
vom  Urtbeil,  den  verschiedenen  Scblussweisen 
und  der  Metbode,  wie  wir  uns  aus  den  auf- 
gefnndenen  GrQnden  fiber  die  Erscheinungen 
verstandigen  sollen,  um  ricbtig  darfiber  reden 
zu  k5nnen.  Dabei  werden  nur  drei  Schluss- 
figuren  festgebalten ,  deren  dritte  er  freilicb 
spater  wieder  fallen  llcss.  Diese  neue  Dia- 
lcktik, die  den  Ruf  des  Ramus  zu  seiner 
Zeit  begrfindet  hat,  handelt  zunachst  von 
der  dialektischen  Kuust  und  dann  von  der 
dialektischen  Ucbung.  Um  letzterer  willen 
bat  er  sich  von  den  Gegnern  manchen  Spott 
gefallen  lassen  radsscn.  In  Bezug  auf  erstere 
geht  er  da  von  aus,  dass  Jeder,  welcher  sich 
fiber  eine  gestellte  Frage  verstandigen  will, 


znerst  einen  Grund  sucbt,  um  aus  diesem 
die  Frage  Idsen  zu  k5nnen,  und  dass  er 
dann  den  gefundenen  Grand  auf  die  Frage 
selbst  anwendet.  Daraus  folgt,  dass  sich 
all'  unser  Denken  in  einer  dopoelten  Funktion 
bewegt,  einmal  in  der  „ Erfindung",  d.  h.  in 
dem  Bemfihen,  die  Grfinde  fllr  einen  frag- 
lichen  Satz  aufzufinden,  sodann  in  dem 
„ Urtbeil",  d.  h.  in  dem  Bestreben,  den 
Bewei8  fllr  den  Satz  zu  bilden.  Behufs  der 
Erfindung  werden  sogenannte  Gemeinplatze 
/"(•/')  aufgestellt,  aus  welchen  Beweiagrfinde 
genommcn  werden  kdnnen.  Es  werden  zu- 
nachst  fUnf  ursprfingliche  unterschieden :  Ur- 
sacbe,  Wirkungen,  subjecta,  objecta  und 
dissentanea.  Aus  diesen  werden  neun  weitere 
abgeleitet:  genus,  species,  nomen,  notdtio, 
conjugata ,  testimonia,  comparata,  divisio, 
definitio.  Ueber jeden  einzelnen  dieser  Gemein- 
platze wird  ausffihrlich  gchaudelt  und  die 
Bedeutung,  sowie  der  Umstand  einea  jeden 
entwickelt,  um  darzuthun,  wiefern  daraus 
Bewei8grunde  entnommen  werden  kdnnen. 
Besonders  ausfllhrlich  werden  die  Division 
und  Definition  entwickelt,  weil  dieselben  far 
die  Dialektik  besondere  Bedeutung  hatten. 
Das  Hauptgewicht  in  der  Dialektik  des  Ramus 
fallt  jedoch  auf  die  Lehre  vom  Urtheil,  welche 
ibm  zugleich  als  die  Lehre  vom  Gedacbtnisse 
und  vom  recbten  Gebrauche  deaselben  gilt. 
Das  Urtheil  durchlauft  bis  zu  seiner  Volfen- 
dung  drei  Stufen  oder  Grade.  Auf  der  n&chsten 
oder  niedrigsten  Stufe  ordnen  wir  ein  Ar- 
gument mit  einer  Frage  in  der  Weise  zu- 
sammen,  d;m  daraus  die  Wahrheit  oder 
Falschheit  des  in  Frage  stehenden  einzelnen 
Satzea  folgt.  Diess  geschieht  im  Syllogismus, 
welcher  aus  der  Proposition,  Assumtion  una 
Complexion  besteht  und  entweder  einfach 
odci*zusammengesetzt  sein  kann.  Die  zweite 
Stufe  des  Urtheils  besteht  in  der  Zusammen- 
stellung  und  Anordnung  mehrerer  und  ver- 
schiedener,  jedoch  gleichartiger  und  mit 
einander  zusammenhangender  Lebrsatze  zu 
einem  einheitlichen  Ganzen,  also  in  dem,  was 
man  sonst  Metbode  nennt  Freilicb  wird 
damit  nicht  flberall  vollkommene  wiasen- 
schaftliche  Erkenntniss  nnd  Gewissheit  erzielt, 
sondern  wir  mfissen  una  Sfter  mit  bloaser 
Wahrscheinlichkeit  begnflgen,  wie  diess  in 
den  Verbiiltnissen  und  Vorkommnisscn  des 
gewdbnlichen  Lebens  in  der  Regel  der  Fall 
ist.  Auf  der  drittcn  Stufe  des  Urtheils  ffihren 
wir  alle  auf  den  zwei  dargestellten  Wegen 
gewonnene  Wissenschaften  auf  Gott  zurtlck 
und  suchen  somit  in  alien  Dingen  Gott  zu 
erkennen ,  um  dadurch  zur  Lobpreisung 
desselben  aufgemuntert  zu  werden.  Durcn 
die  an  die  Regeln  der  Natur  und  Kunst  sich 
anschliessende  dialektiscbe  Uebung  muss 
schliesslich  der  menscbliche  Geist  im  dialek- 
tischen Denken  stark  und  gescliickt  gemacht 
werden,  was  znnachst  durch  Erklirung 
klassischer  SchriftateUer,  sodann  durch  Schrei- 
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ben,  vor  Allem  aber  durch  Reden,  d.  h.  durch 
rhetoriach  ausgebildeten  Vortrag  geschieht. 

Ala  Vertheidiger  des  Aristoteles  gegen 
die  AngrifFe  des  Ramus  trat  dcasen  College 
Antoine  Govea  (Antonins  Goveauns)  auf, 
wahrend  die  Universitat  (1544)  cine  Anklage 
gegen  denselben  bei  Kdnig  Franz  I.  erhob, 
welcher  eine  Commission  niedersetzte,  die 
gegen  Ramus  entechied.  Seine  Schriften,  wie 
seine  Vorlesungen  (iber  Dialektik  und  Philo- 
sophic tlberhaupt  wurden  verboten,  und  er 
muaste  sich  als  Lehrer  der  Beredsamkeit  im 
College  de  Presles  auf  Mathematik  und  schSne 
Redekllnste  beschranken.   Nach  des  Ktfnigs 
Tode  (1647)  erhielt  er  iedoch  durch  die 
Verwendung  seines  gleichfalls  antiaristotelisch 
gesinnten  Jugendfreundes,  des  Cardinals  Guise 
vonLothringen,wiedernmdie8te1leeinesk8nig- 
lichen  Professors  der  Philosophic  und  Bered- 
samkeit In  dieser  Stellnng  zog  er  sich  jedoch 
durch  sein  leidenschaftliches  Anftreten  den 
unversdhnlichen  Hass  seines  Collegen  Jaques 
Charpentier  (Jacobus  Carpentarins)  zu,  und 
und  sein  im  Jahre  1562  erfolgter  Uebertritt 
zum  Calvinismus  trug  nicht  dazu  bei,  seine 
Stellung  in  Paris  zu  verbessern.   Er  musste 
wahrend  der  Hugenottenkriege  mehrmals 
Paris  verlassen.   Als  Gegenstflcke  zu  der 
von  seinem  Widersacher  Carpentarius  (1562) 
herausgcgebenen  ^Descriptio  universae  na- 
turae ex  Aristolele"  verSffentlichte  Ramus 
seine  beiden  Werke:  Scholarum  physkarum 
ibri  VIII  in  tolidem  acroamatieos  libros 
Aristotelis  (1565)  und  Scholarum  metaphysi- 
carum  libri  XIV  in  totidem  metaphysicos 
Aristqtelis  libros  (1566).    Beim  Ausbruch  des 
dritten  Kampfes  gegen  die  Ilugenotten  ver- 
liess  Ramus  Paris  und  brachte  die  Jahre 
1568  —  1570  in  Sttddeutschland  und  in  der 
Schweiz  zu,  wo  er  sich  an  protestantischen 
Universitiiten  viele  Freuude  und  Anhanger 
erwarb.    In  Zurich,  Basel  und  Heidelberg 
war  sein  Aufenthalt  ein  fortgetctzter  Triumph- 
zug.    Doch  gclang  es  ihm  nicht,  in  Deutech- 
land  cine  feste  Stellung  zu  erhaltcn.  Nachdem 
er  (1571)  nach  Paris  zurtickgekekrt  war,  fiel 
er  in  den  ersten  Tagen  nach  der  Bartholo- 
mausnacht  (1572)  durch  MSrderhande,  die 
dem  GerUchte    nach  von    seinem  Feindc 
Charpentier  gedungen  waren.    Koch  etwa 
ein  Menschenalter  nach  dem  Tode  des  Ramus 
erhielt  sich,  den  An ti-Ramisten  (Carpen- 
tarius, Govea,  Frischlin,  Cornelius  und  Jauob 
Martini,  Perionius,  Schegk,  Scherb,  Sepul- 
veda,  Scaliger)  gegen  fiber  die  Parte!  der 
Ramisten  (Freigius,  Franciscus,  Fabricins, 
Caspar  Pfaffrad,  Bcribonius,  Talaeus  u.  A.), 
wahrend  Friedrich  Beurhus,  Altstedt  una 
Goclenius  als  sogenannte  Semi-Ramisten 
eine  Vcrmittelung  zwischen  der  Dialektik 
'  des  Ramus  und  der  aristotclischen  Dialektik 
des  Melancbthon  versuchten.   Nachdem  sich 
jedoch  auch  der  Verfasaer  des  „  Novum  or- 
ganon",  Franz  Bacon  von  Verulam,  Ober 


die  im  Grande  nichts  Ncues  enthaltende  Logik 
des  Ramus  geringschatzig  geiiussert  hatto, 
fiel  der  mit  bo  viel  Gerausch  aufgetretene 
„Rami8mus"  allmalig  in  Vergessenheit. 
Ch. "Wadding ton,  de  Petri  Rami  viU,  scriptU, 
phi  losophia  (1848);  Ramus,  M  vie,  scs  t'crits 
et  ses  opinions  (1855% 
Ch.  Desmaze,  Petrus  Ramus,  sa  vie,  bob  e'erits 
et  sa  mort.  (1864.) 

M.  Cantor,  Petrus  Ramus,  ein  wissenschaftlicher 
Miirtyrer  des  sechzehnten  Jahrhunderts.  (In 
„Protestanti»che  Monatsblattcr"  von  Gelzer, 
Bd.  30,  1887,  S.  129—142.) 

Ha  pin.  R6n£,  war  1621  in  Tours  ge- 
geboren,  in  seinem  18.  Lebensjahre  in  den 
Jesuitenorden  getreten  und  nach  Vollendung 
seiner  Studien  9  Jahre  lang  als  Lehrer  ver- 
wandt  worden.  Als  einen  mehT  freien  und 
gescbmackvollen,  denn  als  grflndlichen  und 
scharfsinnigen  Denker  zeigt  er  sich  in  seinem 
Werke  „La  comparaison  de  Platon  et 
d'Aristote,  avec  des  sentiments  des  Peres 
sur  leur  doctrine"  (1671),  worin  er  sich 
ttber  die  Physik  des  Cartesius  anerkennend 
aussprach,  aber  die  mctaphysischen  Grund- 
lagen  des  Cartesianismus  verwarf.  Spater 
wurde  diese  Arbeit  wieder  abgedruckt  als 

I.  Band  des  Werkes  „  Les  comparaisons  des 
grands  hommes  de  Vantupiite"  wahrend  der 

II.  Band  einzelne  Abhandlungen  liber  Philo- 
sophic tlberhaupt,  tlber  Geschichte  der  Logik, 
tlber  Moral  und  Physik  enthalt.  Er  starb 
1687  in  Paris. 

Rnvanella,  siehe  Abravanel. 

Ray  (Wray),  John,  war  1628  zu 
Blacknotlev  in  der  Grafschaft  Essex  geboren, 
hatte  in  Cambridge  Theologie  studirt,  eine 
Zeitlang  eine  Predigerstelle  bekleidet,  dieselbe 
jedoch  niedergelegt,  weil  er  Karl's  II.  kirch- 
liche  Episcopalformel  nicht  annehmcn  wollte, 
und  hatte  sich  dann  auf  naturwissenschaft- 
liche  Studien  geworfen.  Er  starb  1705  zu 
Rutley.  In  seinen  erst  nach  seinem  Tode 
verflffentlichten  Werken:  „Three  physico- 
theological  discourses"  (1721)  und  „The 
wisdom  of  God  in  the  works  of  creation" 
(1714)  hat  eraus  der  Wohlordnung  und  zweck- 
massigen  Einrichtung  der  Natur  den  Beweis 
ftlr  das  Dasein  Gottes  zu  ftlhren  gesucht. 

Rayniumlus  Liillus,  siche  Lnllus. 

Raymund  von  Sabunde  (Sebundc, 
Sabeyde)  war  zu  Barcelona  gegen  das  Ende 
des  vierzehnten  Jahrhunderts  geboren,  be- 
klcidete  1430—32  eine  Lehrstclle  der  Theo- 
logie, Philosophic  und  Medicin  in  Toulouse 
und  starb  als  Rector  der  hohen  Schule  da- 
selbst  im  Jahr  1437.  Sein  im  Jahre  1436 
vollendetes  Werk  „Nattlrliche  Theologie  oder 
Buch  der  Creaturen"  war  ursprilnglich  in 
schlcchtem  Spanisch,  mit  vieleu  lateinischen 
Brocken  gespickt,  geschrieben  und  wurde  in 
latcinischer  Uebersetzung  „  Theologia  nattira- 
lis  sive  liber  creaturarum"  zuerst  in  Devcnter 
1487,  dann  1496  in  Strassburg  und  1502  in 


Digitized  by  Google 


Raymund  730 


Regis 


Ntlrnbcrg  gedruckt  und  durch  Michel  dc 
Montaigne  in's  Franzosisehe  ttbersetzt  (1569 
gedruckt).  Er  sucht  darin  aus  der  Offen- 
barung  Gottes  in  deT  Natnr  die  Lehrcn  des 
Christenthums  zu  erweiscn.  Ein  voif  Ray- 
mund selbst  verfasster  Abrisa  und  Auszug 
daraus  wurde  nnter  dcm  Titel  „J)e  natura 
et  obligatione  hominis  dialogi  sive  Viola 
animae"  zucrst  1501  gedruckt.  In  aeincn 
Anschanungen  zeigt  sick  Raymnnd  ebenso 
von  der  scholastischen  wie  von  der  mystischen 
Geistesrichtung  seiner  Zeit  angeregt,  ohne 
dass  er  seine  aus  der  rationalistisch-natura- 
listischen  Zeitstriimung  geschdpfte  Gedanken 
in  Bcholastiscbc  Form  gekleidet  hiitte.  Der 
Prolog  zur  „Theologia  naturalis"  wurde 
durck  das  Tridentiner  Concil  auf  den  Index 
verbotener  Btlcher  gesetzt  und  damm  in  der 
von  Sighart  besorgten  Snlzbacher  Ausgabe 
dea  Werkos  (1852)  weggelassen.  Raymnnd 
bestimmt  die  Betracktung  der  Welt,  mit  Ein- 
sckuss  des  Menschen,  ala  die  eigentliche 
Grundwissenachaft  und  bezeicknet  sie  ikrem 
Wesen  nack  ala  das  Lesen  im  Bucke  der 
Natur,  worin  jede  Creatur  ein  Buchstabe  sei. 
A  Is  Erganzung  zu  dem  Buche  der  Natur 
dient  das  wegen  der  Stlnde  notkwendig  ge- 
wordene  gcoffenbarte  Wort  Gottes,  welches 
zwar  holier  stekt,  aber  dock  erat  nack  jenem 
veratanden  werden  kann.  Die  siebcrste  Er- 
kenntniss  ist  die  Selbsterkcnntniss  des  Men- 
schen, welcker  in  der  anfsteigenden  Stufen- 
reike  der  bios  seienden,  der  lebenden,  der 
empfindenden  und  der  verntlnftigen  Wesen 
durck  Vereinigung  des  Wesenagchaltes  dieser 
Stufen  am  Il^cksten  stekt.  MitderErforacbung 
dieser  seiner  eignen  Vorstufen  wird  der 
Menscb  auf  die  Notbwendigkcit  einer  allem 
Andern  vorausgebenden  hOchsten  Einbeit 
gefUhrt,  welche  Gott  ist  und  in  sicb  das 
von  aller  Beschrfinkung  befreite  und  hOehst 
denkbare  allgcmcine  Sein  aller  Dinge  ver- 
cinigt.  Von  dera  aus  Anselm  von  Canterbury 
nufgenommenen  ontologischen  Beweiae  ftlr 
das  Dasein  Gottes  abgesehen  tritt  deT 
moraliache  Bewcis  flir  das  Dasein  Gottes  bci 
Raymund  in  folgender  Gestalt  auf.  Da  der 
Menscb  ein  zurechnungsfahiges  Wesen  ist, 
er  aber  sich  selbst  weder  belohnen,  nocb  be- 
strafen  kann,  so  muss  ea  tlber  ihn  hinaus 
einen  Hobern  geben,  welcber  belohnt  und 
bestraft.  Denn  ware  ein  Solcber  nicbt  vor- 
banden,  so  wtirde  daa  Mcnscbenleben  ein 
veTgeblickes,  ein  Spiel  des  Zufalls  sein.  Da 
ferner  die  vernunftlosc  Schflpfnng  nm  des 
Menschen  willen  da  ist,  welchem  sie  gehorcht, 
so  wurde  auch  jene  zwecklos  sein.  wenn 
nicht  wieder  ein  entaprechendes  liOheres 
Wesen  tlber  dem  Menschen  stande.  Nun 
aber  erblicken  wir  in  der  dem  Menschen 
untergeordneten  Schflpfnng  Alles  in  auf- 
steigender  Stufenreihe  woblgeordnet;  wie 
solltc  sich  also  die  in  der  nattlrlichen  Welt 
wabrnebmbare  Ordnung  nicht  anch  in  der 


aittlicben  Welt  wiederholen?  Wie  daa  Auge 
den  sichtbaren,  das  Ohr  den  hflrbaren,  der 
Vcrstand  den  begreiflichen  Dingen  entspricht; 
so  muss  auch  der  sittlichen  That  dea  Men- 
schen das  Gericht  und  die  Vergeltung  ent- 
sprccben  und  also  ein  hflchster  Richter  und 
Vergelter  sein,  der  nothwendig  eine  voll- 
kommene  Einsicht  in  die  sittlichen  Hand- 
lungen  und  deren  Motive  haben,  mithin  all- 
wisaend  und  allgerccht  und  endlich  auch 
allmachtig  sein  muss,  um  sein  Urtheil  zn  voll- 
strecken.  Ein  solckes  Wesen  kann  nur  das 
allervollkommenste  oder  Gott  sein.  Darum 
ist  der  Glaube  an  ihn  eine  unserm  Heil 
fdrderliche  Ergftnzung  der  natflrlichcn  Er- 
kenntniss.  Gott  will  vom  Menschen  erkannt 
werden  und  dadnrch  in  der  Creatur  selber 
wachsen.  Mit  seiner  Erkenntniss  fallt  aber 
die  Liebe  zu  Gott  znsammen,  wodurch  die 
Creatur  in  Gott  hineinwachet.  Davon  un- 
tTcnnbar  ist  jedoch  die  Liebe  zu  den  Neben- 
menschen,  die  wir  zunachst  um  unsrer  selbst, 
dann  um  Gottes  willen  lieben.  In  der  Natur 
des  Menschen  ist  es  begrtindet,  dass  er  Gott 
in  Liebe  verpflichtet  ist;  in  Gott  aber  liegt 
cs,  den  gefallenen  Menschen  den  Heiland  zu 
gewahren,  der  ftlr  sie  Genugthuung  leistete 
und  dadurch  die  christlichePflichtbegrUndete. 
Zur  SchSpfung  und  NeuschSpfung  des  Men- 
schen kommt  darum  als  dritte  Stnfe  dea  All- 
Icbens  die  mit  der  Auferstehung  und  dem 
Gericht  beginnende  Verherrlichung. 

D.  IMahke,  flie  nntiirlkhe  Theologio  des  Rui- 

mnnd  von  Sabundo  (1848.) 
M.  Huttler,  die  Roligionsphilosopbie  des  Kaimund 

von  Sabundo  (1841.) 

Realiston,  im  Unterschied  von  den 
Nominalisten,  siebe  Mittelalterlicbe 
Pbilosopbie  (8.  605.) 

Itruis,  Pierre  Sylvain,  war  1632  in 
der  Grafschaft  Ag6nois  geboren,  hatte  seine 
Studien  zuerst  bei  den  Jesuiten  zu  Cahors 
gemacht,  dann  in  Paris  dieselben  fortgesetzt 
und  sich  dann  unter  dem  Einflusse  des 
Cartesiancrs  Rohault  der  Lehre  des  Cartesius 
zngewandt,  fflr  deren  Verbreitung  er  eifrigst 
thatig  war.  Er  lchrte  dieselbe  seit  1662  in  Tou- 
louse und  Montpellier  mit  grossem  Beifall, 
kekrtc  aber  spater  nacb  Paris  zurtlck.  wo 
er  sein  Hanptwerk  „Cours  entier  ae  la 
philosophie  ou  systeme  general  selon  les 
principes  de  Descartes  (1690)  in  drei  Bandcn 
verflffentlickte  (in  vier  Bandcn  1691  zu  Am- 
sterdam.) Darauf  nakm  er  den  von  Daniel 
Huet  den  Cartesianern  kingeworfenen  Fekde- 
kandsckdk  auf  in  seiner  „Reponse  au  litre 
qui  a  pour  litre  Centura  philosophiae 
Cartesianae"  (1691).  Nachdem  er  1699 
Mitglied  der  Akademie  geworden  war,  ver- 
effentlichto  er  noch  die  Schrift:  „L'usage 
de  la  raison  et  de  la  foi,  ou  V accord  de 
la  raison  et  de  la  foi"  (1704)  und  starb 
1707  im  Hotel  des  Herzogs  von  Rohan.  In 
seinem  Hauptwerke  wird  nach  einem  kurzen, 
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aber  geistvollen  Abriss  dor  Philosophiege- 
schichte  die  Logik,  die  Metaphysik,  die 
Physik  nnd  die  Moral  beliandelt.  In  der 
Logik  folgt  er  der  sogenannten  Logik  von 
Port -Royal,  der  „L'art  de  penser",  in  der 
Lehre  von  den  Ideen  modificirt  er  die  Carte- 
sianische  Auffassnng  erheblich  in  sensnali- 
stischem  Sinne,  wfihrcnd  er  das  von  Des- 
cartes oflfen  gelassene  Gebiet  der  Moral 
wesentlieh  ira  Geiste  der  ETfahrungsforschung 
beliandelt,  sodasa  er  sich  eigentlich  nnr  in 
der  Darstellung  der  Physik  als  ein  treuer 
Anh&nger  des  Cartesius  zeigt. 

He  id,  Thomas,  war  1710  zu  Strachan 
in  Kincardineshire  als  der  Sohn  eincs  schot- 
tischen  Geistlichen  geborcn  und  seit  seinem 
dreizehnten  Jahre  im  Mareshal  -  College  zu 
Aberdeen  in  Schottland  gebildet.  Nachdem 
er  seine  theologischen  Stndien  auf  der  dor- 
tigen  University t  vollcndet  hatte,  bekleidete 
er  noch  einige  Jahre  das  Amt  eines  Biblio- 
thekars,  machtc  1736  mit  einem  Frenndc 
eine  Ucise  dnrch  England  und  crhielt  1737 
die  Pfarrei  zn  New-Machar  in  der  Graf- 
schaft  Aberdeen  durch  Priisentation.  Ob- 
wohl  er  der  Gemeinde  Anfangs  nicht  will- 
kommen  war,  so  erwarb  er  sich  doch  in 
kurzer  Zeit  die  Achtung  und  Liebe  seiner 
anfanglichen  Gegner.  Doch  trieb  er  nebcn 
seinem  Predigtamte  eifrig  wissenschaftliche 
Stndien  und  wurdc  seit  1739  dtirch  Hume's 
Abhandlnng  liber  die  menschliche  Natur  leb- 
haft  aufgcregt.  Er  war  scitdem  augelegent- 
lich  bonitlht,  den  Skepticismns  Hume's  wisaen- 
schaftlich  zu  Ubcrwinden.  Einige  kleinerc 
Abhandlungen,  darunter  eine  solche  Uber 
die  Logik  des  Aristoteles,  verschafilen  ihm 
1752  die  Profcssur  der  Moralphilosophie  am 
King's  College  zu  Aberdeen,  wo  er  scitdem 
uber  Logik,  Metaphysik,  Physik  und  Ethik 
Vorlesungen  hielt.  Im  Schoosa  einer  von 
ihm  gegrfindcten  philosophischen  Gesellschaft 
entstand  sein  Hannt-  und  wissenschaftlichcs 
Lebcnswerk,  welches  unter  dem  Titel  „  In- 
quiry into  (he  hitman  mind  on  the  prin- 
ciples of  common  sense"  (1763,  in  deutscher 
Uebersetzung:  Thomas  Reid's  Unter- 
suchnngen  flber  den  mcnschlichen  Geist,  nach 
den  Grundsfitzen  des  gemeinen  Mcnschen- 
verstandes,  1782)  crschien.  Er  bekampfte 
darin  besonders  Hume  und  Berkeley.  Im 
Jahre  176-4  nahm  er  die  eTledigte  Professnr 
der  Moralphilosophie  in  Glasgow  an,  dankte 
jedoch  1780  ab  und  arbeitete  seitdem  daran, 
seine  philosophischen  Anschaunngen  weitern 
Leserkreisen  zugSnglich  zu  machen.  In  dieser 
Richtung  wiederholte  er  den  Inhalt  seines 
nauptwerkes  in  weitlllufiger  Ausfflhrung  in 
den  beiden  Werken :  Essays  on  the  intellec- 
tual powers  o/  man  (1785)  und  Essays  on 
the  active  powers  of  man  (1788),  welche  ira 
Jahre  1803  unter  dem  Titel  „  Essays  on  the 
powers  of  the  human  mind"  (in  drei  Bandcn) 
zusammen  gedruckt  wurden.    Er  starh  1796 


zn  Glasgow.  Mit  seinem  Satzc  „Ich  verachtc 
die  Philosophic  und  veTzichte  auf  ihre  Ftthrung; 
meinc  Seele  soli  beim  gesunden  Mcnschen- 
veratande  bleiben"  ist  Reid  der  Urheber  der 
schottischen  Philosophie  des  „  Common  sense" 
(Gemeiusiuns)  geworden.  Auf  die  Auscinandcr- 
haltung  der  korperlichen  und  geistigen  Welt 
grllndet  er  die  UnterscheidnnR  der  Philo- 
sophie in  Natur-  und  Geistesphiloaophie.  In- 
dem  er  die  erstere  den  Mannern  vom  Fach 
Oberlasst,  halt  er  sich  allein  an  die  Geistes- 
philosophie  und  betrachtet  in  empirisch- 
psychologischcr  Weiac  die  verschiedenen 
Verm8f;en  und  Thatigkciten  des  Geistea,  bci 
deren  Bestimmnng  er  sich  hauptsilchlich  an 
den  Sprachgebrauch  halt  Ana  dem  prak- 
tiachen  Lebcn  aber  ergeben  sich  gewissc 
allgemein  zngestandene  Voraussetznngcn, 
welche  durch  sich  selbst  klar  und  darum 
Grundlage  aller  Vernunft  -  Thatigkeit  und 
Wi88enschaft  sind.  Es  werden  nclit  solcher 
Grundsatze  des  gemeinen  Men'schenverstandes 
aufgezahlt:  1)  Ea  ist  allgemein  zugestanden, 
dass  ich  denke,  mich  erinnere  nnd  Schluss- 
folgeruugcnmachc;  2)  das  Wissenausfrischer 
und  lebendiger  Erinnemng  kommt  an  Gewiss- 
hcit  und  Evidenz  dem  Bewusstsein  selbst 

Sleich;  3)  durch  Reflexion  fiber  seine  Geistcs- 
Kitigkeitcn  erhalt  Jeder  eine  ebenso  klare 
und  fiber  jeden  Zweifel  erhabene  Kenntniss 
von  denaelben,  wie  er  eine  solche  von  der 
Ausaenwelt  durch  die  Sinne  erhalt;  4)  alio 
unsere  Gcdanken  sind  Aussemngen  eines  nnd 
desaelben  denkenden  Prinzips,  das  wir  unser 
Ich  oder  Geist  nennen;  5)  es  giebt  einige 
Dinge,  die  nicht  fflr  sich  selbst,  sondern 
nur  in  nnd  von  einem  Andern  (einer  Subatanz) 
ala  dessen  Eigenachaften  oder  Bestimmun^en 
existiren;  6)  fflr  die  moisten  Geiateathatig- 
keitcn  (sehen,  hOrcn,  empfinden  u.  s.  w.)  mnas 
es  ein  davon  verschiedenes  Etwas  geben, 
welches  ihrGegenstand  ist;  7)  es  giebt  gewisse 
Dinge,  fiber  welche  alle  Menschen  aller  Zeiten 
nnd  Volker  flbereinstimmen,  mit  Ansnahmc 
einiger  skeptischer  Sonderlinge,  die  nicht 
mitzahlen;  8)  als  zugestanden  ist  Allcs  an 
zusehen,  worflber  allgemeine  Uebereinstim- 
mung  stattfindet  ,  sei  diese  nun  auf  die  Sinne 
oder  auf  das  Gedachtniss  oder  auf  das  Zeug- 
niss  von  Menschen  gegrflndet  Die  Philo- 
sophie liegt  heutzntage  gerade  desshalb  so 
senr  im  Argen,  weil  sie  fiber  ihr  Rechts- 
gcbiet  hinausgegangen  ist  nnd  anch  die  Aus- 
8prflche  des  gemeinen  Menschenverstandcs 
vor  Ihren  Richterstnhl  pczogen  hat.  Diese 
aber  lehnen  das  Untersuchnngsrecht  der  Philo- 
sophie von  sich  ab  und  unterwerfen  sich 
demselben  nicht;  sie  heischen  weder  den 
Beistand  deraelben,  noch  fflrchten  sic  deren 
Anfalle;  dagegen  muss  die  I'hilosophic  in 
diesem  Streite  stets  den  Kflrzcrn  Ziehen ,  sie 
muss  imraer  in  Skepticismns  gerathen.  Der 
Znsammcnhang  zwisehen  der  Aussenwelt  und 
dem  Geiste  wird  (lurch  die  Sinne  vermittclt. 
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Das  Ergebniss  ihrcr  Thatigkeit  ist  die  Em- 

Sfindung  als  Wahrnehmung  unsers  eignen 
ustandes.  Die  Zusammengehtirigkeit  einer 
Empfindung  and  einer  Beschaffenheit  des 
Gegenstandes  der  Empfindung  ist  fUr  den 
gesnnden  Menschenverstand  unmittelbar  ge- 
wiss.  Die  Empfindungen  sind  die  Zeichen, 
welehe  die  Dinge  uns  geben,  gleichaara  die 
Worte,  die  sie  zu  uns  sprechen.  Das  Bc- 
wusstsein,  dass  der  Empfindung  etwas  Gegen- 
standlicbes entspricbt,  ist  der  Glaube  {belief) 
oder  das  unmittelbare  Wissen.  Erst  ein 
solches  gegenstandlicbes  Bewusstsein  verdient 
den  Namen  Wahrnehmung,  welche  stets  ein 
Urtbeil  von  gegenstandlicher  Existenz  ent- 
halt  und  sich  nicbt  auf  eigne  Zustande  des 
Wabrnebmenden ,  sondern  auf  ein  gegen- 
wartiges  ausserlich  Gegenstandlicbes  bezicht 
Vieles  in  unserm  Wissen  beruht  dagegen  nur 
auf  liaisonnement  oder  Schlussfolgerungen, 
welcbe  sicb  jedocb  auf  nicbt  selbst  wiederum 
crschlossene,  sdndern  natUrlicb  gegebene  und 
mit  unserer  Existenz  verbundene,  unmittelbar 
gewissc  Voraussetzungen  grtlnden.  Diese 
Grundprinzipien  unserer  Erkenntniss  sind 
theils  solcbe,  deren  wir  uns  bei  der  Erkennt- 
niss zufalliger  Wahrbeiten  bedienen,  theils 
solcbe,  welcbe  der  Erkenntniss  notbwendiger 
Wahrbeiten  zum  Grunde  liegcn.  Yon  den  ur- 
sprunglichen  Prinzipien  der  ersten  Art  fllhrt 
Reid  folgcnde  zwdlf  an :  1)  ein  Zustand ,  dessen 
ich  mir  bewnsst  bin ,  existirt  wirkh'ch ;  2)  alle 
meine  Gedanken  haben  mein  Ich  oder  Selbst 
zum  Gegenstande;  3)  wessen  ich  mich  er- 
innere,  das  war  einmal  wirklich ;  4)  so  weit 
meine  Erinnerung  reicht,  bezeugt  sie  die 
Identitat  meines  Ich ;  5)  die  durch  die  Sinne 
wahrgenommenen  Dinge  existiren  wirklich 
und  sind  so,  wie  wir  sie  wabrnehmen;  6)  wir 
haben  eine  gewisse  Macht  tiber  unsere  Hand- 
lungen;  7)  die  natUrliche  Fahigkeit,  Wahr- 
beit  und  Irrthum  zu  unterscheiden ,  triigt 
nicht;  8)  unsere  Mitmenschen  sind  lebendigc, 
intelligente  Wesen;  9)  gewissc  Veranderungen 
am  menscblichen  Kflrper  zeigen  gewisse  Ge- 
danken und  Stimmungen  des  Gemtlths  an; 
10)  Zeugnisse  und  Autoritat  anderer  Men- 
scben  haben  in  Bezug  auf  Thatsachen  und 
Meinuugcn  ein  gcwisses  Gewicht;  11)  bei 
vielen  vom  menscblichen  Willcn  abhangigen 
Wirknngen  giebt  es,  je  nach  den  Umstanden, 
cine  von  selbst  einlcuchtende,  grdssere  oder 
geringere  Wahrscheinlichkeit ;  12)  in  den 
Phanomenen  der  Natur  findet  eine  Uebcr- 
einstitnmung  statt  zwischen  dem,  was  frliber 
war,  und  dem  was  noch  jetzt  stattfindet, 
und  auf  diesem  Prinzip  beruht  alle  Natur- 
erklarung  und  alle  Katurphilosophic.  In 
Bezug  auf  die  Prinzipien  der  zweiten  Art. 
welche  der  Erkenntniss  notbwendiger  una 
ewiger  Wahrbeiten  zum  Grunde  liegen,  unter- 
scheidet  Reid  grammatische,  logische,  mathe- 
matische.  metaphysische,  moralische  und 
asthctiscbe  (Ge8chmacks-)Prinzipien.  An  die 


Untereuchung  liber  die  theoretischen  Ver- 
mdgen  unsers  Geistes  schliesst  sich  eine 
analoge  fiber  die  praktischen  Vermflgen  des- 
selben  oder  ilber  den  Willen,  als  diejenige 
Eigenschaft  des  Geistes  an,  vermittelst  deren 
er,  wenn  er  will,  etwas  thun  kann.  Das 
nachste  Feld  dicser  Thatigkeit  besteht  in 
der  Fahigkeit.  den  Korper  zu  bewegen  and 
unsern  Gedanken  eine  beliebige  Rich  tang  zu 
geben.  Prinzip  des  Handelns  ist  Allea,  was 
zum  Handeln  reizt,  und  zwar  werden  unter- 
Bchieden:  mechanische  Prinzipien  des  Han- 
delns, die  auf  Instinct  und  Gewohaheit  be- 
ruhen,  animale  Prinzipien  des  Handelns,  zu 
welchen  der  Trieb  una  das  Verlangen,  sowie 
auch  die  Neignng  {affection)  gchOren,  und 
rationale  Prinzipien  des  Handelns,  welche 
Vernunft  und  Urtheil  voraussetzen  and  die 
Gruudlage  unserer  Neignngen  za  andern 
Personen  sind.  Die  Zwecke  unsers  Handelns 
aber  sind  das  zu  erreichende  WobI  und  die 
zu  verwirklichende  Pflicht.  Die  Entscheidung 
dartlber,  was  Recht  und  Pflicht  sei,  tlbt  der 
moralische  Sinn  oder  das  Gewissen  aus, 
dessen  Stimme  dieselbe  unmittelbare  Sicher- 
beit  and  Gewissheit  hat,  wie  sie  die  Aus3ageu 
unserer  Sinne  besitzen.  Eigne  Erfabrung 
und  der  gesunde  Menschenverstand  lehren 
den  Menscnen,  dass  er  in  seinen  Handlungen 
frei  ist;  anderer  Beweise  bedarf  es  fQr  ibn 
nicht.  Auch  eine  Tafel  moralischer  Regeln 
hat  Reid  aufgestellt,  von  welcher  er  glaubt, 
dass  sich  daraus  jeder  Gebildete  ein  Moral- 
system  aufbauen  kdnne. 

Oeuvres  completes  de  Tb.  Keid,  chef  de 
l'c'colo  tfcOQMdM,  publides  par  Th.  Jouffroy 
(uobst  Dugald  Stewart's  Biographic  Reid's 
und  einor  Einlcitung  des  UeberseUers,  nebst 
Fragmenten  von  Royer-Collard)  1828-1836, 
in  6  Biinden. 

A.  Gamier,  Critique  de  la  philosophic  de  Th.  Reid 
(1840). 

Rt'iiuariis,  Hermann  Samuel,  war 
1694  zu  Hamburg  als  der  Sohn  eines  dortigen 
Gymnasialprofessors  geboren,  batte  seit  1714 
in  Jena  neben  der  Theologie  auch  Philologie 
und  Philosophie  studirt.  war  dann  in  Witten- 
berg Magister  der  Philosophie  und  Adjunct 
bei  der  philosophischen  Facult&t  geworden, 
1720  nach  England  und  Holland  gereist  una 
1725  Rector  der  Schule  za  Wismar  geworden 
und  wirkte  seit  1727  als  Professor  der 
hebraiscben  Sprache  und  Mathematik  am 
Gymnasium  Johanneum  in  Hamburg,  wo  er 
1768  Btarb.  Bei  Lebzeiten  hatte  er  folgende 
Sebriften  verdffentlicht:  w(10)  Abhand- 
lungen  von  den  vornehmsten  Wahr- 
beiten der  nattlr lichen  Religion" 
(1754,  in  7.  Auflage  1798),  sodann  ein  Lehr- 
buch  derLogik  unter  dem  Titel  wdie  Ver- 
nunftlehrew  als  eine  Anweisung  zum 
richtigen  Gebraucbe  der  Vernunft  in  dem 
Erkenntnisse  der  Wahrheit,  aus  zwei  ganz 
natOrlichen  Regebi  der  Einstimmung  und  des 
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Widerapruchs  bergeleitet"  (1755,  5.  Aufl. 
1790)  und  „Allgemeine  Betrachtungen 
tlber  die  Triebe  der  Thiere,  haupt- 
aachlich  tlber  ihre  Knnattriebe  zur  Erkennt- 
n>88   des  Zusamnienhanges   zwiachen  dem 
SchSpfer  and  una  selbst"  (1760,  4.  Aufl. 
1798).   Dass  diese  Arbeiten  den  Beifall  der 
Zeitgenossen  fanden,  beweisen   scbon  die 
*  iederholten  neuen  Auflagen.    Die  „Ver- 
nunftlehre1*  hat  lange  fUr  ein  klassisches 
Buch  gegolten.    Mit  den  Untcrsuchungen 
uber  die  Triebe  der  Thiere  hat  er  der  erst 
im  Jahr  1840  wiedcr  bcarbeiteten  Thier- 
seelenkunde  zuerst  die  Bahn  gedffnet.  Mit 
seinen  Abbandlungen  Uber  die  nattlrliche 
Religion  hat  er  sich  unter  den  Vertretern 
der   deutschen    Aufklarung   einen  ausge- 
zeichneten  Platz  erworben.   Er  tritt  darin, 
mit  seinen  philosopbischen  Anschauuugen  auf 
dem  Boden  der  Leibniz  -  WolflTschen  Philo- 
sophic stehend  und  hauptaftchlich  an  Wolff's 
ntheologia  naturalise  sich  anlehnend,  als 
eifriger  Verktindiger  des  Deismus  mit  seinen 
beiden  Grundlehren,  dem  Glaubeji  an  den 
persdnlichcn  Gott  und  deasen  Vorsehung, 
sowie  an  die  Unsterblichkeit  der  Seele  auf, 
indem  er  diesen  Standpunkt  zugleich  gegen 
weiter    fortgeschrittene    Richtungen,  wie 
*  Spinoza  und  den  franzdsischen  Materialismus, 
insbesondere  Maupertius  und  Lamettrie,  ver- 
theidigt  und  der  um  sich  greifenden  Frei- 
gcistcrei  entgegentritt  Die  sogenannte  natttr- 
liche  Religion,  worin  er  selbst  jederzeit  seine 
Beruhigung  gefunden  hat,  gilt  ihm  als  die 
Quelle  unserer  Zufriedenheit  und  als  die 
Lehrmeisterin  im  ntltzlichen  Gebrauche  unsera 
innern.  Vermdgens  und  alles  aussern  Gutcs. 
Da  Jedermann  weiss,  dass  eine  kdrperliche 
Welt  ausser  una  da  ist,  so  kdnnen  wir  mit 
unserm  Forschen  nach  der  ersten  Ursache 
vernUnftiger  Weise  bei  der  Welt  und  deren 
Natur  nicht  stehen  blcibcn;  aie  kann  weder 
die  Lebendigen  erzengt  haben,  noch  an  aich 
selbat  begrinen  werden,  ohne  einen  Wcrk- 
meister  zu  aetzen,  der  diese  lcblose  Maschine 
um  der  Lebendigen  willen  hcrvorgebracht 
hat;  dieses  selbstandige,  ewige,  nothwendige 
Wesen  ist  ca.  was  wir  mit  dem  Worte  Gottes 
andeuten.   Die  Vorsehung  ist  nichts  anders, 
als  die  Verbreitung  der  gottlichen  Urabsicht, 
aus  welcher  zuerst  die  Welt  entstanden  ist, 
tlber  die  ganze  Dauer  dersclben  in  Vergangen- 
heit,  Gcgenwart  und  Zukunft,  in  alien  ihren 
Zust&nden  und  nach  alien,  auch  den  kleinsten 
Theilen  und  Begebenheiten.  Aus  dem  Weaen 
unserer  Seele  ktinnen  wir  zwar  eine  Miiglich- 
keit  begreifen,  dass  sie  auch  nach  dem  leib- 
lichen  Tode  fortdauern  und  Hirer  bewusst 
sein,  folglich  leben   und  glUckselig  sein 
kdnne,  aber  die  Absicht  und  Vorsehung 
unsers  Schdpfers  kann  uns  allein  die  feste 
Veraicherung  geben,  daaa  solches  auch  wirk- 
lich  geschehen  werdc.    Die  gottliche  Vor- 
sehung zeigt  sich  gegen  die  Mcnschen  be- 


sonders  gtltig,  da  sic  ihnen  vor  alien  tlbrigen 
Thieren    ao  mancherlei  Ergdtzungen  der 
Sinne.   bo   angenehmen  Vorschmack  von 
Wahrheiten  und  Vollkommcnheitcn.  ein  Ver- 
mdgen  und  Verlangen,  immer  vollkommener 
zu  weTden,  ja  einen  fernen  Blick  von  der 
unendb'chen  Weisheit.  Liebe,  Macht  und 
GlUckseligkeit  ihres  Schopfers  gegdnnt  Weun 
wir  aber  nicht  in  einem  bessern  Leben  zu 
einem  vdlligen  Genusse  dieser  Vorztlgc  ge- 
langen  sollten,  ao  wttrden  aie  alle  durch 
eine  ao  baldige  Entziehung,  da  wir  una 
noch   aut   der    niedrigstcn   Stufe  selien, 
wicder  vereitelt.   Die  Mcnschen  wflrden  da- 
durch  nur  um  so  missvergntlgter  und  un- 
gltlckseliger  gemacht.   So  wenig  dieses  mit 
den  gSttlichen  Eigcnschaften  und  mit  der 
geausserten  Liebe  Gottes  zu  seinen  \  erntlnf- 
tigen  Geschopfen  llbereinatimmeu  wurde,  so 
gewiss  ktinnen  wir  von  seiner  gnadigen  Vor- 
sehung versichert  aein,  dass  aie  uns  durch 
diese  aurze  Vorbereitung  zu  einem  hdhern 
Maaaader  Vollkommenheit  und  Gluckseligkeit, 
dazu  er  unaere  Natur  fakig  gemacht  hat, 
ftlhren  werde.  —  Eine  ungleicb  grossere  una 
nachhaltigere  Wirkung,  als  durch  die  in* 
geftlhrten,  bei  seinen  Lebzeiten  verdffent- 
lichten  Werke  hat  jedoch  Reimarus  durch 
ein  nachgelassenes  Werk  ausgetlbt,  woran 
er  Beit  1744  gearbeitet  hatte  und  welches 
er  im  Jahre  1767  abachloss,  unter  dem  Titel: 
,.Apologie  odeT  Schutzschrift  far 
aie  verntlnftigen  Verehrer  G ottes". 
Er  selbst  ausserte  sich  tlber  dasselbe  in  fol- 
gendeu  Worten:  „Die  Fragmente  sind  von 
mir  achon  vor  vielen  Jahren  aufgesetzt  worden ; 
jedoch  habe  ich  sie  bei  Gelegenheit  eines 
dftcrn  Durchlescns  an  manchen  Stellen  ver- 
mehrt,  an  andern  geklirzt  oder  geandert. 
Bloa*  meine  eigne  Gemtithsberuhigung  war 
vom  ersten  An  tang  der  Beweggrund,  warum 
ich  meine  Gcdanken  niederschrieb.    Und  ich 
bin  nachher  nimroer  auf  den  Voraatz  gerathen, 
die  Welt  durch  meine  Einsicht  irre  zu  macheu 
oder  zu  Unruhen  Anlass  zu  geben.  Die  Schrift 
mag  im  Verborgenen ,  zum  Gebrauche  ver- 
standigcr  Freunde  licgeu  blciben!"    Und  in 
der  That  wurde  das  zweibandige  Manuacript 
deraelben  erst  im  Jahre  1814  durch  seinen 
Sohn  kurz  vor  dessen  Tode  der  Stadtbibliothek 
in  Hamburg  Ubergeben.    Da  aber  das  Manu- 
script Freunden  des  im  Jahre  1786  verstor- 
benen  Verfassers  zuganglich  war,  so  konnte 
daraus  Leasing  1774 — 1777  einzelne  Bruch- 
attlcke  unter  dem  Titel  „  Wolffenbtltt'ler  Frag- 
mente eines  Ungenannten"  durch  den  Druck 
verOffentlichen,  durch  welche  eine  vcrhee- 
rende  Brandfackel  in   daa  Hccrlager  der 
theologischen  Orthodoxie  im  letzten  Viertel 
des  vorigen  Jahrhunderts  geschlcudert  wurde. 
Sie  entnielten  den  starksten  und  scharf- 
sinnigsten  Angriff.   welchen  die  bibUsche 
Offenbarung  und  das  poaitive  Chriatenthum 
bis  dahin  •rfahren  hatten.    Etwa  ein  Vier- 
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tbeil  des  Ganzen  wnrde  1850—1852  von 
Wilhelm  Klosc,  dera  Sekretilr  der  Hamburger 
Bibliotliek,  in  der  „Zeitschrift  filr  bistorischc 
Theologie"  vertiffentlicht.   Von  dem  ganzen 
Werke  gab  Dr.  Pr.  Stransa   zehn  Jahrc 
spSter  eine  genane  Analyse  nnd  einen  ur- 
knndlichen  Ansziig.    Der  Schiller  Wolff's 
nnd  Anhilnger  der  „natllrlichen  Religion" 
hatte  den    theologiaeh  -  politischen  Tractat 
Spinoza's,  die  Schriften  von  Bayle  nnd  die 
cngli8chen  Deisten  Collins,  Woolston  nnd 
Morgan  eifrig  stndirt  nnd  mit  dieser  Aus- 
rllstung  im  ersten  Tbeile  seines  Werkes  das 
alte  Testament,  im  zweiten  Theile  das  nene 
Testament,  im  dritten  Theile  die  Hauptsatze 
dcs  protestantischcn  Lehrbegriffs  einer  zer- 
setzenden  Kritik  nnterworfen.    Wie  einscitig, 
bcschrankt  nnd  ungcschicbtlich  der  Stand- 
punkt  des  Verfassers  ancb  ist,  sobald  er 
an  der  beutigcn  wisscnscbaflicben  Kritik  ge- 
messen  wird,  so  bat  er  doch  durch  den 
bahnbTccbenden    Anfang   einer   das  Boll- 
werk  der  kircblicben  Reclitglanbigkcit  durch- 
brechendcn  und  die  Gcister  befreienden  Be- 
wcgnng  einen  nnvergRnglicben  Wcrth.  Wcnn 
Reimarus  sagte  (bemerkt  treffend  Stranss\ 
das  Cliristcntbum  sei  keinc  gSttliche  Oflen- 
barnng,  sonderu  menschlicber  Betrng,  so 
wissen  wir  freilich  beute,  dass  dfes  ein  Irr- 
thnm,  dasa  das  Christcntbnm  kein  Betrng  ist. 
Aber  ist  es  darnm  eine  gOttliche  OlTenbarnng 
im  Sinne  der  Kirche?   Ist  der  Satz  von 
Reimarus  ganz  in  nicbte  gcworden  ?  Keiues- 
wegs;  vielmchr  scin  Ncin  blcibt  Ncin,  nnr 
sein  Ja  bat  einem  bessern  Ja  Plate  maclien 
miisscn;  dies  aber  vcrgisst  die  Tbcologic 
unserer  Zeit  nnr  ganz  zn  gem:  weil  Moses 
gewiss  kein  Gaukler  war,  ist  er  ilir  wieder 
ein  Wnnderthater;  weil  die  Beschuldignng 
cincs  Leichendiebstahls  gegen  die  Jtthger 
Jesn  keinen  Anklang  findct,  glaubt  sie  seine 
Auferstehung  aus  dem  Grabe  von  Neuem 
als  tibcrnatllrlichcn  Vorgang  behauptcn  zn 
konnen.   Wenn  kein  verndnftiges  Christen-, 
thnm  (sagt  Reimarns)  hcutiges  Tags  melir 
geduldet  werden  will,  was  haben  diejenigen 
zn  boffen,  welche  sich  bios  an  die  gcsunde 
Vernunft  in  der  Erkenntniss  nnd  Verehrung 
Gottes  haltcn?  Denn  dahin  sind  schon  Iftngst 
Vielc  im  Verborgenen  gebracht  worden,  dass 
sie  wohl  cingeschcn  haben,  wenn  man  Christi 
eigne  Lehre  nicht  von  der  Lehrc  der  Apostel 
und  KirchenvJtter  absondcrn  und  allein  bei- 
behalten  wollte,  so  licsse  sich  das  apostolische 
und    nachmals   immer   weiter  ausgeartete 
Christenthum  mit  keinen  Kilnstcleien  und 
Wendungcn  mchr  retten.    Die  reine  christ- 
liche  Lehre,  welche  aus  Jesu  eigncm  Mundc 
geflossen  ist,  sofcrn  dieselbe  nieht  besonders 
in  das  Jndenthnm  einschlagt,  sondern  all- 
gemein  werden  kann,  cnthiilt  nichts  als  eine 
verntlnftige  praktische  Religion;  folglich  wllrde 
ein  jcder.  vcrnnnftige  Mensch,  wenn  es  einer 
Bcuennung  der  Religion  bedtlrfte*,  sich  von 


Herzen  christlich  nennen.  Diese  Lehre  wtlrde 
auch  noch  christlich  gebliebcn  scin,  wenn 
man  sie  nach  ebendenselben  GrundsHtzen 
weiter  ausgefUhrt  nnd  zu  einer  vollstitndigen 
Unterweisung  der  Gottesfnrcht,  Pflicht  und 
Tugend  gemacht  hatte.  Sobald  aber  die 
Apostel  anfingen.  ihr  jfldisches  System  von 
dem  Messias  una  von  der  Gottlichkeit  der 
Schriften  des  Moses  nnd  der  Propheten  mit 
hineinznmischen  und  anf  diesem  Grande  ein 
geheimuissvolles  nenes  System  zu  bauen,  so 
konnte  diese  Religion  nicht  mehr  allgemein 
werden.  Die  natdrliche  Religion  der  Ver- 
nunft allein  macht  uns  durch  die  Versichernng 
der  Unsterblichkeit  unser  ganzes  Leben  nnter 
alien  Umstanden  crtraglich,  getrost  und  gltlck- 
selig;  sie  erhfihet  das  zeitliche  VergnUgen 
durch  die  gewisse  Hoffnung  eines  noch  weit 
besscrn  Zustandes;  sie  versOsst  das  gegen- 
wflrtige  Leid  durch  die  znkttnftige  tlber- 
wiegende  Preude;  sie  erwartet  den  Tod  als 
eine  neue  Geburtsstunde  zum  vollkommncrn 
Leben  und  thut  unserer  Natur  und  deren 
Vcrlangen  nach  einer  ihr  gemassen  Glttck- 
seligkeit  auf  alle  Weise  Gentlge. 

D.  Fr.  Strauss,  Hermann  Samuel  Btinunu  nnd 
seine  Schntzschrifl.  (1862). 

Reiiuaru«i,  Johann  Albert  Her- 
mann, war  als  der  Sohn  von  Hermann 
Samuel  Reimarus  1729  in  Hamburg  geboren 
und  dort  gebildct,  hatte  seit  1751  in  Gottingcn 
Medicin  studirt,  1753  eine  Reise  nach  Holland, 
England  und  Schottland  gemacht,  1759  in 
Leiden  als  Doctor  der  Medicin  promovirt, 
dann  in  seiner  Vaterstadt  als  Arzt  sich  nieder- 
gelassen,  wo  er  seit  1790  auch  als  Professor 
der  Natnrlehre  und  Naturgeschichte  am  aka- 
demischen  Gymnasium  wirkte,  nnd  starb  1814 
zu  Ranzau.  Abgesehen  von  der  im  Jahre 
1787  verOffentlichten  kleinen  Schrift  „Ueber 
die  Grtlndc  der  menschlichen  Erkenntniss 
und  der  natllrlichen  Religion"  hat  er  seines 
Vatera  Untersuchungen  tlber  Thicrpsycho- 
logie  fortgesetzt  und  im  Gtfttinger  mMagazin 
fQr  Wissenschaften  und  Literatur"  eine  Reihe 
von  „Betrachtungen  tlber  die  Unmdglichkeit 
kdrperlichcr  Gedachtnisscindrtlckc  und  eines 
materiellen  VorstellungsvermOgens"  (1780) 
veroffentlicht,  worin  er  sich  als  Gegner 
des  damaligen  psychologischen  Materialisrans 
zeigt. 

Keimninnih  (auch  bisweilcn  Reiraann 
geschrieben:  Jacob  Pried  rich,  war  1068 
zu  Groningen  im  Halbcrstadt'schen  geboren 
und  zuerst  von  seinem  Vater,  der  daselbst 
Rector  war,  und  dann  in  Aschersleben  und 
Altenbnrg  gebildet,  hatte  seit  1688  in  Jena 
Theologie  und  Philosophie  studirt,  musste 
aber  aus  Mittellosigkeit  nach  Jahresfrist  das 
Studium  aufgeben,  wurdc  Haustehrcr  nnd 
1097  Rector  zu  Osterwick  im  Halbcrstadt'- 
schen, 1098  in  Halberstadt,  1707  Schnl- 
inspector  und  Pastor  primarim  in  Erms- 
leben  nnd  1711  Domprediger  in  Magdeburg, 
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wo  er  1743  atarb.  Mit  Leibniz  pexsdnlich 
befreundet,  bewegt  er  sich  in  seinen  philo- 
sophischen  nnd  philosophiegeschichtlichen 
Arbeiten  ira  Kreis  der  Leibniz'schen  An- 
schaunngen.  Seine  Scbriften  sind  unter 
folgenden  Titeln  erschienen:  Schediasma 
philosophicum  de  logices  Aristotelicae ,  Ra- 
meae,  Cartesianae  et  ecleclicae  insufficientia 
in  ordine  ad  acuendum  judicium  (1697); 
Spicilegium  philosophicum  de  defmitione 
unico  demonstrationis  potissimae  principio 
(1699);  CaJendarium  logices  historicocriti- 
cum  (1699);  Historia  universalis  Atheismi 
et  Atheorum  falso  et  merito  suspectorum, 
ordine  chronologico  descripta  et  a  suis 
initiis  ad  nostra  tempora  reducta.  (1725.) 

Reinhold,  Carl  Leonhard,  war  1785 
in  Wien  geboren  und  nach  vollendetem  Gym- 
nasialbesnche  (1772)  in  das  Probehaus  der 
Jesuiten  zn  St.  Anna  in  Wien  aufgenommen 
worden.  Nach  der  Anfhebnng  dea  Ordens 
trat  er  (1774)  in  das  Barnabitercollegium  und 
studirte  sechs  Jahre  lang  Theologie  nnd  Philo- 
sophic. Nachdera  er  1780  ala  Lehrer  der 
Philosophie  verwandt  und  daneben  Frei- 
maurer  geworden  war,  trieb  ihn  der  Zwie- 
apalt  zwischen  seinen  philosophischen  Ueber- 
zengungen  nnd  seinem  Berufe  1783  zur  Flucht 
au8  aeinem  Orden  und  8einer  Heimath.  Von 
der  Wiener  Loge  „zur  wahren  Eintracht" 
untersttltzt.  studirte  er  in  Leipzig  unter 
Platner  Philosophie  nnd  kam  1784  nach 
Weimar,  wo  er  bei  Wieland  eingefilhrt 
und  bald  dessen  Freund  und  Schwiegersohn 
wurde.  Wfthrend  er  als  Mitarbcitcr  und 
Mitredactenr  dea  deutschen  Merknr'a  thfttig 
war  t'  er  aich  1785  auf  das  Studium  von 


war, 

Kant's  „  Kritik  der  reinen  Vernunft*  und 
veTdffentlichte  1786  anonym  aeine  acht 
„Briefe  fiber  die  Kant'8che  Philo- 
aophie". Ea  war  jedoch  dafllr  geaorgt, 
dass  der  Name  dea  Verfaaaere  kein  Geheim- 
niaa  blicb  und  demaelbcn  1787  eine  Professur 
der  Philosophie  in  Jena  zu  Theil  wurde. 
Die  8chriftliche  Erklilrung  Hunt's,  daaa  ihn 
Reinhold  fiber  Erwarten  veratanden  habe, 
trug  mit  dazu  bei ,  %  dasB  Reinhold'a  Vor- 
leaungen  mit  Beifall  ^aufgenommen  worden. 
Anfangs  war  Reinhold  reiner  Eantianer,  and 
noch  die  Abhandlnng,  die  er  1789  im  deut- 
Bchen  Merkur  tlber  die  biaherigen  Schick- 
sale  der  Kant'achen  Philoaophie  vcrflffent- 
licht,  wurde  von  Kant  ala  eine  8chdne  Schrift 
bezeichnet  Er  fagte  die8elbe  zugleich  als 
Vorrede  zu  dem  Werke  bei,  welches  er  1789 
unter  dem  Titel  verOffenttichte  „Ver8uch 
einer  neuen  Theorie  dea  menach- 
lichen  Vor8tel  lungs  verm  6gen  a".  Daa- 
selbe  Bollte  ala  Leittaden  zu  seinen  Vor- 
lesungen  Uber  die  Kritik  der  reinen  Ver- 
nunft  dienen  und  wurde  von  ihm  zugleich 
„kritische  Elementarphiloaophie"  genannt, 
Er  bezeichnete  dieselbe  afa  nothwendige 
Consequenz  der  Kritik  der  reinen  Vernunft 


und  aollte  die  darin  gegebene  Theorie  dea 
Vorstellung8verm5gen8  daa  Fundament  fur 
alle  philosophischen  Wissenschaften  enthalten, 
da  nur  dnrch  eine  solche  Begrtlndnng  die 
Hauptresultate  der  Kant'schen  Lehre,  dass 
die  Dinge  an  sich  unerkennbar  aeien  und 
die  Prinzipien  aller  Erkenntnias  von  vorn- 
lierein  {a  priori,  vor  aller  Erfahrung)  in  uns 
liegen,  im  wahren  Sinne  dea  Wortea  be- 
wieaen  werden  kOnnten.  Darum  geht  die 
Elementarphilo8ophie  von  dem  aua,  waa  nocli 
Niemand  gelaugnet  hat,  n&mlich  vom  Daaein 
der  Vorstellungen  in  una,  und  ancht  dann 
aua  dem  Vorstellungsvermiigen  selbst  ab- 
zuleiten,  das8  Dinge  an  aich  nicht  voratell- 
bar  una  also  auch  nicht  erkennbar  sind. 
Die  Kritik  der  reinen  Vernunft  enth&lt  eine 
Unter8uchung  Uber  das  VermSgen  des  Er- 
kennens;  nun  ist  aber  daa  Erkeunen  selbst 
ein  sehr  complicirter  Begriff,  indem  mit 
dieaem  Werke  der  Eine  dieaen,  der  Andere 
einen  andern  Sinn  verbindet.  Solche  ab- 
weichende  Anaichten  finden  aber  nicht  8tatt 
bei  dem  Begriffe  der  Voratcllung;  da  nun 
jede  Erkenntnis8  Vorstellung  ist  (aber  nicht 
umgekehrt),  so  kann  in  daa  Gebiet  dea  Er- 
kenntnissvermdgens  Nichts  fallen,  was  aua 
dem  Gebiete  des  Vorstellungaverm0gen8  ala 
nicht  voratcllbar  ausgeachlossen  ist.  KOnnte 
man  sich  nun  dardber  vereinigen,  waa  dieses 
VermiJgen  ist,  so  wdrden  dadurch  die  ver- 
achiedenen  philo8ophi8cben  Parteien  mit  der 
durch  Kant  gefundenen  BegTenzung  dea  Er- 
kenntnissvermdgens  ausgesOhnt,  und  dann 
wfire  die  Kant'sche  Philosophie  eine  „  Philo- 
sophie ohne  Beinamenu  oder  eine  Philosophie 
scldechtliin.  Und  dies  ist  es  eben,  worauf 
Reinhold  ausgeht.  Die  weiter  nicht  zu  be- 
weiseude  Thatsache,  welche  in  uns  selber 
vorgeht  und  alle  mdglichen  Erfahrungen  und 
Gedanken  erst  mdglich  macht  und  begleitet, 
ist  daa  Bewu8staein,  und  der  erate  Gniud- 
satz  der  Elementarphilosophie  ist  darum  der 
durch  Reflexion  auf  die  Thatsache  dea  Bc- 
wusstseins  gefundene  MSatz  des  Bewusstaeina"*, 
welcher  so  lautet:  die  Vorstellung  wird  im 
Bewusstsein  vom  Vorgestcllten  und  vom  Vor- 
stellenden  unterachieden  und  auf  beide  be- 
zogen.  Daa  Subject  ist  das  von  der  Vor- 
stellung  und  vom  Object  Unterschiedene, 
worauf  die  Vorstellung  bezogen  wird ;  ebenso 
das  Object  ist  das  von  jenen  beiden  Unter- 
schiedene, worauf  die  Vorstellong  bezogen 
wird;  endlich  die  blosse  Vorstellung  als 
solche  ist  dasjenige,  was  sich  im  Bewusst- 
sein auf  Object  und  auf  Subject  beziehen 
lasst  und  von  beiden  unterschieden  ist  Da 
unter  dem  Vorstellungsvermftgen  nur  die 
innern  Bedingungen  der  Wirklichkeit  der 
blossen  Vorstellung  zu  verstehen  sind,  so 
wird  bei  der  Betrachtung  des  Vorstellunga- 
vermdgen8  von  dem  vorgeatellten  Object  mid 
dem  voratellenden  Subject  abatraliirt  weTden 
i,  welche  wohl  Bedingungen  der  Vor- 


Digitized  by  Google 


ReLnhold 


736. 


Reinhold 


stellungen  sind,  aber  auasere.  Indem  die 
blosse  Vorstellung  auf  das  Object  uud  Sub- 
ject bezogen  werden  kann,  muss  sie  aus 
zwei  Bestandtheilen  bestehen,  dcren  einer 
dem  Gegenstande  eutspricbt  und  der  St  off 
der  Vorstellung  beisst,  wakrend  dagegen 
dasjeuige,  was  in  der  Vorstellung  und  wo- 
durcb  sich  die  Vorstellung  auf  das  Subject 
bezieht  und  welches  den  Stoff  derscfben 
cigentlicb  zur  Vorstellung  macbt,  die  Form 
derselben,  ibr  zweiter  Bestandttheil  ist, 
welcher  dem  vorstellenden  Subject  angehcJrt, 
das  die  Vorstellung  selber  aus  dem  Stoffe 
erzeugt,  indem  es  demselben  die  Form  giebt 
Da  in  der  Vorstellung  nur  die  Form  dem 
Subject  angehdrt,  so  ist  nur  sie  von  ihm  her- 
vorgebracbt,  der  Stoff  dagegen  gegeben. 
Hiernach  besteht  das  Vorstellungsvermagen 
einerseits  aus  Receptivitat  oder  dem  Ver- 
mogen,  sich  gegen  den  Stoff  leidend  zu  ver- 
halten,  von  ihm  afficirt  zu  werden,  und 
andrerseits  aus  Spontaneitat  oder  dem  Ver- 
mogen,  die  Form  liervorzubringen.  Die  nicbt 
vom  Subject  hervorgebracbte  Form  der 
Spontaneitat,  die  Weise  ibrer  Thatigkeit,  ist 
die  VerknUpfung  des  Maunigfaltigen  im  ge- 
gebnen  Stoff.  Da  nur  im  Bewusstsein  der 
Stoff  der  Vorstellung  geformt  wird  oder  die 
Vorstellung  als  solche  zu  Stande  kommt,  so 
ist  es  ein  Widerspruch,  von  unbewussten  oder 
ausserbalb  des  Bewusstseins  fallenden  Vor- 
stellungen  zu  sprechen.  Darum  sind  aber 
keineswegs  alle  Vorstellungen  von  einem 
klaren  Bewusstsein  bcgleitet;  das  blosse 
Besitzen  der  Vorstellung  ist  dunkles  Bewusst- 
sein; klar  ist  das  Bewusstsein  erst  dann, 
wenn  es  Bewusstsein  der  Vorstellung  ist.  Im 
Selbstbewusstsein  weiss  sich  das  Bewusstsein 
von  sich  afficirt,  es  weiss  von  sich  als  einem 
Object  Vom  klaren  Bewusstsein  und  dem 
Selbstbewusstsein  ist  als  dritte  Art  des  Be- 
wusstseins die  Erkenntniss  unteraehieden, 
deren  Satz  also  lautet:  in  der  Erkenntniss 
wird  der  vorgestellte  Gegenstand  sowobl  von 
der  vorgestellten  Vorstellung,  als  auch  von  dem 
vorgestellten  Vorstellenden  unterschieden ; 
sie  ist  die  hdchste  Kraftausserung  des  Vor- 
stellungsvermogens,  ihr  Gegenstand  aber  muss 
ein  blosacs  Vorstellen  und  zwar  schon  Vor- 
gestelltes  sein.  Das  Erkenntnissvermdgen 
besteht  aus  dem  VermSgen  der  Anschauungen, 
d.  h.  der  Sinnlichkeit,  und  aus  dem  Ver- 
inogen  der  Begriffe,  d.  h.  dem  Verstande. 
Hiernach  folgt  auf  cine  Thcorie  der  Sinn- 
lichkeit eine  solche  des  Verstandes  und 
cndlich  eine  Theorie  der  Vernunft.  Als  sein 
Verdienst  nimmt  Keinhold  dies  in  Anspruch, 
dass  cr  Sinnlichkeit  und  Verstand  auf  eine 
gemeinsehaftliche  Wurzel,  das  Vorstellunga- 
vermdgen  oder  Bewusstsein,  zurtlckfUhrte 
und  zuerst  die  Forderung  aufstellte,  dass  alle 
Philosophic  auf  einen  ersten,  obersten,  all- 
gemeingUltigen,  durch  sich  selbst  gewissen 
uud  alios  Andere  begrUudenden  Fundamental- 


satz  gegrandet  sein  masse.  Darum  gait  die 
Reinhold  sche  „Elementarpbilosophie"  sehr 
bald  als  die  strenger  systematisirte  Kant'sche. 

Urn  die  Phil  losophie  ftlr  kllnftige  Pkilo- 
sophen  vom  Fach  zu  begrUnden,  gab  Rein- 
hold 1790  und  1794,  in  zwei  Theilen,  seine 
„  BeitrSge  zur  Berichtigung  bisheriger  Miss- 
verstSudnisse  der  Philosophic "  heraus,  deren 
erster  Band  eine  „Neue  Darstcllung  der 
Ilauptmomente  der  ElementarphiloBophie" 
enthait.  Aehnlich  wie  diese  „Beitr&ge<(  hatte 
auch  die  Schrift  „Ueber  das  Fundament 
des  philosophischen  Wissens",  (1791)  den 
Zweck,  den  Standpunkt  seiner  Theorie 
des  Vorstellungsvermdgens  n&her  zu  be- 
grUnden. Die  durch  Rcinhold's  Berufung 
nach  Kiel  (1793)  erledigte  ausserordentliehe 
Lehratclle  der  Philosophie  in  Jena  erhielt 
Fichte,  der  nun  seit  1704  rait  seiner  „Wi3sen- 
schaftslehre"  die  Kant'sche  Philosophie  zn 
vollenden  strebte.  Durch  seine  Beurtheilung 
der  von  G.  E.  Schulze  veroffentlichten  Schrift 
„  Aenesidemus"  wurde  eine  Umwaudlung  der  • 
Anschauungen  Reinhold's  und  eine  Hiu wen- 
dung  desselben  zn  Fichte  veranlasst,  sodass 
er  in  Folge  dessen  in  seiner  „Auswahl  vcr- 
misch^er  Schriften"  (1796)  erklaren  konnte, 
was  seine  „ Elementarphilosophie"  vergebens 
gesucht  habe,  das  sei  von  der  Fichte'schen 
„  Wiasenschafts  -  Lehre"  wirklich  geleistet 
worden.  Aber  auch  dieser  neue  Standpunkt 
genOgte  ihm  nicht  lange;  durch  den  von 
Bardili  (1800)  verdffentlichten  „Grundriss  der 
ersten  Logik "  wurde  er  von  Neuem  ergriffen 
und  in  eine  andere  Richtung  seiner  philo- 
sophischen  Anschauungen  gelenkt.  Er  orach 
seinen  Verkehr  mit  Fichte  ab  und  gab  1801 
mit  Bardili  seclis  Hefte  „  Beitrage  zur  leichtern 
Uebersicht  des  Zustandes  der  Philosophie  beim 
Anfange  des  neucn  Jahrhunderts  heraus, 
worin  er  als  unbedingter  Anh&ngcr  Bardili's 
erschcint  „Auch  die  Revolution  in  der 
deutschen  Philosophie  ist  anders  ausgefallen. 
als  ihre  Urheber  und  Freunde  hofften  una 
ihre  Gegner  fUrchteten,  anders  als  ich  in 
den  Briefen  liber  die  Kant'sche  Philosophie, 
anders  als  ich  durch  meine  Theorie  des 
Vorstellungsvermogens '  ihren  Fortgang  zu 
befdrdern  versuchte  und  anders  als  ich  ihr 
Ziel  durch  die  YVissenschaftslehre  errcicht 
glaubte.  Sie  bat  ganz  anders  geendet,  als 
ich  die  gauze  Zeit  hindurch  vorhcrsehen 
konnte.  aa  ich  von  ihrem  Entstehen  her  jede 
ihrer  bedeutendern  Wendungen  nicht  aU 
ruhiger  Zuschauer  beobachtete,  sondern  als 
theilnehmender  Begleiter  selbat  mitmachte. 
Ware  ich  bei  einer  ihrer  Wendungen  stehen 
geblieben,  so  wtlrde  ich  noch  immer,  wie 
mir  in  den  letzten  fdnfzebn  Jahren  nicht 
weniger  als  dreimal  begegnet  ist,  den  Anfangs- 
punkt  einer  neuen  krummen  Wendung  fur 
den  Anfangspunkt  der  gerade  fortschreitenden 
Richtung,  fUr  den  Eingang  in  den  sichern 
Pfad  der  Philosophie  als-  VVissenschaft  ansehen. 
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Ob  ich  mich  aber  nicht  auch  daa  vierte  Mai 
tftusche?  Ob  nicht  auch  dieses  wahre  und 
eigentliche  Ende,  das  ich  jetzt  ankUndige 
nnd  beschreibe,  etwa  wieder  nur  der  Anfang 
ciner  neuen  krumracn  Wendung  sein  dUrfte?" 
(Bardili's  und  Reinhold's  Briefwechsel  fiber 
das  Wesen  der  Philosophic  und  das  Unwesen 
der  Speculation,  1804.)  Durch  seine  Ver- 
bindung  mit  Bardili  verlor  Reinhold  alien 
seinen  frUhern  Anhang  und  Einflnss  auf  das 
philosophirende  Publicum.  Nur  Jacobi  blieb 
ihm  treu  und  zog  Reinhold  bald  ganz  zu  sich 
ln'n.  Darum  widmete  er  demselben  auch  seine 
„Grundlegung  einer  Synonymik  fUr  den 
ullgemeinen  Sprachgebrauch  in  den  philo- 
sophischen  Wissenschaften "  (1812),  eine 
Schrift,  wotin  Reinhold  ausdrttcklich  be- 
kannte,  dass  er  darin  den  letzten  Versuch 
seines  philosophischen  Lernens  und  Forschens 
niedergelegt  habe.  An  diese  Arbeit  schlossen 
sich  auch  die  beiden  andern  Schriften  an, 
die  Reinhold  noch  verOffentlichte ,  die  nftchste 
unter  dem  Titel:  „Menschliehea  Erkenntniss- 
vermflgen  aus  dem  Gesichtspunkt  des  durch 
die  Wortsprache  vermittelten  Zusammenhangs 
zwischen  der  Sinnlichkeit  und  dem  Denk- 
vermflgen"  (1816),  die  andere  unter  dem 
Titel:  „Die  alte  Frage,  was  ist  Wahrheit? 
bei  den  erneuten  Streitigkeiten  Uber  die  gStt- 
liche  Offenbarung  und  die  menschliche  Ver- 
nunft  in  nfthere  Erw&gung  gezogen"  (1820). 
Er  starb  1823  in  Kiel. 
K.  L.  Reinhold's  Leben  and  literarisches  Wirkcn, 
nebat  einer  Aoswahl  von  Briefen  Kant's,  Fich- 
te'a,  Jacobi's  and  anderer  philosophischer  Zeit- 
genossen  an  ihn.  (1825). 

Reinhold,  Ernst,  war  1793  in  Jena 
als  der  Sohn  von  Karl  Leonhard  Reinhold 
geboren,  in  Kiel  gebildet  und  Anfangs  dort 
als  Lehrer  am  Gymnasium  und  als  Privat- 
docent  der  Philosophic  an  der  Universitat 
thatig,  aeit  1832  Professor  der  Philosophie 
in  Jena,  wo  er  1856  starb.  Mit  der  Aus- 
bildung  des  von  seinem  Vater  ttberkommenen 

gsychologischen  und  erkenntnisstheoretiBchen 
tandpunktes  bewegte  sich  Ernst  Reinhuld 
iu  seinen  philosophischen  Arbeiten  durohweg 
auf  dem  Boden  des  aus  der  Kant'schen  Philo- 
sophie hervorgegangenen  nilchternen  und 
alien  Einseitigkeiten  der  nachkant'schen 
Systeme  abholden  Rationalismus  einer  christ- 
lich  -  theistischen  Weltanschauung.  Seine 
Schriften  sind  folgcnde:  Versuch  einer  Be- 
grllndungund  neuen  Darstellung  derlogischen 
Formen  (1819);  Erkenntniss-  und  Denklehre 
(1825);  die  Logik  oder  allgemeine  Denk- 
formenlehre  (1826);  Handbuch  der  allge- 
meinen  Geschichte  der  Philosophie  fur  alle 
wissenschaftlich  Gebildete,  1828  und  1830 
(2  Theile);  Theorie  des  menschlichen  Er- 
kenntnissvermdgens  und  Metaphysik  (1832 
und  1834)  in  zwei  Bftnden;  Lehrbuch  der 
philosophisch  -  prop&deutischen  Psychologic 
und  der  formalen  Logik  (1835);  die  WLssen-  | 


schaften  der  praktischen  Philosophie  iinGrund- 
riase  (1837)  in  drei  Bftnden;  GrundzUge  des 
Systems  der  Erkenntnisslehre  und  Denklehre 
(1843);  Geschichte  der  Philosophie  nach  den 
Hauptmomenten  ihrer  Entwicklung  (3.  Anil. 
1845)  in  zwei  Banden;  das  Wesen  der  Reli- 
gion und  sein  Ausdruck  im  evangelischen 
Christenthnme  (1846).  Die  Vernunftftusse- 
rungen  des  populftren  Vorstellens  und  Den- 
kens  (so  lehrt  Ernst  Reinhold),  soweit  sie 
nicht  durch  raethodisches  Streben  eine  Lftn- 
terung  und  Berichtigung  erhalten,  bleiben 
zu  sehr  unentwickelt  una  werden  durch  die 
Einwirkungen  der  Phantasie,  sowie  durch 
die  gedankenlose  Macht  des  llerkommens, 
der  Ueberlieferung  und  des  Vorurtheils  zu 
vielfach  getrflbt  und  eutstellt,  um  auch  nur 
in  praktischer,  geschweige  in  theoretischer 
Hinsicht  ihrer  eigentlichen  Natur  und  Be- 
deutung  entsprechen  zu  kdnnen.  Daher  er- 
geht  kraft  dieser  Natur  und  Bedeutung  die 
Aufgabe  an  den  Willen ,  mit  seiner  Leitung 
des  Ganzen  der  Vorstellungen  das  vernunt- 
tige  Nachdenken  in  die  Spbftre  der  syste- 
matise hen  Behandlung  der  hierher  gehdrigen 
Probleme  zu  ftlhren.  Lediglich  diese  wissen- 
schaftliche  Th&tigkeit  darf  mit  dem  Namen 
der  Philosophie  bezeichnet  werden.  Sie 
verbindet  mit  ihrer  theoretischen  Hichtung 
eine  praktische.  Einerseita  sucht  der  Trieb 
nach  Erkenntniss  der  Wahrheit  auf  diesem 
Wege  seine  vollstftndige  Befriedigung,  welche 
er  nicht  eher  rindet,  als  bis  ihm  die  Erklftrung 
aller  erkennbaren  Zwecke,  Formen,  Gesetze, 
wirkenden  Krftfte  und  materiellen  Eigen- 
thllmlicbkeiten  der  kosmischen  Gattungen  und 
Stufen  des  Daseins  der  Dinge  aus  der  all- 
umfassenden  Grundursache  des  Ganzen  ge- 
lungen.  Andererseits  beruht  auf  dieser  Er- 
klftrung und  ihr  zufolge  auf  der  Erkenntniss 
der  Stellung,  welche  dem  Menschenlebeu  in 
der  Ordnung  der  Einzelwesen  verliehen  ist, 
die  Einsicht  in  die  Natur  und  Bedeutung  der 
obersten  Normen  fur  das  Wollen,  WUnschen, 
HotTen,  Streben  und  Handeln  der  irdischen 
Menschheit,  aus  denen  die  Grundsfttze  und 
Uebcrzeugungen  der  Religion ,  der  Sittiichkeit 
und  des  Rechts  abzuleiten  sind.  Die  wahre 
Methode  der  Philosophie  muss  sich  durch  fol- 
gende  Eigenthttmlichkeiten  bewfthren:  erstens 
muss  sie  den  analytischen  und  regressiven 
Betrachtungsgang  mit  dem  synthetischen  oder 
progressiven  verbinden;  Bodann  muss  sie  Uber 
die  Entfaltung  unsers  Bewusstseius,  Uber  die 
Bildungsweise  der  Erfahrungsthatsachen  und 
Uber  den  Hervorgang  der  rationalen  Erkennt- 
niss aus  der  empirischen  nothwendig  Auf- 
schlUsse  geben;  ferner  muss  sie  im  metaphysi- 
schen  Gebiete  zu  dem  dogmatischen  Zielc 
fUhren,  die  ewigen  Bestimmungen  desgdttlichen 
Denkens  und  das  Begriffensein  des  Universums 
in  der  unendlichen  Lebenssphftre  des  leben- 
digen  und  persdnlichen  Urgrundes  mit  wissen- 
|  8chaftlicher  Deutlichkeit,  Reinheit  und  Gewiss- 
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heit  zu  erkennen;  endlich  gilt  os,  im  prak- 
tischen  Oebiete  aus  der  universellen  Ordnang 
der  Krftfte,  Gesetze  und  Endursachen  im  Welt- 
ganzen  die  wandellosen  obersten  Zwecke  and 
Normen  unsers  Freiheitsgebrauchs  and  mit- 
hin  die  idealen  Grundaatze  des  Rechts,  der 
Sitte  and  der  Religiosit&t  folgerichtig  ab- 
zoleiten.  Die  Sittlichkeit  besteht  in  der  be- 
griflfamaasigen  innern  Ordnang  nosers  sinn- 
lich-intellectuellen  Lebens,  welcher  gem&ss 
der  Menach  nor  im  Einklange  mit  seinon 
gultigen,  in  der  normaten  Thatigkeit  seines 
Erkenntnissvermogens  erworbenen  Ueber- 
zeugungen von  dem  hfchsten  Endzweck 
seines  Lebens,  folglich  von  dem  obersten 
Bernfe  seines  Daseins  and  von  dem  absoluten 
Wertlie  des  Wesens  seiner  Persdnlicbkeit 
seine  praktischen  Grundaatze  insgesammt 
bildet,  festhalt  und  befolgt.  Der  eigenthiim- 
liche  Beruf  des  Menschen  besteht  darin,  als 
individueller  Geist  durch  seine  Existenz 
seinem  Begriffe  za  entsprechen,  in  seiner* 
wandelbaren  durchgangigen  Bestimmtheit  den 
Cbarakter  der  geistigen  Wirksamkeit  fort- 
scbreitend  reiner  und  vollstandiger  dar- 
zustellen.  Ilierdurcb  ist  es,  dass  er  an  dem 
allgemeinen  Leben  in  der  Natur  and  an  der 
OfTenbarung  Gottes  im  I  niversum  den  per- 
sdnlichen,  den  erkennenden.  empiindenden, 
wollenden  and  absicbtsvoll  bandelnden  An 
theil  nimmt.  Die  Stellung  der  Menachbeit 
innerhalb  der  Ordnang  der  Einzelwesen  ist 
dadurcb  ausgesprochen,  dass  in  ibr  das  all- 
gemeine  Leben  an  dem  Organismus  der  Natur 
za  seiner  vollendeten  Oifeobarung  in  dem 
Individnalleben  gelangt.  Demgemaas  kann 
der  Inhalt  unsers  Gottesbegriffs  erst  dann 
vollstandig  nnser  Bewuastaein  darchdriagen 
und  einen  dem  Cbarakter  onserer  Persfln- 
keit-  entsprechenden  allseitigen  Einfluss  auf 
una  austiben,  wenn  wir  in  der  allgemeinen 
Beziehung  der  gtrttlichen  Uraachlichkeit  auf 
die  Causalitat  and  das  Leben  der  Natur  die 
beaoudere  Beziehung  auf  das  Leben  der 
Meoschheit  mit  der  angemeasenen  Klarheit 
und  Innigkeit  der  Auffassung  fur  unser 
denkendes  und  empiindendes  Innewerden  her- 
vorheben.  Die  tugendbafte  Gesinnung,  die 
sittliche  Veredlung  unsers  ganzen  Innenf  ist 
unzertrennlich  von  der  als  lebendige  Ueber- 
zeugung  in  uns  verwirklicbten  Anerkennung 
Gottes.  Sie  spricbt  sicb  in  uns  vermittelst 
eines  Zuaammenbanges  von  Ueberzeugungen 
auffj  welcbe  unsere  ganze  Geistesfalugkeit 
ergreifend  unser  Ilerz  mit  Sicherheit  und 
Ruhe,  mit  Frieden  und  Freudigkeit  erftillen 
und  uus  sowobl  zu  einer  weisen  Beurtheilung 
der  Ereigniase  und  Angelegenheiten  des 
irdiachen  Daseins  ftlhren,  wie  auch  mit  Starke 
znm  sittlicben  pdichtmaasigen  Entbehren, 
Erdnlden  nnd  Handeln  una  ausrilsten.  Der 
Inbegriflf  dieser  Ueberzeugungen  mit  der  an- 
gegebnen  allseitigen  Einwirkung  auf  unser 
ganzes  iunerea  und  ftuaseres  Leben,  mit  einer 


solchen  Erhebung  unsere  r  Gedanken  zu  allem 
Gnten  und  Edeln,  der  Beruhigung  unsers 
Herzens  und  der  Heiligung  unsers  Willena 
ist  die  Religion,  und  die  von  ibr  durch- 
drungene  Gesinnung  ist  die  FrOmmigkeit. 

E.  F.  Apelt.  Ernat  Keinhold  und  die  Kant'sche 
Philosophie  (1840). 

lieniijjjrjuB  hiess  ein  Mdnch,  welcber  im 
Kloster  zu  Auxerre  nnter  dem  Abte  Heine 
(Eric)  nm  die  M  it  to  des  neunten  Jabrhunderts 
gebildet  wurde  und  nach  dem  Tode  des- 
selben  die  Leitung  der  KloBterschule  fiber- 
nommen  hatte,  von  wo  er  spater  an  die 
Schule  zu  Rheirns  berufen  wurde.  Nacb- 
mals  lebrte  er  in  Paris  nach  dem  Werke  des 
Martin nas  Capella  die  freien  Rtlnste.  Aua 
eiaem  von  ibm  verfassten,  nor  bandschrift- 
lich  in  Paris  vorhandenen  Commentar  zu 
dem  Werke  des  Martianns  Capella  fiber  die 
Hochzeit  des  Mercurius  und  der  Pbilologie 
hat  Haureau  in  seiner  Geschicbte  der  scho- 
laatiscben  Philosophie  einige  AuszOge  ver- 
dffentlicht,  aus  welchen  hervorgeht,  dass  der- 
selbe  grdsstentheils  aus  dem  Commentare  des 
Johannes  Scotus  Erigena  fiber  Martianus 
Capella  entnommen  ist,  dessen  Lehre  fiber 
die  Bedeutung  der  Gattungs-  und  Artbegriffe 
von  Magister  Remigius  wdrtlich  wiederholt 
wird.   Er  starb  zu  Paris  um  das  Jahr  908. 

Remusat,  Charles  Francois  Marie 
comte  de,  war  1797  zu  Paris  geboren  und 
hatte  sich  zuerst  zum  Advokaten  gebildet, 
wandte  sich  jedoch  in  den  zwanziger  Jahren 
dieses  Jahrhunderts  auf  das  Studium  der 
Philosophie  and  Literaturgeschichte.  Nach- 
dem  er  1836  in  das  Ministerium  des  Innern 
eingetreten  war,  wurde  er  1840  Minister  des 
Innern  unter  Thiers,  1842  Mitglied  der 
Akademie  der  moralischen  und  politischen 
Wiasenachaften,  nach  dem  Staatastreich  vom 
2.  December  verbannt,  von  Thiers  1871 
zurtlckgerufen  und  starb  1875  in  Paris. 
Mitten  uuter  seiner  politischen  Thatigkeit 
behielt  er  Zeit  zur  Verdffentlichung  einer 
grossen  Anzahl  von  vorzugsweiae  historiachen 
Arbeiten,  welcbe  geistreich  und  gewandt  ge- 
schrieben  zugleich  eine  freie  Denkungsart 
und  kritischen  Geist  verrathen.  Seine  philo- 
sophiscben  Anscbauungen  sind  im  Wesent- 
lichen  mit  den  Lehren  Cousin's  uberein- 
stimmend,  durch  den  Re*muaat  aach  zu  seinen 
literarhistorischen  Arbeiten  aus  dem  Gebiete 
der  mitteUdterlichen  und  neuern  Philosophie- 
geschicbte  angeregt  worden  war.  Er  ver- 
Oifentlichte  Werke  fiber  Abalard  <1845),  Qber 
Anselm  von  Canterbury  (1854),  fiber  Franz 
Bacon  (1858),  fiber  Hobbes  (1861),  Qber 
Lord  Herbert  von  Cherbury  (1873).  Aasaer- 
dem  schrieb  er  Essais  de  la  philosophie 
(1842)  in  zwei  Banden.  De  la  philosophie 
allemande  (1845)  und  Histoire  de  la  philo- 
sophie en  Angleterre  depuis  Bacon  jusqu' 
a  Locke  (1875)  in  2  Banden. 
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Hem  hi  in,  Johannes  (gracisirt  Cap- 
nion  vom  griechischen  „Kapnos",  der  Rauch) 
war  1455  zu  Pforzheim  geboren  nnd  in  Paris 
gebildet,  hatte  dann  einige  Zeit  in  Basel 
griechische  und  rQmischc  Literatur  gelehrt, 
nachher  in  Orleans  und  Poitiers  noch  Juris- 
prudenz  studirt,  wRhrend  er  daneben  grie- 
chische  und  rdmische  Literatur  lehrte.  In 
Tflbingen  promovirte  er  zum  Doctor  beider 
Rechte  una  war  einige  Zeit  als  praktischer 
Jurist  thatig.     In   flffentlichen  Geschaften 
nach  Italien  geschickt,  machte  er  1498  in 
Plorenz  die  persdnliche  Bekanntschaft  des 
Mareilius  Ficinus  und  des  Grafen  Pico  von 
Mirandola  und  wurde  durch  diese  beiden 
fur  die  platonische  und  pythagor&ische  Philo- 
sophic begeistert,  zugleich  aber  auf  die 
Kabbala   hingewiesen.    Nachdem  er  vom 
Kurftlrsten  von  der  Pfalz  und  vom  Kaiser 
Friedrich  III.  in  politischen  Angelegenheiten 
verwandt  und  von  letzterm  zum  Pfclzgrafen 
und  kaiserlichen  Rath  ernannt  worden  war, 
wirkte  er  in  seinen  spfttern  Lebensiahren 
als  Professor  zu  Ingolstadt  und  Tubingen 
nnd  starb  1522.   Als  einer  der  geistreichsten 
nnd  gelehrtesten  Humanisten  der  Renaissance- 
zeit  und  als  rflstiger  Mitkampfer  gegen  die 
„DunkelmannerM  konnte  er  sich  zugleich 
rtihmen,  der  christlichen  Kirche  die  Kennt- 
niss  des  Hebr&ischen  wieder  geschenkt  und 
im  Kampf  wider  den  Fanatismus  KQlnischer 
Dominikaner  die  ausserkanonische  jtldische 
Literatur  vor  der  Verbrennung  gerettet  zu 
haben.   Er  hat  zwei  philosophische  Werke 
verdffentlicht ,  von  welchen  das  eine  unter 
dera  Titel  „De  arte  cabbalistica"  in  drei 
BUchern  zuerst  1517,  das  andere  unter  dem 
Titel  nDe  verbo  mirifico",  in  drei  Btlcbern 
zuerst  1494  gedruckt  worden  war,  wahrend 
sein  Briefwechsel  mit  einer  grossen  Anzahl 
zeitgendssischer  Gelehrten  1519  im  Druck 
erschien.    In  seinen  philosophischen  An 
schauungen  zeigt-  sich   der  platonisirende 
Pythagoraer  und  Kabbalist  zugleich  vielfach 
von  den  Schriften  des  Nicolaus  aus  Cues 
(Cusanus)  angeregt  und  polemlsirt  in  seinen 
Schriften  eifrig  gegen  Aristoteles  und  die 
Syllogistik  der  Schulphilosophie.    In  dem 
Werke  „Von  der  kabbalistischen  Kunstw  lasst 
er  durch  einen  Juden  die  kabbalistischen 
Lehren  entwickeln  nnd  fuhrt  dann  die  pytha- 
gor&ische  PhiloBophie  auf  die  Kabbalah  zurflck. 
In  dem  Werke  „ Vom  wunderthuenden  Wortew 
lasst  er  einen  Heiden,  einen  Juden  und 
einen  Christen  sich  unterreden  und  beschaT- 
tigt  sich  mit  der  Auffindung  des  Namens, 
wodurch  wunderbare  Wirkungen  hervor- 
gebracht  werden  kOnnen.   In  der  Kabbalah 
sieht  Reuchlin  theils  Lehre,  theila  Kunst. 
Als  Lehre  beruht  sie  auf  Offenbarang;  als 
Kunst  beschilftigt  sie  sich  mit  symboTischer 
Deutung  der  Buchstaben,  Worte  nnd  des 
Inhalts  der  biblischen  BUcher,  nm  dadurch 
in  die  kabbalistische  Geheimlehre  eiuzu- 


dringen,  wozu  jedoch  der  Kabbalist  selbst 
gOttlicher  Inspiration  bedarf,  die  durch  Kei- 
nigung  von  Sunde,  ZurQckziehung  aus  dem 
Geransche  der  Welt  nnd  Contemplation  vor- 
bereitet  wird.  Vernnnft  und  Geist  sind  die 
beiden  Quellen,  durch  welche  dem  Verstande 
die  intellect  nolle  Erkenntniss  zufliesst.  Durch 
die  Vernunft  wird  die  Erkenntniss  deT  sinn- 
lichen  Dinge  erlangt;  der  Geist  (mens)  ist 
das  Auge  fur  die  Qbersinnliche  Welt  Urn 
das  Uebersinnliche  zu  schanen,  muss  das 
Gcistcsange  unter  der  unmittelbaren  Erleuch- 
tung  des  gdttlichen  Lichtes  stehen ;  ohne  den 
Glauben  ist  darum  eine  Erkenntniss  des 
UebeTsinnlichen  nicht  m5glich,  und  im  Ge- 
biete  des  Glaubens  hat  die  Vernunft  mit 
ihren  Syllogismen  Nichta  zu  schaffen.  Ab- 

fesehen  von  den  Lehren  vom  Ainsoph ,  von 
en  Sephiroth,  von  den  verschiedenen  Welten, 
welche  Reuchlin  aus  der  Kabbalah  entwickelt, 
trSgt  er  noch  die  talmudische  Lehre  vom 
Metalron  oder  dem  Intellects  agens  vor, 
als  welcher  die  sinnliche  Welt  beherrscht 
und  alle  Formen  in  die  sinnlichen  Dinge 
eingies8t,  wfihrend  die  intelligible  Welt  die 
himmlischen  Intelligenzen  als  die  aus  dem 
gdttlichen  Licht  ausgestrflmtcn  Ideen  der 
Dingo  uroschliesst  und  die  gOttiiche  Welt 
selbst  aus  den  zehn  Sephiroth  oder  Licht- 
kreisen  besteht,  deren  Mittelpunkt  Gott 
selbst  ist. 

E.  Th.  Meysrhoff,  Johann  Kenchltn,  und  seine 
Zeit.  1830. 

L.  Geiger,  Joluinn  Keuchlin,  sein  Leben  und 
seine  Werke.  1870. 

Reiisch,  Johann  Peter,  war  1691 
zu  Almersbach  geboren,  lehrte  in  Jena  zn- 
erst  Philosophic,  dann  Theologie  und  starb 
1754.  Obwohl  im  Ganzen  ein  Anhanger  der 
Leibniz  -  WolflTschen  Philosophic,  verwirft  er 
doch  dessen  Mvorherbestimmte  Harmoniew 
ais  eine  grandiose  Hypothese.  Philosophische 
Schriften  hat  er  folgende  verOffentlicht:  11a 
ad  perfectiones  intellectus  compendiaria 
(1728) .  Systema  logician  (1734)  und  Systema 
tnetaphysicumantiquiorum  atqne  recentiorwn 
(1735). 

Hihliov,  Georg  Ueinrich,  siehe 
Riebov. 

Hieci,  Paolo  (Paulus  Ricci  us)  lebte 
in  den  Grcnziahrzehnten  des  15.  und  16.  Jahr- 
hundert8  una  war  ein  zum  Christenthum  llber- 
getretener  Jnde,  der  eine  Zeit  lang  Philo- 
sophic und  Mcdicin  in  Pavia  lehrte  und  auch 
Leibarzt  des  Kaisers  Maximilian  I.  war.  In 
seiner  Schrift  „lsagoge  m  cabbalistarum  eru- 
ditionem  et  introdttctoria  theoremata  cab- 
balistica"  giebt  er  eine  Uebersicht  der 
frUhern  kabbalistischen  Lehren,  wfihrend 
die  Schrift  „de  celesli  agricultitra"  seine 
eignen  kabbalistischen  Anschauungen  zugleich 
mit  einer  Vertheidigung  der  Kabbalisten 
gegen  ihre  Widersacher  und  einer  Apologie 
des  Christenthums  gegen  Philosophen  und 
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Unglaubige  enthalt.    Beide  Schriften  sind  j 
im  ersten  Bande  des  von  Pistorius  heraus- 
gegebnen  Werkes  ,,Artis  cabbalisticae  h.  e. 
reconditae  iheologiae  et  philosophiae  scrip- 
tores"  (1597)  abgedruckt 

Kit-hard  von  Ferabrich  (Ricardus 
Feribrigns)  war  cin  Zeitgenosse  des  Radul- 
phu8  Strodas  in  der  letzten  Halfte  des  vier- 
zehnten  Jalirhunderts  and  hat  gleich  diesem 
logische  „Consequentiae"  verfasst,  worin  cr 
sich  anf  dem  Boden  der  spitzfindigsten  scho- 
lastischen  Logik  bewegt 

Richard  von  Middleton  (Ricardus 
de  media  villa)  war  zn  Middleton  in  England 
geboren  nnd  hatte  als  FranciskanermSnch 
zn  Oxford  und  dann  in  Paris  studirt,  wo  er 
zugleich  als  Lehrer  auftTat  und  sich  die 
Ehrennamen  Doctor  solidus,  funded issimus, 
copiosus  erwarb.  Spater  erhielt  er  einen 
Lehrstuhl  in  Oxford,  wo  er  urn  das  Jahr 
1900  starb.  Ausser  einem  vier  Folianten  um- 
fassenden  Commentar  zu  den  .,SentenzenM 
des  Petrus  Lombardus  (der  zacrst  1489  ge- 
druckt  wurde)  hater  „Quodlibeta"  ver- 
fasst, die  zuerst  1507  gedruckt  wurden  und 
worin  er  verschiedene  scholastische  Fragen 
erSrtert  Als  ein  Zeitgenosse  des  Thomas 
von  Aquino  steht  er  in  seinen,  vielfach  an 
Gottfried  von  Fontaines  erinnernden  philo- 
sophischen  Anschauungen  der  scotistischen 
Lehrweise  naher  als  der  thomistischen.  Er 
bekampt  t  die  Annahme,  dass  das  Allgemeine 
in  den  Dingen  wirksam  sei  und  will  die 
T,Universalienu  im  Denken  Gottes  eben  nar 
als  gedachte,  nicht  als  reale  Wescn  existirend 
gelten  lassen.  Ebenso  bekampft  er  die  An- 
nahme, dass  die  Materie  das  „Prinzip  der 
Individuation"  sei  und  laugnet,  dass  die  G«- 
heimnisse  des  Glaubens  durch  philosophische 
Grtlnde  bewiesen  und  gestutzt  werden  kdnnen, 
ja  selbst  eine  Erkenntniss  der  Dinge  in  ihrer 
idee  halt  er  hienieden  nicht  ftlr  moglich. 

Richard  von  Sanct  Victor  (Ricardus 
de  Sancto  Victore)  war  ein  Schotte  von  Qe- 
burt,  trat  zu  Paris  in  das  Kloster  der  rcgu- 
laren  Kanoniker  zu  St.  Victor  (siehe  Hugo 
von  St  Victor  S.  406),  wo  er  seinem  Lehrer 
llugo  als  Prior  und  im  Leluramte  nachfolgte 
und  im  Jahre  1173  starb.  In  seinen  seclis 
Bttchern  „De  trinitate"  wiederholt  er  im 
Grunde  nur  die  theologischen  Lehren  seines 
I  -Hirers  Hugo.  Das  Geheimniss  der  gdtt- 
lichen  Dreieinigkeit  (so  lehrt  er)  hat  darin 
seinen  Grnnd,  dass  es  oline  Mehrheit  von 
Personen  auch  keine  Liebe  geben  kOnne. 
Der  gdttlichen  Liebe  vollwurdig  ist  aber  nur 
diejenige  Person,  die  selbst  Gott  ist:  aber 
die  Vollendung  der  gdttlichen  Liebe  fordert 
nicht  bios  einen  Geliebten,  sondern  auch 
einen  Mitgelicbten,  denn  die  Flille  der  g8tt- 
lichen  Liebe  gestattet  nicht ,  ihren  Reichthum 
geiziger  Weise  ftlr  sich  zu  behalten.  Wie 
die  Vollendung  der  Liebe  Mehrheit  der  Per- 
sonen hcischt,  so  fordert  die  hochste  Liebe 


Gleichheit  der  Personen;  um  aber  in  Allem 
gleich  zu  sein,  mtlssen  sie  in  Allem  sich 
ahnlich  sein.  Darum  ist  bei  den  gflttlichen 
Personen  nur  ein  Unterschied  in  Beziehung 
auf  den  Ursprung  moglich,  indem  die  eine 
Person  durch  sich  selbst  besteht,  dieandere 
ihren  Ursprung  in  der  ersten  hat,  endlich 
die  beiden,  die  gleichen  Ursprung  haben, 
sich  durch  die  Art  und  Weise  aesselben 
unterscheiden.  Die  erste  Person  in  der  Gott- 
heit  besitzt  die  Ftllle  der  unentgeltlichen,  die 
dritte  die  Falle  der  schuldigen  Liebe,  die 
zweite  aber  sowohl  die  FUlle  der  unent- 
geltlichen, als  der  schuldigen  Liebe.  Jede 
der  drei  Personen  also  ist  die  hochste  Liebe 
mit  besonderer  Eigenthtlmlichkeit;  die  Woge 
der  hdchsten  Liebe  strdmt  bei  dem  Einen 
bios  aus,  aber  nicht  zugleich  ein,  bei  dem 
Andern  strdmt  sie  aus  und  ein,  bei  dem 
Dritten  strdmt  sie  nicht  aus,  sondern  nur 
ein,  in  Allem  aber  ist  sie  eine  und  dieselbe 
Liebe.  —  EigenthQmlicher  zeigt  sich  Richard 
in  seinen  eigentlich  mvstischen  Schriften, 
welche  ihm  in  der  Kircne  den  Ehrennamen 
„magnus  contemplator"  (der  grosse  Be- 
schauer)  erwarben.  Sie  fuhren  die  Titel: 
De  exterminatione  et  promotione  boni;  De 
statu  inierioris  hominis;  De  quatuor  gra- 
dibus  violentae  charitatis;  De  eniditione 
hominis  inierioris  (in  drei  Btlchern) ;  De  prae- 
paratione  animi  ad  contemplationem  (bei 
Spatcrn  auch:  De  area  mystica  genannt); 
De  gratia  contemplationis  fin  ftinf  Bttchern). 
Die  Grundbedingung  der  Contemplation  ist 
die  Selbsterkenntniss.  Bist  du  nicht  flhig, 
in  dich  selbst  einzugehen,  wie  wirst  du  f&hig 
sein  zu  erforschen,  was  in  dir  und  fiber  istV 
In  sich  selber  hat  der  vernttnftige  Geist  den 
vorzttglichsten  Spiegel,  um  Gott  zu  schauen. 
Die  gdttliche  Gnade  reinigt  und  heiligt  die 
Seele,  dass  sie  in  unablassiger  Betrachtung 
der  Wahrheit  rein  wird  durch  die  Verachtung 
der  Welt  und  heilig  darch-die  Liebe  zu  Gott 
Es  giebt  aber  drei  Weisen  der  Betrachtung: 
das  Denken  schwei ft  gemachlich  durch  alle 
Abwege,  ohne  Rttcksicht  auf  das  Ziel,  bald 
da,  bald  dorthin;  das  Nachdenken  geht 
wenn  auch  manchmal  auf  schwierigem  una 
rauhem  Wege,  eifrigst  auf  ein  bestimmtes 
Ziel;  die  A n s c  h a u  u n g  endlich  wird  durch 
inncrn  Drang  in  freicm  Fluge  Uberallhin  mit 
bewundern8wtlrdiger  Schnelligkeit  getragen. 
Das  Denken  stammt  aus  der  Einbildung,  das 
Nachdenken  aus  der  Vernunft,  die  Anschauung 
aus  der  Intelligenz.  Darum  ist  die  Anschanung 
ein  freier,  mit  Bewunderung  erfttllter  Einblick 
des  Verstandes  in  den  Schanplatz  der  Weisheit 
oder  cin  durchdringendea  freies  Schauen  der 
Seele  nach  alien  zu  schauenden  Dingen.  Sechs 
verschiedene  Arten  oder  Stufen  der  An- 
schauung giebt  es.  Die  erste  wurzelt  in 
der  Einbiidungskraft  und  bezieht  sich  bios 
auf  He.  Sie  besteht  in  der  besonders  durch 
die  Philosophen  getlbten  Beobachtung  und 
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Bewunderung  der  K6rperwelt  und  alles  dessen, 
was  bios  durch  die  Sinne  in  die  Seele  ein- 
geht.  Die  zweite  ist  in  der  Einhildungs- 
kraft,  jedoch  in  Beziehung  auf  die  Vernunft 
und  besteht  in  der  eben  falls  von  Philosophen 
gcflbten  Erforschung  des  Gmndes  der  sicht- 
baren  Dinge.  Die  dritte  ist  in  der  Ver- 
nunft mit  Beziehung  auf  die  Einbildungskraft ; 
hier  beginnt  der  Mensch  geistlicb  zu  werden 
und  unter  dem  Licbte  der  gdttlicben  Weisheit 
zu  stehen,  um  sich  in  tiefer  Forsohung  vom 
Irdischen  zum  Himmlischen  aufzuschwingen. 
Die  vierte  lebt  und  webt  bios  in  der  Ver- 
nunft und  gebt  auf  die  Geister  der  Engel 
und  Menscben,  auf  die  Geheimnisse  ttber- 
weltlicher  Wesen  und  die  Weise  der  sich 
mitthcilenden  gdttlicben  Gnade.  Die  fUnfte 
ist  liber  der  Vernunft,  aber  nicbt  ausser  ihr: 
die  secbste  endlicb  ist  fiber  der  Vernunft 
und  anscheinend  auch  ausser  ihr,  und  in 
ilirem  Bereiche  liegt,  was  wir  durcb  Offen- 
baruug  wissen  oder  nur  durch  Autoritat  be- 
weisen  konnen,  insbesondere  das  Gebeimniss 
der  gdttlichen  Dreipersdnlichkeit  und  die  Er- 
kenntuiss  des  gdttlicben  Wesens.  Indem  wir 
auf  dieser  Stui'e  des  Scbauens  im  Zustande 
der  Entzuckung  bald  den  gescbauten  Herrn 
in  uns  bereinzieben,  bald  von  Innen  mit  dem 
Scheidenden  herausgehcn,  tragen  wir  das 
ausser  uns  Geschaute  gleichsam  in  uns  hinein 
und  begreifen  in  der  Folge  das,  was  uns 
durch  Offenbarung  mitgetheilt  wurde,  als  in 
UebereiD8timmung  mit  unserer  Vernunft,  oder 
wir  lassen  auch,  wenn  wir  aus  der  Ent- 
ztlckung  wieder  zu  uns  gekommen  sind,  das 
Erschaute  ausser  uns  zurtlck  und  behalten 
nur  die  Erinnerung  daran. 

6.  V.  Engelhardt,  Richard  von  St.  Victor  und 

Johannes  Ruysbroek  (1838). 
W.  Kaulich,  die  Lehre  des  Hugo  und  Richard 

von  St.  Victor.     (Separatabdruck  aus  den 

Abhandlungen  der  bohmischen  Gesellschaft 

der  Wissenschaften)  18B4. 

KidiKer,  Andreas,  siehe  Rudiger. 

Hicbow  (auch  Ribbov),  Georg  Hein- 
rich,  war  1703  zu  Ltlchow  geboren,  zu  Halle 
gebildet,  hielt  dann  Vorlesungen  in  Helm- 
stadt,  wurde  1732  Prediger  in  Quedlinburg, 
1736  Superintendent  in  Gottingen  1745  Pro- 
fessor der  Theologie  daselbst  und  1759  Con- 
sistorialrath  in  Hannover,  wo  er  1774  starb. 
Als  ein  Anhanger  Wolff's  vertheidigte  er 
dessen  Philosophie  gegen  die  Angriffc  Johann 
Joachim  Lange's  und  schrieb  „Fernere  Er- 
liluterungen  der  vernUuftigen  Gedanken  des 
Herra  Wolff  von  Gott"  (1726).  Bei  der  von 
ihin  besorgten  Ausgabe  des  Hieronymus  Rora- 
rius  (1729)  verdffentlichte  ereine  Abhandlung 
„De  anima  brutorum". 

Hitter,  Hcinricb,  war  1791  zu  Zerbst 
geboren  und  auf  dem  dortigen  Gymnasium 
gebildet,  hatte  1811-1815  in  Halle,  Got- 
tingen und  Berlin  Theologie  studirt  und  war 
an  letzterm  Orte  besonders  durch  die  Vor- 


lesungen Schleiermacher's  angeregt  worden. 
Nachdcm  er  1816  in  Halle  promovirt  hatte, 
habilitirte  er  sich  1817  in  Berlin  als  Privat- 
docfint  und  wurde,  trotz  Hegel,  1824  zum 
au&serordentlichen  Professor  befbrdert.  Seit 
1833  wirkte  er  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophie  in  Kiel  und  wurde  von  dort 
1837  als  solcher  nach  Gottingen  berufen,  wo 
er  1869  starb.   Sein  Hauptverdienst  hat  er 
sich  um  die  Geschichte  der  Philosophie  als 
deren  Geschichtschreiber  erworben.  Als  Vor- 
arbeiten  fur  sein  grosses  Werk  erscheinen 
seine  seit  1817  verdffentlichten  Schriften: 
,,Welchen  Einfluss  hat  die  Philosophie  des 
Cartesius  auf  die  Ausbildung  des  Spinoza 
gehabt  und  welche  Berfihrungspunktc  haben 
beide  Pbilosopben  mit  einander?"  (1817); 
,.Ueber  die  Bildung  des  Pbilosopben  durch 
die  Geschichte  der  Philosophie"  (1817);  „  Ge- 
schichte der  jonischen  Philosophie  (1821); 
„  Geschichte  der  pythagoraischen  Philosophie  " 
(1826).   Darauf  folgte  seit  1829  das  grosse, 
zwdlfbandigc   Werk    „Geschichte  der 
Philosophie"  (1829  —  1853),  dessen  vier 
erste  Bftude  die  „ Philosophie  alter  Zeit" 
behandeln  (in  2.  Auflage  1836)  wahrend 
vom  fftnften  Band  die  „christliche  Philo- 
sophic" folgt  bis  auf  Kant.  Er  will  darin  die 
Geschichte  der  Philosophie  anf  Grund  ein- 
gehendcr  Quellenstudien  als  „ein  sich  ent- 
wickelndes  Ganzes"  und  zwar  ,,aus  der  all- 
gemeinen  Einsicht  der  Zeit  (iber  die  Be- 
stimmung  der  geistigen  ThHtigkeiten  und 
liber  das  Richtige  und  Unrichtige  in  den 
Entwicklungswei8en  der  Vernunft"  darstellen. 
Als  Nachtrag  dazu  veroffentlichte  Ritter  den 
,.Ver8uch  zur  Verstftndigung  tlber 
die  neueste  deutsche  Philosophic 
seit  Kant"  (1853)  und  liess  nachmals  einen 
ilbersichtlicheu  Ausziig  aus  den  acht  letzten 
Banden  des  grdssern  vVerkes  unter  dem  Titcl 
folgcn:  „Die  christliche  Philosophie 
in  ihren  Sussern  Verhaltnissen  und 
in  ibrer  Geschichte  bis  auf  die  ncuesten 
Zeiten"  (1858  und  1859)  in  zwei  Banden. 
Die  im  Sinne  des  theologischcn  RationaUsmus, 
wie  er  sich  innerhalb  der  protcstantischen 
Kirche  im  Einklang  mit  christlicher  GemUths- 
bildung  ausgebildet  hat,  aufgefasstcn  Grund- 
lehren  des  Christenthums  mit  ihrem  Drei- 
klange  Gott,  Freiheit  und  Unstcrblichkeit 
der  Seele  bilden  den  Inhalt  der  von  Ritter 
erstrebten  christlich  -  theistischen  Philosophie, 
in  deren  Begrtlndinig  er  ahnlich  wie  Ernst 
Rein  hold,   die  philosophische  Aufgabc  der 
Gegen  wart  erkennt.    In  dicsem  Sinne  konnte 
er  in  seiner  letzten  Schrift  „ Philosophische 
Paradoxa"  (1867)  den  Satz  verfechten  „die 
Welt  ist  schlechthiu  gut",  konnte  gegen  den 
allcr  Autoritaten  spottenden  oder  der  sensua- 
listischen  Denkart  verfallenden  Skepticismus 
unserer  Tage  kampfen .  die  Realitat  der  Offen- 
barung Gottes  und  den  Wunderbegriff  zu 
rechtfertigen  versuchen. 
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Seine  ubrigen  philosophischen  Schriften  er- 
schienen  unter  folgenden  Titeln:  wVorlesungen 
zur  Einleitung  in  die  Logiku  (1823);  „Ab- 
riss  der  philosophischen  Logik"  (1824);  „Die 
Hulbkantianer  und  der  Pantheismus"  (1827); 
„ L'eber  das  Verhilltniss  der  Philosophie  zum 
Leben  tlberhaupt"  (1835);  „Ueber  die  Er- 
kenntniss  Qottes  in  der  Welt"  (1836);  „Ueber 
das  Bdse"  (1839);  „Klcine  philosophische 
Schriften"  (1839  —  40,  in  drei  Bftnden); 
„8ystem  der  Logik  und  Metaphysik"  (1856); 
„Encyclopadie  der  philosophischen  Wissen- 
schaften,U1862— 64,  in  drei  Binden);  „  Ernst 
Re nan  Uber  die  Naturwissenschaften  und  Ge- 
schichte" (1865);  „Unsterblichkeit"  (1866, 
als  2.  Auflage  einer  in  den  fllnfziger  Jahren 
verfiffentlichten  kleinen  SchrifL) 

Rixner,  Thaddaeus  Anselm,  war 
1766  zu  Tegcrnsee  in  Bayern  geboren,  seit 
1787  Benediktiner  in  Metten,  spiiter  Lebrer 
an  den  Lyceen  in  Freising,  Paasau  und  Am- 
bcrg  und  starb  1838  als  Privatgelebrter  in 
Mtinchen.  In  den  Jahren  1819  —  1823  gab 
er  mit  Thaddftus  Siber  gemeinschaftlich 
„Leben  und  Meinungen  bertihmter  Physiker 
am  Ende  des  16.  und  zu  Anfang  dcs  17.  Jahr- 
hunderts",  in  sieben  Heften  heraus,  worin 
Biographien  mit  AuszUgen  aus  den  Schriften 
fplgenaer  Manner  enthalten  sind :  Paracelsus, 
Cardanus,  Telesius,  Patritius,  Bruno,  Cam- 
panula, Job.  Baptist  von  Hcllmont  Nach- 
dem  er  in  seiner  Erstlingsschrift  „Aphoris- 
men  aus  der  Philosophie,  als  Lcitfaden  fUr 
den  crsten  Unterricht"  (1809),  umgearbeitet 
unter  dem  Titel :  „Apborismen  der  gesammten 
Philosophie,  I:  reintbeoretische  Philosophie: 
II:  praktischc  und  ftsthetische  Philosophie" 
(1818)  sich  in  der  Richtung  der  frflhern 
Schclling'schen  Philosophie  bewegt  hatte, 
neigte  er  sich  zu  Hegel  in  seinem  ,.Hand- 
buch  der  Geschichte  der  Philosophie"  (1822 
und  23,  in  2.  Auflage  1829),  wozu  ein 
Supplementbaud  von  V.  Th.  Gumposch  (1850) 
erschienen  ist  Seine  „  Geschichte  der  Philo- 
sophie bei  den  Katholiken  in  Altbayern" 
(1835)  enthalt  wenig  mehr,  als  blosse  Literatur- 
notizen. 

Robert,  mit  dem  Beinamcn  Greatbead 
oder  Grosseteste  (d.  h.  Groasetete)  oder 
Capito,  gewQhnlich  nach  seinem  Bischofs- 
sitze  Robert  von  Lincoln  genannt  war 
zu  Strodbrook  in  der  Grafschaft  Suffolk  gc 
boren,  in  Oxford  und  Paris  gebildet  und 
auch  mathematisch  gcschult.  Eine  Zcitlang 
Kanzler  der  Uuiversitat  zu  Oxford,  lie&s  er 
durch  gelehrto  Griechen  lateinische  Ueber- 
sctzungen  des  Aristoteles  anfertigen.  Er  war 
zuletzt  Bischof  zu  Lincoln  und  eifriger  Gegner 
des  Papstes  und  starb  1253  in  der  Excommuni- 
cation. Spater  fand  er  in  seinem  Lands- 
manne  Roger  Bacon  (1214  — 1294)  cinen 
eifrigeu  Bewunderer.  In  seinen  Lehren  ver- 
band  er  christlich-platonische  Anschaunngen 
mit  aristotelischcn  Lehren  und  theilt  den 


Realismus  der  arabischen  ATistoteliker  mit 
der  Modification,  dass  die  Erkenntniss  der 
Universalien  auf  einer  Erlcuobtung  beruhen 
solL  Wilbrend  der  Physik  die  Betrachtung 
der  dem  Stoffe  inwohnenden  Form,  der  Meta- 
physik  die  Betrachtung  der  stofflichen  Form 
una  der  Mathematik  die  Betrachtung  der 
dnrch  don  Verstand  abstrahirten  Form  zu- 
fallen,  nimmt  Robert  als  an  sich  stoffloso 
Formen  Gott,  Seele  und  die  ewigen  (plato- 
nischen)  Ideen  an.  Seine  Schriften  sind  ein 
Commentar  zur  mystischen  Theologie  des 
Dionysius  Areopagita.  ein  Commentar  zur 
zweiten  Analytik  des  Aristoteles  (zuerst  1497 
gedruckt)  und  ein  Auszug  aus  den  acht 
BQchern  der  Pbysik  des  Aristoteles  (zuerst 
unter  dem  Titel  Summa  in  octo  physicorum 
Aristolelis  libros,  1498  gedruckt) 

Robert!  Grossetesf e  cpistolac  ed.  by.  H.  R.  Luard 

(1861,  als  25.  Band  der  Rorum  Britannicarum 

medLi  aevi  scriptores). 
Lechler,  6.  V.,  Robert  Grosseteste,  Bischof 

von  Lincoln,  1867  (Leipziger  UniTeraitate- 

programm.) 

Robert  Kilwardeby,  siehe  Kil- 
wardeby. 

Robert  von  Melun  (Robertus  Melo- 
dunensis)  war  ein  Britte  von  Geburt,  lehrte 
in  Paris,  wo  ihn  Johannes  von  Salisbury 
bdrte,  und  starb  im  letzten  Viertel  des 
zwoMften  Jalirhunderts.  In  seinen  philo- 
sophisch  -  dialektischen  Lehren  stand  er  auf 
Seiten  der  scholastischen  ,.Realisten",  seine 
Werke  sind  iedoch  nur  handschriftlich  in 
Paris  vorhanden.  Aus  seiner  „  Summa  theo- 
logiae"  oder  „Quaestiones  de  divina pagina" 
hat  Haureau  in  seiner  Geschichte  der  scho- 
lastischen Philosophie  Einiges  mitgetheilt 

Robert  Pal  ley  n  oder  Pulley n  oder 
Pull  us  (Robertus  Pullanus)  war  ein  Britte 
von  Geburt,  lehrte  in  Paris  und  Oxford  und 
starb  1154  als  ein  eifriger  Anh anger  des 
Ab&lard.  Seine  „Sententiae"  wurden  zu- 
gleich  mit  denen  des  Petrus  von  Poitiers 
(1665)  gedruckt.  Aus  seinen  nur  handschrift- 
lich vorhandenen  Ubrigen  Werken  hat  Haureau 
Einiges  mitgetheilt 

Robinet,  Jean  Baptiste,  war  1735 
zu  Rennes  geboren  und  nach  Vollendung 
seiner  Studien  in  den  Jesuiterorden  getreten, 
hielt  es  iedoch  nicht  lange  in  der  Gesellschaft 
aus  und  ging  nach  Amsterdam,  wo  er  1761 
anonym  sein  Werk  „De  la  nature'1  in  vier 
Theilen  herausgab.  Bei  der  zweiten  mit 
dem  Namen  des  Verfassers  versehenen  Auf- 
lage (1763)  wurde  ein  fQnfter  Theil  von 
gleichem  Umfang  mit  den  vier  ersten  Theilen 
als  zweiter  Band  hinzugefttgt  Weiterhin 
Ubersetzte  Robinet  in  Holland  englische 
Romane  und  arbeitete  fur  verschiedene 
Journale.  Nachdem  er  in  den  Considerations 
phiiosophiqaes  de  la  gradation  natureUedes 
formes  de  I'etre  on  Essais  de  la  nature 
f/ui  apprend  ii  /aire  Fhommc  (1767;,  in  zwei 
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Baaden,  Auszflge  aus  verBchiedenen  natur- 
wissenschaftlichen  Scbriften  gegeben  hatte, 
verdffentlichte  er  die  Uebersetzung  eines  eng- 
lischen  Werkes  unter  dem  Titel:  Parallele 
de  la  condition  et  des  facultis  de  I'homme 
avec  celles  des  anirnaux  (1769).  Obwohl 
der  Abbe"  Barruel  trod  der  Pater  Richard 
in  Paris  im  Jahr  1773  das  Kobinet'sehe 
Werk  „I)e  la  nature"  in  einer  eigenen 
Gegenschrift  angegriffen  hatten,  war  das  Buch 
doch  so  bald  vergessen,  dass  der  im  Jahr 
1778  nach  Paris  zurflckgekehrte  Verfasser 
kOniglicher  Censor  wurde,  welches  Amt  er 
bis  znm  Ansbrnche  der  Revolntion  bekleidete. 
Er  ging  deren  Unruhen  aus  dem  Wege, 
in  dem  er  sich  in  seine  Vaterstadt  zurtlck- 
zog.  wo  er  noch  einige  unbedeutende  poli- 
tische  Broschtlren  herausgab  und  den  Armen 
viel  Gates  that.  Auf  seinem  Todesbette 
drang  ihm  der  Pastor  von  St.  Aubin  einen 
Wider™  f  alles  dessen  ab,  was  er  in  seiner 
Jugend  gegen  die  Religion  und  die  katho- 
lische  Kirche  gelehrt  batte.  Er  starb  im 
Jahr  1820.  Das  Werk,  um  dessen  willen  er 
in  der  Geschichte  der  franzdsischen  Philo- 
sophic des  achtzehnten  Jahrbunderts  einen 
Platz  einnimmt,  wurde  unter  dem  Titel  „Von 
der  Natur,  aus  dem  Franzfoischen  des 
Herrn  J.  B.  Robinet  ubersetzt"  (1764)  deutsch 
herausgegeben.  Der  erste  Theil  handelt 
vom  nothwendigen  Gleicbgewicht  der  Gtlter 
und  Uebel  in  der  Natur,  worin  die  Theodicee 
nicht  als  transscendente  Einwirkung  Gottes, 
sondern  als  eine  streng  durchgefflhrte  Com- 
pensationslehre  gefasst  wird.  Seine  vom 
Leiden  der  Welt  erftillte  Seele  entladet  sich 
aus  melancholischer  Tiefe  in  Sarkasmen  und 
schliesst  mit  dem  Rath,  dasa  nicbts  anders 
ubrig  bleibe,  als  sich  uber  das  Dasein  des 
Bflsen  durch  den  Genuss  des  Guten  zu 
trdsten.  Im  zweiten  Theil  des  Werkes 
handelt  er  von  der  gleichformigen  Erzeugnng 
der  Wesen  und  entwickelt  die  Prinzipien 
der  Biologie  und  Pbysiologie,  indem  er  im 
Gegensatz  zu  der  mechanisch  -  atomistischen 
Theorie  Gassendi's  die  Leibniz'sche  Monaden- 
lebre  zur  Annahme  organischer  Molekule 
oder  keimkraftiger  lebendiger  Urbestandtheile 
aller  Dinge  verzerrt  daneoen  aber  durch  die 
Aufnahme  des  Leibniz'schen  Gesetzes  der 
Continuitat  oder  der  Idee  einer  stufenm&ssen 
Entwickelung  der  Wesen  aus  einer  einbeit- 
lichen,  unpersdnlichen,  schopferischen  Ursach  e 
der  Natur  ein  Vorspiel  zur  Schelling'schen 
Natnrphilosophie  erOffnet.  Im  dritten.  Theil 
wird  die  Entdeckung  der  schottischen  Philo- 
sophen  Hutcheson  und  Hume  vom  moralischen 
Instinct  aufgenommen  und  an  die  Annahme 
moralischer  Hirnfibern  geknupft  Der  vierte 
Theil  enthalt  eine  „Physik  der  Geister"  und 
entwickelt  die  Gesetze,  nach  welchen  aussere 
und  innere  Vorgange  mit  einander  Hand  in 
Hand  gehen.  Vom  Anbeginne  der  Schdpfung 
an  haben  die  Geister  in  menschlichen  Keimen 


zugleich  als  lebendige  Intelligenzen  existirt; 
der  Mensch  ist  Geist  und  Leib  aufeinmal, 
und  das  im  Keimling  noch  schlummernde 
Bewusstsein  entwickelt  sich  erst  mit  der 
Entwickelung  des  Leibes.  Der  fllnfte  Theil 
handelt  vom  Urheber  der  Natur  und  seine n 
Attributen.  Die  erste  Ursache,  die  wir  an- 
nehmen  mUssen,  ist  absolut  unbekannt  und 
unfassbaT ;  unser  Wissen  von  Gott  beschrftnkt 
sich  auf  das  blosse  Wissen  von  seinem  Dasein, 
und  die  Wissenschaft  hat  fttr  den  Begriff 
Gottes  nur  zwei  Kategorien:  die  Ursache 
und  die  Unendlichkeit.  In  Form  eines 
Dialogs  mit  einem  Metaphysiker  wird  dar- 
gethan,  dass  wir  das  Unendliche  schlecbter- 
dings  nicht  definiren  kdnnen.  Wegen  dieses 
„Nichtwis8enkOnnens  von  Gott"  bat  Damiron, 
ein  neuerer  Geschicbtschreiber  der  franzd- 
sischen  Philosophie,  zur  Bezeichnung  von 
Robinet's  Standpunkt  den  Ausdruck  „  Nihili- 
theismus"  erfunden. 

K.  Rosenkranz,  Robinet  voh  der  Natur  (in  der 

Zeitschrift  „der  Gedanke,  hg.  von  Michelef, 

I,  1861,  8.  126-146.) 

ROmisclie  PliiluHophie  siehe  ita- 
lische  Philosophie. 

ROth,  Eduard,  war  1807  in  Hanau 
geboren  und  zuerst  in  RSdelheim,  dann  auf 
dem  Gymnasium  in  Wetzlar  gebildet  upd 
hatte  in  Giessen  1825  —  28  Theologie  und 
Philosophie  studirt.  Nachdem  er  einige  Jahre 
lang  in  sorgenfreier  Lage  zu  Frankfurt  a.  M. 
seine n  Studien  hatte  leben  kdnnen  und  1835 
In  Marburg  Doctor  der  Philosophie  geworden 
war,  studirte  er  1836  in  Paris  unter  Silvestre 
de  Sacy  die  arabische  und  persische,  unter 
Eugene  Bnrnouf  die  Sanskrit  -  Sprache  und 
begann  nach  Champollion's  System  die  Ent- 
zifferung  der  Hieroglyphen.  Im  Jahr  1840 
habiiitirte  er  sich  als  Privatdocent  fur  Philo- 
sophie und  orientalische  Sprachen  in  Heidel- 
berg, wurde  1846  ausserordentlicher  Pro- 
fessor, verheirathete  sich  1848,  wurde  1850 
ordentlicher  Professor  ftlr  Philosophie  und 
Sanskrit  und  starb  1858  nach  l&ngerm  qual- 
vollen  Leiden.  Sein  Lebenswerk  erschien 
unter  dem  Titel  „Geschichte  unserer 
abendlandischen  Philosophie",  enter 
Band  (Darstcllung  der  agyptischen  und  alt- 
baktrischen  religidsen  und  philosophischen 
Lehren)  1846,  zweiter  Band  (die  altera 
jonischen  Philosophen  und  Pythagoras)  1858. 
GegenUber  der  heutigen  herrschenden  An- 
sicht  von  dem  acht  einheimischen  Ursprung 
der  griechischen  Philosophie  vertritt  Rdtn 
in  diesem  Werke  den  scbon  von  fruhern 
Forschern  ausgesprochenen  Gedanken,  daas 
die  altere  griechische  Speculation  aus  der 
agyptischen  Glaubenslehre  entstanden  sei, 
deren  Ideenkreis  selbst  noch  bei  Platon  Qber- 
wiegend  sei,  wahrend  sich  erst  bei  Aristoteles 
das  griechische  Denken  von  diesen  orien- 
talischen  Einflussen  frei  mache.  Demgemass 
sucht  RCth  die  Wnrzeln  unserer  heutigen 
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religiflsen  and  philosophischen  Erkenntniss 
in  aero  Boden  aer  agyptischen  nod  zoroa- 
strischen  Glanbenslehre  nachzuweisen. 

It i >u a tia ii us  wird  als  ein  Freund  und 
schwarmerlscherAnhangerdesNeuplatoiiikers 
Plotinos  genannt  Er  soil  seine  Stellungals 
Senator  nnd  sein  Arat  als  Prfttor  in  Rom 
niedergelegt ,  sein  Hanswesen  aufgegeben, 
sein  VcrmOgen  verschenkt,  seine  Sclaven  ent- 
laasen  nnd  unter  freietn  Himmel  das  Leben 
eines  Kynikers  gefllhrt  haben. 

Roger  Baco,  siehe  Baco. 

RoiiiagnoKi ,  Giandomeriico  (Gio- 
vanni Domenico)  war  1761  zu  Salso  Maggiore 
bei  Piacenza  geboren  nnd  zuerst  in  dieser 
Stadt  gebildct,  hatte  dann  in  Parma  studirt 
nnd  den  Grad  eines  Doctors  der  Rechte  er- 
worben.  Nachdem  er  seit  1793  Prfitor  von 
Trient  gewesen  war,  wnrde  er  nnter  der 
franzdaiachen  Herrschaft  Generalsecretftr  im 
Justizministerinm  und  wirkte  bis  zum  Jahr 
1817  als  Professor  des  Offentlichen  Rechts 
in  Parma,  Mailand  und  Pavia.  Im  Jahr  1824 
erhielt  er  eine  Professur  an  der  Universitftt 
zu  Rorfu  (auf  der  gleichnamigen  Insel),  wo 
er  1835  starb.  Nachdem  er  sich  zunachst 
um  die  Rechtephilosophie  verdient  gemacht 
hatte  dnrch  sein  dreibftndiges  Werk  Genesi 
del  diritto  penale  (1701)  nnd  durch  die  zwei- 
b&ndige  Schrift  Introduzione  alio  studio  del 
dirillo publico  (1805),  bearbeitete  er  in  seinen 
spfitern  Lebensjahren  im  Sinne  der  schot- 
tischen  Schule  und  als  Anh&nger  des  durch 
Condillac  vertretenen  Sensualismus  die  Er- 
kenntnisslehre ,  Moralphilosophie  und  Ge- 
schichte  der  Philosophic  in  folgendenSchriften: 
Elementi  di  filosofia  (1821);  Che  cosa  e  la 
mente  sana?  (Was  ist  der  gesunde  Menschen- 
verstand?)  (1827);  Delia  supremo,  economia 
delf  umano  sapere  in  relatione  alia  mente 
sana  (1828);  L'antica  morale  filosofia  (1832). 

Rorario,  Girolamo  (Hieronymus 
Rorarius)  lebte  zwischeu  den  Jahren 
1485  — 1556,  hatte  in  Padua  Rechtewissen- 
schaft  studirt,  war  kaiserlicher  Gesandter 
bei  den  Papsten  Clemens  VII.  und  Paul  III. 
verheirathete  sich  apater  und  lebte  in  Friaul, 
wo  er  1544  ein  Buch  verfasate,  welches  100 
Jahre  spftter  durch  Gaasendi's  Freund  Gabriel 
Nand6  (Naudaeus)  unter  dem  Titel  „ffiero- 
nt/mi  Rorarii  quod  animalia  bruta  saepe 
ratione  utantttr  melius  homine"  (1645)  ver- 
offentlicht  wurde.  Er  gab  dadurch  den  ersten 
Anstoss  zur  Thierpaychologie .  welche  im 
achtzehnten  Jahrhundcrt  weiter  angebaut 
wurde. 

RoHcelliniiB  oder  Rue  el  in  us  war  zu 

Armoria  in  der  Niederbretagne  geboren,  hatte 
zu  Soissons  und  Rheims  seine  theologische 
und  philosophische  Bildung  erhalten,  lebte 
im  letzten  Jahrzehnt  des  elften  Jahrhunderts 
als  Kanonikus  zu  Compiegne  und  sp&ter  zn 
Beaancon  und  hatte  auch  in  Locmenach  bei 
Vanncs  tin  der  Bretagne),  vielleicht  auch  in 


Paris  gelehrt  Er  war  eiuer  der  Lehrer  des 
Ab&lard  und  gilt  den  apiitern  Scholastikern 
als  der  Vater  der  sogenannten  nominalistischen 
Geietesrichtung  in  der  Philosophie  des  Mittel- 
alters.  Doch  haben  sich  ausser  einem  von 
Schmeller(inden  Abhandlungen  derMQnchener 
Akademie,  1851)  verflffentlichten  Brief  an 
Abalard  keine  Schriften  von  ihm  erhalten, 
sodas*  wir  Qber  seine  nominalistische  Lehre 
universalia  post  rem)  nur  durch  die  Berichte 
seiner  Gegner  Knndc  haben.  Die  Anwendung 
seiner  nominalistischen  Grundsatze  aof  die 
Darstellung  der  Lehre  von  der  Dreieinig- 
keit  wurde  anf  der  Synode  zu  Soissons  (1092) 
verworfen  und  Roscellin  zum  Widerruf  ge- 
zwungen. 

Rosenkrantz,  Wilhelra,  war  1820  in 
Mflnchen  geboren  und  1840 — 41  ZuhdreT  des 
Offenbarungsphilosophen  Schelling  in  Mfln- 
chen ,  wo  er  neben  seinem  jnristischen  Be- 
rufsstudinm  lleissige  philosophische  Studien 
machte   und    zur  Erwerbung    des  philo- 
sophischen Doctorrrads  „  Ueber  die  Aufgabe 
der  deutschen  Philosophie  nach  dem  gegen- 
wartigen  Stande  der  Wissenschaft"  (1845i 
achrieb.    Nachdem  er  eine  Anstellung  als 
Assessor  im  kflniglichbayerischenMinisterinm 
der  Justiz  in  MUnchen  erhalten  und  im  Jahr 
1853  sich  verheirathet  hatte,  verlor  er  1856 
seine  Gattin  nach  einer  kurzen,  aber  glflck- 
lichen  Ehe.  Ein  im  Jahr  1861  ausgearbeiteter 
metaphyaischer  Essay  „  Philosophie  der  Liebe 
oder  was  ist  das  Htfchste?"  ist  ungedruckt 
geblieben.    In  den  Jahren  1866  —  68  ver- 
Offentlichte  er  das  zweibSndige  Werk  ,,Die 
Wisaenschaft  des  Wissens  und  Be- 
grflndung   der    besondern  Wissenschaften 
durch  die  allgemeine  Wissenschaft,  eine  Fort- 
bildung  der  deutschen  Philosophie  mit  be- 
sonderer  Rocksicht  anf  Platon,  Aristoteles 
und  die  scholastische  Philosophie".   Er  trat 
damit  in  die  Reihe  derjenigen  Philosophen, 
welche  innerhalb  der  katholischen  Kirche  im 
Anschluss  an  die  Neu  -  Schelling'sche  Philo- 
sophie eine  Vcrmittelung  des  neuzeitlichen 
Denkens  mit  dem  (lberkommenen  Grundatok 
positiv-christlicher  Lehren  erstreben.  Solche 
Gesichtspunkte,  welche  zur  Gewinnung  eines 
hflhern  Standpunktes  in  der  philosophischen 
Entwickelung  neue  Hittel  bieten,  nndet  er 
wohl  bei  Platon  und  Aristoteles,  Descartes 
und  Spinoza,  Kant  und  Schelling,  keines 
wees  aber  in  Uegel,  Schleiermacher,  Herbart 
und  andern  neuern  Philosophen.   Indem  er 
alle  Weisheit  in  eine  gdttliche  und  mensch 
lich  theilte,  findet  er  die  Einheit  des  Wissetu 
und  Handelns  in  Gott  als  dem  h5chsten  and 
vollkommenstcn  Wesen.    Die  Wissenschaft 
des  Wissens  zerfllllt  in  Analytik  und  Synthetik. 
Da  er  in  der  Philosophie,  als  der  unbedingten 
Wissenschaft,  den  Kern  des  Wissens  findet, 
woraus  seit  Jahrtansenden  alle  besondern 
Wissenschaften  ihre  Kraft  schSpften,  so  lieas 
er  auf  daa  genanute  Werk  ein  zweitea  folgen, 
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welches  „Prinzipienlehre"  betitelt  ist, 
wovon  jedoch  nor  der  erste  Band  (1874)  er- 
schienen  ist,  welcher  die  Prinzipienlehre  der 
Theologie  nebst  Einleitung  flber  die  Prinzipien- 
lebre  im  Allgemeinen  cut  halt.  An  der  Vol  1- 
endung  hinderte  ihn  sein  im  Jahr  1874  er- 
folgten  Tod. 

Kosmini- Serbati,  Antonio,  war 
1797  zn  Roveredo  bei  Trient  geboren,  hatte 
zu  Trient  nnd  Padua  seine  Studien  gemacht 
nnd  war  1821  in  den  geistlicben  Stand  ge- 
treten.  Nachdem  er  Anfangs  als  Abate  und 
Prete  (Weltgeistlicher)  in  Roveredo  gelebt 
und  dort  seine  ersten  Schriften  verOflfentlicht 
hatte,  worin  die  Philosophic  der  Reform  dea 
Katholici8mns  und  der  politischen  Erneuerung 
Italiens  dienen  sollte,  wurde  er  in  den  vier- 
ziger  Jahren,  wlhrend  der  Regierungszeit 
Karl  Alberts  von  Sardinien,  in  politische 
Handel  hineingezogen  und  zugleich  wegen 
seiner  freien  Geistesrichtung  den  Jesuiten  ver- 
hasst.  Er  zog  sich  deshalb  'nach  Stresa  am 
Lago  Maggiore  znrflck,  wo  er  einen  Land- 
shz  erwarb,  welcher  den  Mittelpunkt  eines 
philosophirenden  Freundeskreises  (das  Kloster 
der  Ro8minianer  genannt)  wurde.  Dort  starb 
er  1855.  Zu  aeinen  zahlreichen  und  sehr  in 
die  Breite  gehenden  Schriften,  die  bei  aeinen 
Lebzeiten  erschienen,  kommen  noch  die  seit 
1859  in  ftlnf  Banden  verOffentlichten  „Opere 
postume",  unter  welchen  sich  seine  „  Teosofia" 
und  eine  weitlaufige  kritische  Auseinander- 
setzung  der  Lehre  des  Aristoteles  {Aristotele 
esposto  ed  esaminato)  befinden.  Zuerat  hatte 
er  unter  dem  Titel  Opuscoli  filosofici  (1827  bis 
28)  in  vier  Banden  eine  Anzahl  von  Ab- 
handlungen  erkenntnisstheoretischen,  psycho- 
logischen,  p&dagogischen,  asthetischen  und 
nationaldkonomischen  Inhalts  verOflfentlicht. 
Darauf  folgten  seine  beiden  philosophischen 
Hauptwerke:  Nuovo  saggio  sulf origine  delle 
idee,  in  drei  Banden  (1830,  in  5.  Auflage 
1851)  und  als  Anhang  dazu  die  gegen  Mamiani^ 
gerichteteStreitschrift:  77  rinuovamento  delta 
filosofia  in  Italia,  in  drei  Theilen  (1836,  in 
2.  Auflage  1840).  Beide  Werke  stellen  die 
Ideologic  (Metaphysik)  Rosminis  dar.  Seine 
nachstfolgenden  Verdffentlichungen  bewegten 
sich  auf  dem  Gebiete  der  Rechts-  und  Ge- 
sellschaftsphilosophie  und  der  Ethik:  Filosofia 
del  dirilto  (1839  und  41)  in  zwei  Banden; 
La  societa  e  it  suo  fine  (1838);  Filosofia 
delta  morale  (1831  und  37)  in  zwei  Banden ; 
Opuscoli  morali  (1841)  und  Trattato  delta 
coscienza  morale  (2.  Aufl.  1844).  Darauf 
folgten  Antropologia  in  servigio  delta 
scienza  morale  (1847)  und  Psicologia  (1848) 
in  zwei  Banden,  worin  die  Lehre  vom  Grand- 
gefllhl  (senthnento  fondamentale  oder  viiale) 
eine  Hauptrolle  spielt.  Rosmini  zeigt  sich 
in  seinen  Arbeit  en  mit  den  Hauptvertretern 
der  Philosophie  in  alter  und  neuer  Zeit 
genau  bekannt,  unterwirft  ihre  Standpunkte 
und  Lehren  seiner  Kritik  und  unterscheidet 


unter  denselben  zwei  Gruppen,  indem  er  die 
empiristisch-  sensual istischen  Philosophen  als 
hinter  der  Wahrheit  der  Idee  zurflckgeblieben, 
die  idealistisch-skeptiscken  Philosophen  als 
tlber  die  Wahrheit  der  Idee  hinausgeschritten 
bezeichnet.  Seinen  eignen,  hauptsachlich  an 
Platon,  Leibniz,  Schelling  nnd  Hegel  an- 
knUpfenden  Standpnnkt  bezeiebnet  er  als 
die  „goldene  Mitte"  zwischen  beiden  ein- 
seitigen  philosophischen  Richtungen.  Er 
geht  auf  einen  dem  Sensualismus  und  den 
skeptischen  Elementen  der  kritischen  Philo- 
sophie feindlichen  religids- philosophischen 
Ideal -Realism as  ans.  welcher  eben  die  rein- 
christliche  oder  katholische  Philosophie,  die 
Philosophie  nach  dem  Herzen  Gottes,  sein 
soil  una  sich  als  eine  Erneuerung  und  Ver- 
tiefung  der  durch  die  beiden  grossen  mittel- 
alterlichen  Philosophen  Italiens,  Thomas  von 
Aquino  und  Johannes  Fidanza  (Bonaventura) 

Siwonnenen  Grundlagen  zu  erkennen  giebt. 
egen  die  Lehre  Rosmini's  ist  Gioberti  im 
Jahr  1842  mit  einer  Scbrift  „ tlber  die  philo- 
sophischen Irr thinner  von  Antonio  Rosmini" 
(siehe  den  Artikel  „Gioberti"  S.  311)  hcrvor- 
getretcn,  worin  er  den  Grundgedanken  des 
philosophischen  Systems  von  Rosmini  fllr 
unfruchtbar  erkl&rt  und  die  Consequenz  des- 
selben  darin  findet,  dass  seine  Lehre  zum 
Sensualismus  und  scholastischen  Nominalis- 
mus  hinftlhre.  Die  Grundgedanken  seiner 
Lehre  sind  folgende:  Der  Intellect  besitzt 
eine  allem  Denken  des  Einzelnen  voraus- 
gehende  Actualitat,  dem  Lichte  vergleichbar, 
welches  ebenso,  wie  es  alles  Gef&rbte  sicht- 
bar  macht,  in  sich  selbst  auch  die  unter- 
schiedenen  Farben  ungeschieden  enthalt. 
Dieser  dem  Lichte  vergleichbare  actuelle 
Denkinhalt  ist  das  unbestimmte  Sein,  die 
allgemeine  Seinsmdglichkeit ,  deren  ursprllng- 
lichen  und  der  Seele  stets  gegenwartigen 
Gedanken  nicht  bios  subjective  Wahrheit, 
sondern  objective  Geltung  zukommt,  indem 
er  die  Form  ausdruckt,  unter  welcher  Alles 
existirt,  was  nur  immer  Gegenstand  mensch- 
licher  Erkenntniss  werden  kann.  Alles 
Denken,  Urtbeilen  und  Schliessen  ist  nichts 
Anderes,  als  ein  Fortfuhren  dieses  Ur- 
gedankens  unter  verschiedenen  Beziehungen. 
Diese  Eine  and  einzige  angeborne  Idee  ent- 
steht  nicht  durch  ein  Urtheil,  sondern  geht 
jedem  Urtheil  vorher,  und  das  Ich  versichert 
sich  ihrer  durch  einen  unmittelbaren  innern 
Act  der  Wahrnehmung,  gewissermassen  durch 
einen  intellectuellen  Sinn.  Die  Elementar- 
beziehungen  und  Elementarbegriffe,  welche 
allem  menschlichen  Denken  zu  Grande  liegen, 
sind  nur  eine  durch  die  Reflexion  vermittelte 
und  auseinandergelegte  Vielheit  der  all- 
gemeinen und  Einen  Idee  selbst,  die  reinen 
Ideen:  Einheit,  Zahl.  Substanz,  Ursache, 
Nothwendigkeit,  Wahrheit,  Gerechtigkeit, 
SchOnheit  Das  Or*ran  dieser  reinen  Ideen 
heiast  Vernunft  (intelteUo).  Die  nicht  reinen 
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oder  gemischten  Idccn  stammen  aus  Vernunft 
und  Erfahrung  zagleich  nnd  entstchen  dutch 
Verallgemeinerung  der  sinnlichen  Erfahrung 
vermittelst  der  Idee  des  Seins.  An  ihrer 
Spitze  stehen  die  Begriffe  von  Geist  und 
Korper,  deren  wesentliche  Eigenschaften 
sofort  ana  den  Grundthatsachen  der  kdrper- 
licben  und  geistigen  Wahrnehmungen  erklart 
werden;  dann  folgen  die  Begriffe  der  in- 
dividuell  bestimmten  Dinge.  Die  Unter- 
scheidung  zwisehen  dera  eignen  Leibe  und 
fremden  K&rpern  ist  durch  das  Lebens-  oder 
Grundgefdkl  unmittelbar  gegeben,  durcb 
welches  auch  alle  Eigenschaften  der  Kdrper 
unmittelbar  crfahren  werden.  Auch  die  Be- 
griffe von  Raum,  Zeit  und  Bewegung  gehdren 
zu  den  unreinen  Ideen,  deren  Organ  der 
Veretand  {ragione)  ist  Der  Zusammenhang 
des  Kdrpers  mit  dem  Geist  ist  eine  durch 
das  Selbstbewusstsein  unmittelbar  gewisse 
Thatsache,  deren  Mdglichkeit  unbegreiflich 
bleibt  Die  Idee  des  wirklichen  Seins  steigert 
sich  zur  Idee  des  Unbedingten  oder  Absoluten, 
d.  h.  Gottes,  fur  dessen  Dasein  der  Beweis 
also  geftihrt  wird.  Das  allgemeine  Sein  kann 
nicht  eine  blosse  Modification  unsers  Geistes 
sein,  da  ich  dasselbe  als  eine  unbestrittene 
Macht  flihle,  die  sich  in  meinem  Innern  be- 
urkundet  und  als  unabanderliche  Thatsache 
erweist.  Ich  erkenne  mithin  in  mir  eine 
Wirkung  von  solcher  Natur,  dass  sie  weder 
von  mir  selbst,  noch  von  irgend  einer  end- 
lichen  Ureache  hervorgebracht  sein  kann, 
sondern  nur  von  einem  mir  gegenwartigen 
Objecte,  welches  innerlich  nothwendig,  un- 
vcranderlich  nnd  unabhangig  von  meinem 
und  jeden  endlichen  Geiste  ist  Auf  solche 
Weise  zeigt  sich  das  logische,  rein  noth- 
wendige  Sein  als  identisch  mit  einem  realen 
oder  metaphysischen  Sein,  und  es  giebt  da- 
her  nicht  eigentlich  zwei  Nothwendigkeiten, 
eine  logische  und  eine  metaphysische,  sondern 
eine  einzige,  welche  mit  Lins  im  Geiste  des 
Menschen  und  an  sich  selbst  existirt  Konnen 
wir  aber  dem  absoluten  Sein  als  solchem  in 
seiner  Fonnalitat  eine  wirkliche  Realitat  nicht 
zuschreiben,  so  mUssen  wir  es  auf  eine  ab- 
solute Realitat  zuruckftthren,  von  welcher 
es  eine  ihr  nothwendig  zugehOriges  geistiges 
Glicd  bildet  Es  bedarf  also  das  geistige 
oder  ideelle  Sein  einer  unendlichen  Wirk- 
lichkeit  und  Substantialitat  durch  welche  es 
nicht  allein  seine  logische  Existenz  im  Geiste, 
sondern  auch  die  absolute  oder  metaphysische 
Existenz  hat,  d.  h.  die  voile  una  wesent- 
liche Existenz  an  sich  selbst  Eine  solche 
Wirklichkeit  aber  ist  allein  Gott  Das  ab- 
solute Sein,  angewandt  im  Geiste  als  Quelle 
der  Erkenntniss,  ist  Wahrhcit;  dagegen  ausser- 
halb  des  Geistes  angewandt  alsQuelle  des  realen 
Daseins  ist  es  dasSchone,  und  im  menschlicheu 
Leben  angewandt  als  absolutes  Recht  und  Ge- 
setz  ist  es  das  Gute.  Kurz,  alle  Wesenheiten 
der  Dinge  sind  das  angewandte  Absolute,  I 


welches  in  ihnen  wechselt  und  sie  zum 
Zwecke  hat 

Nic.  Tomaseo,  Antonio  lio&mini  1865. 

R.  Seydel,  Kosmini  and  Oioberti  (in  Fichte'a 

.ZeiUcbrifl  fiir  Philo«ophie  und  pbiloeophUche 
Kritik-.  Bd.  34,  8.  161  —  201  and  Bd.  36, 
8.  1—39)  1859. 

Rousseau,  Jean  Jacques,  war  1712 
in  Genf,  als  der  Sohn  eines  protestantischen 
Uhrmachers  geboren,  der  in  mtlssigen  Stunden 
seinen  Plutarch  nnd  Tacitus  las,  aber  wegen 
strafwtirdiger  Ehrenhandel  aus  Genf  fidchten 
musste,  als  der  ohne  mtltterliches  Walten 
erzogene  und  schon  frtlh  durch  Roman  en - 
lecture  verbildete  Sohn  kaum  den  Kaaben- 
schuhen  entwachsen  war.  Weder  als  Schrei- 
ber  bei  einem  An  wait,  noch  als  Lehrling  bei 
einem  Kupferstecher  that  er  gut  und  entlief 
als  Fdnfzehnjahriger  in  die  weite  Welt 
Nach  zwei  Tagen  fand  er  bei  einem  katho- 
lischcn  Landgeistlichen  in  der  Nahe  von 
Genf  eine  Zuflucht,  der  ihn  nach  Annecy  an 
eine  kurzlich  zum  Katholicismus  bekehrte 
Fran  von  Warens  empfahl.  Diese  wurde 
seine  mtltterliche  Wohlthaterin  und  veran- 
lasste  Beinen  Uebertritt  zum  Katholicismus. 
Sechzehnjahrig  wird  er  Diener  bei  einer 
alten  vornehmen  Dame,  beging  jedocli  in 
deren  Hause  einen  Diebstahl  una  brachte 
ein  unschuldiges  Madchen  in  den  Verdacht 
dieses  Diebstahls.  Kachher  lebte  er  zwei 
Jahre  lang  im  Dienst  des  Grafen  von  Gouron, 
welcher  anf  seine  Fahigkeiten  aufmerksam 
gemacht  worden,  ihn  durch  Unterricht  for 
eine  hohere  Stellung  heranzubilden  suchte. 
Der  junge  Rousseau  lohnte  ihn  fur  diese 
Gunst  mit  Undank  und  Unverschamtheit  und 
kehrte  (1730)  wieder  in  das  Haus  der  Frau 
von  Warens  zuruck,  wo  er  Musikstudien 
machte,  um  dann  in  Lausanne  und  Keu- 
schatel  sich  als  Musiklebrer  herumzutreiben 
nnd  als  Erzieher  eines  jungen  schweizerischen 
Militars  nach  Paris  zu  gehen.  Von  dort 
kehrt  er  abermals  zn  seiner  Wohlthaterin, 
der  Frau  von  Warens,  nach  Chambery 
zur  tick,  die  ihm  aus  der  „Mama"  zur  Ge- 
liebten  wird,  wobei  es  sein  Gltlck  nicht 
wesentlich  t ri'ibt,  dass  er  den  Besits  mit  dem 
Diener  des  Hauses  theilt  Er  lebte  auf  ihre 
Kosten  einige  Jahre  lang  auf  ihrem  Land- 
gut  abwechselnd  mit  landlichen  und  litera- 
rischen  Arbeiten  beschaftigt  Er  lernte 
Mathematik  und  Latein,  studirte  die  Logik 
von  Port  Royal  und  las  die  Werke  von 
Locke,  Leibniz,  Descartes  und  Malebranche. 
Nachdem  er  1737  zur  Herstellung  seiner 
zerrtltteten  Gesundheit  nach  Montpellier  ge- 
gangen  war,  fand  er  bei  der  Rtlckkehr  zu 
Frau  von  Warens  einen  Galan  vor,  der  ihm 
den  weitern  Aufenthalt  bei  derselben  ver- 
leidete.  Er  ging  als  Hauslehrer  nach  Lyon 
und  1741  nach  Paris,  wo  er  sich  als  Opern- 
dicbter  versuchte  nnd  1743  Privatsecretir 
bei  Graf  Montaigu,  dem  franzdsischen  Ge- 
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sand  ten  in  Venedig  wurde,  rich  jedoch  mit 
diesem  bald  entzweite  und  Dach  Paris  zurilck- 
kchrte,  wo  er  als  Seerotar  bei  dem  General- 
pachter  France  nil  zugleich  Lustspiele  scbrieb 
and  mit  Diderot,  Condillac,  d'Alembert, 
Raynal,  Grimm  und  Holbach  verkehrte.  Seit 
1745  hatte  er  in  einem  Pariaer  Speisehause 
ein  ungebildetes  und  beschranktes,  aber  gut- 
herziges  Schenkmadchen  aus  Orleans  kennen 
gelernt,  Thereae  Levaaseur,  mit  weicber  er 
bis  zu  seinem  Tode  zusammen  lebte,  obwohl 
er  sie  erst  spat  als  seine  Gattin  anerkannte. 
Seine  Kinder  schickte  er  in's  Findelbaus. 
Im  Jahr  1750  endlich  erschien  seine  erste 
Schrift,  die  seinen  Ruhm  als  pbilosophischer 
Schriftsteller  begrtlndete.  Die  Akademie  zu 
Dijon  hatte  1749  die  Prcisaufgabe  gestellt, 
ob  die  Wiederberstellung  der  Wissenscbaften 
und  KUnste  zur  Keinigung  der  Sitten  bei- 
getragen  babe?  Rousseau  scbrieb  seinen 
nDiscours  sur  les  sciences  et  les  oris", 
worin  er  die  Frage  verneinte  und  den  ver- 
derblichen  Einrluss  der  bestebenden  Bildung 
naohzuweisen  suchte.  Diese  unklare,  ver- 
worrene  und  verschwommene  Erstlingsschrift 
Rousseau's  wurde  von  der  Akademie  ge- 
kront.  Nachdem  Rousseau  seine  Stelle  bei 
dem  Generalpachter  Franceuil  aufgegeben 
hatte,  kam  er  auf  den  abentheuerlichen  Ge- 
danken,  sich  und  seine  Tberese  und  deren 
Mutter  dnrch  Notenabschreiben  zu  emiihren. 
Ein  Schaferapiel  „Le  devin  du  village11, 
das  er  1752  scbrieb  und  zugleich  die  Musik 
dazu  dichtete,  inachte  ihn  zum  Abgott  der 
Nation;  aber  sein  „ Brief  liber  .die  franzd- 
sische  Musik"  verdarb  diesen  Eindruck  wieder 
und  brachte  die  Nation  so  gegen  ihn  auf, 
dass  er  beinahe  ermordet  worden  ware ;  sein 
Bild  wurde  von  den  franzdsischen  Schau- 
spielern  Offentlich  verbrannt  Die  Gegen- 
achriften,  welche  gegen  die  gekrdnte  Preis- 
schrift  Rousseau's  erschienen  waren,  beant- 
wortete  derselbe  in  einer  zweiten,  ebenfalls 
dnrch  die  Akademie  von  Dijon  veranlassten 
Preisschrift  „Discurs  stir  forigine  el  les 
fondemens  de  fine'galile  parmi  les  hommes" 
(1753).  Nacbdem  er  zun&chstin  ungeschicht- 
lichen  Traumereien  ttber  einen  vermeint- 
lichen  Natnrzustand  allgemeiner  Gleichheit 
der  Menschen  sicb  ergangen  hatte,  schildert 
er  im  zweiten  Theile  der  Abhandlung  das 
Aufhdren  des  Naturzustandes,  die  Stiftung 
des  Gesellschaftsvertrags  und  dessen  Nacb- 
theile  und  ziebt  darans  Folgerungen  fllr  das 
Wesen  des  Staats  und  die  Forderung  an  die 
Gesellschaft,  zum  ursprUnglicben  Natur- 
zustande  wieder  so  nahe  als  moglich  zurtlck- 
zukehren.  Es  gentlgt  nicbt,  sagt  er,  dass 
ein  Gesetz  eben  Gesetz  sci,  sondern  es  muss 
unmittelbar  durch  die  Stimme  der  Natur  zu 
una  sprechen;  dagegen  zeigt  der  Staat,  wie 
er  ist,  nur  die  Gewalt  der  Macktigen  and 
die  UnterdrUckung  derSchwachen;  aber  man 
sondern,  was  der  gOttliche  Willo  hervor- 


gebracht  hat  and  was  nur  die  Kflnstelei  der 
Menschen.  Ueber  diese  Abhandlung  hat  sich 
1755  Leasing  mit  folgenden  Worten  geaussert: 
„  Rousseau  ist  Uberall  der  kuhne  Weltweise, 
welcher  keine  Vorurtheile  ansieht,  und  wenn 
sie  aueh  noch  so  allgemein  gebilligt  warcn, 
sondern  geraden  Wegs  auf  die  Wahrheit 
zugeht,  ohne  sich  urn  die  Scheinwahrheiten 
zu  bekUmmern,  die  er  ihr  bei  jedem  Tritte 
aufopfern  muss.  Sein  Herz  hat  dabei  an 
alien  seinen  speculativischen  Betrachtungen 
Antheil  genommen  und  er  spricht  folglich 
aus  einem  ganz  andern  Ton,  als  ein  feiler 
Sophist  zu  sprechen  pflegt,  welchen  Eigen- 
nutz  oder  Prahlerei  zum  Lehrer  der  Weisheit 
gemacht  haben".  Im  Jahre  1754  reiste 
Rousseau  in  seine  Vaterstadt  Genf,  wo  er 
durch  seinen  Uebertritt  zur  katholischen 
Religion  das  BUrgerrecht  verloren  hatte.  Er 
erwarb  sich  dasselbe  wieder  durch  seinen 
RUcktritt  zur  reformirten  Confession,  und 
nannte  rich seitdem  stolz  „ciloyen  de  Geneve". 
Nachher  ging  er  nach  Savoyen  und  lebte 
zuerat  in  Chambery,  dann  auf  einem  „die 
Eremitage"  genannten  kleinen  Landgute  bei 
Montmorency,  welches  ihm  die  Grossmuth 
der  Madame  d'Epiuay  eingeraumt  hatte. 
Noch  jetzt  zieren  jenes  Gartenhauschen  die 
BUste  und  das  Portrait  des  seltsamen,  gcist- 
reichen,  aber  linkiscben  Mannes  mit  fcurigen 
Augen  (wie  ihn  Madame  d'Epinay  nannte), 
der  hier  1761  seinen  Roman  „La  nouvelle 
Heloise"  und  1762  seinen  weltberllhmt  ge- 
wordenen  „Emile  ou  sur  V education"  hcraus- 
gab,  ein  Werk,  halb  Roman,  halb  Lchrbnch, 
welches  Gdthe  das  Naturevangelium  der  Er- 
ziebung  genanntbat  Seine  meisten  Erziehungs- 
maximen  hat  er  aus  den  1690  von  Locke 
verOffentlichten  „Gedanken  liber  Erziehung" 
entnommen.  Nicht  zwar  zum  Naturmenschen, 
aber  mdglichst  natUrlich  will  Rousseau  seinen 
„Emilu  erziehen.  „Es  ist  ein  grosser  Unter- 
achied  (sagt  er)  zwischen  einem  Naturmenschen 
im  Naturzustande  und  einem  Naturmenschen 
im  Stande  der  Gesellschaft.  Emil  ist  nicht 
ein  Wilder,  welcher  in  die  Wtlste  verbannt 
worden,  sondern  ein  Wilder,  welcher  in 
Stadten  wohnen  soil.  Er  muss  das  Noth- 
wendige  finden  und  seinen  Vortheil  zu  wahren 
wissen;  er  muss  mit  seinen  Mitmenschen  ver- 
kehren,  wenn  er  ihnen  auch  nicht  gerade 
in  alien  Stdcken  gleicht.  Es  handelt  sich 
also  hier  nicht  darum,  einen  Wilden  zu 
scharTen  und  ihn  in  die  Einsamkeit  der  Walder 
zn  schick  en;  es  genii  gt  vielmehr,  dass  sich 
Emil  im  Wirbel  der  Welt  nicht  fortreissen 
laaat  durch  die  Leidenschaft  und  die  Vorur- 
theile der  Menschen;  er  soil  mit  seinen  eignen 
Augen  sehen,  mit  seinem  eignen  flerzen  flthlen, 
una  keine  andere  Macht  auf  Erden  soil  ihn 
beatimmen,  als  seine  Vernunft."  Den  eigent- 
lichen  Kern  des  Werkes,  was  Rousseau's 
Weltanschauung  betriflft,  enthalt  das  den 
Schlussdes  vierten  Buches  bildeade  „Glau- 
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bensbekenntniss  des  savoyiscken 
Vicars",  worin  er  zum  Andenken  seines 
Lehrers,  des  Abbe*  Gaime  in  Annecy  die 
Vernunftreligion  des  Herzens  mit  begeisterter 
Beredsamkeit  verkflndigte  und  gleichsam  als 
Anwalt  Gottes  dessen  Sache  in  der  Welt  zu 
fordern  sucht.  Im  ersten  Theil  des  Glaubens- 
bekenntnisses  wird  der  Kampf  gegen  Materia- 
listen  und  Pantheisten,  im  zweiten  Theil  der 
Kampf  gegen  den  Glauben  an  eine  tlber- 
natllrliche  Often  barung  gefilhrt. 

Ich  bin  (sagt  Ronsseau)  und  babe  Sinnc, 
(lurch  welche  ich  Eindrtleke  erhalte.  Aber 
nicht  ich  allein  existire,  sondern  es  existiren 
auch  noch  andere  Wesen,  namlich  die  Gegen- 
stande meiner  Sinnesempfindung,  und  waren 
anch  diese  Gegenstande  nur  Ideen.  so  bleibt 
es  doch  immer  gewiss,  dass  diese  Ideen  nicht 
ich  bin.  Was  ich  ausser  mir  empfinde  und 
was  auf  meine  Sinne  einwirkt,  nenne  ich 
Materie,  und  alle  Theile  der  Materie,  die 
ich  als  in  individuellen  Wesen  vereinigt  be- 
greife,  nenne  ich  KQrper.  So  bin  ich  also 
bereits  ebenso  gewiss  liber  die  Existenz  der 
Welt,  als  Itber  meine  eigne  Existenz.  Sofort 
reflectire  ich  tiber  die  Gegenstande  meiner 
Empfindungen ,  und  indem  ich  in  mir  die 
Fahigkeit  finde,  zn  vergleichen ,  so  fUhle  ich 
raich  mit  einer  thatigen  Kraft  begabt,  von 
der  ich  weiss,  dass  ich  sie  frtlher  nicht  hatte. 
Wahrnehmen  heisst  empfinden,  vergleichen 
heisst  urtheilen.  Die  Fahigkeit,  zu  unter- 
scheiden,  besitzt  kein  bloss  empfindendes 
Wesen;  nur  ein  thatiges,  iutelligentes  Wesen 
hat  Reflexionskraft.  Ich  sehe  die  Materie 
bald  in  Bewegung,  bald  in  Rube,  woraus 
ich  schliesse,  dass  weder  Bewegung,  noch 
Ruhe  ihr  wesentlich  sind,  sondern  als  Thatig- 
keit  iat  die  Bewegung  die  Wirkung  einer 
Ursache,  deren  Abwesenheit  die  Ruhe  ist 
Wirkt  also  Nickts  auf  die  Materie  ein,  so 
bewegt  sie  sich  nicht,  und  eben  darum,  weil 
sie  gleichgflltig  ist  gegen  Ruhe  und  Bewegung, 
ist  ihr  naturlicher  Zustand  kein  anderer,  als 
in  Ruhe  zu  sein.  Ich  bemerke  an  den  Korpern 
zwei  Arten  von  Bewegung,  namlich  mitge- 
theilte  und  freiwillige.  Bei  der  erstern  ist 
die  bewegende  Ursache  eine  dem  bewegten 
Kdrper  fremde,  bei  der  andern  liegt  sie  in 
ihm  selbst  Dass  es  freiwillige  Bewegungen 
gibt,  weiss  ich  daher,  dass  ich  es  empfinde; 
ich  will  meinen  Arm  bewegen,  und  ich  be- 
wege  ihn,  und  ich  finde,  dass  diese  Bewegung 
keine  andere  unmittelbare  Ursache  hat,  als 
meinen  Willen.  Die  Welt  oder  das  sichtbare 
Universum  ist  kein  grosses  Thier,  das  sich 
von  selbst  bewegt,  sondern  seine  Bewegungen 
haben  eine  fremde  Ursche,  die  ich  nicht 
wahrnehme;  aber  die  innere  Ueberzeugung 
Iasst  niich  diese  Ursache  so  empfinden,  dass 
ich  die  Sonne  sich  nicht  bewegen  sehen  kann, 
ohne  mir  eine  sie  bewegende  Kraft  zu  denken. 
Erfahrung  und  Beobachtung  haben  uns  die 
Gesetze  der  Bewegung  kennen  gelehrt;  diese 


Gesetze  bestimmen  die  Wirkungen,  ohne  die 
Ursachen  zu  zeigen;  sie  reichen  also  nicht 
bin,  urn  das  System  der  Welt  und  den  Gang 
des  Universums  zn  erklaren.  Die  ersten 
Ursachen  der  Bewegung  sind  nicht  in  der 
Materie  zu  suchen;  sie  empfangt  die  Be- 
wegung und  theilt  sie  mit;  aber  sie  bringt 
sie  nicht  hervor.  Je  mehr  ich  die  weehsel- 
seitige  Wirkung  und  Gegenwirkung  der 
Kriifte  der  Natur  beobachte,  finde  ich  zu- 
gleich,  dass  man  von  Wirkungen  auf  Wir- 
kungen immer  weiter  zurllckgehen  muss,  bis 
man  auf  einen  Willen  fur  die  erste  Ursache 
kommt.  Denn  einen  Fortschritt  von  Ur- 
sachen in's  Unendliche  anzunehmen,  ist  nicht 
mdglich.  Kurz,  alle  Bewegung,  die  nicht 
durch  eine  andere  hervorgebracht  ist,  kann 
nur  von  einer  freiwilligen  Uandlung  her- 
kommen;  es  giebt  aber  keine  wahrhafte 
Handlung  ohne  Willen.  Hier  ist  mein  erstes 
Prinzip  und  mein  erster  Glaubensartikel:  ich 
glaube,  dass  ein  Wille  die  Welt  bewegt  und 
die  Natur  beseelt.  Zeigt  mir  die  bewegte 
Materie  einen  Willen.  so  zeigt  mir  die  nach 
gewiasen  Gesetzen  bewegte  Materie  eine 
Intelligenz.  Dies  ist  mein  zweiter  Glaubens- 
artikel. Ilandeln,  vergleichen,  wihlen,  dies 
sind  Thatigkeiten  eines  denkenden  Wesens, 
folglich  exiBtirt  dieses  Wesen.  Ueberall  und 
in  Allem,  was  in  der  Welt  ist,  sehe  ich  dieses 
Wesen  existiren.  Ich  urtheile  tiber  die 
Ordnung  der  Welt,  obgleich  ich  deren  End- 
zweck  nicht  kenne;  weil  es  fur  mich  hin- 
reicht,  die  Theile  untereinander  zu  ver- 
gleichen, ihr  Zuaammenwirken  auszuforschen 
und  die  Uebereinstimmung  derselben  su  be- 
merken.  Ich  weiss  nicht,  warum  das  Univer- 
sum  existirt;  aber  ich  lasse  nicht  ab,  zu 
untersuchen,  wie  es  beschaffen  ist,  und  die 
innige  Uebereinstimmung  zu  bemerken,  durch 
welche  die  Wesen,  welche  die  Welt  bilden 
unter  cinander  im  engsten  Zusammenhang 
stehen.  Und  es  giebt  im  ganzen  Universnm 
kein  Wesen,  welches  man  in  irgend  einer 
Beziehnng  als  den  gemeinschaftlichen  Mittel- 
punkt  von  alien  andern  betrachten  kdnnte, 
um  welche  sie  geordnet  sind.  Es  ist  mir 
nnmOglich,  ein  so  vollstandig  geordnetes 
System  von  Wesen  zu  begreifen,  ohne  eine 
da8selbe  ordnende  Intelligenz  anzunehmen; 
ich  glaube  also,  dass  die  Welt  durch  einen 
machtigen  und  weisen  Willen  gelenkt  wird  : 
ich  sehe  oder  vielmehr  ich  empfinde  es,  and 
dies  bringt  mich  dazu,  es  zu  wissen.  Es  ist 
gewiss,  dass  das  Ganze  Eins  ist  und  eine 
einzige  Intelligenz  ankilndigt;  und  dieses 
Wesen.  welches  will  und  welches  kann, 
dieses  aurch  sich  selbst  thatige  Wesen,  welches 
das  Universum  bewegt  und  alle  Dinge  ordnet, 
nenne  ich  Gott  und  verbinde  mit  diesem 
Namen  die  Ideen  der  Intelligenz,  der  Macht 
und  des  Willens  und  der  damit  nothwendig 
verbundenen  Gflte.  Aber  darum  kenne  ich 
dieses  Wesen  noch  nicht;  es  entzieht  sich 
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vielmehr  gleicher  Weise  meinem  Sinn,  wie 
meinem  Verstande.  D»chdrungcn  von  meinem 
Unvenndgen,  weTde  icb  niemals  fiber  die 
Natur  Gottes  andera  mich  aussprechen ,  ala 
ich  dnrcb  mein  Gefflhl  and  durcb  meine  Be- 
ziehungen  zu  ihm  gendthigt  bin.  Seit  meiner 
ersten  Binkehr  bei  mir  selbst  entsteht  in 
meinem  Herzen  ein  Gefllhl  der  Erkenntlich- 
keit  and  des  Dankes  gegen  den  Urbeber 
meiner  Gattnng,  and  von  diesem  Geffthle  ber 
datirt  sich  meine  erste  EhTfnrcht  gegen  die 
wohlthatige  Gottheit  Ich  bete  das  hdchste 
We8en  an  and  werde  gertlhrt  darcb  seine 
Wohlthaten.  Ich  habe  nicht  ndthig,  dass 
man  mir  diesen  Cultns  anfzeichne,  er  ist  mir 
darch  die  Natar  selbst  dictirt  Die  Freibeit 
des  Menschen  ist  nar  eine  scheinbare:  er 
wfthlt  das  Gute,  sowie  er  das  Wahre  bear- 
theilt  hat;  ortheilt  er  aber  falscb,  so  with  It 
er  daa  Bdse.  Sein  Urtheil  also  ist  die  Ur- 
sache,  die  seinen  Widen  bestimmt;  die  be- 
stimmende  Ursache  ist  in  ihm  selbst  Ohne 
Zweifel  habe  ich  keine  Freiheit  mein  eignes 
Wohl  nicht  za  wollen;  ich  bin  nicht  frei, 
meincn  eigncn  Schaden  za  wollen;  meine 
Freiheit  besteht  darin,  za  wollen,  was  mir 
gemfiss  ist  und  was  ich  daftlr  halte.  Der 
Mensch  ist  also  frei  in  seinen  Handlnngen 
nnd  aU  soldier  von  einer  immateriellen  Sub- 
stanz  beseelt.  Das  ist  meia  dritter  Glaubens- 
satz.  Die  Vorsehung  will  keineswegs  das 
Bdse,  dua  der  Mensch  aus  Miasbrauch  der 
ihm  vcrlichenen  Freiheit  that;  aber  aie  hindert 
ihn  nicht,  ea  zu  than,  and  sie  hat  seine 
Grenzen  ao  eingeschrftnkt,  dass  der  Miss- 
branch  der  ihm  gelassenen  Freiheit  die  all- 
gemeine  Ordnnng  nicht  verwirren  k  aim.  Das 
BOse.  welches  der  Menach  vollbringt,  talk 
auf  ihn  selbat  zortlck,  ohne  irgend  etwas  im 
System  der  Welt  zu  andern  und  ohne  das 
Menschengeschlecht  selbst  zu  Grande  za 
richten.  Der  Missbraach  unserer  Ffthig- 
keiten  macht  ans  unglOcklich  nnd  bdse.  Nar 
in  sich  selber  hat  der  Mensch  den  Urbeber 
des  Bdsen  zu  suchen ;  es  giebt  kein  anderes 
Bdse,  als  das,  was  er  that  und  was  er  leidet, 
und  daa  Eine  wie  das  Andere  kommt  von 
ihm.  Das  allgemeinc  Bdse  kann  nar  in  der 
Unordnnng  bestehen,  aber  ich  aehe  im  System 
der  Welt  keine  Unordnnng:  das  besondere 
and  einzelne  Bdse  ist  nnr  in  der  Empfindung 
des  Wesens,  welches  leidet.  Nehmet  unsere 
Irrthumer  und  Laster  weg,  nehmet  das  Werk 
des  '•!•  hen  weg,  so  ist  Alles  gut!  Ob  die 
Seele  des  Menschen  unsterblich  ist  darch 
ihre  Natar,  weiss  ich  nicht  Ich  glaube, 
dass  die  Seele  den  Kdrper  hinlanglich  tlber- 
lebt  nir  Erhaltung  der  Ordnnng;  wer  weiss, 
ob  dies  genng  sein  wird,  nm  immer  zu 
dauern?  Jedenfalls  begreife  ich,  wie  der 
Kdrper  sich  abnutzt  und  zerstdrt  dnrch  die 
Trennnng  seiner  Theile;  aber  eine  fthnliche 
Zerstdrung  des  denkenden  Wesena  kann  ich 
nicht  begreifen,  und  da  ich  mir  nicht  vor- 


stellen  kann,  wie  es  sterben  kann,  so  nehme 
ich  an,  dass  es  nicht  stirbt,  und  weil  diese 
Annahme  mich  trdstet  nnd  nichts  Wider- 
verntlnftiges  hat,  so  habe  ich  kein  Bedenken, 
mich  ihr  hinzngeben.  Wenn  wir  befreit  von 
den  Tftnschungen,  die  nn8  der  Kdrper  und 
die  Sinne  verursachen,  die  Betrachtung  des 
hdchsten  Wesens  una  der  ewigen  Wahr- 
heiten,  deren  Quelle  es  ist.  geniessen ;  wenn 
die  GQte  der  Ordnnng  alle  Krafte  nnserer 
Seele  treffen  wird  una  wir  einzig  und  allein 
damit  beschaftigt  sein  werden,  was  wir  ge- 
than  haben,  mit  dem  zu  vergleichen,  was 
wir  h&tten  thun  solten;  alsdann  wird  die 
Stimme  des  Gewissens  ihre  Macht  und  ihrc 
Herrschaft  wieder  behaupten,  nnd  die  Zu 
friedenheit  mit  uns  selbst  wird  wiederkehren. 
Ob  es  noch  andere  Quellen  des  Glflcks  und 
der  Strafen  giebt,  weiss  ich  nicht,  und  es 
ist  mit  derjenigen  genng,  die  ich  mir  vor- 
stelle,  nm  mich  tlber  dieses  Leben  zu  trdaten 
und  mich  auf  ein  anderes  hoffen  zu  lassen. 
Ich  sage  keineswegs,  dass  die  Gut  en  belohnt 
werden;  denn  welches  andere  Gut  kann  ein 
bevoTzngtes  Weaen  erwarten,  als  seiner 
Natur  gemass  zu  leben  ?  Aber  ich  sag^e.  dass 
sic  gltlcklich  sein  werden,  weil  ihr  Lrheber, 
der  zugleich  Urheber  aller  Gerechtigkeit  ist 
und  aie  zu  empfindenden  Wesen  gemacht 
hat,  aie  nicht  zum  Leiden  bestimmt  habeu 
kann,  und  weil  aie,  wenn  sie  auf  Erden  ihre 
Freiheit  nicht  missbrancht  haben,  ihre  Be- 
stimmung  auch  nicht  diurch  ihre  Schuld  ver- 
rflckt  haben.  Wenn  sie  nun  gleichwohl  in 
(iiesem  Leben  gelitten  haben,  ao  werden  sie 
dafQr  in  einem  andern  Leben  dafur  ent- 
schadigt  werden.  Dieses  Wisaen  ist  wenigstens 
anf  das  Verdienst  des  Menschen  und  auf  den 
Begriff  der  Gttte  bogrtlndet,  welcher  mir 
unzertrennlich  vom  gQttlichen  Wesen  er- 
scheint.  Ob  die  Strafen  der  Bdsen  ewig 
sein  weTden,  weiss  ich  nicht  Wenn  die 
hdchste  Gerechtigkeit  sich  r&cht,  thut  sie 
dies  8chon  in  diesem  Leben.  Ihr  selbst  und 
eure  IrrthOmer,  ihr  Vdlker,  seid  Diener  der 
hncliaten  Gerechtigkeit  Sie  wendet  die 
Uebel,  die  ihr  euch  bereitet,  dazu  an,  urn 
die  Laster  zu  bestrafen,  welche  aie  verursacht 
haben.  In  euern  unersattlichen ,  von  Neid, 
Habaucht  und  Ehrgeiz  aufgeblahten  Herzen 
rachen  sich  bereits  eure  Laster.  Wozu  ist 
es  also  noting,  eine  Hdlle  in  einem  andern 
Leben  zu  suchen.  da  dieselbe  bereits  in  den 
Herzen  der  Ruhlosen  ist?  Die  moralischc 
Unordnung,  die  in  den  Angen  der  Philo- 
Bophen  gegen  die  Vorsehnng  streitet,  dient 
in  meinen  Augen  nur  dazu,  um  sie  zu  be- 
wfthren.  Je  mehr  ich  mich  anstrenge,  Gottes 
nnendlichea  Wesen  zu  betrachten,  desto 
weniger  begreife  ich  dasselbe;  aber  es  ist, 
und  dies  reicht  mir  bin :  ich  demuthige  mich 
and  spreche  za  ihm :  Wesen  der  Wesen,  ich 
bin,  weil  da  bist;  ich  erhebe  mich  zu  meinem 
Ursprung,  indem  ich  dich  unauf  hdrlich  denke. 
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Der  wtlrdigste  Gebrauch  meiner  Vcrnunft 
ist,  mich  vnr  dir  zu  nichte  zn  machen;  dies 
ist  die  Begeisterung  mcincr  Secle,  das  Ent- 
ztlcken  meiner  Sckwachheit,  mich  von  deiner 
GrOsse  Qberwaltigt  zn  ftihlen.  Die  stolze 
Philosophic  ftlhrt  zu  herzloser  Freigeisterei, 
die  blinde  Glaubigkeit  zu  wilder  Verfolgungs- 
snoht  Vermeidet  beide  Einseitigkeiten,  bleibt 
nnerschatterlich  in  der  Wahrheit  oder  in 
dem,  was  ihr  in  der  Einfalt  des  Herzens 
fllr  wahr  haltet.  Habt  den  Muth,  Gott  zu 
bekennen  vor  den  Philosophen;  habt  den 
Muth,  Menschlichkeit  zu  predigen  vor  den 
Verfolgungsstichtigen.  Sagt,  was  wahr,  und 
thut,  was  gut  ist  Wer  auf  seinen  Vortheil 
sieht,  betrflgt  sich:  nur  die  Hoflfhung  des 
Gerechten  lasst  nicnt  zu  Sehanden  werden. 
Zwei  Drittheile  des  Menschengeschlechts  sind 
weder  Juden,  noch  Muhamedaner,  noch 
Christen,  und  wie  viele  Millionen  Menschen 
habenniemalsvon  Moses,  Christns,  Muhammed 
reden  hOren!  Ich  betrachte  alle  besondere 
Religionen  als  ebensoviele  Einrichtungen, 
welche  in  jedetn  Lande  eine  flbereinatimmende 
Weise  der  Gotteaverehrung  durch  einen 
dflfentlichen  Cultus  vorschreiben,  nnd  welche 
alle  ihre  Grfinde  im  Klima,  in  der  Regierung, 
im  Volksgeist  oder  in  einer  andern  drtlicben 
Ursache  haben  konnen.  Ich  halte  sie  alle 
fDr  gut,  wenn  man  darin  Gott  wflrdie  dient; 
der  wesentliche  Cultus  ist  der  des  Herzens. 
Die  wahren  Pflichten  der  Religion  sind  un- 
abhangig  von  den  Einrichtungen  der  Menschen, 
ein  rein  es  Herz  1st  der  wahre  Tern  pel  der 
Gottheit  In  jedcm  Lande  und  in  jedem 
Volke  besteht  der  Inbegriff  des  Gesetzes 
darin,  Gott  liber  Alles  zu  lieben  und  seinen 
Nachsten  wie  sich  selbst.  Es  giebt  keine 
Religion,  welche  von  den  Pflichten  der  Moral 
entbindet,  welche  das  allein  wahrhaft  wesent- 
liche sind.  — 

In  demselben  Jahre,  wie  der  „Emileu, 
erschien  das  Werk.  welches  Rousseau's  poli- 
tisches  System  entnalt,  unter  dem  Titel  „Du 
contrat  social  ou  principes  du  droit  poli- 
tique". Es  wird  darin  in  vier  Bttchern 
vom  Wesen  und  Ursprnng  des  Staata,  vom 
Souveran  und  von  der  Gesetzgebung,  vom 
Wesen  der  Regierung  und  von  den  Mittcln, 
den  Staat  zu  befestigen  gehandelt  Indem  er 
darin  das  Prinzip  der  Volkssouveranetat  auf 
das  Banner  der  Politik  stickte  und  die  Re- 
gierung des  Staats  wesentlich  als  das  Organ 
des  Volkswillens  fasste,  hat  dieses  Werk  bei 
seinen  Zeitgenossen  einerseits  die  hdchste 
Bewundemng,  andererseits  nnbedingte  Ver- 
werfnng  erfahren.  Der  „  Contrat  social**  ist 
das  Grundbuch  der  franzdsischen  Revolution 
geworden;  die  Verfassung  vom  Jahr  1793 
ist  wesentlich  das  Werk  Rousseau's,  wie  die 
Verfassung  vom  Jahr  1791  das  Werk  Montes- 
quieu's war.   Polgenschwerer  fflr  Rousseau's 

Krsdnliches  Schicksal  wnrde  der  „  Entile". 
ib  Glaubenabekenntnias  des  savoyiachen 


I  Vicars  erweckte  in  beiden  Heerlagern  Un- 
znfriedenheit  und  ETbitlerung:  die  Freigeister 
vcrschriecn  Rousseau  als  einen  GUubigen, 
nnd  die  Glaubigen  als  einen  Gotteslfiugner. 
Das  Buch  wurde  durch  eine  Parlamentsacte 
verboten,  durch  den  Henker  verbrannt  nnd 
gegen  den  damals  in  Paris  weilenden  Ver- 
fasser  ein  Verhaftsbefehl  eingeleitet  Vor- 
nehme  Frennde  verhalfen  ihm  zu  Flucht 
Er  wandte  sich  nach  seiner  Vaterstadt,  die 
ihm  die  Thore  verschloss.  Er  reiste  nach 
Iverdon  im  Kanton  Bern,  durfte  aber  auch 
hier  sich  nicht  lange  aufhalten.  Endlich  fand 
er  eine  Zuflucht  in  Moitiers-Travere,  einem 
kleinen  Gebirgsdorfe  des  Fflrstenthums 
Neufchatel,  wo  er  sich  vom  Sommer  1762—65 
anfhielt.  Hier  schrieb  er  seine  StTeitschrift 
„Lcttres  de  la  montagne*  (1764).  worin  er 
sich  Uber  das  Verhaltniss  des  Chrlstenthums 
zum  Staate  ausspricht  und  gegen  die  Wunder 
alsBeweismittel  rilr  den  Offenbarungscharakter 
des  Christenthums  kftmpft.  Die  Schrift  diente 
dem  Prediger  der  Gemeinde  zu  Moitiera  dazu, 
um  das  Volk  gegen  Rousseau  aufznhetzen. 
Er  entzog  sich  den  geistlichen  Hetzereien 
durch  die  Flucht  auf  die  kleine  Petersinsel 
im  Bieler  8ee ;  aber  schon  nach  vier  Wochen 
erhielt  er  von  der  Berner  Regierung  den  Be- 
fehl,  die  Insel  zu  verlassen.  Krank  und 
geiatig  gedrackt,  sollte  er  sogar  der  von 
Genf  erbetenen  Wohlthat,  fiber  den  Winter 
in  ein  Gef&ngniss  gebracht  zu  werden,  nicht 
theilhaftig  werden.  Auf  der  Reise  nach 
Straasburg  erhielt  er  durch  Vennittelung 
seiner  Pariser  vornehmen  Frennde  die  Er- 
laubnias,  Paris  berflhren  zu  dflrfen.  Dort 
nahm  er  die  Einladung  des  dort  bei  der 
englischen  Gesandtschaft  beschaftigten  Philo- 
sophen David  Hnme  an,  mit  ihm  nach  Eng- 
land zn  gehen  (1766).  Aber  die  reizbare 
und  misstrauische,  eitle  und  hamiache  Natur 
Rouaseau's  vertrug  sich  nicht  lange  mit  seinem 
englischen  Wohlthater  und  GOnner.  Der 
Genfer  Philosoph  begab  sich  1767  nach 
Frankreich  zurllck,  wo  er  sich  in  Lyon, 
Grenoble  und  Chambery  anfhielt,  bia  ihm 
1770  seine  Freunde  die  Erlaubniss  erwirkten, 
sich  in  Paris  unter  der  Bedingung  aufzu- 
halten,  dass  er  Nichts  fiber  die  Religion  und 
Uber  die  Regierung  schreiben  wurde.  Er 
verheirathete  sich  jetzt  mit  seiner  Therese 
und  ernahrte  sich  vom  Notenschreiben.  Zn- 
gleich  beendigte  er  seine  bereits  zu  Moitiera 
begonnenen  und  in  England  fortgesetzten 
^Confessions" ,  worin  er  die  innere  Halt- 
losigkeit  seiner  Natur  und  seine  ganze  tnora- 
lische  Schwachheit  unverhollt  der  Nachwelt 
offenbarte.  Mangel,  Kummer  und  h&usaliche 
ZerwUrfnisse  machten  ihn  krank  und  elend, 
sodass  er  sich  endlich  im  Jahr  1778  ent- 
schloaB,  der  wiederholten  Einladung  des 
Marquis  von  Girardin  Folge  sn  leiaten  und 
sich  zu  diesem  nach  Ermenonville  bei  Paris 
aufs  Land  zu  begeben.   Aber  schon  nach 
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wenigen  Monaten  (am  3.  Juni  1778)  starb  er 
dort  plStzlich,  ohne  dass  es  klar  geworden 
ware,  ob  dines  nattlrlichen  Todea  oder  durcb 
Selbstvergiftung.  Auf der  sogenaonten  Pappel- 
insel,  die  in  einem  kleinen  za  diesem  Land 
gute  gehSrige  See  liegt,  liess  sein  letzter 
Wohlthater  dem  Genfer  Pbilosophen  ein 
kleines  Denkmal  mit  der  Inschrift  setzen: 
,.  Hier  raht  der  Mann  der  Natur  und  der 
Wahrheit,  Jean  Jacques  Rooaseanu.  Seine 
Selbstbekenntnisse  batten  nach  dem  Willen 
des  Verfassers  erst  zwanzig  Jabre  nach  seinem 
Tode  erscbeinen  sollen.  Sie  wnrden  jedoch 
gleich  in  den  ersten  achtziger  Jahren  bruch- 
stllckweise,  dann  vollst&ndig  veroffentlicht 
und  namentlicb  in  Dentscbland  mit  Begierde 
verschlungen.  Im  Jahr  1794  wnrde  seine 
Ascbe  in  das  Pantbeon  nacb  Paris  gebracht 
Seine  „Oeuvres  completes"  erschienen  in 
Genf  1782  in  17  Quartbanden  and  spater 
5fter  in  Paris  und  anderwarts;  die  oeste 
Ausgabe  ist  die  von  Musset-Patbay  besorgte 
(Paris.  1818  —  20)  in  22  Banden.  Durcb 
Musset-Pathay  wurde  auch  zur  Erganzung 
der  „  Confessions"  eine  Biographic  Rousseau's 
(1821)  heransgegeben. 

Saint-Marc  Girardin,  J.  J.  Rousseau,  sa  vie  et 

sea  ouvrages,  avec   una  introdaction  par 

M.  E.  Be  r  sot  (2  vola)  1875. 
F.  Brackerhoff,  J.  J.  Rousseau,  sein  Leben  und 

seine  Werke  (2  Bande)  1868  und  74. 
L.  Moreau,  Jean  Jacques  Rousseau  et  le  siecle 

philosophique.  1870. 
Th.  Vogt,  Rousseau's  Leben  (8eparatabdruck  ans 

den  Sitzungsberichten  der  Wiener  Akadomic, 

Bd.  63,  1869,  8.  867  ff.)  1870. 
E.  Feuerlein,  Rousseau'sche  Studien  (in-  der 

Zeitschrift  nDer  Gedanke",  beransgegeben 

von  Micbelet,  I,  1861,  8.  210-230;  U,  1862, 

8.  1—12  und  177—194). 

Royer-Collard,  Pierre  Paul,  stammte 
aus  einer  jansenistischen  Familie  der  Cham- 
pagne und  war  1763  als  der  Sohn  eines  Land- 
mannes  geboren,  welcher  mit  seinem  Familien- 
namen  Koyer  den  seiner  Fran,  Collard, 
vereinigt  hatte.  Er  wurde  im  College  zu 
Chaumont,  dann  durch  die  Vater  des 
Oraturiums  und  nachher  durcb  seinen  Oheim 
in  Saint -Omer  gebildet,  wo  er  Mathematik 
und  Philosophic  studirte  und  sich  neben 
Platon,  Descartes  und  Leibniz  vorzugsweise 
mit  Reid  bescbaftigte.  Nacbdem  er  in  Paris 
Jurisprudenz  studirt  hatte,  wurde  er  1789 
Advocat  am  Parlament  zu  Paris,  war  den 
Ideen  der  Revolution  ergeben  und  wirkte 
eine  Zeit  lung  in  gemassigtem  Sinne  gegen 
die  Anarchisten.  Der  Schreckenszeit  entging 
er  durcb  die  Flucht  auf  das  Gut  seiner 
Mutter.  Spater  wurde  er  in  den  Rath  der 
FQnfhundert  nach  Paris  gebolt  und  sab  nach 
den  Erfahrungen  derRevolutionsjahreschliess- 
licb  in  der  Herstellnng der  legitimen  Monarchic 
das  Heil  Frankreichs.  Nach  der  Erricbtung 
des  Kaiserreichs  zog  er  sich  auf  das  Land 
zurllck,  wo  er  aich  mit  einer  Dame  aus  alt- 


adeligem  Geschlechte  verheirathete  und  seine 
Kinder  nacb  streng  jansenistischen  Grund- 
satzen  erzog.  Der  48jahrige  wurde  1811 
Decan  der  belletristischen  Facultat  in  Paris 
und  als  Professor  der  Philosophic  am  College 
de  France  Nachfolger  des  Sensualisten  Laro- 
miguiere.  Schon  nacb  drei  Jahren  (1814) 
ging  er  jedoch  als  Staatsrath  und  Director 
des  Buchhandels  in  das  dffentliche  Geschafts- 
leben  uber  und  wurde  Prasident  der  Com- 
mission des  dffentlichen  Unterrichts,  wahrend 
sein  Schiller  Victor  Cousin  sein  Nachfolger 
bei  der  Normalschule  wurde.  Durch  seinen 
Freisinn  beim  Hofe  und  den  Spitzen  der 
Regierung  missliebig  geworden,  verlor  er 
jene  Aemter  wieder  und  trat  in  das  Privat- 
leben  zurQck,  wurde  jedoch  als  Mitglied  in 
die  Kammer  der  Abgeordneten  gewahlt,  deren 
Prasident  er  1828  —  1829  war.  Seine  poli- 
tischen  Anschanungen  wnrden  die  Grund- 
sfitze  einer  Schule  franzosischerStaatsmanner, 
welche  als  die  Schule  der  Doctrinare  auch 
>lCollardisten<<  genannt  wurden.  Seit  1839 
ganz  aus  dem  politischen  Leben  zurtickge- 
zogen,  starb  er  im  Jabre  1846.  Selbstandige 
philo8ophiscbe  Scbriften  hat  er  nioht  ver- 
offentlicbt,  aber  seine  „Fragments  philo- 
sophiques"  wurden  in  der  von  Jouffroy  ver- 
anstalteten  franzdsischen  Uebersetzung  der 
„Oeuvres  de  Thomas  Reid"  (1828—1835) 
verOffentlicht  Gegen  diese  .,Fragmente" 
trat  Massias  {Examen  des  fragments  de 
Mr.  Royer-Collard,  1829)  auf.  Als  An- 
hanger  Reid's  tritt  Royer-Collard  den  Lehren 
der  Schule  Condillac's  entgegen  und  gilt  bei 
seinen  Landsleuten  als  der  Stifter  der  nach- 
mals  durch  die  Schule  Cousin's  vertretenen 
„  cklcktischen  Philosophie"  des  neunzehnten 
Jahrhunderts.  Er  betrachtet  die  Philosophie 
als  eine  mit  den  Naturwiasenschaften  auf 
gleicher  Linie  stehende  cxacte  Wissenschaft, 
deren  Gegenstand  die  menschliche  Verfassung 
ist  Darum  muss  die  philosophische  Be- 
obachtung  die  menschhehen  Altersstufen  und 
die  verschiedenen  Epochen  der  Civilisation 
ebenso  in's  Auge  fassen,  wie  die  Phanomene 
des  Bewusstseins.  Nach  der  Sammlung, 
Sicbtung  und  Ordnung  der  beobachteten 
Thatsacnen  sind  dieselben  auf  ein  gemein- 
sames  Prinzip  zurttckzufttbren.  Auf  dieser 
Grundlage  audit  nun  Rover  -  Collard  der 
Schule  Condillac's  den  Nachweis  zu  liefern. 
dass  die  Yorstellungen  von  Substanz  una 
Ursache,  Raum  und  Zeit  nicht  aus  den  Sinnen 
gtammen,  sondern  aus  dem  Bcwusstsein,  und 
dass  auf  dem  Standpunkte  des  „Sensualismus" 
keine  reine  Moral  mOglicb  sei,  da  sich  Alles 
nur  auf  die  Sinnlichkeit  bescbrilnke.  Bei  jeder 
Wahrnehmung  (perception)  schliessen  wir 
ohne.  alles  Raisonnement  auf  etwas  ahsser 
una  Existirendes.  welches  das  Entstehen 
der  Sinnesemp€nuung  {sensation)  veranlasst 
Durch  die  Wahrnehmung  erfahrem  wir  zu 
gleich  die  ursprungUchen  Qnalitaten  der 
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Aussenwelt  Dass  wir  (lurch  die  Sinne  wahr- 
nehmen,  hangt  nicht  von  der  Natur  der 
Sache  selbst,  sondern  vom  AVillen  Gottes  ab, 
and  das  Vermogen  der  Wahrnebmung  ist 
fdr  una  unbegreiflich.  Das  Ich  ist  alien 
Phanomenen  des  Bcwusstseins  gleichzeitig; 
wir  si  m]  zu  gleicher  Zeit,  indemwir  denken; 
aber  wir  denken  nicht,  weil  wir  sind,  nnd 
wir  sind  nicht,  weil  wir  denken.  Dass  unser 
Ich  ein  rait  sich  identisches  sei,  lehrt  uns 
das  Gedachtniss;  weil  das  Ich  danert,  stehen 
unsere  Ideen  (Vorstellungen)  im  Verhaltnisse 
der  Succession.  Die  Activitat  ist  dem  Ich 
von  vornherein  angeboren,  nnd  mit  ihr  be- 
ginnt  erst  das  bestimmte  Bewnsstsein  der 
Persttnlichkeit.  Das  Denken  ist  zugleich 
Wollen;  aber  der  Wille  ist  noch  keine  Ur- 
sache,  sondern  es  bedarf  dazu  anch  eines 
Konnens,  d.  h.  der  vom  Willen  vorgefun- 
denen  Vermdgen.  Die  innere  Erfahrung 
giebt  uns  zwar  das  Factum  der  Verbindnng 
von  Ursache  und  Wirkung,  aber  nicht  die 
Allgemeinheit  und  Nothwendigkeit  dieses 
Factums,  die  ein  ursprungliches  Gesetz 
nnserer  Natur  ist  Alies  existirt  in  der  Zeit 
und  dass  wir  Alles  in  der  Zeit  anschauen, 
kommt  eben  daher,  dass  sie  gleich  dem  Raume 
gegenstandlich,  ewig,  unendlich  und  in's 
Uiicndliche  theilbar  ist.  Was  jedoch  Raum 
nnd  Zeit  an  sich  sind,  wissen  wir  nicht,  und 
werden  es  nie  wissen.  Die  Existenz  des 
Universums,  die  aussere  Causalitat,  die  uni- 
verselle  Dauer,  alle  diese  tiefen  Geheimnisse 
sind  in  dem  noch  tiefern  Geheimniss  des 
intellectuellen  Lebens  eingeschlossen.  Die 
Wahrnehmung  allein  tlberschreitet  den  Ab- 
grund,  der  uns  von  der  aussern  Welt  trennt; 
wir  kdnnten  ohne  die  Wahrnehmung  zwar 
das  Bewnsstsein  einer  von  uns  verschiedenen 
Causalitat  haben,  aber  diese  bliebe  uns  nicht 
nur  ganz  unbekaunt,  sondern  wir  kdnnten 
sit;  audi  niemals  auf  einen  K  Or  per  bezieben 
und  ausser  uns  setzen ,  weil  es  fur  uns  kein 
Aussen  und  kein  Innen  gabe.  Was  von  den 
Menschen  allgemein  una  nothwendig  ange- 
nommen  oder  far  wahr  gehalten  wird ,  heisst 
Glaube  (croyance).  Es  ist  dies  ein  ahnlicher 
Standpunkt,  wie  derjenige.  welchen  Fr.  H.  Ja- 
cob! der  Kant'schen  Philosophic  gegenuber 
einnimmt 

De  Barante,  Royer-Collard,  sa  vie  politique, 
bob  discours  et  ses  e'crits  (2  vols)  1862. 

Km  bins,  Anton,  war  ein  Scholastiker 
ans  dem  Jesuitenorden,  welcher  zuerst  in 
Alcala  (in  Spanien),  dann  zu  Mexico  Thomi- 
stische  Theologie  und  Philosophie  Iehrte  und 
dort  seine  nLog'xca  Mexicana",  sowie  Com- 
mentare  uber  physikalische  Schriften  des 
Aristoteles  und  aber  dessen  Schrift  von  der 
Seele  schrieb  und  1615  starb. 

HQckert,  Joseph,  war  1771  zu  Beck- 
stein  in  Franken  geboren  nnd  1813  als  Pro- 
fessor der  Geschichtc  der  Philosophie  in 


WOrzburg  gestorben.  Nachdem  er  unter 
dem  Nam  en  Karl  Joseph  ein  „Weltgericht 
derPhilosophen  von  Thales  bis  Fichte"  (1801) 
verSffentlicht  hatte,  sollte  die  Schrift  „Der 
Realismus  oder  GrundzHge  einer  durchans 
praktischen  Philosophie"  (1801)  der  Fichte'- 
schen  Philosophie  gegenuber  auf  dem  Boden 
des  gesunden  Menschenverstandes  sein  eignes 
System  begrQnden. 

RfldiKer.  Andreas,  war  1673  su  Roch- 
litz  in  ftrmlichen  Verhaltniasen  geboren  und 
erst  sett  seinem  vierzehnten  Jahre  in  den 
gelehrten  Sprachen  unterrichtet,  dann  anf 
dem  Gymnasium  zu  Gera  gebildet,  worauf 
er  in  Halle  Theologie  stuairte  and  in  der 
Familie  des  Professors  Christian  Thomasius 
Hauslehrer  war.  Seine  durch  Kranklichkeit 
unterbrochenen  Studien  setzte  er  spater  in 
Jena  und  Leipzig  fort  indem  er  aicn  znerat 
der  Jurisprudent  una  zuletzt  der  Median 
und  Philosophie  zuwandte.  Nachdem  er  in 
Halle  Doctor  der  Medicin  geworden  war, 
prakticirte  er  als  Arzt  und  hielt  daneben  all 
Privatdoeent  philosophische  Vorlesungen, 
raosste  aber  wegen  Kranklichkeit  bald  die 
Praxis  und  spater  die  Vorlesungen  anf- 
geben  und  starb  1731  in  Leipzig.  In 
seiner  Schrift  „De  sensu  veri  et  falsi" 
(1709)  suchte  er  der  hergebrachten  Logik 
durch  Zurtlckgehen  anf  Aristoteles  eine  neue 
Begrundung  zu  geben,  indem  er  das  logische 
Geoiet  ebenao  streng  vom  metaphysischen. 
wie  vom  mathematiscnen  Gebiete  unterschied 

•  und  gegen  die  Anwendung  der  mathematisch- 
demonstrativen  Methode  auf  die  Philosophie 
auftrat,  da  es  die  Mathematik  nor  mit  der 
Mdglichkeit,  die  PhUosophie  mit  der  Wirk- 
lichkeit  zu  thun  habe.  In  seiner  Schrift 
„Wolffen's  Meinung  vom  Wesen  der  Seele 
und  RUdigers  Gegenerinnerungu  (1727)  hat 
er  im  Gegensatze  zur  Leibniz'schen  Lehre 
vou  der  vorherbegrflndetenHarmonie  zwischen 
Leib  und  Seele  die  Lehre  vom  „physischen 
Einflasse"  festgehalten  und  den  sinnlichen 
(Jrsprung  der  Vorstellungen  vertheidigt. 
die  Seele  selbst  aber  als  ein  einfaches  una 
doch  zugleich  ausgedehntes  Wesen  fest- 
gehalten. Obwohl  er  in  seinen  methodo- 
logischen  Schriften  (Philosophia  rynthetica, 
1707)  vorzugsweise  Uber  das  Wahrschein- 
liche  und  aber  die  Hypothesen  zur  Erklarung 
der  Erfahrung  handelt,  so  hat  er  es  doch 
in  seiner  Physik  (Physica  divina,  1716) 
keineswegs  zu  einer  wirklichen  Erfahrungs- 
wUsenschaft  gebracht.  sondern  bewegt  sich 
noch  auf  dem  mystisch-naturphilosophischen 
Boden  von  Henri  More  und  Robert  Fludd. 
In  seiner  praktischen  Philosophie  {Philosophia 
pragmatica,  1723)  schliesst  er  sich  den  An 
schauungen  von  Christian  Thomasius  an. 
indem  er  den  Grund  der  rechtlichen  una 
moralischcn  Vcrbindlichkeit  im  gOttlichen 
Willen  sucht. 

I       Hut'us,  Musonius,  siehe  Musonius. 
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Ruysbroek  wird  gewohnlich  der  Mann 
genannt,  welcher  eigenUich  Johannes  hiess 
and  in  dem  Dorfe  Ruysbroek  oder  Ruys- 
broech  oder  Runsbroec  an  der  Senne  unweit 
BrUssel  1293  geboren  und  seit  seinem  elften 
Jahr  in  Brllssel  gebildet  war,  wo  einer  seiner 
Verwandten  als  Cborhcrr  lebte.  Er  wurde 
Weltpriester  und  begann  die  Ergebnisse  seiner 
Fortschritte  im  beschaulichen  Leben  in 
niederdeutscher  Sprache  in  Scliriften  nieder- 
zulegen,  durcb  die  er  sich  bald  als  Mystiker 
Ruf  erwarb.  Seit  seinem  sechzigstcn  Jahre 
war  er  Prior  der  regularen  Chorherrn  zu 
GrUnthal  bei  Brtlssel,  wo  er  von  nab  und 
fern  Besuche  von  Bewunderern  und  Ver- 
ehrern  empfing.  Den  Tag  seines  Todes  soil 
er-  vorausgesagt  und  mit  behnsucht  erwartet 
haben  and  starb  am  2.  December  1381.  Voll- 
zahlig  gedruckt  sind  seine  Schriften  bis  jetzt 
nur  in  der  von  Surius  vcranstalteten  Latei- 
nischen  Uebersetzung  (Opera,  latin?  edidit 
Surius,  Coloniae,  1552,  deutsch  von  G.  Arnold, 
1701).  Erne  Anzahl  derselben  sind  im  nieder- 
deutschen  Original  als  „Werken  van  Jan 
van  Ruusbroec"  (Gent,  1858)  in  ftlnf  Theilen 
erechienen.  Es  sind  einzelnc  Abhandlungen, 
in  welchen  er  fast  immer  dieselben  Gegen- 
stande  bebandelt  und  so  ziemlich  dieselben 
Gedanken,  die  uns  bei  den  spatern  Mystikern 
des  Mittelalters  begegnen,  in  mancherlei 
Variationen  wiederholt.  Es  begegnen  uns 
darunter  die  Titel:  Spiegel  des  ewigen  Heils, 
liber  die  Vollkommenheit  der  Sohne  Gottes, 
liber  die  vier  feinen  Versuchungen,  Uber  den 
Schmuck  der  geiBtlichen  Hocbzeit  (welcbes 
als  sein  Uauptwerk  gelten  kann),  Uber  die 
sieben  Wachen,  Qber  die  sieben  Grade  \Stufen) 
der  Liebe,  Samuel  oder  Schutzrede  Uber  die 
hohe  Betrachtung.  Seine  Verehrer  haben 
ihn  den  „ Doctor  ext aliens"  genannt  Unser 
Reschaffenes  Wesen  (so  lehrt  er)  hanget  in 
dem  ewigen  Wesen  und  ist  eins  mit  Gott; 
denn  es  hat  ein  ewiges  Innebleiben  in  ibm. 
Der  Geist  wird  die  Wahrheit  selber,  die  er 
begreift;  wir  werden  selber  das  Licht,  wo- 
durch  wir  sehen  und  welches  wir  sehen.  In 
Gott  sind  vier  abgrtlndige  Eigenschaften : 
er  fliesst  aus  der  Natur  durch  Weisheit  und 
Liebe,  er  ziehet  nach  Innen  durch  Einheit 
und  Wesenheit.   Die  ewige  Wahrheit  wird 


aus  dem  Vater  gezeugt,  die  ewige  Liebe 
fliesst  aus  dem  Vater  und  Sohn  aus.  Dies 
sim]  die  beiden  emanirenden  Eigenschaften 
Gottes.  Die  Einheit  der  gdttlichen  Natur 
zieht  die  drei  Personen  durch  das  Band  der 
Liebe  nach  Innen,  und  die  gOttliche  Weis- 
heit fa88t  die  Einheit  in  einer  gewissen  Kuhe 
mit  einer  gewissen  geniessenden  Umarmung 
iu  wesentUcher  Liebe.  Dies  sind  die  hinein- 
ziehenden  Eigenschaften  Gottes.  In  der  Seele 
des  Menschen  ist  ein  Dreifaches  zu  untcr- 
scheiden :  das  sensitive,  das  vernUnftige  und 
das  geistige  Wesen.  Diese  drei  Thcile  bilden 
aber  nur  Ein  Leben ;  durch  das  erstere  lebt 
sie  im  Kttrper,  durch  das  andere  lebt  sie  in  sich 
selber,  durch  das  dritte  lebt  sie  in  Gott,  zu 
welchem  der  Mensch  durch  actives,  inneres  und 
beschauliohes  Leben  gelangt.  Ersteres  gent 
mehr  auf  das  Aeussere  in  Selbstverleugnung 
und  Uebungen  der  Busse;  die  Liebe  erst 
kehrt  das  Streben  nach  innen.  Wendet  sich 
unser  Geist  ganz  zum  gottlichen  Lichte,  so 
wird  Alles  in  uns  vollendet  und  zu  seinem 
Ursprung  zuruckgeftthrt.  Wir  werden  mit 
dem  Lichte  selbst  vereinigt  und  aus  dem- 
selben  ilber  die  Natur  erhoben  und  in  Gnaden 
wiedergeboren.  Aus  dem  ewigen  Lichte  werden 
vier  Lichter  in  uns  geboren:  erstens  das 
natUrliche  Himmelslicht,  das  wir  mit  den 
Thieren  gemein  haben;  zweitens  der  Glanz 
des  hochsten  Uimmels,  in  welchem  wir  auf 
eine  gewissermassen  sinnliche  Weise  den 
verkl&rten  Leib  Christi  und  der  Heiligen 
schauen;  drittens  das  geistige  Licht  oder 
die  natUrliche  Intelligenz  der  Engel  und 
Menschen;  viertens  das  Licht  der  Gnade 
Gottes.  Alles  Brot,  welches  der  Ilerr  zu 
seinem  Kflrper  consecrirt,  und  welches  die 
Priester  in  der  ganzen  Welt  consecriren,  ist 
seiner  Natur  nach  nur  Ein  Brot  und  Eine 
Materia.  Jedes  StUckchen  Brot  und  jeder 
Tropfen  Wein  enthalt  den  ganzen  Christus, 
der  im  Hhnmel  ist,  wie  die  Eine  Seele  ganz 
und  Uberall  im  Korper  ist,  ohne  Ort.  Wie 
aber  Christus  im  Ifimmel  mit  Uilnden  und 
Ftlssen  und  alien  seinen  Gliedern  im  An 
gesicht  der  Engel  und  Heiligen  ist,  in  voller 
Herrlichkeit,  so  verandert  er  den  Ort  nicht 
und  bleibt  immer  gegenwartig. 


s. 


Saadjah,  ben  Josef  al-Fajjftmi 
(gew&hnlich  latinisirt  Saadias  genannt)  war 
81)2  zu  Fajuflm  in  Aegypten  geboren,  wurde 
928  als  Vorateher  der  jUdischen  hohen  Schnle 


zu  Surah  an  Euphrat,  dem  damaligen  Haupt- 
sitze  des  Rabbinismus,  berufen,  welche  Stelle 
er  durch  Intrigucn  seiner  Gegner  verlor, 
jedoch  nach  einigen  Jahren  wieder  erhielt. 
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Dort  ist  er  942  gestorben.  Als  Schriftsteller 
hat  er  sich  zuniichst  im  Gebiete  der  Exegese 
dea  Alten  Testaments  durch  Commentare  zum 
hohen  Lied  und  zum  Buche  Daniel,  ganz 
besonderg  abcr  durch  seine  arabische  Ueber- 
setzung  des  Pentateuch  (der  5  Bticher  Mose'a) 
Huf  erworben,  welche  in  die  zu  Konstantinopel 
(154G)  erschienene  Polyglotte  Ubergegangen 
ist,  wahrend  seine  arabische  Uebersetzung 
des  Jesaias  1790 — 91  durch  Paulus  heraus- 
gegeben  wurde.   Als  Talmudist  hat  er  sich 
durch   verschiedene   talmudische  Abhand- 
lungen  bekannt  gemacht.   Im  Jahr  932 — 33 
schrieb  er  in  arabischer  Sprache  sein  reli- 
gions -  philosophisches  Hauptwerk  „Von  den 
Glaubenslehren  und  Meinungen  oder  vom 
Glauben  und  Wissen",  welches  1186  durch 
Jehudah  ben  Tibbon  unter  dem  Titel  „Sefer 
ha-emundth  oder  Emtmoth  tva-deoth"  in's 
Hebraische  und  von  Julius  Flint  1845  in's 
Deutsche  (lbersetzt  worden  ist  Als  Denk- 
glftubiger  unter  dem  Einflusse  der  arabischen 
Mutaziliten,  der  Rationalisten  unter  den  ara- 
bischen Mutakallemln ,  stehend  ist  er  darin 
zugleich  Vertheidiger  des  Talmud  und  Be- 
kampfer  der  Karaiten.   Er  sucht  die  Ver- 
nunftgemassheit   der  mosaischen  und  tal- 
mudischen  Glaubensaatze  zu  erweisen  und 
die  Unhaltbarkeit   der  entgegenstehenden 
Dogmen  und  Philosopheme  darzuthun;  er 
kampf t  gegen  Emanationslehrer  und  Atomisten. 
Duafistcn  und  Sophisten,   Skeptiker  una 
Sckolastiker  und  sucht  die  Schdpfung  aiis 
Nichts,  sowie  die  Auferstehung  der  Leiber 
zu  beweisen  und  verwirft  die  Lehre  von  der 
Seelenwanderung.   Das  Werk  enthalt  ausser 
der  Einleitung  zehn  Abschnitte  und  handelt 
1)  tlber   die  Welt  und   ihr  geschaffenes 
Wesen;  2)  Schdpfer  der  Dinge  ist  Einer; 
3;  uber  Gesetz  und  Oftenbarung ;  4)  Aber 
Gehorsam  und  Widersetzlichkeit  gegen  Gott, 
die  Allgercchtigkeit  und  L'nfreiheit;  5:  tlber 
Verdienst  und  Schuld;  6)  tlber  das  Wesen 
der  Seele  und  ihre  Fortdauer;  7)  tlber  Wieder- 
belebnng  der  Todten ;  8)  tlber  die  Befreiung 
und  Erltisung;  9j  uber  Lohn  und  Strafe; 
10)  tiber  die  Sittenlehre.    Die  Philosophic 
ist,  nach  Saadjah,  bios  Dienerin  der  Religion ; 
aber  alio  zum  Heile  der  Menschen  noth- 
wendigen  Erkenntnisse  kdnnen  durch  die 
Vernunft  erforscht  werden,  und  Forschen  und 
Suchen  nach  Beweisen  thut  der  Religion 
keinen  Schaden.    Glauben  ist  die  Ueber- 
zeugung,  dass  ein  Gegenstand  nach  seiner 
wirklichen  Beschaffenheit   erkannt  wurde, 
dass  der  Begrill  von  einem  Gegenstande  mit 
dem  Gegenstande,  wie  er  wirklich  ist,  tlber- 
einstimme.   Dieses  Meinen  ist  wahr,  wenn 
der  Gegenstand  und  die  Vorstellung  tlber- 
einstimmen;   unwahr   dagegen,   wenn  sie 
differiren.   Der  Weise  geht  vom  Gegenstand 
aus  und  richtet  danach  seine  Bcgriffe;  der 
Thor  dagegen  geht  von  seinen  Begriffen  aus 
und  mcint,  dass  die  Dinge  sich  nach  diesen 


richten  mtlssen.  Gott  wusste  in  seiner  Weis- 
heit,  dass  die  durch  die  philosophische  For- 
schung  zu  gewinnenden  Erkenntnisse  erst 
nach  einer  gewissen  Zeit  erlangt  werden 
kdnnen.  Hatte  er  uns  nun  in  der  Erkennt- 
niss  unserer  Religion  bios  auf  diese  Forschung 
verwiesen,  so  wurde  sie  uns  so  hinge  fehlen, 
als  das  Werk  der  Speculation  nicht  zur 
Vollendung  gediehen  ist.  Deshalb  hat  er 
uns  durch  seine  Sendboten  in  einer  Ueber- 
lieferung  die  Erkenntnisse  verkttndet  und 
Hess  uns  Zeichen  und  Wunder  zu  deren  Be- 
statigung  sehen.  Nach  drei  Weisen  der  Er- 
kenntniss  wird  etwas  ftlr  wahr  gehalten: 
erstens  nach  einem  Erkennen  des  Sichtbaren, 
zweitens  nach  einem  Begreifen  der  Vernunft 
und  drittens  nach  einem  erst  gefolgerten 
Begreifen,  wozu  eine  gewisse  NOthigung 
treibt.  Das  Erkennen  durch  die  Sichtbar- 
lichkeit  ist  dasjenige,  was  der  Mensch  durch 
die  Unmittelbarkeit  der  fQnf  Sinne  begreift 
Die  Erkenntniss  durch  die  Vernunft  ist  die- 
jenige,  welche  in  der  ureignen  Anschauung 
des  Verstandes  gewonnen  wird,  z.  B.  dass 
die  Tugend  gut  und  die  Luge  verachtlich 
ist.  Die  Erkenntniss  der  Ndthignng  endlich 
ist  eine  solche,  welche  der  Mensch  annehmen 
muss,  wenn  er  nicht  das  durch  die  Sinne 
oder  durch  die  Vernunft  Begriffene  zurUck- 
weisen  will.  Mit  diesen  drei  Arten  ver- 
bindet  die  monotheistische  Gemeinde  noch 
eine  dritte,  die  wahrheitliche  Ueberlieferung. 
welche  aus  den  drei  ubrigen  gezogen  una 
zur  grundlegenden  Erkenntniss  erhoben  wird. 
Dies  sind  die  leitenden  Grundsatze,  nach 
welchen  nun  die  Glaubenslehren  abgehandelt 
werden,  sodass  die  Philosophie  in  Bezug 
auf  den  Glaubensinhalt  eigentlich  nur  das 
Nachrechnen  eines  vorliegenden  Rechnungs- 
resultates  ist. 

S.  Muitk,  notice  sur  Saadia.  1838. 

J.  FOrst,  Glaubenslehre  und  Philosophie  dea 
Saadja.  1845. 

Sabunde .  Raymund  von,  siebe 
Ray  mund. 

Sadolet,  Jacob,  war  1477  zu  Modena 
geboren  und  als  Secretar  bei  den  Papsten 
Leo  X.  und  Clemens  VII.  thatig,  dann  Hi- 
schof  von  Garpentras  und  Cardinallegat  bei 
Franz  I.  in  Paris.  Mit  Erasmus  in  freund- 
schaftlichem  Briefwechsel  stehend,  hat  er  im 
Kampfe  gegen  die  Scholastik  dem  Human  is- 
mus  und  der  gesunden  Philosophie  gute  Dienste 
geleistet  durch  seine  Jugendschrift  „  P/iilo- 
sophicae  consolationes  el  meditationes  in 
adversis",  obwohl  diese  erst  1577  gedruckt 
wurde,  besonders  aber  durch  sein  Werk 
„Phaedrus  sive  de  laudibus  philosophiae 
libri  duo"  (1558).   Er  starb  1547  in  Rom. 

J.  My,  Etude  sur  Sadolet  1857. 

Saint-Lambert,  Charles  Franr>oia 
Marquis  de,  war  1716  zu  Vczelis  in  Lo- 
thringen,  nach  Andcrn  zu  Aflfracourt  bei 
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Nancy  geboren,  ursprflnglich  Militar,  dann 
aber  im  Umgange  mit  Condoreet,  Diderot, 
Grimm  and  Voltaire  aU  Dichter  nnd  SchOn- 
geist  thatig.  Er  atarb  1804,  nachdem  seine 
sammtlichen  Werke  1801  in  5  Banden  zn  Paris 
erschienen  waren.  Sein  Hauptwerk  hat  den 
Titel  „Principes  des  moeurs  chez  toutes  les 
nations",  wovon  der  „Catichisme  universel" 
den  vierten  Theil  bildet:  Dieser  schon  1786 
voilendete,  aber  erst  17%  erschienene  „all- 
gemeine  Katechiamus**  wollte  einen  Gedanken 
zur  Ausfuhrung  bringen,  den  d'Alembert  am 
Schlusae  seiner  Elemens  de  philosophic  ana- 
gesprochen  hatte.  Die  Sittenlehre,  als  In- 
begriff  der  Regeln  nnd  Gesetze,  welche  das 
menscbliche  Leben  bestimmen  sollen,  wird 
anf  der  Grandlage  einer  allgemeinen  Natur- 
geschichte  des  menschlichen  Handelns  auf- 
gebaut.  Die  Sittenlehren  werden  erst  als 
Katechiamus  in  knrzen  nnd  leicht  fasslichen 
LehrsprUchen  aufgestellt  nnd  dann  ein 
Commentar  vorgetragen,  weloher  die  Lehr- 
aatze  aus  dem  Wesen  der  menschlichen 
Neignngen  nnd  Charaktere  begrtlndet 

Saint-Lambert,  die  Tngendkunst  oder  Universal- 
katechismus  ftir  alle  Volker  der  Erde,  aus 
dem  Franzosuchen  (in  drei  Theilen,  1799 
bU  1800). 

Saint -Martin,  Lonis  Claude  de, 
stammte  aug  einer  angesehenen  adeligen  Fa- 
milie  in  der  Tonraine  nnd  war  1743  zu 
Amboise  geboren.  Seine  Mutter  hat  er  wenige 
Tage  nach  seiner  Geburt  verloren,  wurde 
aber  apater  mit  liebevoller  Sorgfalt  von  seiner 
3  tief mutter  erzogen  nnd  im  College  de  Pont- 
levoy.  einer  geistlichen  Erziehungsanstalt, 
gebildet  Von  schwachlicher  Gesundheit, 
grosser  Reizbarkeit  und  einem  zarten,  fast 
madchenbaften  Wesen  mit  ernster  und  tief 
religiSser  Geistesrichtang  hatte  er  schon  frUh, 
durch  Abbadie's  Werk  „  L'art  de  se  connaUre 
soi-meme"  lebhaft  angeregt,  sich  selbst  zu 
beobachten  und  ein  Tagebnch  zu  ftlhren  be- 
gonnen.  Vom  Vater  zum  Rechtsgelehrten 
bestimmt,  wurde  er  aus  dem  College  auf  die 
Rechtsschule  geschickt  und  erhielt  bereita 
im  18.  Lebenajahre  zu  Tours  eine  Anstellung. 
Aber  seiner  schwarmerischen  Geistesrichtung 
sagte  dieaer  Beruf  nicht  zu.  und  er  trat  im 
22.  Lebenajahre  nach  dem  Willen  seines  Vaters 
als  Officier  in  das  Regiment  von  Foix,  welches 
in  Bordeaux  lag.  Hier  wurde  er  Freimaurer, 
was  alle  seine  Kameraden  waren,  von  denen 
er  sich  jedoch  wegen  ibre8  freien  Lebens 
zurtlckzog.  Dort  lernte  er  den  in  die  „hflhern 
Wiasenschaften",  d.  b.  Kabbaliatik  und  Mystik 
eingeweihten  Martinez  Pasqualis  kennen  und 
lieas  sich  in  die  von  denselben  gestiftete  ge- 
heime  Geaellachaft  der  aogenannten  Prieater 
aufnehmen.  Sein  achwarmeriacher  Lebena- 
drang  nach  Selbstbildang  und  Brforachung 
der  Wahrheit  trieb  ihn  dazn,  das  Militar  zu 
verlaasen  und  auf  Reisen  nach  England  und 
Italien  sich  zu  begeben,  indem  er  sich  mit 


andern  mystischen  Gesellschaften  in  Ver- 
bindnng  setzte,  deren  Streben  nach  dem 
gleichen  Ziele  zu  gehen  schien.  Er  be- 
schaftigte  sich  rait  Somnambulismus  und  las 
Swedenborg'8  Schriften  tlber  die  himmlische 
I)hilosophie.  Nachdem  er  wilhrend  eines 
mehrjahrigen  Aufenthalts  zu  Lyon  in  der 
Freimanrerloge  seine  Ansichten  und  Lebens- 
grund8atze  vorgetragen  hatte,  trat  er  in  seinem 
32.  Lebensjahre  mit  einer  Schrift  hervor, 
die  ihm  in  der  Geschichte  der  Philosophic 
seine  Stellung  als  Mystiker  und  Theosoph 
gab.  Daa  Buch  fOhrte  den  Titel  „Des  erreurs 
el  de  la  veriti  ou  les  hommes  rappeies 
au  principe  universel  de  la  science,  par 

un  Ph  inc  "  (1775),  was  den  un- 

genannten  Verfasser  als  den  „nnbekannten 
Philosophen"  (philosophe  inconnu)  andeuten 
sollte,  welcher  mit  seiner  Wei  she  it  der  in 
den  Irrgangen  des  Wahns  wandelnden  Mensch- 
heit  den  Weg  zur  Wahrheit  zeigen  wolle. 
Wenn  der  Menach  die  wahre  Erkenntniss, 
den  Strahl  des  gttttlichen  Lichtes,  nicht  von 
den  Menschen  erwarten  soli,  so  soil  er  sie 
doch  durch  den  Menschen  erwarten,  in 
dessen  Natur  die  Hilfsmittel  zur  Enthullung 
der  Irrthtlmer  liegen ,  und  sowenig  die  letztern 
jemals  ganz  von  der  Erde  hinweggenommen 
wtlrden,  so  seien  sie  doch  von  jener  durch 
einige  unter  den  Menschen  erkannt  worden. 
Das  LTnglllck  des  Menschen  in  seiner  gegen- 
wartigen  Lage  bestehe  nicht  darin ,  nicht  zn 
wissen,  dass  es  eine  Wahrheit  gebe,  sondern 
darin ,  dass  er  tlber  die  Natur  der  Wahrheit 
irre  gehe.  Die  Vcrwiming  ware  vermieden 
worden,  wenn  die  Menschen  das,  was  aa8aer 
dem  Menschen  ist,  durch  den  Menschen,  und 
nicht  umgekehrt  den  Menschen  durch  daa, 
wa8  auaser  ihm  ist,  hitten  erklaren  wollen. 
Er  bekampft  die  „  Philosophic  der  Materie", 
wie  aie  damals  in  Frankreich  im  Schwnnge 
war.  Nach  einem  vortlbergehenden  Auf- 
enthalt  in  Paris  gab  Saint -Martin  1782  in 
Lyon  seine  zweite  anonyme  Schrift  unter 
dem  Titel  heraus:  „  Tableau  naturel  des 
rapports  qui  existent  entre  Dieu,  'rhomme 
el  funivers",  mit  dem  Motto  „Expliyuer 
les  choses  par  rhomme  et  non  rhomme  par 
les  choses  ",  welches  aus  der  eraten  Schrift 
des  „unbekannten  Philosophen "  entnommen 
war.  Von  der  erstern  Schrift  hatte  Matthias 
Claudius,  der  Wandsbecker  Bote.  1782  eine 
deutache  Liebersetzunggeliefert  Beide  Werke 
de8  neuen  franzosischen  Theoaophen  legte 
der  Prorector  Kleuker  in  Lemgo  seiner  im 
Jali  re  1784  anonym  herausgegebnen  Schrift 
,,Magikon  oder  daa  geheime  System  einer 
Geaellachaft  unbekannter  Philosophen u  zu 
Grunde,  indem  er  darin  in  deutschen  Aus- 
ztlgen  eine  (lberaichtliche  Dar8tellung  der 
Lehren  jenes  Mannes  gab,  welcher  sich  durch 
die  Weihe  seiner  geheimen  Wissenscliaften 
und  Verbindungen  hdheren  hierarchischen 
Graden,  als  die  aussere  Kirche  darbot,  ein- 
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vcrleibt  glaubte  und  die  Kirche  selbst  nur 
als  einen  Mitbestandtheil  jener  allgemeinen 
und  hobeni  Hierarcliie  ansah.    Ira  Jahre 

1786  fielen  die  Berliner  Aufklarer  in  der 
„  allgemeinen  deutschen  Bibliothek"  fiber 
das  von  M.  Claudius  ilbersetztc  Buch  „von 
den  Irrthamern  nnd  der  Wahrheit"  rait  der 
Behauptung  her,  dass  dasselbe  cntweder 
baaren  Unsinn  oder  allgemeine  Sclialkheit 
dea  Jesuitismus  enthalte.  Man  wollte  darin 
eine  allegorisch  - mystische  Anpreisung  des 
Jesuitenordens  finden,  dessen  General  in  der 

§ eheimen  Chiffcrsprache  des  Buches  mit 
!OM  (womit  der  Verfasser  Gott  bezeichnete) 
als  „Xostri  Or  dints  Mysterium"  bezeichnet 
worden  sei.  Selbst  der  Gottinger  Physiker 
und  Philosoph  Lichtenberg  hatte  bckannt, 
er  kfinnc  keine  besondere  tiefe  VVeisheit 
darin  finden,  das  Buch  scheme  ihm  aber 
geschrieben  zu  sein,  nm  die  sehr  weit  aus- 
sehenden  Absichten  gewisser  Lente  zu  be- 
fdrdern.  Dagegen  fand  Franz  Baader ,  welcher 
(lurch  Kleukers  „Magikon"  mit  St  Martin 
bekannt  geworden  war,  in  dessen  beiden 
ersten  Buchern  die  beiden  christlichen  Pole, 
Christ  us  und  Satan,  richtig  vertreten.  In 
dem  Buche  „von  den  Irrthtlmern  und  von 
der  Wahrheit"  sah  er  einen  Commentar  zu 
den  Worten  des  johanneischen  Christus: 
„Ohne  mich  kfinnt  ihr  Nichts  thun!"  Das 
Buch  ^Tableau*  dagegen  wies  den  jilngem 
Theosophen  Altbayerns  auf  die  „unter  uns 
iromer  weiter  fressende  Satansschule"  hin, 
im  Interesae  der  wahrhaften  science  divine 
auf  die  satanische  science  coupable.  Seit 

1787  hielt  sich  St.  Martin  abwechselnd  in 
Kom,  Bern,  Straaabnrg,  London  und  Paris, 
steta  im  Verkehr  mit  Mannern  und  Frauen 
von  verwandter  Geistesrichtung,  auf  und 
setzte  seine  Arbeiten  fort  Beim  Ausbruch  der 
franzosischen  Revolution  (1789)befand  er  sich 
in  Italien  und  eilte  nach  Paris  zurllck,  urn 
seinen  Bllrgerpflichten  nachznkommen  und 
als  Gemeiner  bei  der  Nationalgarde  zu  dienen. 
Im  Jahre  1790  erschien  zu  Lyon  das  Buch 
„  L'homme  de  desir,  par  I'auteur  des  Erreurs 
el  de  la  verite'",  welches  unter  dem  Titel 
„DesMeu8chen  Sehnen  nnd  Ahnen,  dentsch 
von  A.  Wagner"  (1813)  erschien.  Die  un- 
vertilgbare  Schnsucht  des  Menschen  nach 
Wahrheit  bcweist  ihm  die  Existcnz  der 
Wahrheit  und  die  Erreichbarkeit  derselben. 
Der  Vater  (sagt  er)  hat  den  Sohn  geheiligt, 
der  Sohn  den  Geist,  der  Geist  den  Menschen. 
Der  Mensch  soil  sein  ganzes  Wesen  heiligen; 
sein  ganzes  Wesen  sollte  alle  Wirksamkeiten 
des  Weltalls  heiligen;  die  Wirksamkeiten 
des  Weltalls  sollten  die  ganze  Natur  heiligen, 
und  von  da  an  sollte  die  Heiligung  bis  auf 
die  Ungcrechtigkeit  sich  erstrecken.  Unser 
Gott  theilt  seine  Geheimnisse  nur  dcnen  mit, 
die  sich  seinem  Dienste  weihen;  sie  sind  es, 
die  er  seines  Geistes,  seiner  Wissenschaft 
und  Liebc  theilhaftig  mat-lit    Im  Prieden 


sollen  wir  sein  mit  unsern  Mitmenschen,  im 
Krieg  mit  uns  selbst  Kann  unser  Geist  in 
Rucksicht  auf  die  Materie  uicht  fllnf  Stufen 
einnehmen?  Auf  der  ersten  nnd  hdchsten 
bemerkt  er  nicht,  dass  sie  vorhanden  sind. 
Auf  der  zweiten  bemerkt  er  es,  aber  er 
seufzet  und  er  sieht,  wie  missgestaltet  sie 
1st,  und  wie  nachtheilig  die  Sinnenherrschaft 
der  Geistesherrschaft  ist  Auf  der  dritten 
Stufe  steht  er  im  Gleichgewicht  mit  ihr,  er 
hangt  an  ihr  nnd  findet  darin  seine  Freude. 
Aber  es  ist  eine  trugerische  Freude;  denn 
seine  Natur  benift  ihn  zu  Freuden  anderer 
Art  Auf  der  vierten  Stnfe  wird  er  Knecht 
der  Materie  nnd  seiner  Sinne  nnd  findet  mehr 
Ketten,  als  Freuden;  denn  sie  ist  ein  ge- 
bieterischer  Herr,  der  Nichts  von  seinem 
Rechte  nachlasst  Auf  der  fflnften  Stufe 
findet  er  nur  innere  Vorwflrfe,  Leiden,  Angst 
und  Verzweiflnng;  denn  das  ist  die  fernste 
Frucht  und  das  letzte  Ziel,  wobin  die  Materie 
den  fflhrt,  der  sich  ihr  verahnlichte.  Da 
sind  nicht  mehr  Freuden ,  nicht  mehr  Knecht- 
schaft,  da  ist  ein  Schreckensverein  der  Be- 
raubung  und  der  wildesten  Schmeraen.  Gehe 
den  umgekehrten  Gang,  und  du  wirst  sehen, 
dass  die  ewige  Ordnnng  immer  mehr  ihre 
Wahrheit  und  Richtigkeit  offenbart ,  je  weiter 
sie  fortschreitet  Durch  Scheidung  von  der 
hdchsten  Glorie  entstanden  die  zeitlkhen 
Dinee;  im  Angenblicke  des  ersten  Ver- 
brecnens  sind  alle  Welten  nndnrchaichtig 
und  der  Schwere  nnterworfen  worden;  daa 
Verbrechen  hatte  die  Worte  des  Lebens 
gleichsam  gerinnen,  die  ganze  Natur  srumm 
gemacht  Konnen  wir  denn,  ohne  unainnig 
zu  sein,  einen  andern  Zweck  bei  der  Er- 
forschung  der  gdttlicheu  Werke  haben,  aU 
einen  weisen,  sittlichen  und  geistigen?  Hat 
aber  Gott  einen  sittlichen  Zweck  bei  seinen 
Werken  gehabt  so  erfragt  ihn  doch  an  der 
Endursache  dieser  Werke  und  nicht  an  ihrem 
Bau,  welcher  sie  nicht  kennt,  noch  sie  anch 
lehren  kdnnte. 

Im  Jahr  1792  erschien  in  Paris  die  kleane 
Schrift  „Ecceh(mo"  (Sehetda  den  Menschen, 
ans  dem  Franzosischen  des  St  Martin,  1819 j 
mit  dem  Zusatze  auf  dem  Titelblatte:  „opus 
culc  compose  it  retention  de  Madame  de 
Bourbon,  refutation  des  ecoles  de  Ihattnm- 
turges  et  de  la  theurgie  violenie".  Wie  viele 
Verehrer  nnd  Freunde  St  Martin  in  ange- 
sehenen  und  vornehmen  Kreisen  auch  fand, 
so  machte  er  doch  besonders  bei  Frauen 
Gldck,  und  er  selbst  schreibt  in  seinen  Tage- 
bflchern :  Ich  verabschcne  den  Geist  der  Welt 
nnd  dennoch  Hebe  ich  die  Welt  und  die 
Gesellschaft  Die  Fran  hat  in  sich  einen 
Focus  der  Empfindung,  der  in  ihr  arbeitet 
und  sie  beunruhigt;  sie  fohlt  sich  nicht  be- 
haelich,  bis  dieser  Focus  seinen  Brennstoff 
findet:  was  daraus  wird,  darauf  kommt  es 
ihr  nicht  an.  Die  Manner,  die  noch  im 
Noviziat  sind,  werden  durch  diesen  Focus 
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leicht  angezogen  und  ahnen  nicht  den  Schlund, 
der  dahinter  steckt  Sie  glauben  Uber  in 
tellectoelle  Wahrheiten  zu  reden,  wahrend 
doch  in i r  das  davon  aufgenommen  wird ,  was 
auf  die  Empfindung  Bezug  hat  Die  Frau 
lasst  Alles  gelten,  wenn  es  ihr  nar  als 
Brennstoff  dient;  man  muss  sich  in  Acht 
nehmen  vor  diesen  Schmelzfifen!"  Nach 
seiner  Ruckkehr  von  Reisen  hatte  St.  Martin 
zu  Paris  im  Hause  der  Herzogin  von  Bourbon 
gelebt,  die  ihn  mit  Gllte  Uberhaufte  und  ibn 
gewissermaassen  als  ihren  Haustheosophen 
anBah.  Im  Jabre  1795  sprach  er  seine  poli- 
tiBchen  Ansichten  in  einem  intcressanten 
Schriftchen  aus:  nLettre  a  un  ami,  ou  con- 
siderations politiques,  phuosophiques  et  reli- 
gieuses  sur  la  revolution  /rancaise",  welches 
von  Varnhagen  von  Ense  (St  Martin's  Send- 
schreiben  an  einen  Freund  oder  hOhere 
Bctrachtungen  (lber  die  franzdsische  Revo- 
lution in  „Denkwflrdigkeiten  und  vermischte 
Schriften ,  Bd.  VI,  S.  411  —  505)  in's  Deutsche 
(lbersetzt  worden  ist  Dieses  Sendschreiben 
war  in  seiner  Heimath  Amboise  abgefasst, 
wohin  sich  St  Martin  im  Jahre  1794  in 
Folge  einer  gegen  die  Adeligen  erlassenen 
Verftlgung  zurtlckgezogen  hatte.  Er  wurde 
zu  Amboise  zum  Professor  an  der  neuge- 
grundeten  Normalschule  erwahlt  und  trat 
als  solcher  mit  einer  Rede  gegen  den  Sensu- 
alisten  Garat  auf,  wahrend  er  mit  Mangel 
zu  kampfen  hatte.  Eine  anderc  kleine  Schrift 
erschien  1797  unter  dem  Titel  „Eclair  sur 
I 'association  hutnaine",  die  eine  Portsetzung 
seiner  politischen  Betrachtungen  war.  Nach- 
dem  sich  die  politischen  Sttirme  beruhigt 
hatten,  war  der  Theosoph  wieder  in  seinen 
Freundeskreis  nach  Paris  zurfickgekehrt  und 
lebte  auch  im  grossen  Weltverkehr  still  und 
zurOckgezogen  seinen  Studien.  Er  hatte 
Deutsch  gelernt  urn  die  Scbriften  des  ^Philo- 
sophus  teutonicus*  Jacob  Btihme  lesen  zu 
kfinnen,  von  welchen  er  nachmals  mehrere 
(Ibersetzte.  Bei  seinen  Lebzeiten  erschienen 
mL'aurore  naissante  ou  la  racine  de  la  philo- 
sophic"' (1800)  und  „Lcs  trois  principes  de 
I' essence  divine"  (1802,  in  zwei  Banden). 
Dazu  wurden  nach  seincm  Tode  noch  ver- 
flffentlicht  „De  la  triple  vie  de  I'homme, 
traduction  revue  par  M.  Gilbert"  (1809) 
und  „  Quarante  questions  sur  I'dme"  (1807). 
Nachdem  St.  Martin  in  der  Schrift  „Le  nou- 
vel  homme"  (1796)  so  ziemlich  seine  ganze 
iicligionsphilosophic  dargestellt  hatte,  deren 
Schlttssel  er  mit  dem  vorgesetztcn  Motto  bc- 
zeichnete:  ,.Wir  konnen  nnr  in  Gott  selbst 
lesen",  gab  er  im  Jahre  1800  wiederum  als 
der  „unbekanntc  Philosoph*  das  Werk  heraus : 
„De  C esprit  des  choses  ou  coup  -  d'oeil  philo- 
sophique  sur  la  nature  des  tltres  et  sur 
Vobjet  de  leur  existence",  welches  auf  Ver- 
anlassnng  des  Mflnchener  Thcosophcn  Franz 
Baader,  mit  einer  Vorrede  desselben,  von 
G.  H.  von  Schubert  rata  dem  Titel  „Vom 


Geist  und  Wesen  der  Dinge,  oder  philo- 
sophiBche  Blicke  auf  die  Natur  der  Dinge 
und  den  Zweck  Hires  Dascinsu  (In  zwei 
Theilen,  1811  und  1812)  in's  Deutsche  Ubnr 
setzt  wurde.  Der  Mensch  wird  darin  fiber- 
all  als  die  LOsung  des  Weltrathsels  be- 
trachtet,  da  ja  (wie  das  der  Schrift  vorge- 
gesetzte  lateinische  Motto  besagt)  der  Geist 
des  Menschen  der  Spiegel  der  Dinge  dea 
Weltalls  ist  Es  kann  nicht  umsonst  sein 
(hcisst  es  darin),  dass  der  Geist  des  Men- 
schen so  sehnlich  nach  einem  Rnhepunkt 
verlangt,  in  welchem  alle  seine  Anlagcn, 
alle  Bestrebnngen  seiner  Natur  voile  Be- 
friedigung  landen.  Er  fdhlt  die  Nothwendig- 
keit,  irgend  eine  vollkommene,  klare  Ge- 
wissheit  in  sich  aufzufinden,  die  ihn  von  den 
Qnalen  der  Unsicherheit,  welcher  er  sich 
sonst  von  alien  Seiten  ausgesetzt  sieht,  er- 
rette,  kurz,  er  verlangt  von  ganzer  Seele 
nach  Wahrheit,  nach  vollkommener  Wabrheit. 
Und  dieses  VeTlangen  ftlr  sich  allein  beweist, 
dass  der  Mensch  in  sich  selber  Spuren  jener 
Wahrheit  finden  und  ein  sicheres  VorgefUhl 
derselben  haben  mtlase,  wie  wenig  er  anch 
im  Stande  sei,  sich  Rcchenschaft  davon  zu 
geben.  Bei  jedem  Vorgeftlhle,  das  wir  haben, 
liegt  etwas  schon  wirklich  in  uns  VoThandenes 
zu  Grunde,  ware  es  auch  gctrflbt;  desshalb 
dllrfen  wir  anch  unser  brennendes  Verlangen 
nach  Wahrheit  und  die  unbestimrate  Kennt- 
niss  von  ihr  ftlr  einen  Bcwcis  des  Dascins 
derselben  halten.  Wenn  inncrc  Verwandt- 
schaft  Vcreinigung  fordert  und  ohne  solche 
zur  Pein  wird,  so  muss  nothwendig  jene 
hflchste  Wahrheit  ihrer  Katur  nach  ein  bc- 
standiges  Streben  haben,  in  dem  Menschen 
jenen  naturwidrigen  Zustand  aufzuheben. 
Jeder  lichte  Strald,  der  mein  Denkcn  er- 
hellet,  entzUndete  sich  erst  durch  die  Ver- 
bindung  mit  dem  ausser  ihm  befindlichen 
Lichte,  und  6fter,  wenn  mein  Geist  dieses 
Licht  sucht.  wird  er  sich  deutlich  bewnsst, 
dass  dasselbe  etwas  ganz  von  ihm  I.'nter- 
schiedenes,  wenn  auch  ihm  Homogenes  ist. 
Empfindung  bezcichnet  also  das  Result-it 
der  Vereinigung  zweier  von  einander  ver- 
schieden'er  iiua  getrennter  Wesen,  die 
Wechselwirkung  zweier  einander  aknlicher, 
aher  von  einander  abgesondcrter  Kraftc. 
Nur  aus  der  innigen  Vereinigung  derselben 
kommeu  une  Empfindung,  Idee,  Urtheil  und 
ieder  moralische  Eindruck.  Das  Prinzip  der 
Dinge  ist  wesentlich  gut  und  besteht  in  bo 
schdner  Ilarmonie,  dass  es  sich  nicht  selber 
betrachten  kann,  ohne  sich  zu  lieben,  und 
indem  es  vermogend  und  fruchtbar  ist,  muss 
es  zugleich  ein  Quell  der  hdchsten  Lebens- 
erzeugung  sein.  In  dieser  wirken  drei  ewig 
mit  einander  verbundene  Grnndkrafte  nach 
ihren  unwandelbaren  Eigenschaften,  indem 
sie  in  wechselseitiger  Anziehung  ewig  sich 
selbst  gebftren  und  so  eins  aus  dem  andern 
auf  immer  Dasein  erhalten  und  leben.  DeT 
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Grand,  warum  Gott  Millioncn  geistiger  Wesen 
erschuf,  war  dicser,  damit  er  in  ihrem  Dasein 
ein  Bildniss  seiner  eigne n  Selbsterzengung 
hatte;  denn  ohne  dies  wfirde  er  sich  selbst 
nicht  kennen,  weil  er  unaufhdrlich  nnr  vor- 
warts  wandelt.  Auch  dann  nocb,  wenn 
schon  jene  unz&hligen  Spiegel  von  alien 
Seiten  seine  Strahlen  auffangcn  und  jeder 
sie  auf  eine  eigenthUmliche  Weise  zurllck- 
strahlt,  verroag  er  sich  nnr  in  seinen  Wir- 
knngen  zu  erkennen,  nnd  ein  undurckdring- 
liches  Geheimnis8  verhtlllt  sein  inneres  Cen- 
trum. Dem  Mensclien ,  der  mit  dcm  Weltall 
cinen  gleichen  Beruf  bat,  ist  liber  sein  eignes 
Wesen  eine  Obergewalt  gegeben,  welcbe 
dadurcb,  dasa  sie  das  ihm  aufgetragene 
Tagewerk  vermehrt,  ihm  zngleich  aucb  un- 
gemein  crfreuende  Aussichten  erflffnet.  Er 
soli  nimlich  nicht  allein  seinen  Kflrper  er- 
neuern  und  demselben  alle  Eigenschaften 
der  einfachen  und  reinen  Ursubstanz  zurflck- 
geben,  sondern  anch  die  gtfttliche  Wurzel 
seines  denkenden  Wesens  soil  er  wiederum 
zum  Ebenbilde  eines  ewigen  Ursjprungs  um- 
schaffen,  damit  dasselbe  auf  diese  Weise 
fahig  werde,  seinen  Durst  nach  Bewunderung 
zu  stillen  und  jene  gdttlichen  Wunder  selbst 
zu  betrachten,  die  ihm  verwandt  sind  und 
die  ea  deahalb  einzig  im  ganzen  Weltall  zu 
emptinden  und  zn  bewundern  vermag.  Jene 
Wiedererneuerung  besteht  aber  nur  darin, 
class  er  sein  Gemflth  aus  derjenigen  Be- 
wunderung, die  ihn  unter  die  Trugbilder 
einer  niedern  Region  herabgestfirzt  hat,  er- 
hebe  und  es  in  die  hOhere  Region  einer 
lebendigen  und  belebenden  Bewunderung 
zurQckfOhre,  welche  ihn,  wenn  er  sich  in 
ihr  zu  erhalten  verstanden  hatte,  mit  einer 
FUlle  von  Wohlthaten  flberhauft  haben  wllrde. 
Deashalb  geraht  der  Geist  des  Menschen, 
wenn  er  sich  aus  der  Region  der  wahrhaften 
Bewunderung  verirrt,  in  ein  Labyrinth  von 
Irrthum  und  Unwissenheit.  Eben  dadnrch, 
dass  der  Mensch  das  einzige  von  der  Hand 
Gottes  geschriebene  Werk  ist,  wird  er  auch 
das  nattlrlichste  und  einzige  Medium  zwischen 
Gott  und  der  Welt  Er  ist  das  Gesetzbnch 
Gottes  und  war  ursprllnglich  bestiramt,  liber 
die  Erhaltung  des  gOttlichsten  Gesetzes  bei 
den  Bewohnern  aller  verschiedenen  Regionen 
zu  wachen.  Er  1st  das  einzige  Wesen,  in 
welchem  Gott  wohnen  kann,  weil  er  das 
einzige  Buch  ist,  welches  der  lebendige  Geist 
selber  crfflllt  Desshalb  sucht  Gott  sosehr 
sich  in  dem  Menschen  selber  zn  gestalten, 
damit  der  Mensch,  wenn  er  lebhaft  in  sich 
das  Leben,  die  Krafte  und  die  Eigenschaften 
Gottes  empfindet,  hernach  wie  ein  lebendes 
Buch  von  alien  diesen  Wnndern  erzahlen 
kann.  Hierdurch  bekampft  sich  zngleich  das 
falsche  und  thflrichte  System  jcner  blinden 
Philosophic,  welche  das  Bdae  zum  Ursprung 
des  Guten  machen  will,  das  Dunkel  znm 
Ursprung  des  Lichtes,  die  Schatten  im  Ge- 


malde  zum  Ursprung  der  lichten  Farben,  die 
Null  zum  Quell  der  Zahlen,  das  lebloae 
Aggregat  einer  todten  Materie  zum  Erzeuger 
lebendiger  organischer  Wesen.  Die  Zahlen 
sind  nnr  eine  Ucbersetzune  der  Wabrheiten 
nnd  Gesetze,  deren  Grundtext  in  Gott,  im 
Menschen  nnd  in  der  Natur  erhalten  ist  Gott 
kann  die  Zeit  bios  durch  Schmerzen  zu  ihrem 
Ziele  fuhren,  weil  die  Zeit  eine  Thrane  Gottes 
ist.  Nur  die  Thranen  der  Schmerzen,  die 
wahren  Thrinen  der  Zeit,  werden  una  bleiben 
und  zu  Leben  werden,  wall  rend  von  alien 
Frenden  dieser  Zeit  keine  Spur  zurlickbleibt. 
Kftnnten  wir  uns  erst  ganz  davon  (lberzengen, 
dass  unsere  Existenz  weder  in  der  Zeit,  noch 
im  Ranme,  sondern  in  Affectionen  besteht, 
so  wttrden  wir  erkennen,  dass  wir  gleich 
dem  Urquell,  aus  welchem  wir  entsprangen, 
weder  dem  Raume  noch  der  Zeit  angehdren, 
sondern  so,  wie  Er,  ohne  Raum  und  Zeit 
sind.  Wir  wechseln  im  Tode  bios  die  Halle, 
und  unser  ganzes  Leben,  wenn  wir  es  weise 
anwenden,  hat  keine  andere  Bestimmung,  als 
uns  jenes  neue  Gewand  zu  bilden. 

Im  Jahr  1802  liesa  der  nunbekanntc 
Philosoph"  sein  bedeutendstes  Werk  er- 
scheinen  unter  dem  Titel  „Le  mmistere 
de  fhomme  esprit",  welches  unter  dem  Titel 
„Der  Dienst  des  Geist-Menschen  -  1845  in's 
Deutsche  (lbersetzt  wurde.  Descartes  (sagt 
der  Mann  der  Sehnsucht)  hat  der  Natur- 
wissenschaft  dadurch  einen  wesentlichen 
Dienst  erwiesen,  daas  er  die  Algebra  auf 
die  materielle  Geometric  anwandte.  Ich  weiss 
nicht,  ob  ich  nicht  dem  Denken  einen  eben 30 
grossen  Dienst  erweise,  wenn  ich  den  Men- 
schen, wie  in  alien  meinon  Schriften  geschehen 
ist,  auf  jene  Art  lebendiger  und  gdttlicher 
Geometrie  anwende,  welche  alle  Dinge  urn- 
fasst  und  als  deren  wahre  Algebra  und  all- 
gemeines  analytisohes  Werkzeng  ich  den 
Geist  -  Menschen  betrachte.  Der  Mensch  ist 
ein  Wesen ,  daa  bestimmt  ist,  Gott  fortzusetzen, 
wo  er  sich  nicht  mehr  durch  sich  selbst  er- 
kennbar  macht  Der  Mensch  setzt  Gott  nicht 
fort  in  dessen  radicaler  nnd  gflttlicher  Ord- 
nung  oder  in  seinem  undnrchdringlichen  Ur- 
sprung, weil  Gott  hier  nie  anfhOrt,  sioh  dnrch 
aich  selbst  erkennbar  zu  machen,  indem  er 
dort  seine  geheime  und  ewige  Erzengnng 
bewirkt.  Wohl  aber  setzt  der  Mensch  Gott 
fort  in  der  Sphare  der  Offenbarungen  und 
Emanationen,  weil  sich  Gott  hier  nur  durch 
seine  Nachbilder  und  8tellvertreter  erkenn- 
bar macht  Er  setzt  ihn  fort  oder,  wenn 
man  will,  er  ffingt  ihn  von  Neuem  an,  wie 
eine  Knospe  oder  ein  Keim  einen  neueu 
Baum  anfangt,  indem  er  unmittelbar  nnd  ohne 
Zwischenglied  aus  diesem  Baum  entspringt 
Er  erneuert  ihn,  wie  ein  Erbe  seinen  Vor- 
fahren  erneuert  oder  wie  ein  Sobn  seinen 
Vater,  jedoch  mit  dem  Unterschiede,  daas  in 
der  geistigen  Ordnnng  das  Leben  in  der 
Quelle  bleibt,  aus  der  es  entsprang,  weil 
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diese  Quelle  einfacb  ist ,  wftbrend  in  der 
materiellen  Ordnung  das  Leben  nicht  in  der 
Quelle  bleibt,  die  es  erzeugt,  da  diese  Quelle 
gemischt  ist  und  nur,  indem  sic  sicb  theilt, 
zu  zeugen  vermag.  Durcb  das  Eindringen 
des  Oeistes  in  uns  und  (lurch  den  Aufscbwung 
unsera  eignen  Geistes  kdnnen  wir  die  Action 
der  Dinge  werden,  weil  wir  durcb  diesen 
Aufschwung  ein  jedes  Princip  von  seinen 
Htillen  befreien  und  es  seine  Eigensckaften 
offenbaren  lassen,  so  dass  es  in  uns  bewirkt, 
was  das  Athmen  in  den  Thieren  odcr  die 
]  iii ft  in  der  Natur  bewirkt.  Die  ganze  Natur 
gleicbt  einem  stummen  Wesen,  das  durch 
seine  Bewegung,  so  gut  es  kann,  uns  die 
Hauptbedtlrfnisse  schildert,  von  denen  es 
verzehrt  wird;  da  aber  das  Wort  fehlt,  so 
bleibt  ihr  Ausdruck  immer  hinter  ihrem  Ver- 
langen  zurllck  und  lasst  steta  mitten  durch 
ihre  Freuden  einen  gewissen  ernsten  und 
traurigen  Zug  durchblicken,  der  uns  hindert, 
unsere  eignen  Freuden  zu  geniessen. 

Der  Verfasser  des  „Menschen  der  Sehn- 
sucbtu  und  des  „Geist  -  Menschen"  hat  das 
Herannahen  seines  Todes  geahnt  und  seinen 
Freunden  angekUndigt;  er  sab  mit  ruhigem 
Bewusstsein  seine  letzte  Stunde  kommen  und 
starb  am  13.  October  18(4  zu  Aunay  bei 
Chatillon  im  Landhause  des  Senators  Lenoir- 
Larothe,  wohin  er  an  demselben  Tage  aus 
Paris  zum  Mittagsessen  gekommen  wht.  Die 
„Oeuvres  poslhumes  de  Mr.  de  Saint- Martin" 
erschienen  1807  in  zwei  Banden,  deren  erster 
unter  dem  Titel  „Des  franzosischen  Philo- 
sophen  Louis  Claude  de  St.  Martin  nach- 
gelassene  Werke,  aus  der  Urschrift  und  mit 
Anmerkungen  von  W.  A.  Schickedanzu  (1837) 
iii's  Deutsche  tibersetzt  wurdc.  Sie  entbalten 
seine  Tagebflcher,  kurze  Satze  und  Bemer- 
kungen  und  Bekenntnisse  und  sind  die  beste 
Einrahrung  zur  Kenntniss  seiner  eigenthUm- 
lichen  Anschauungen  nndLehren.  Ein  anderes 
„oeuvre  posthume"  erschien  unter  dem  Titel 
„Des  nombres,  par  Saint- Martin,  auteur  de 
F outrage  intitule:  Des  erreurs  et  de  la 
verite"  (1843).  Die  Zahlen  gelten  ihm  nur 
als  die  abgektirzte  Uebersetzung  oder  die 
consisere  Sprache  (Zeichensprache)  jener 
Wahrheiten  und  Gesetze,  deren  Text  und 
Ideen  sich  in  Gott,  dem  Menschen  und  der 
Natur  linden,  weshalb  er  die  Zahlen  audi 
als  die  Weisheit  der  Wesen  bezeichnet,  welche 
sic  hindert.  dass  sie  nicht  narrisch  wcrden. 
Er  will  aber  einen  Unterschied  zwischen 
wabren  und  falscben  Zahlen  gemacht  wissen. 
Jene  bringen  immer  die  Ordnung,  die  Ilar- 
monie  una  das  Leben  hervor,  und  wenn  sie 
sich  in  freien  Wesen  alteriren,  so  andern  sie 
so  sehr  ihren  Charakter,  dass  eine  andere 
Zahl  es  ist,  die  ihre  Stelle  einnimmt,  wahrend 
denn  doch  ihre  ^essence"  und  ihr  „tilre 
radical"  dieselben  bleiben,  weil  sonst  Con- 
fusion an  die  Stelle  trate.  Die  falschen 
Zahlen  produciTen  nicht  und  haben  nur  die 


Macht,  das  Wahre  naclizuaffen ,  obwuhl  sie 
zuweilen  auch  als  Werkzeuge  der  Gercchtig- 
keit  odcr  der  ,feslauration"  dienen,  und  wo 
sie  fur  sich  allein  wirken,  kounen  sie  Nicht* 
als  ihre  eigene  „in(/uile"  wirken.  Nichts 
kann  ohne  Zahl  sein  und  Gott  selbst  hat 
seine  Zahl,  aber  die  Gotteszahl  ist  nicht  Gott, 
wie  uberhaupt  kein  Wesen  seine  Zahl  ist. 
Uebrigens  sind  Gewicht,  Zahl  und  Maass  nur 
filr  die  Zeit;  in  der  gottlichen  Kegiun  siud 
die  Zahlen  wedergetrennt,  noch  unterschieden, 
sondern  sind  Eins;  in  der  Geistesregion  sind 
sie  unterschieden ,  nicht  getrennt;  aber  die 
Zahlen  der  gdttlichen  Ordnung  mtisscn  ihre 
Bilder  und  Reprasentanten  in  der  Geistes- 
und  der  Naturregion  haben.  Ausflihrlich  lasst 
sich  dann  St  Martin  liber  den  Geist  der  Zahlen 
1,  2  und  3  aus,  erortert  den  Sinn  der  Bibel- 
worte  „Tausend  Jahr  sind  vor  Gott  wie  Ein 
Tag",  untersncht  die  Operations  -  Elemcntc 
des  Mcssias,  die  geistige  und  circulare  Pro- 
gression des  Quaternars  in  dem  geistig- 
gdttlichen  Zirkel  und  sucht  die  Fragc  zu 
beantworten,  woher  die  Zahlen  ibre  Qualitat 
haben.  Der  MUnchencr  Thcosoph  Franz  von 
Baader  hat  sich  die  Mflhe  genommen,  aus 
dieser  von  St.  Martin  hinterlassenen  mystisch- 
phantastischen  Zahlenphilosophie  AuszUge  zu 
machen,  bei  welcher  jedocli  fUr  die  gewobn- 
lichen  Men8chenkinder  alte  Philosophie  auf- 
hOrt.  Ueberhaupt  gehiirte  Baader  zu  den 
Hauptverehrern  und  Nachfolgern  des  „[1iilo- 
sophe  inconnu"  und  hat  „Erlauterungen  zu 
den  sammtlichen  Schriften  St.  Martin's" 
hinterlassen ,  welche  als  zwolfter  Band  der 
sammtlichen  Werkc  Baader's  von  Baron 
Friedrich  von  Osten-Sacken  auf  Wormen  in 
Kurland  (18GO)  hcrausgegeben  worden  sind. 
St.  Martin's  Lehren  bilden  kein  zusammeu- 
hangendes  Ganze,  sondern  ein  buntes  Gc- 
misch  von  gnostischen,  neuplatonischen  und 
kabbalistischen  Anschauungen.  Auf  dem 
Grunde  seines  religids  erregten,  schwarmer- 
iscben  Gemtithslebens  erhebt  sich  die  lodernde 
Feuersaule  einer  trilben,  Uberschwfinglichen 
und  wilden  Phantasie  mit  ihren  willkUrlichen 
Gebilden.  Icb  sehe  (sagt  er)  Gott  in  meinem 
eignen  innern  Wesen  durch  eine  thatigc 
geistige  Handlung,  welche  der  Keim  des 
Wissens  ist.  Sein  Standpunkt  ist  ein  theo- 
8ophischer  Spiritualismus;  er  wollte  aber  nicht 
Spiritualist,  sondern  Divinist  genannt  sein. 
L.  Morftau,  lu  ])hiU>tR»ph«  incounu.  Kefluxiuns 

sur  lea  ide'««  de  L.  CI.  de  Saint -Martin 

th»<o8ophe.  1860. 

E.  Caro ,  essai  sur  la  vie  ct  la  doctrine  de 
St.  Martin  le  philosophe  incunnu.  1852. 

J.  Matter,  Saint  Martin  lu  philosophe  incontm. 
»a  vie  et  sos  e'erits,  maitrc  Martinez,  et 
leur  gronpes  d'aprt-s  des  documents  inrdibi 
1862.  Corrcspondance  iniMite  de  St.  Martin, 
publiee  par  Schauer.  1862. 

Saisset,  Emile  Edmond,  war  1811 
in  Montpeilier  geborcn,  in  der  Normabjchnk 
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jiii  Paris  ein  Schfllcr  von  Cousin  und  Jonffrov 
und  lehrte  dann  zn  Cahors,  Caen  und  Pans 
Philosophie,8eit 1 856 alsNachfelger  Damiron's, 
dessen  Lehrstuhl  er  bis  zu  seinem  im  Jahr 
1863  crfolgten  Tode  inne  hatte.  In  seinen 
philosophischen  Anschauungen  ein  treuer 
Schfller  Cousin's,  zeigt  er  sich  als  Gegner 
der  theologischen  Schule  in  Frankreich,  wie 
der  pantheistischen  Richtung,  im  Sinne  der 
sngenannten  eklektischen  Schule.  Nachdem 
cr  als  Schriftsteller  zuerst  mit  einer  franzd- 
sischen  Uebersetzung  der  „Oeuvres  de 
Spinoza11  (1842)  hervorgetreten  war,  wozu 
1863  ein  dritter  Band  als  Nachtrag  hinzukam, 
erschien  1843  sein  „Essai  de  philosophic  et 
de  la  religion  au  19.  Steele",  1857  sein 
Discours  sur  la  philosophic  de  Leibniz] 
darauf  folgten  Mdlanges  oVhistoire,  de  morale 
el  de  critique  (1859),  dann  Precurseurs  et 
disciples  de  Descartes  (1862)  und  eine  in 
der  „  Revue  des  deux  mondes11  (Vol.  37, 
1862)  erschienene  Abhandlung  flber  „Mai- 
monide  et  Spinoza".  In  seinem  Todesjahr 
erschien  noch  L'dme  et  la  vie  (1863). 

Salat,  Jacob,  war  1766  zu  Abbtsgemllnd 
bei  Ellwangen  geboren,  seit  1801  Professor 
der  Moral  und  Pastoraltheologie  am  Lyceum 
in  Mflncben,  seit  1807  Professor  der  Theo- 
logie  in  Landshnt,  spater  in  MUnchcn,  wo 
er  1851  starb.  Er  hat  mit  dem  Theatiner 
Cajetan  von  Weiller  gemeinsam  1804  und 
1805  die  Schrift  „ (Joist  der  allerneuesten 
Philosophic  der  Herren  Schelling,  Hegel  und 
Compagnie",  in  zwei  Banden  herausgegeben, 
worin  Beide  ihrem  Hasse  gegen  die  Natur- 
und  IdentitiltsphUosophie  Luft  machten.  Ohne 
eigentliche  Originalitat  zwischen  Kant  und 
Jacobi  in  der  Mitte  stehend,  hat  sich  Salat 
cinen  oberflftchlichen  Rationalismns  und  auf- 
gcklarten  Katholicismus  znrecht  gemacht, 
wclcher  gleichermassen  gegen  den  katho- 
lischen  Obscurantismus,  wie  gegen  die  nach 
kantischen  philosophischen  Systeme  Front 
machte.  In  seinen  ausserordcntlich  zahl- 
reichen  Schriften  hat  er  als  ein  Mann  der 
rcchten  Mitte,  wie  er  meinte,  gegen  die 
Extreme  ciner  einseitigen  Verstandesphilo- 
sophic  oder  den  Standpunkt  des  Intellectualis- 
mns  und  einer  Verachtung  des  Verstandes 
oder  den  Mysticismus  gekampft.  Wie  er 
selbst  gern  Polemik  flbte  und  nicht  bios 
gegen  Schelling  und  Hegel,  sondern  auch 
£<*gen  seine  bayerischen  Landslcute  Schubert, 
Bander,  Eschcnmayer  und  andere  schrieb, 
so  wurde  er  auch  selbst  vielfach  angegriffen, 
zuletzt  aber  ignorirt.  Die  vcrschiedenen 
Verhaltnisse,  in  denen  der  Mcnsch  zur  Natur, 
zu  andem  Menschen  und  zu  Gott  steht, 

feben  ihm  den  Eintheilungggrund  fur  die 
'hilosophie  in  Moral-,  Rcchts-  und  Religions- 
philosophie,  zn  denen  die  Psychologie  die 
prop&dentische  Einleitnng  bildet.  Indem  er 
im  Sinnc  Jacobi's  eine  innere  Vemunftoffen- 
barnng  festhalt,  sollen  Sinn  und  Vernunft 


den  StofF  liefern,  den  der  Verstand  zu  be- 
arbeiten  habe.  Unter  seinen  Arbeiten  sind 
noch  am  Geniessbarsten  die  „  Moral  nliilo 
sophie u  (1809,  in  3.  Anflage  1821)  and  der 
nach  der  dritten  Anflage  gemachte  Auszug 
daraus:  „Grundlinien  der  Moralphilosophie" 
(1827).  s<> wie  das  ..Lehrbuch  der  hdhern 
Seelenkunde  oder  die  psych ische  Anthro- 
pologie"  (1820,  in  2.  Auflage  1826)  und  ein 
Auszug  daraus  ,,Grundlinien  der  psychischen 
Anthropologies  (1827). 

Sales  (Delisle  de)  Jean  BaptiBte 
Isoard,  war  1743  zu  Lyon  geboren,  fruh 
in  den  Verein  der  Oratorier  getreten,  von 
denen  er  sich  jedoch  bald  wieder  lossagte, 
um  in  Paris  sein  GlUck  zu  versuchen.  Wegen 
einer  von  ihm  verdffentlichten  Schrift  an- 
geklagt,  die  Intereasen  der  Religion  und 
Sitten  geschftdigt  zu  haben,  wurde  eT  1797 
gefanglich  eingezogen.  Als  er  splter  frei 
geworden  war.  ging  er  anf  Voltaire's  Rath 
nach  Berlin,  ohne  jedoch  dort  eine  Steliung 
erhalten  zu  kdnnen.  Nach  Paris  zurllck- 
gekehrt,  kam  er  1794  abermals  vorflber- 

Sehend  in  Haft,  wurde  iedoch  1795  Mitglied 
es  Nationalinstitutes  in  der  Klasse  der  mora 
lischen  und  politischen  Wissenschaften,  wurde 
jedoch  wegen  seiner  Opposition  gegen  die 
Regierung  wieder  ausgeschlossem    Wie  er 
selbst  ausserordentlich  viel    und  vielerlei 
(auch  eine  Urgescbichte  der  Welt  und  eine 
Weltgeschichte)  geschrieben  hat,  so  bracbte 
er  auch  eine  BUchersammlung  von  36,000 
Banden   zusammen.    Am  Meisten  ErfoAg 
hatte  sein  Werk  Philosophic  de  la  nature 
(1770),  welches  bis  zum  Jahr  1804  siebeo 
Auflagen  erlebte  und  sich  von  ureprflnglich 
6  allmalig  auf  10  Banden  vermehrte.  Ohne 
Ordnung,  Methode  und  Zusammenhan|;  ist 
darin  Alles  bunt  durch  einander  in  einem 
gespreizten  und  schwUlstigen  Styl  abgehandelt 
In  der  Psychologie  von  Descartes  und  Locke 
ausgehend  und  zwiachen  Sensualismus  und 
Spiritualismus  schwankend,  lasst  er  die  Moral 
mit  Helvetius  in  der  Selbstliebe  wurzeln  und 
grttndete  darauf  seine  Philosophic  du  bonheur 
(1796,  2  vols)  und  seine  Theodicee  Memoire 
en  faveur  de  Dieu  (1802). 

Sallustios,  ein  Neuplatoniker  war  ein 
Freund  des  nachmaligen  Kaisers  Jnlianus 
(Apostata),  welcher  ihm  seine  vierte  Rede 
gewidmet  hat  und  ihm  wihrend  seiner 
kurzen  Regierungszeit  (361—363  nach  Chr.) 
einige  Staatsamter  flbertrug.  In  seinem 
WeTke  „Von  den  GSttern  und  der  Welt" 
stellte  er  die  auf  Wiederherstellung  der 
heidnischen  Volksreligion  bezflglichen  Lehren 
der  Schule  Jamblich's  zusammen,  deren  In- 
begriff  ohne  philosophischcs  Intcresse  ist. 
Ein  anderer  Sallustios  war  ursprunglieh 
ebenfalls  Neuplatoniker,  Anhanger  des  Prok- 
los,  trennte  sich  aber  von  diesem,  ergab  sich 
einer  asketischen  Lebensweisc  im  8inne  der 
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Kynikcr  and  bekftmpfte  die  heidnische  Volks- 
religion.  >•  •  . 

samuel,  ben  Jehudah  ben  Me 
schullam,  war  1294  in  Marseille  geboren 
nnd  lebte  abwechselnd  inMarcianndTarascona 
in  Spanien,  spftter  in  verschiedenen  Stftdten 
Frankreicbs  nnd  starb  1370  in  Marseille. 
Handschriftlich  in  Paris  vorhanden  sind  von 
ihro  eine  hebrftische  Uebersetzung  der  Ab- 
handlung  des  Alexander  sub  Aphrodisias 
liber  die  Seele  nnd  ein  Ausztig  des  Organon's 
von  Ibn  Roschd. 

Samuel  ben  Tibbon,  ein  Sobn  des 
berflhroten  Uebersetzers  Jehudah  ben  Tibbon, 
lebte  in  den  Grenzjahrzehnten  des  12.  und 
13.  Jahrhunderta  und  hat  ebenfalls  hebrftische 
Uebersetznngen  (des  Maimonides?  Alfarabi, 
der  aristotelischen  Schrift  flber  die  Meteore) 
geliefert,  die  jedoch  nur  znm  Theil  ge-  . 
druckt  sind. 

Samuel  Zarza  (Carca),  genannt  Ibn 
Sneh,  lebte  in  der  zweiten  Hftlfte  des  14.  Jahr- 
hunderts  in  der  Provinz  Valencia  in  Spanien 
und  schrieb  einen  philosophischen  Commentar 
znm  Pentatench  nnter  dem  Titel  Mekor  chafim 
(1559  in  Mantua  gedruckt),  worin  er  die  An- 
sichten  frflherer  jtldischer  Schriftsteller  zu- 
sammenstellte ,  ansserdetn  unter  dem;  Titel 
Michlal  jofx  (Inbegriff  des  SchOnen)  einen 
in  der  Bndleianischen  Bibliothek  zn  Oxford 
handschriftlich  befindlichen  philosophischen 
Oommentar  zu  einigen  talmndischen  Tractaten, 
worin  er  sich  in  der  Methode  an  Maimonides 
anschliesst. 

Sanchez,  Franz,  (lateinisch  San ctius) 
war  nm  das  Jahr  1552  zu  Bracara  in  Por- 
tngal,  nach  Andern  in  Toy  an  der  portu- 
giesischen  Grenze  als  der  Sohn  eines  jfldischen 
Arztes  geboren,  hatte  in  Bordeaux,  wohin  sein 
Vater  ausgewandert  war,  seine  Stadien  go- 
macht,  dann  mehTere  italienische  Universitftten 
besucht  und  sich  auch  einige  Zeit  in  Rom 
aufgehalten.  Im  Jahr  1578  Hess  er  sich  bei 
der  bcrtlhmten  Arzneischnle  in  Montpellier 
aufnehmen,  wo  er  Doctor  der  Medicin  wnrde 
und  einige  Zeit  diese  Wissenschaft  lehrte. 
Spftter  liess  er  sich  in  Toulouse  nieder,  wo 
er  zuerst  Vorsteher  eines  Krankenhauses, 
dann  Lehrer  der  Philosophic  und  Medicin 
wnrde  nnd  1632  starb.  Durch  seine  schon 
im  Jahre  1576  vollendete  Schrift  nQuod  nihil 
scitur",  die  jedoch  erst  1581  zu  Lyon  im 
Druck  erschien,  hat  er  sich  als  Skeptiker, 
mit  dessen  Widerlegung  sich  ein  Jahrhnndert 
spftter  Ulrich  Wild  (1664)  und  Daniel  Gart- 
marck  (1665)  befassten,  einen  Platz  in  der 
Geschichte  der  Philosophic  erworben.  Ausser- 
dem  wurden  einige  von  ihm  hinterlassene 
Abhandlnngen  philosophischen  In  halts,  wo- 
runter  sich  ein  Oommentar  zur  Physiognomik 
des  Aristoteles  und  zu  dessen  Schrift  fiber 
die  Lftnge  und  Kttrze  des  Lebens,  sowie  eine 
Schrift  liber  Tranmweissagung  befinden,  unter 
dem  Titel  nFrancisci  Sanctii  tractatus  philo-  \ 


[  Sanehez 

sophici*  (1649)  gedruckt  Er  trat  im  Zeit- 
alter  der  absterbendcn  Seholaatik  als  Vcr- 
theidiger  freier  Porschung  gegen  die  des- 

{lotiscne  Herrschaft  der  Autoritftten,  nainent- 
ich  des  Aristoteles,  mit  einem  lebhaftcn 
Drange  nach  ernstem  Prllfen  und  Porschen 
auf,  schliesst  aber  seine  kri^ischen  Ueber- 
legungen  stets  mit  dem  Bekenntnisse ,  dass 
alles  menschliche  Wissen  nur  Sttlckwerk  sei. 
Das  i st  fsagt  er)  der  Lohn  der  vergeblichcn 
und  eitehi  Mahen,  bestftndigen  Nachtwachen, 
ATbeit,  Sorgen  und  Rummer,  Einsamkeit, 
Entbehrung  aller  Lust,  ein  Leben  fthnlich 
dem  Tode ;  indem  man  mit  den  Todten  lebt, 
kftmpft,  spricht,  denkt,  lasst  man  die  Lebenden, 
lasst  man  die  Sorge  urn  sein  zeitliches  Gut; 
indem  roan  den  Geist  anstrengt,  zerstQrt  man 
den  K5rper.  Dem  folgen  Krankheiten,  oft 
Wahuainn  nnd  immer  Tod.  Und  nur  dadurch 
UbeTwinffet  die  arge  Milhsal  Alles,  dass  sic 
das  Leben  ranbt,  den  Tod  beschlennigt,  der 
von  Allem  befreit.  Alles  ttberwindet  nur,  wcr 
da  stirbt.  Sanchez  streitet  gegen  die  thO- 
richten,  spitzfindigen  nnd  unntitzen  Er- 
findungen  der  Dialektiker  und  geschwRtzip;en 
Sophisten,  er  bekftmpft  den  Aberglanben 
in  alien  seinen  Gestalten,  ohne  sich  zu  be- 
stimmtern  positiven  Anschauungen  zn  er- 
heben,  als  sie  mit  der  allgemeinen  Grundlage 
seiner  Weltanschauung  als  einer  „christlichen 
Philosophic"  gegeben  sind,  welcher  der 
Gottesglaube  ebenso  feststeht,  wie  die  Selb- 
stfindigkeit  der  vom  K5rper  unterschiedenen 
Seele.  In  seiner  Hauptschrift  „(hiod  nihil 
scitur"  sucht  er  nachzuweisen,  dass  das.  was 
man  gewdhnlich  fQr  Wissenschaft  h&lt,  keine 
Wissenschaft  sei,  dass  man  llberhaupt  eigent- 
lich  Nichta  weiss  und  „nicht  einmal  dies 
weiss  ic!i,  dass  ich  Nicbts  weiss!"  Die  Wissen- 
schaft ist  die  vollkommene  Erkenntniss  einer 
Sache;  dass  indessen  eine  solche  nicht  mdglich 
ist,  ergiebt  sich  aus  der  Ueberlegung  fiber 
.,Sache",  flber  „Erkenntni8s"  und  fiber  „voll- 
kommen".  Die  Sacheii  oder  Dinge  sind  un- 
endlich  an  Zahl;  wie  wftre  es  aber  mdglich 
fllr  un8,  Unendliches  zu  erkennen.  Wollten 
wir  jedoch  auch  zugeben,  dass  die  Dinge 
endlich  an  Zahl  seien,  so  batten  wir  damit 
doch  Nichts  gewonnen.  Jedes  Ding  kann 
nur  im  Zusammenhange  mit  alien  Ubrigen 
vollkommen  erkannt  werden;  wer  aber  wftre 
im  Stande,  Alles  zu  erkennen,  alle  Wissen- 
schaften  zu  umfassenV  Ja  selbst  nur  das 
Allgemeine  derselben,  die  Gattungen  und 
Arten,  was  sind  sie  anders  als  Phantasie- 
bilder,  ErdichtungenV  Es  giebt  in  Wirklich- 
keit  nur  Einzelwesen,  die  wir  vollkommen 
erkennen  mflssten,  wenn  es  eine  Wissenschaft 
geben  sollte,  und  wer  vermochte  dies?  Wie 
wenig  vermfigen  wir  die  trennende  Schranke 
zu  flberwinden,  welche  Kaum  und  Zeit  zwi- 
schen  uns  und  so  vielep  Dingen  auf  rich  ten? 
Wie  vicl  haben  sich  die  Philosophen  fiber 
die  Frage  gestritten,  ob  die  Welt  ewig  sei 
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oiler  einen  Anfang  genommen  habe;  die 
Offenbarung  allein  hat  uns  daruber  auf  klaren 
k6nnen.  Die  einen  Dinge  befinden  sich  in 
einem  bestandigen  Flusse  des  Werdens  und 
Vergehens,  andere  wiederum  sind  von  un- 
nnterbrocheneT  Dauer;  von  letztern  konnen 
wir  uns  keine  Rechenschaft  ablegen,  weil 
unser  Leben  nicbt  bestandig  dauert,  von 
erstcrn  nicbt,  weil  sie  niemals  ganz  dieselben 
bleiben.  Mancbe  Erkenntnissgegenstande  sind 
zu  gross,  andere  zu  klein  fUr  nnsere  Er- 
kenntniss.  Gott  z.  B.,  das  unendliche  Wcsen, 
bat  kein  Maass,  keine  Grenze,  wir  konnen 
ihn  also  nuch  nicht  mit  uuserm  Geiste  urn- 
fassen;  dagegen  sind  die  Accidentien  fast 
Nichts;  wie  sollten  wir  also  ibre  Natur  voll- 
kommen  entwickeln  konnen?  In  Hinsicht 
auf  das  Erkennen  selbst  1st  ebenso  wenig 
ilas  Ziel  zu  erreicben.  Erkennen  heisst,  das 
Wesen  desGegenstandes  vollkomraet  erfassen 
und  durchdringen ,  mag  es  nun  durch  die 
Sinne  vermittelt  und  auf  die  Aussendinge 
gericbtet  sein  oder  unser  Inneres  zum  Gegon- 
stande  haben  oder  endlich  als  discursives 
Erkennen  auf  die  aussere  und  innere  Er- 
fahrung  gestfitzt  mittelst  der  Verstandesthatig- 
keit  gewonnen  werden.  Durch  die  Sinne 
erkennen  wir  nur  die  Accidentien,  aber  Nichts 
vom  Wesen  der  Dinge,  und  wie  oft  werden 
wir  durch  die  Sinne  getauscht.  Keine  bessere 
Ausbeute  liefert  uns  die  Selbsterkenntniss; 
die  innern  Erscheinungen  entbehren  der  be- 
stimmten  und  festen  Umgrenzung  und  unsere 
Vorstellung  von  ihnen  geht  in's  Unbestimmte. 
In  der  discursiven  Erkenntniss  endlich,  die 
der  Verstand  auf  der  Grundlage  der  Er- 
fahrung  durch  Abstraction  und  Schlussfolge- 
rung  gewinnen  soli,  ist  Alles  Nichts,  als 
Verworrenheit,  Perplexittt  und  Ungewissheit. 
Endlich  aber  fehlt  in  unserer  Erkenntniss 
allenthalben  die  Vollkommenheit;  weder  das 
Subject  des  Erkennens,  der  Mensch,  ist  voll- 
kommen,  sondern  nach  Seele  wie  nach  Leib 
unvollkommen ,  und  in  Rncksicht  auf  das 
Erkenntnissobject  haufen  sich  so  viele  Hinder- 
nisse  von  aussen  an,  dass  audi  von  diescr 
Seite  an  eine  Vollkommenheit  der  Erkennt- 
niss nicht  zu  denken  ist,  dass  es  der  Mensch 
zu  keinem  eigentlichen  Wissen  bringen  kann. 
Unzweifelhafte  Wahrheit  bietet  nur  der  christ- 
liche  Glaube,  der  uns  allein  aus  der  Unruhe 
des  Zweifels  rettet.  Wir  mUssen  unsere 
schwache  und  trtlgerische  Vernunft  unter 
den  Gehorsam  des  Glaubens  gefangen  geben. 
L.  Gerkralh,  Frai«  Samchez.  Kin  Beitrag  zur 
Geachiclitc  der  philoeophischen  Bewcgungcn 
ira  Anfang  der  neuern  Zeit  (1860). 

Satnr  iiiiKts  aus  Antiochia  (in  Syrien) 
lebte  und  lehrte  daselbBt  zur  Zeit  des  Kaisers 
Hadrian  und  hatte  ein  gnostisches  System 
aufgestellt,  welches  den  Gegensatz  zwischeu 
Gott  und  Satan  an  die  Spitze  stellt,  mit 
welchem  letztcrn  die  vom  „ unbekannten 
Vater"  geschaffenen  sieben  Planetengeister, 


die  mit  dem  Judengott  an  der  Spitze  das 
untere  Aionen-  Reich  beherrachen,  in  ver- 
geblichem  Kampf  begriffen  sind,  um  sich 
das  Lichtdes  ihnen  fernstehendenunbekannten 
Vaters  anzueignen.  Nach  dem  Bilde  der 
ihnen  vorschwebenden  Licbtgestalt  schaffen 
sie  den  Menschen ;  aber  dagegen  lasst  Satan 
ein  anderes  materiellea  und  bdses  Menschen- 
geschlecht  entstehen,  um  das  mit  dem  gdtt- 
lichen  Lichtgeist  beseelte  Menschengeschlecht 
zu  bekampfen.  Um  letzteres  aus  der  Ge- 
walt  des  Satans  und  dem  Dienste  der  Ge- 
stimgeisterzu  befreien,  sendet  der  unbekannte 
Gott  den  Aion  Nus  in  die  Welt,  welcher  in 
einem  Scheinkdrper  auf  Erden  als  Heiland 
auftritt  und  die  strenge  Entsagung  vom  Dienste 
der  Materie,  von  der  Ehe  und  vom  Fleisch- 
genusse  den  zu  erldsenden  Lichtmenscben 
aufeflegt. 

Satyro»  hiess  ein  Peripatetiker  aus  dem 
zweiten  vorohristlichen  Jahrhundert,  welcher 
eine  Sammlung  von  Biographien  und  ein 
Werk  m  fiber  Charaktere4*  geachrieben  hatte, 
worauti  uns  jedoch  nur  wenige  Bruchstficke 
geschichtlichen  Inhalts  erhalten  sind. 

Schad,  Johann  Baptist,  war  1758 
zu  Milrsbach  im  Itzgrunde,  zwischeu  Coburg 
uud  Bamberg,  als  Sohn  anner  Eltern  geboren 
und  von  denselbcn  frfih  zum  geistlichen 
Stande  bestimmt  worden.  Seit  seinem  9. 
Lebensjahre  im  Benedictinerkloster  zu  Banz 
als  Chorknabe  erzogen,  dann  auf  dem  Lyceum 
und  der  Universitat  zu  Bamberg  hauptsach- 
lich  durch  Jcsuiten  gebildet,  war  er  1778  als 
Noviz  in  das  Kloster  zu  Banz  getreten, 
wurde  aber  nach  und  nach  mit  einem  solchen 
Abscheu  gegen  das  wflste  Treiben  im  Kloster 
erfUllt  und  durch  die  ihm  wegen  seiner 
freien  Ansichten  zu  Theil  gewordene  harte 
Behandlung  so  erbittert,  dass  er  als  ein 
Vieraigjahriger  aus  dem  Kloster  entsprang 
und  nach  vorfibergehendem  Aufenthalt  in 
Ebersdorf  und  Gotha  sich  (1799)  in  Jena  aU 
Magistcr  der  Philosophic  habilitirte.  Nach- 
dem  er  1802  dort  Professor  ge worden  war, 
wirkte  er  seit  1804  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophie  an  der  russischen  Universitat 
zu  Charkow,  wo  er  jedoch  1817  wegen  einiger 
Stellen  in  seinen  Schriften  pldtzlich  seine 
Entlassung  erhielt  Nach  kurzem  Aufent- 
halt in  Berlin,  kehrte  er  als  Lehrer  nach 
Jenazurtick,  wo  er  1834  als  Professor  emeritus 
starb.  Als  Anhanger  Fichte's  war  er  1799 
in  der  Schrift  „Gemeinfassliche  Darstcllung 
des  Fichte'schen  Systems  und  der  daraus 
hervorgehenden  Beligionstheorie"  bervor- 
getreten,  ursprtinglich  zwei  Bande,  zu  denen 
1802  noch  ein  dritter  hinzukam.  Ausser- 
dera  betreffen  das  System  der  Wissenschafts- 
lehre  die  Schriften:  „Geist  der  Philosophie 
unserer  Zeit"  (1800),  „Grundriss  der  Wissen- 
schaftslehre"  (1800)  und  „Ncuer  Grundriss 
der  transscendcntalen  Logik  und  der  Meta- 
physik  nach  den  Prinzipien  der  Wissen- 
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schaftslehre"  (1801),  w&hrend  er  sich  in  der 
Schrift  „  Absolute  Harmouie  des  Fichte'schen 
Systems  mit  der  Religion"  (1802)  die  Recht- 
fertigung  der  Religionslehre  Fichte's  znr 
Anfgabe  setzte.  In  der  ntchsten  Schrift 
dagegen,  die  Schad  in  Jena  veroffentlichte, 
seinem  „  System  der  Natur-  nnd  Trans- 
scendentalphiloaophie ,  in  Verbindnng  dar- 
gestellt",  in  2  Banden  (1804  nnd  5)  nahert 
er  sioh  dem  Schelling'schen  Standpunkte. 
Die  wihrend  seines  Aufenthalts  in  Charkow 
heransgegebnen  Arbeiten,  meistens  Abhand- 
lungen  in  lateinischer  Sprache,  haben  keine 
philnsophische  Bedeutnng. 

Schad's  Leboiugeschichte,  von  ihm  sulbttt  ge- 
schrieben,  in  2  B&nden  (1828). 

Schaden,  Emil  August  von,  war 
1814  in  Mllnchen,  vier  Tage  vor  dem  Tode 
seines  Vaters,  geboren  und  unter  der  Leitung 
seiner  Mutter  in  Nfirnberg  erzogen  und  auf 
der  dortigen  Studienanstalt  gebildet  Darauf 
hatte  er  seit  1834  in  MUnchen  zunachst 
Rechtswissenschaft  studirt,  war  aber  durch 
die  Vorlesnngen  Schelling's  fur  dessen  spatere 
Lehre  gewonnen  worden  nnd  hatte  seit  1835 
seine  juristischen  Studien  in  Berlin  fort- 
gesetzt,  wo  er  daneben  anch  Heinrich  Ritter 
und  Steffens  hOrte.  Ira  Jahr  1838  verOffent- 
lichte  er  die  in  Berlin  verfasste  Abhandlung 
„Ueber  das  natfirliche  Prinzip  der  Sprache" 
und  die  „  Praliminarien  zur  Gestaltungslehre 
des  Menschen"  nnd  promovirte  in  Mfinchen 
znm  Doctor  der  Philosophie.  Nachdem  er 
die  persflnliche  Bekanntschaft  Baader's  ge- 
raacht  und  sich  1839  in  Erlangen  als  Privat- 
docent  far  Philosophie  habilitirt  hatte,  ver- 
heirathete  er  sich  mit  der  18jahrigen  Tochter 
von  Priedrich  Thiersch  in  MUnchen.  In 
seinem  „8ystem  der  positi ven  Logik" 
(1841)  hat  er  den  Gedanken  Baader's  auf- 
genommen,  die  verschiedenen  Formen  der 
Kegelschnitte  als  geometrische  Ansdrtlcke 
der  verschiedenen  Begriffsformen  darzu- 
stellen.  Das  Oanze  stellt  sich  als  eine 
durchgreifende  Polemik  gegen  Hegel's  Logik 
dar.  Die  Denkgesetze  liegen  ihm  in  der 
Region,  wo  sich  das  menschliche  Denken 
mit  der  Natur  berilhrt ;  tiefer  im  Innern  des 
Menschen  liegen  Phantasie  und  geistige  Pro- 
ductivitat.  Bei  einer  Abendmahlsfeier  zu 
Pfingsten  1841  bekam  Schaden  eine  tiefe 
und  schmerzliche  Bmpfindung  von  der  in 
der  lutherhichen  Kirche  herrschenden  Ein- 
seitigkeit  und  machte  seinem  Herzen  Luft 
in  der  wahrend  sechs  Tagen  vollendeten 
Schnft:  .,Ueber  den  Begriff  der  Kirche 
nnd  seine  praktischen  Folgerungen" 
(1841),  die  er  selbst  auf  dem  Titel  als  „ge- 
fltlgelte  Worte  eines  Laien  an  Theologie 
studirendc  Jflnglinge,  die  Hoffnung  der  kirch- 
lichen  Zukunft",  bezeichnete.  Er  wollte 
darin  auf  ein  Heilmittel  hinweisen  gegen  die 
Gefahr  for  die  protestantische  Kirche, 
zwischen  dem  Wermuthbecher  einer  harten 


und  zahcn  Orthodoxie  und  dem  lauen  Wasser 
des  neologischen  Rationalismus  zu  schwanken. 
Als  hochstes  Ziel  seines  Lebens  aber  salt 
er  ein  Werk  fiber  die  „Theodicee"  an, 
worin  er  sich  die  Aufgabe  stellte,  in  Form 
von  Dialogen  die  Entstehung  und  das  Ge- 
fllge  des  All  als  eines  einheitlichen  Organis- 
mus  aufzuzeigen  und  damit  zugleich  den 
Einklang  aller  Thatsachen  der  Natur  mit 
der  gQttlichen  Offenbarung  darzuthun,  alle 
Wissenschaften  zur  Apologie  des  Christen- 
thums  aufzubieten.  Der  erste  Dialog  erschien 
unter  dem  Titel:  „Orion  oder  fiber  den 
Bau  des  Himmels"  (1842).  Der  zweite 
sollte  als  „  Helios"  das  Planetensystem,  der 
dritte  als  „Demeter"  die  Geologie,  der  vierte 
die  Pflanzenwelt,  der  fUnfte  die  Thierwelt, 
der  sechste  die  Anthropologie,  der  siebente 
die  Philosophie  der  Geschichte,  der  Kunst, 
der  Religion,  der  letzte  das  Ende  der  Dinge 
und  die  Zukunft  der  Welt  darstellen.  So 
war  der  Plan.  Aber  der  Jenaer  Professor 
Apelt  machte  den  Inhalt  des  Buchs  lftcher 
lich  in  der  Schrift  „Anti-()rion,  zum  Nutzen 
und  Frommen  des  Herrn  von  Schaden" 
(1843)  und  dieser  gab  zwar  eine  „Antwort 
auf  den  Angriff  eines  Herrn  Apelt"  (1843), 
verlor  aber  die  Lust  an  der  Fortaetzung  des 
Werkes.  Am  Schlusse  der  Antwort  an  Apelt 
heisst  es:  „Die  Zeit,  zu  welcher  Jacob  Bohme, 
Schelling,  Franz  Baader  wahrhaft  galten, 
scheint  sich  wirklich  zu  Abend  zu  neigen. 
Schon  sind  hnndert  Hande  bereit,  sie  von 
der  HOhe  ihres  Thrones  herabzureissen.  Fflr 
mich  ist  es  zu  grosse  Ehre,  far  die  ausserxtc 
Consequenz  dieser  Manner  erkl&rt  zu  werden ; 
ich  bin  znfrieden,  wenn  mich  solche  nicht 
verleugnen  und  verlange  keine  Gleichstellung 
mit  ihnen".  Schon  zweimal  hatte  Schaden 
in  Erlangen  „Vorlesungen  fiber  aka- 
demisches  Leben  und  Studium"  ge- 
halten;  im  Jahr  1844  diktirte  er  sie  einem 
seiner  Schfiler  zur  Verftffentlichung  im  Druck 
und  sie  erschienen  1845.  Verstandlicher  ge- 
halten,  als  seine  frUhern  Schriften  undstilistisch 
musterhaft,  fand  das  Buch  auch  mehr  An- 
klang.  Voll  Uberraschender  kfihner  Com- 
binationen  zeigte  es  zugleich  eine  glfihende 
Begeisternng  ftlr  das  Leben  im  Grist.  Im 
zweiten  Theil  der  Vorlesungen  sind  die 
Grundlinien  des  ganzen  Systems  enthalten, 
welches  sich  als  eine  mit  reichem  Anfwand 
von  Kenntnissen  und  scharfsinniger  Dialektik 
vermittelten  Theosophie  darstellt.  Sein  Vor- 
trag  auf  dem  Katheder  war  glftnzend  und 
mit  allem  Reichthum  der  Sprache,  des 
Schwungs  der  Rede,  der  Ktthnheit  der  Ideen 
und  des  Glanzes  der  Poesie  auf  das  Lebens- 
vollste  ausgestattet ,  voll  Fener  und  Kraft, 
ein  strdmender  Geisteserguss.  Eine  kleine, 
allmalig  wachsende  Schaar  von  Schfilern, 
meistens  junge  Theologen  hatten  sich  um  ihn 
gesammeft,  denen  an  mehreren  Wochenabenden 
sein  Haus  offen  stand.    Auch  wissenschaft- 
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liclte  Conversatorien  veranstaltcte  eT  nod  las 
mit  semen  Zuhorern  regelm&ssig  an  be- 
stimmten  Abenden  die  Schriflen  von  J.  Bdhme, 
Hamann,  St.  Martin  nnd  Franz  Baader.  In 
hohem  Selbstgefllhle  nannte  er  sich,  dem 
Magus  aus  Norden  (Hamann)  gegenttber, 
den  Magns  aus  Sflden;  dabei  verzehrte  er 
sich  im  Hunger  danach,  verstanden  nnd  ge- 
wllrdigt  zu  werden  und  war  von  einer  me- 
lancholischen  Ahnung  eines  frtlhern  Todes 
erftlllt.  Im  Herbst  1845  machte  er  mit 
seinem  Schwiegervater  Thierisch  eine  Reise 
nach  Italien  bis  Neapel  und  Sicilien.  Zn 
Mailand  bcim  Besuche  der  Kirche  San 
Ambrogio  meinte  er  in  seinem  Tagebuch: 
„So  eine  Vorhalle  wirft,  in  ihrer  Tiefc  auf- 
gefasst,  alle  Zweifler,  Neukatholiken  und 
Lichtfreunde  in  jenes  Kichts  zurtlck,  welchem 
ihre  erhabne  Urreligion  entstammt" !  In  Rom 
schreibt  er:  „Wahrend  Neapel  nnd  sein 
Volk  natnrrrunken  in  der  Gegenwart  anfgeht 
und  in  der  Gegenwart  ein  Paradies  findet; 
wahrcnd  das  vorwarts  wflhlende  Deutschland 
in  einer  schwindelnden  Hoffnung  der  Zu- 
k  tin  ft  sein  Heil  sncht;  ist  das  starre  Rom 
der  Anker,  mit  welchem  das  Schiff  der  Ge- 
8chichtc  in  der  Vergangenheit  wurzelt.  Der 
Satz  der  rdmischen  Hierarchie,  dass  ausser 
der  Kirche  kein  Heil,  wandelt  sich  unter 
diesem  Gesichtspunkt  in  den  Satz  nm:  ohne 
Vergangenheit  keine  Gegenwart  und  noch 
weniger  eine  Zukunft".  Nach  siebeniahrigem 
Privatdoceutenthum  brachte  ihra  a  as  Jahr 
184fi  eine  ausserordentliche  Professur.  Die 
metaphysische  Lebensfrage  der  Gegenwart, 
ob  Pcrsdnlichkeit  oder  UnpersOnlichkeit  des 
Absoluten,  bildet  den  Gegenstand  der  im  Jahr 
1848  als  ein  ,,Sendschreiben  an  Herrn 
Dr.  L.  Feuerbach"  verfiffentlichten  Schrift: 
„Ueber  den  Gegensatz  des  theistischen  und 
pantheistischen  Standpnnkts",  worin  sich  der 
dialektische  Theosoph  ebenso  gegen  den 
herrschenden  Matcrialismus,  wie  gegen  den 
spiritnalistischenldealisrans  ausspricht.  Nach- 
dem  er  im  Prflhjahr  1849  ordentlicher  Pro- 
lessor  in  Erlangen  geworden  war,  erschien 
die  Schrift  „Ueber  die  Hauptfrage  der 
Psychologie"  (1849)  worin  die  metaphy- 
sische Grundlage  des  Problems  von  Vor- 
stellen  nnd  Denken  erortert  wird.  Im  Jahr 
1850  erschienen  die  von  Schaden  als  elftcr 
Band  von  Franz  von  Baadera  Werken  heraus- 
gegebncn  TagebUcher  Baaders  mit  einer  Ein- 
leitung  dazn.  In  dieser  hatte  er  Gelegen- 
heit,  mit  der  Darstellung  der  Stellung  Baaders 
zur  Zeitphilosophie  zugleich  seine  eigne 
philosophische  Stellung  zu  formuliren.  „In 
nenerer  Zeit  (sagt  er)  begann  man  einen 
Nachdruck  auf  das  bloaNatflrliche  Materiel  le  i 
zu  legen  und  alies  Historische  oder  Tra- 
ditionelle  nur  als  Irrthum  oder  sinnlichc 
Conscqucnz  des  rein  stofflichen  Lebens  auf- 
znfaasen.  Im  besten  Falle  ist  es  gegen- 
wartig  ein  noch  aublimerer  Pantheismns,  im 


schlimmern  oder  schlimmstcn  Falle  MateriaUs- 
mus,  Sensualismus.  Atheismns  und  Nihilismns, 
welche  sich  der  Mehrzahl  der  ietzt  Lebenden 
bemachtigt  haben.  Jeder  Glanbe  an  den 
Geist  als  eine  individuelle,  antonome  und 
substantielle  Macht  wird  in  einer  nicht  all 
zufernen  Zukunft  vielleicht  nicht  nur  sehr 
allgemein  bezweifelt,  sondern  anch  als 
Ammenmfthrchen  nnd  KOhlerstumpfheit  be- 
zeichnet  nnd  derjenige  als  der  thOrichste  der 
Phantasten  erklart  werden,  welcher  noch 
den  Muth  hat,  die  Abhangigkeit  des  Materiellen 
vom  Geistigen  als  die  erste  Grundlage  aller 
Erkenntniss  auszusprechen.  Das  Verdienst 
Baaders  findet  Schaden  darin,  gegen  solche 
gewaltthfttige  Scheidnng  der  Seele  vom  Leibe, 
des  Geistes  von  der  Natur,  noch  mehr  gegen 
alle  knecbtische  Unterwerfung  des  Geistes 
unter  die  Materie  als  rflstiger  Kampfer  auf- 
getreten  zn  sein.  Und  wie  sein  Streben  ge- 
wesen  sei,  die  Basis  eines  philosophisch  oe- 
grtlndeten  christlichen  Monotheismus  zn  ge- 
winnen  und  die  vollste  Personlichkeit  Gottes 
als  Product  vollendeter  philosophischer  Kin 
sicht  zu  begreifen,  so  mtlsse  derselbe  als 
der  rechte  „phiIosophus  christiamu"  be- 
zeichnet  werden.  „  Was  auch  zweifelstlchtiger 
Scharfsinn  oder  verbitterte  Gesinnung  da- 
gegen  bemerken  mag,  ein  wohlorganisirter 
Ropf  und  ein  wohlorganisirtes  Herz  findet 
sowohl  nach  Seiten  der  Erkenntniss  wie  des 
Gefilhls  in  der  persdnlichen  Existenz  einer 
priroitiven  Intention,  eines  teleologischen 
Weltbaumeisters  die  hdchste  Befriedigung. 
Es  ist  dies  die  Weisheit  auf  den  Gassen,  die 
Weisheit  des  Sensus  communis,  desscn  Aus- 
legung  wenigstens  von  einer  Seite  her  alle 
wahre  Philosophic  ist  Atheist  wird  nur, 
wer  allzusehr  vom  larmenden  Strome  der 
Sinnlichkeit  Ubertaubt,  die  zarte  Stimme  der 
leidenden  EmpfSngniss  des  Geistigen  nicht 
mehr  zu  hflren  vermag".  Nachdem  Schaden 
im  Spatsommer  1850  mit  seinem  Schwieger- 
vater eine  Reise  nach  London  und  Paris  und 
im  Herbst  1851  mit  seiner  Fran  in  die  Schweiz 
gcmacht  hatte,  stellte  sich  seit  dem  Herbst 
1851  ein  qnalender  Hasten  ein.  Zugleich 
hatte  sich  ein  Gewachs  im  Gehirn  entwickelt 
Im  Sommer  1852  kamen  Aufregung  und 
Delirien  dazu.  er  reiste  Anfang  Juni  in  be- 
standigem  Fieberzustande  nach  NQrnberg  in 
das  Haus  seiner  Mutter,  wo  er  am  13.  Juni 
1852,  im  38.  Lebensjahre  starb. 

Schaden's  philosophiscbes  Streben  war 
darauf  gerichtet  die  Mangel  der  Baader'schen 
und  Neu  -  Schelling'schen  Lehren  zn  ver- 
meiden  nnd  dadurch  die  von  Baader,  nach 
der  Meinung  der  Verehrer  desselben,  zuerst 
begrtlndete  „  Philosophic  der  Zukunft"  zn 
verwirklichen.  Von  der  in  der  Sinneswahr- 
nehmung  gegcbnen  Thatsache  des  Seins  aus- 
gehend,  nimmt  er  die  Ausdehnung  als  die 
eigentlich  active  Grundeigenschaft  desselben, 
so  dass  das  Sein  als  der  blinde  und  in's  Un- 
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gemessene  hinausstrebende  Trieb  sich  zeigt, 
als  AuBgfidehntes  sich  setzen  zu  wollen. 
Demnach  darf  das  Sein  nicht  mehr  als  eine 
Anhaufung  fester,   elastischer  oder  nicht 
elastischer  Atome,  nicht  mehr  als  eine  todte 
Masse,  als  ein  stupides  Gewordensein  auf- 
gefasst  werden,  sondern  es  ist  vielmehr  eine 
fortgesetzte  thatige  Kraft,  in  letzter  Instanz 
kein  Stoff,  aber  eine  wirksame,  in  eine 
Kichtung  verscnkte  Tcndenz,  eiu  m&ch tiger 
nnwideratehlicher  Ilauch ,  von  dem  man  nicht 
weiss,  von  wannen  er  kommt,  noch  wohin 
er  fahrt   Da  diesem  Triebe  Nichts  im  Wege 
steht,  so  ist  das  ausdehnungskraftige  Sein 
ein  zur  nnendlichen  Grdase  Erwachsendes 
und  somit  den  nnendlichen  Raurn  Erftillendes, 
Sonach  unaufhaltsam  von  sich  ansgehend  und 
anf  einer  bestandigen  Selbstflucht  begriffen, 
unterliegt  die  triebkraftige  Ausdehnung  einer 
fortwahrenden  Atomisirnng,  wobei  jcdes  Atom 
die  gleiche  Natur  mit  der  geaammten  Aus- 
delinung  besitzt  und  in  diesem  Streben  mit 
der  Gesammtmasse  der  Ubrigen  Atome  in 
Conflict  gerath.   Mit  der  dadurch  im  weiten 
Schoosse  der  Ansdehnung  allenthalbcn  sich 
geltend  machenden  Selbsthinderung  ist  der 
erste  Ansatz  zur  Schranke  gegeben.  Das 
einzelnc  Ausdehnungsmoment   wird  durch 
den  Druck  des  unendlich  Grossen  vdllig 
comprimirt,  durchdrungen  und  in  seiner 
Existenz  als  Ausgedehntes  aufgehoben,  wo- 
raus  jedoch  nicht  folgt,  dass  es  vernichtet 
ware;  denn  das  Sein  oder  die  Ansdehnung 
war  ja  ihrer  tiefsten  Wurzel  nach  nicht  Aus- 
gedehntes, sondern  Kraft  der  Ausdehnung, 
also  Kraft  schlechtweg  oder  Potenz  oder 
reale  Moglichkeit  zu  sein.    Das  unendlich 
Groase  folgt  mit  Naturnothwendigkeit  der 
Umgestaltung  der  Minima  in  Potenzen  und 
verschwindet  demnach  zu  einem  materiellen 
Nichts,  welches  zwar  sein  exoterisches  Leben 
verliert,  Jedoch  daaselbe  als  esotorisches 
verdoppelt  und   verdreifacht  wiederfindet. 
Da  die  Schranke  nur  die  vereinte  Aus- 
dehnungsgewalt  der  unendlichen  Minima  ist, 
gegenuber  dem  Einzelnen,   das  sich  aus- 
dehnen  will,  so  sind  Schranke  und  Aus- 
dehnung, trotz  ihrer  oppositionellen  Tendenz. 
vdllig  identische  Potenzen.    Je  tiefer  und 
durchdringender  in  der  Potenz  der  Extension 
die  Gewalt  des  Gegensatzes  hervortritt.  eine 
urn  so  machtigere  und  intcnsivere  wird  auch 
die  Innigkeit  der  Identitat,  sowie  sich  um- 
gekehrt  mit  dem  Wachsthum  der  Identitat 
auch  die  Macht  des  Gegensatzes  als  eine  urn 
go  lebendigere  und  gigantischere  entfaltet. 
Eine  solche  Existenz,  die  sich  aus  dem  Selbst- 
proze&s  der  Ausdehnung  entwickelt,  ist  also 
in  vollkommen  Ubersinnliche  Seinsweise  ein- 
getreten,  in  welcher  Alles  Innerlichkcit  ge- 
worden  ist  und  es  besitzt  und  bewaltigt  in 
derselben  eine  unwiderstehliche  unendliche 
Schrankenkraft   die   ganze  SeinsfUUe  als 
eigeusteu  assimilirten  InhalL    Und  dass  eine 


solche  Existenz  Geist  und,  weil  vor  Allem 
seiend,  Gott  genannt  werden  mttsse,  wird 
auf  dem  allein  moglichen  physikulisch  -  meta- 
physischen  Wege  bcwiesen.  Weil  Schranke 
und  Ausdehnungspotenz.  Form  und  Substanz 
in  der  innigsten  Wechseldurchdringungstehen, 
so  ist  beider  Identitat  ein  Wissendes,  die 
Schranke  oder  Form  aber  das  Subject  des 
Wissens.  Besitzt  nun  die  Ideutitat  von  Form 
und  Substanz  das  Wollen  und  Konnen,  und 
ist  in  alien  dreien  die  Form  das  Subject, 
so  folgt,  dass  jene  Identitat  das  absolut 
Freie  und  Selbstandige  ist  und  als  pcrsOn- 
licher  Geist  bczcichnet  werden  muss,  welcher 
nicht  anders,  denn  Gott  genannt  werden  kann. 
Fr.  Thiersch,  Erinneningcn  an  E.A.  v<m  Schaden. 
1863. 

Schaller,  Julius,  war  1810  in  Magde- 
burg geboren  und  auf  dem  dortigen  Doni- 
gymnasium  gebildet,  hatte  scit  1829  zu  Halle 
Theologie  studirt,  sich  jedoch  bald  der  Philo- 
sophic zugewandt,  in  welcher  er  durch  Karl 
Rosenkranz,  der  sich  damals  als  Privatdocent 
in  Ilalle  habilitirt  hatte,  ftir  die  Lehrc  Hegel's 
gewonnen  wurde.  Er  selbst  habilitirte  sich  dort 
1834  als  Privatdocent,  wurde  1838  ausser- 
ordcntlicher  Professor  und  erhielt  nach  23 
Jahren  eine  ordentliche  Professur  der  Philo- 
sophic, verfiel  jedoch  18C7  in  eine  Gemtlths- 
krankheit  nnd  starb  1868  im  Asyl  zu  Karls- 
fcld  an  einer  LungenentzUndung.  Mit  seinen 
ersten  Schriften:  „Dic  Philosophic  nnscrer 
Zcit,  zur  Apologie  des  Hegel'schcn  Systems" 
(1837^  und  „Der  historische  Christus  und 
die  Philosophie,  Kritik  der  dogmatischen 
Grundidee  des  Lebens  Jesu  von  Strauss" 
(1838)  stellte  er  sich  auf  die  sogenannte 
rechte  Seite  der  Hegcl'schen  Schnle,  indem 
er  das  System  des  Meisters  in  theistischctn 
Sinne  auffasste  und  in  der  christologischen 
Frage  die  historische  Einzigkeit  Christi  fest- 
li it-It.    In  seiner  „Geschichte  der  Natur- 
philosophie  von  Baco  von  Verulam  bis  anf 
unsere  Zeit"  (zwei  Bande,  is ji  nnd  184C) 
zeigt  er  sich  zwar  mit  dem  einpirischen 
Detail  vertraut,  bewegt  sich  aber  noch  in 
dem  schwerfalligen  Gewande  der  Hegel'schen 
Schulterminologie   und  kam  nicht  einmal 
bis  zu  Kant.   Die  „Darstelhing  und  Kritik 
der  Philosophie  Ludwig  Feuerbach's"  (1847) 
zeigt  so  wenig  Fahigkeit,  den  eigentlichen 
Lebcnsnerv   des  Feuerbach'schen  Philoso 
phi  reus  und  die  Bedeutung  seines  Stand- 
punktes  zu  treffen  und  zu  witrdigen,  dass 
er  den  Egoismus  und  die  principielle  Ent- 
sittlichung  des  Geiates  fflr  die  unabweisbaren 
Consequenzen  der  Feuerbach'schen  Principien 
zu  erklaren  sich  nicht  scheute.   In  seinem 
Buche  ,,Seele  und  Leib;  zur  Aufklarung 
UberKtfhlerglauben  und  Wi&senschaft"  (1855), 
welches  dnrch  den  Streit  zwischen  Karl  Vogt 
und  Rudolf  Wagner   hervorgemfen  war, 
hangte  er  sich  an  die  schwache  Seite  des 
dainaligcn    psychologischeu  Materialismus, 
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ohne  daas  er  es  verstanden  hatte,  wie  dies 
spater  dnrch  Friedrich  Albert  Lange  geschah, 
sich  in  den  Umkreis  der  Stilrke  des  Materia- 
1  ism  us  zn  stellen.  Im  Jahre  1860  erschien 
von  seiner  „Psychologie"  der  erete  Band 
(das  Seelenleben  des  Menschen),  wahrend 
der  zweite  Band,  der  den  bewussten  Geist 
(ira  Sinne  der  Hegel'schen  Psychologie)  ent- 
lialten  sollte,  nicbt  mehr  bearbeitet  wtirde. 

Scliaiiiiinnn ,  Jobann  Christian 
Gottlieb,  war  1768  zu  Hnsum  in  Schles- 
wig  geboren  nnd  zuerst  als  Gymnasiallehrer 
in  Halle,  dann  als  Privatdocent  daselbat 
tbatig,  seit  1794  ordentlicher  Professor  der 
Philosophic  in  Giessen,  wo  er  seit  1805  auch 
Padagogiarch  war  und  1821  starb.  In  seinen 
ersten  Schriften  stand  er  unter  dem  Ein- 
flusse  der  Kant'schen  Philosophic  Es  sind 
dies  folgende:  Ueber  die  transcendentale 
Aesthetik  *),  ein  kritischer  Versuch  (1789); 
Psyche  oder  Unterhaltungen  fiber  die  Seele 
(zwei  Theile,  1791);  Ideen  zn  einer  Criminal- 
psychologie  (1792);  Wisscnschaftlichea  Natur- 
recht  (1792);  Versuch  fiber  Aufklarung, 
Freiheit  und  Gleichheit  (1793);  Philosophic 
der  Religion  fiberhaupt  und  des  christlichen 
Glaubens  insbesondere  (1793).  Weiterhin 
konnte  er  sich  dem  Einflusse  der  „Wissen- 
schaftslehre"  Fichte's  nicht  entziehen  in  den 
Schriften:  Elemente  der  allgemeinen  Logik, 
nebst  einem  knrzen  Abrisse  der  Metaphysik 
(1795),  Kriti8che  Abhandlungen  zur  philo- 
sophischen  Rechtslehre  (1795),  Versuch  eines 
neuen  Systems  des  nattlrlichen  Kechta  (zwei 
Bande,  1796).  Auch  eine  Schrift  „Mann 
nnd  Weib,  oder  Deduction  der  Ehe"  (1802) 
hat  er  verfasst. 

Nchegk,  Jacob,  siehe  Degen  (Jacob). 

SchelliiiK,  Friedrich  Wilhelm 
Joseph,  war  1775  zu  Leonberg  in  Wtlrtem- 
berg  geboren,  seit  1777  in  der  ehemaligen 
Abtei  Bebenhausen  bei  Tflbingen  erzogen 
nnd  gebildet,  erhielt  seit  1785  seine  gelehrte 
VoTbildung  in  der  lateinischen  Schnle  zn 
Nfirtingen  bei  einem  Oheim  von  vaterlicher 
Seite  nnd  seit  1786  wieder  in  Bebenhausen 
anf  dem  von  seinem  Vater  geleiteten  nicdern 
Seminar,  wo  der  zwolfjfthrige  Knabe  mit 
16  — 18  jahrigen  Seminaristen  znsammen 
nnterrichtct  and  dnrch  diesen  pftdagogischen 
Missgriff  mit  dem  prickelnden  Ehrgeiz,  der 
nnruhigen  Hast  nnd  der  unmassigen  Selbst- 
schutzung  behaftet  wurde.  die  er  sein  Leben 
lang  behaltcn  hat  Mit  ffinfzehn  Jahren  trat 
cr  (1790)  als  Student  in  das  theologische 
Stift  zu  Tubingen  ein,  urn  hier  zuerst  den 
fflr  die  schwabischen  Theologen  vorge- 
schriebenen  zweijahrigen  philosophischen 
Cnrsus  durchzumachen.  Mit  Hegel  nnd  H5l- 
derlin  znsammen  studirte  er  dort  Platon, 

*)  Dna  Wort  im  Sinnc  dor  Kritik  der  reinen 
V«mnnfl  gennmmcn. 


Leibniz  und  Kant,  des  letztern  Kritik  in 
dem  von  8chnlze  verfassten  Anszug,  zeigte 
jedoch  zunachst  eine  besondere  Vorliebe, 
ein  gelehrter  Orientalist  zn  werden.  Mit 
einer  lateinischen  Abhandlung  znr  kritisch- 
philosophischen  Erklarnng  des  ftltesten  Philo- 
sophem8  fiber  den  Ursprung  des  Bosen  in 
der  Menschenwelt  (der  biblischen  Erzlhlnng 
vom  Sfindenfalle)  erwarb  er  1792  die  philo- 
sophische  Magister-  (Doctor-)  Wflrde  und 
verdffentlichte  1793  in  den  von  Paulas  heraus- 
gegebenen  „Memorabilienl<  einen  Anfsatz 
„  fiber  Mythen,  historische  Sagen  nnd  Philo- 
Bopheme  der  altesten  Welt".  Seitdem  trieb 
er  vorzngsweise  nentestamentliche  Stndien  in 
rationalistischcr  Kichtung  nnd  wurde  erst  durch 
den  Dogmatiker  Storr  in  eine  posttivere  theolo- 
gische Richtung  getrieben. 

Nach  Beendigung  seiner  theologischen 
Stndien  begegnen  wir  ihm  1794  wieder  auf 
der  philosophischen  Bahn,  indem  er  sieh  in 
den  beiden  kleinen  8chriften  „ Ueber  die 
MOglichkeit  einer  Form  der  Philo- 
8ophie  tlberhanpt"  (1795)  nnd  „Vom 
Ich  als  Prinzip  der  Philosophie 
oder  fiber  das  Unbedingte  im  mensch- 
lichen  Wissen"  (1795)  des  Kerns  und 
Mittelpunktes  der  Fichte'schen  Wissenschafts- 
lehre  bemachtigte  nnd  als  deren  Ansleger 
in  die  damalige  philosophische  Bewegung 
eintrat.  Ueber  seine  Klage,  wie  weit  er  nocn 
in  der  Philosophie  zurQck  sei,  hatte 
Hdlderlin  brieflich  mit  den  Worten  zu 
gewnsst:  .,Sei  du  nur  rahig;  da  bistgei 
so  weit,  als  Fichte;  ich  hab*  ihn  ja  genort!" 
In  den  im  Jahr  1795  geschriebenen  „Philo- 
sophischen  Briefen  liber  Dogmatis- 
mus  nnd  Kriticismns"  (1796)  gab  der 
jngendliche  philosophische  Streber  eine  Art 
von  philo8ophi8ch-theologi8cher  Confession 
und  iiess  sich  fiber  die  echlimmen  Folgen 
ans,  die  durch  den  falschen  Gebranch  der 
Kant'schen  Philosophie,  namentlich  des  so- 
genannten  moralischen  Arguments  in  der 
Theologie  veranlasst  waren.  Der  Spinozis- 
mns  gilt  ihm  als  der  vollendete  und  con- 
sequent <;  Dogmatismus,  der  Kriticismus  als 
dessen  idealistischer  Gegenpol.  Aber  in  Kant 
Bah  er  nur  die  MorgenrOthe  der  Philosophie 
und  wollte  fiber  Kant  hinausgehen;  in  Fichte 
dagegen  sah  er  den  Mann,  welcher  die  Philo- 
sophie auf  eine  HOhe  heben  werde,  wovor 
es  selbst  den  meisten  Kantianern  schwindeln 
werde.  In  der  Fichte'schen  „  Wissen  so  hafts - 
lehrc"  erblickt  er  die  gereinigte,  aehte, 
consequent  ffir  sich  herausgehobene  Lehre 
Kant's  nnd  in  der  Lehre  Fichte's  die  letste 
HoflTnnng  zur  Rettnng  des  Menschenge- 
schlechts,  daas  die  Menschheit  endlich  an- 
fange,  in  sich  selbst  zu  suchen,  was  sie  so 
lange  in  der  objectiven  Welt  gesucht  habc 
Mittlerweile  hatte  Schelling's  Vater  ffir  den 
hoflfnungsvollen  Sohn  eine  Hauslehrerstelle 
Er  begleitete  im  Frfihjahr  1796 


hoiiniingsvoi 
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zwei  junge  Barone  von  Riedesel  zur  Leitung 
Hirer  Studien  Uber  Jena  nach  Leipzig.  Das 
weltberflhmte  Jena  (schreibt  er  in  seinem 
Reisebericht)  ist  ein  kleines,  znm  Tbeil  bass- 
licit  gebautes  Stfidtchen,  wo  man  Nichts  als 
Studeuten,  Professoren  und  Pbilister  sieht. 
In  Leipzig  liiirte  er  mit  seinen  Zdglingen 
rechtswissenschaftliche ,  naturwissensehaft- 
liche  nnd  medicinische  Vorlesungen  nnd  lebte 
seinen  Studien.   Im  Jahr  1797  verdffentlicbte 
er  in  dem  von  Nietharamer  in  Jena  heraus- 
gcgebnen  philosophiachen  Journal  eine  „All- 
gemeine   L'ebersicht  der   neuesten  philo- 
sophischen  Literatur",  eine  Arbeit,  welcher 
er  in  seinen  „Philosophischen  Schriften" 
(1809)  den  Titel  gab:  „Abhandlnngen 
zur  Erlauter  ung  des  Idealismus  der 
Wissenschaftslehre".  Diese  Arbeit  war 
es,  die  besonders  Ficbte's  Aufmerksamkeit 
erregte  und  dem  jungen  Ttlbinger  M agister 
den  Weg  zum  akademischen  Katbeder  bahnte. 
Im  Winter  1797  schrieb  und  verSffentlicbte 
er  seine  „Idcen  zur  Philosopbie  der 
Natur',  womit  er  in  die  zweite  Periode 
seiner   philosopbiscben  Entwickelung  trat 
nnd  sein  Augenmerk  auf  eine  pbilosopbische 
Deduction  der  Natur  ricbtete,  die  er  ganz 
nach  der  Weise  der  Fichte'scben  Wissen- 
schaftslehre  aus  dem  Wesen  des  Icb  ab- 
zuleiten  sucbt.  Er  will  zeigen,  wie  die  Natur 
der  8ichtbare  Geist,  der  Geist  die  unsicht- 
bare  Natur  sei.   Neben  allerlei  Gedanken- 
experimenten ,  die  er  als  Moglichkeiten  zur 
Untersuckung  vorlegte,  benutzte  er  zugleich 
sein  verbaltnissmassig  geringes  naturwissen- 
schaftlichea  Material  dazu,  um  eine  ganze 
Reibe  von  Hypotbesen  aufzustellen  und  den 
,,grossen  Kunstgriff"  der  Natur  darin  zu 
nndcn,  dass  sie  im  Kleinen  wie  im  Grossen, 
im  unorganiscben  wie  im  organischen  Ge- 
biete  die  ganze  Mannigfaltigkeit  ibrer  Er- 
scheinungen  durch  Attraction  und  Repulsion, 
durcb  die  entgegengesetzten  Krfifte  der  An- 
ziebung  und  Zurllckstossnng  zu  erreicben. 
Nicht  mecbaniscb-atomistisch,  wie  Lesage  die 
Natur  erklftrt  hattc,  sondern  dynamiscb  soil 
dieselbe  erkl&rt  werden,  und  die  Chemie 
gilt  ihm  als  augenfallige  empiriscbe  Wider- 
legnng  der  mecbaniscben  Naturansicbt.  An 
die  ,,Ideen"  scbloss  sich  die  Schrift  „Von 
d  e  r  W  e  1 1 8  e  e  1  e"  (1798)  an,  worin  unter  dem 
Einflusse  H6lderlin'scher  Anscbauungen,  die 
Welt  in  poetiscb - pbantasievoller  Weise  als 
ein  Organismus  aufgefasst  wird  und  zu  einem 
aitesten  und  heiligsten  Naturglauben  zurack- 
gekebrt  werden  soil.   Von  den  Kant'schen 
liestimmungen  Uber  das  Wesen  des  Orga- 
nischcii  ausgebend,  fasst  Schelling  gerade 
wie  Goethe,  das  Leben  als  das  Wesentliche 
allcr  Dinge  und  als  das  Band  der  orga- 
niscben   nnd    unorganiscben   Natur.  Die 
Welt  gilt  ihm  als  die  th&tige  Einheit  eines 
positiven  nnd  eines  negativen  Prinzips,  und 
diese  beiden  streitenden  Krfifte  zusammen- 


gefasst  oder  im  Conflict  vorgestellt,  fflhren 
auf  den  Begriff  eines  organisirenden,  die 
Welt  zum  System  bildenden  l'rinzips  oder 
einer  Weltseele. 

Nachdem  der   23jfihrige  Scbelling  im 
Sommer  1798  als  unbesoldeter  ausserordent- 
licber  Professor  der  Philosopbie  nach  Jena 
gegangen  war,  lernte  er  die  Romantiker 
Novalis  und  Friedrich  und  August  Wilbelm 
Schlegel  kennen.    In  seiner  akademischen 
Antrittsvorlesung  sprach  er  von  der  Idee 
einer  Naturpbilosophie,  von  der  Nothwendig- 
keit,  die  Natur  aus  der  Einheit  zu  begreifen, 
und  von  dem  Licht,  welches  sie  Uber  alle 
Gegenst&nde  werfen  wUrde.   Er  war  erftlllt 
von  dem  Gedanken,  dass  der  Weg  von  der 
Natur  zum  Geiste  ebenso  mdglich  sein  mttase, 
wie  der  umgekehrte,  den  Fichte  eingeschlagen 
hatte.   Durch  diese  erste  Vorlesung  gewann 
Schelling  die  Freundschaft  des  nur  zwei 
Jahre  filtern  Henrik  Steffens,  welcher 
damaU  in  Jena  studirte  und  ihm  sein  Leben 
lang  Treue  bewahrt  hat  Im  Winter  1798—99 
las  der  Fichte'sche  Naturphilosoph  vor  etwa 
40  Zuh5rern,  deren  Zahl  in  spfitern  Semestern 
bis  auf  200  stieg.   Die  kaum  fertigen  Ent- 
wflrfe  seiner  Vorlesungen  trug  er  auf  das 
Katbeder  und  sttlckweise  in  die  Druckerei, 
und  der  ganze  Nothbau  eines  naturpbilo- 
sophischen  Systems  erschien  „zum  Bebuf 
seiner  Vorlesungen"  auf  Ostern  1799  unter 
dem  Titel:    „Erster   Entwurf  eines 
Systems  der  Naturphilosophieu  nnd 
nnmittelbar  darauf  folgte  eine  fUnf  Bogen 
starke  „Einleitung  zu  seinem  Entwurf 
eines  Systems  der  Naturpbilosophie 
oder  Uber  den  Begriff  der  specula- 
tiven  Physik  und  die  innere  Organi- 
sation eines  Systems  dieser  Wissen- 
schaft"  (1799),  worin  zunachst  dargethan 
werden  sollte,  was  ihm  speculative  Physik 
oder  Naturphilosophie  bedeute  und  wie  sich 
dieselbe  von  der  empirischen  Physik  unter- 
scheide.   Der  Grundgedanke  der  naturphilo- 
sophischen  Anschauungen  Schelling's  ist  der 
bereits  in  der  Schrift  „Von  der  Weltseele" 
durcbgefUhrte  Satz,  dass  die  Natur  in  ihrcn 
ursprttnglichen  Productionen  organisch  ist 
nnd  sich  als  organisirende  Thfitigkeit  die  Be- 
dingungen  der  anorganischen  Natur  selbst 
hervorbringt,  um  nun  in  der  Wechselbe- 
stimmung  des  Organiscben  und  Unorganiscben 
den  Process  des  allgemeinen  Lebens  zu  voll- 
enden.  Das  in  der  Wirklichkeit  s pater  Hervor- 
tretende  (Leben  und  Geist)  ist  ideell  das 
Frnhere   und    ursprilnglich   zum  Grunde 
Liegende.   Die  Intelligenz  ist  auf  doppelte 
Art,  entweder  blind  und  bewusstlos  wirkend, 
oder  frei  nnd  mit  Bewusstsein  thfitig.  Diesen 
Gegensatz  hebt  die  Philosopbie  dadurch  auf, 
dass  sie  die  bewusstlose  Thatigkeit  als  ur- 
sprilnglich identisch  mit  dem  Bewusstsein 
und  gleicbsam  aus  einer  und  derselben  Wurzel 
mit  <lie8em  entsprossen  annimmt  Unmittel- 
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bar  nachweisbar  zeigt  sich  diese  Identitat 
in  der  zogleich  bewussten  und  bewusstlosen 
Thatigkeit  des  Qenies,  mittelbar  und  auaser  dem 
Bewusstsein  in  den  Naturproducten,  sofern 
in  ibnen  alien  die  vollkommenste  Ver- 
schmelzung  des  Ideellen  mit  dem  Reellen 
wahrgenoramen  wird.  Da  aber  danach  die 
Natnr  nnr  der  sicbtbare  Organismus  des 
Geistes  ist,  so  kann  sie  Nicbts  anders,  als 
nnr  das  Regel-  nnd  Zweckmassige  hervor- 
bringen.  Daraus  folgt,  dass  sich  aucb  in 
der  als  selbstandig  una  reell  gedachten  Natur 
der  Ursprung  solcber  regel-  nnd  zweck- 
raassigen  Producte  als  notbwendig  muss 
nachweisen  lassen,  dass  alsn  das  Ideelle 
ancb  hier  wiederum  aus  dem  Reellen  ent- 
springen  und  aus  ilim  erklart  werden  muss. 
Und  dies  eben  ist  die  Aufgabe  der  Natur- 
pliilosophie  oder  der  Naturwissenschaft  ira 
strengsten  Sinne  des  Wortes.  Man  kann 
aber  nnr  von  solchcn  Objecten  wissen,  von 
welchen  man  die  Prinzipien  ibrer  Moglichkeit 
einsieht  Da  nun  die  letzten  Ursachen  der 
Naturerscheiunngen  selbst  nicht  mehr  er- 
scheinen,  so  muss  man  entweder  darauf  ver- 
zichten,  sie  je  einzuschen,  oder  man  muss 
sie  schlechthin  in  die  Natur  hineinlcgen. 
Es  muss  angenommen  werden,  dass  die 
Natnr,  als  Inbegriff  der  Brscheinungen,  nicht 
bios  Product,  sondern  zugleich  productiv 
sei.  Das  Schweben  der  Natnr  zwischen 
Productivitat  und  Product  muss  nothwendig 
als  eine  Duplicitat  der  Prinzipien  erscheinen. 
Diese  absolute  Voranssetzung,  welche  von 
tins  gemacht  wird,  muss  ihre  Nothwendigkeit 
in  sich  selbst  tragen,  tlberdies  aber  auf  eine 
empirische  Probe  gebracht  werden;  denn 
wofern  nicht  alle  Natnrerscheinungen  aus 
ihr  sich  ableiten  lassen,  so  ware  die  Vorans- 
setzung eben  dadurch  als  falsch  erklart 
Durch  Ableitung  aller  Naturerscheinungen 
aus  dieser  einen  Voranssetzung  verwanaelt 
sich  dann  aber  unsere  Wissenschaft  in  eine 
Construction  der  Natnr  selbst.  Was  Gegen- 
stand  der  Philosophic  sein  soli,  muss  als 
schlechthin  nnbedingt  angesehen  werden. 
Das  Unbedingte  kann  aber  nicht  in  irgend 
cinem  einzelnen  Dinge  gesucht  werden,  son- 
dern ist  das  Sein  selbst,  welches  in  keincm 
endlichen  Producte  sich  ganz  darstellt  und 
wovon  alles  Einzelne  nur  gleichsam  ein  be- 
sonderer  Abdruck  ist.  Es  ware  daher  nn- 
moglich,  die  Natur  oder  den  Inbegriff  alles 
Seins  als  ein  Unbedingtes  anznsehen,  wenn 
nicht  im  Begriffe  des  Seins  selbst  die  ver- 
borgene  Spur  der  Freiheit  anzutreffen  ware. 
Darnm  behanpten  wir,  alles  Einzelne  in  der 
Natur  sei  nur  eine  Form  des  Seins,  das 
Sein  selbst  aber  sei  absolute  Thatigkeit 
Die  Natur  ist  ursprtlnglich  nur  Produc- 
tivitat; dass  dagegen  die  Evolution  der  Natur 
mit  endlicher  Geschwindigkeit  geschehe  und 
so  Object  der  Anschauung  werde,  ist  nicht 
denkbar  ohne  ein  ursprtlngliches  Gehemmt- 


sein  der  Productivitat  Ist  aber  die  Natur 
absolute  Productivitat,  so  kann  der  Grund 
dieses  Gehemmtseins  nicht  ausser  ihr  liegen, 
sondern  sie  ist  ursprtlnglich  schon  Product 
und  productiv  zugleich.  Damit  aus  einer 
unendlichen  productiven  Thatigkeit  eine 
reelle  werde,  mnss  sie  gehemmt,  zurflck- 
gehalten  werden.  Da  aber  die  Thatigkeit 
eine  ursprtlnglich  unendliche  1st,  so  kann 
es,  auch  wenn  sie  gehemmt  wird,  nicht  zn 
endlichen  Productcn  kommen;  und  wenn  es 
zu  solchen  kommt,  konnen  es  bios  Schein- 

Sroducte  sein,  d.  h.  in  jedem  einzelnen  Pro- 
ucte  muss  wieder  die  Tendenz  zur  unend- 
lichen Entwickelnng  liegen,  jedes  Product 
wieder  in  Producte  zerfallen  konnen  und 
in  keinem  derselben  kann  die  Natur  zur 
Ruhe  kommen.  In  jedem  Pnnkte  der  Evo- 
lution ist  die  Natur  noch  unendlich,  und  in 
jedem  liegt  der  Keim  des  Universums,  der 
Trieb  einer  unendlichen  Entwickelung:  das 
Product  erscheint  als  in  unendlicher  Meta- 
morphose begriffen.  Obgleich  die  erachei- 
nende  Natnr  nur  successiv  und  in  fQr  uns 
endlosen  Entwickelungcn  gebiert,  was  in 
der  wahren  Natur  zumal  und  auf  ewige 
Weise  ist;  so  ist  doch  in  der  Natur  das 
ganze  Absolute  erkennbar.  Da  das  Product 
fortgehend  th&tig  ist,  so  reproducirt  es  nicht 
nur  sich  selbst  als  Individuum,  sondern  zu- 
gleich sich  selbst  der  Gattung  nach  in's  Un- 
endliche. Der  Natur  ist  das  Individuelle 
zuwider,  sie  verlangt  nach  dem  Absoluten 
und  ist  continuirlich  bestrebt,  es  darzustellen ! 
Die  individnellen  Punkte,  bei  welchen  ihre 
Thatigkeit  stille  steht,  kdnnen  nur  als  miss- 
lungene  Versuche,  das  Absolute  darzustellen, 
angesehen  werden.  Das  Individuum  ist  Mittel, 
die  Gattung  Zweck  der  Natur.  Es  kann  in 
der  Natur  nichts  Individuelles  bestehen 
bleiben,  der  allgemeine  Organismus  wirkt 
absolut  assimilirend ;  keine  individuelle  Natur 
kann  als  solche  sich  behaupten,  ohne  darauf 
auszugehen,  Alles  sich  zu  assimiliren,  Alles 
in  die  Sphare  ihrer  Thatigkeit  einzubegreifen. 
Die  drei  Grundfunctionen  des  Organischen 
sind  der  Bildungstrieb  oder  die  Reproductions- 
kraft,  die  Irritabilitat  oder  Erregbarkeit  und 
die  Sensibilitat  oder  die  Empfindungsfahig- 
keit  Den  Gegensatz  gegen  die  organische 
Natur  bildet  die  unorganische,  deren  Dasein 
und  Wesen  durch  das  Dasein  und  Wesen 
der  organischen  bedingt  ist  In  der  unor- 
ganischen  Natur  ist  nicht  die  Gattung,  son- 
dern nnr  das  Individuelle  bxirt;  es  findet 
sich  in  ihr  eine  Mannigfaltigkeit  der  Materien, 
aber  zwischen  diesen  ein  blosaes  Neben- 
und  Aussereinander.  Die  nnorganische  Natnr 
ist  blosse  Masse,  die  dnrch  Scuwerkraft  «n- 
sammcngehalten  wird.  Ihre  aufsteigenden 
Stufen  sind  der  chemische  Prozess.  die 
Elektricitat  nnd  der  allgemeine  Magnetismns. 
Organische  und  unorganische  Natur  sind 
mit  einander  verbunden  durch  eine  letzte 
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Ureache,  die  allgemeine  Seele  der  Natur, 
welche  die  erste  Ursache  aller  Veranderungeu 
in  der  unoTganischen  und  den  letzten  Grand 
aller  Thatigkeit  in  der  organischen  Natur 
enthalt.  Die  todten  und  bewusstlosen  Pro- 
ducte  der  Natur  sind  nnr  misslungene  Ver- 
suche  der  Natur,  sich  selbst  zu  reflectiren, 
die  sogenannte  todte  Natnr  aber  (Iberhaupt 
eine  unreife  Intelligenz,  daher  in  ihren  Pha- 
nomencn  noch  bewusstlos  schon  der  intelli- 
gent e  Charakter  durcbblickt.  Das  hdchste 
Ziel,  sich  selbst  ganz  Gegenstand  zu  werden, 
erreicht  die  Natur  erst  durch  die  hdchste 
und  letzte  Reflexion,  welche  Nichts  anders 
als  der  Mensch  oder,  allgemeiner  ausge- 
drtlckt,  das  ist,  was  wir  Vernunft  nennen, 
durch  welche  die  Natur  erst  vollstandig  in 
sich  zurflckkehrt  Alle  Philosophic  muss 
darauf  ausgehen,  entweder  aus  der  Natur 
eine  Intelligenz,  oder  aus  der  Intelligenz 
eine  Natur  zu  machen.  — 

In  den  Osterferien  1799 ,  wahrend  welcher 
Schelling's  „  Entwurf  cines  Systems  derNatur- 
philosophie"  und  die  „Einleitung"  zu  dem- 
selben  erscbienen,  hatte  Fichte  in  Folge 
der  gegen  ihn  erhobenen  Anklage  wegen 
Atheismus  und  seines  dabei  bcobachteten 
unklugen  Verhaltens  seine  Dienstentlassung 
in  Jena  erhalten  und  ging  nach  Berlin. 
Nur  ein  einziges  Semester  liatte  Schelling 
neben  Fiehte  in  Jena  gelehrt  Er  ging  jetzt 
daran.  das  der  Naturphilosophie  gegentlber- 
gestellte  System  der  Transscendentalphilo- 
sophie  fUr  den  Vortrag  auf  dem  Katheder 
nnd  fQr  den  Druck  auszuarbeiten.  Daasclbe 
erschien  zur  Ostermease  1800  unter  dem 
Titel:,j8ystem  des  transscendentalen 
Idealismu8"  und  wurde  von  Jean  Paul 
(Friedrich  Richter)  in  einem  Brief  an  Jacobi 
fUr  ein  Meistersttlck  von  Scharfsinn  erklart. 
Es  nimmt  in  der  That,  was  die  Vollendung 
in  der  Form,  den  leichten  Flnss  der  Sprache, 
die  Reinlicbkeit,  Klarheit  und  Anschaulich- 
keit  der  Sprache  betrifft,  unter  Schelling's 
bisherigen  Arbeiten  den  ersten  Platz  ein. 
Sachlich  war  es  indcssen  nichts  weiter,  als 
ein  Commentar  zur  „Wissenscliaftslehre" 
Fichte's,  wodurch  nach  Schelling's  Meinnng 
der  transsceudentale  Idealismus  zu  dem  er- 
weitert  werden  sollte,  was  sein  eigentlicher 
Zweck  sei,  namlich  zu  einem  System  des  ge- 
sammten  Wissens,  worin  die  gesammte  Philo- 
sophie  als  fortgebende  Geschichte  des  Selbst- 
bewusstseins  erscheint  Das  EigenthUmliche 
des  transscendentalen  Idealismus  besteht  darin, 
dass  er  in  die  Nothwendigkeit  versctzt,  alles 
Wissen  gleicbsam  von  vorn  entatehen  zu 
lassen.  Darum  geht  die  Transscendental- 
philosophie  vom  Subjectiven  aus  und  fragt, 
wie  ein  Objectives  hinzukomme,  das  mit  ihm 
llbereinstimmt  Da  ihr  das  Subjective  das 
Erste  und  der  einzige  Erkiarungsgrund  alles 
Andern  ist,  so  beginnt  sic  nothwendig  mit 
dem  allgemeinen  Zweifel  an  der  Realitat 


|  alles  Objectiven,  mit  dem  absoluten  Skepticis 
mus,  welcher  schlechthin  gegen  das  Grund- 
vorurtheil  gerichtet  ist.  auf  welches  Bich  alle 
andern  Vorurtheile  reduciren,  dass  es  nam- 
lich Dinge  ausser  uns  gebe.  Im  transscenden- 
talen Wissen  verschwindet  flber  dem  Acte 
des  Wissens  selbst  das  Object  des  Wissens 
als  solches;  das  transsceudentale  Wissen  ist 
ein  Wissen  des  Wissens,  sofern  es  rein 
subjectiv  ist  Theoretische  Philosophic  ist 
Idealismus;  denn  sie  hat  zu  erklaren,  wie 
die  Begrenztheit,  die  ursprdnglich  nur  fQr 
das  freie  Handeln  existirt,  Begrenztheit  far 
das  Wissen  werde;  praktische  Philosophie 
ist  Realismns,  denn  sie  hat  zu  erklaren,  wie 
die  Begrenztheit,  die  eine  bios  subjective  ist, 
objectiv  werde.  Theoretisch  verhalt  sich  das 
Ich,  indem  es  sich  durch  Anderes  bestimmt 
lindet;  praktisch  verhalt  es  sich,  indem  es 
Anderes  durch  sich  selbst  setzt  und  Objectives 
hervorbringt  Geht  uns  nun  aber  tlber  der 
theoretischen  Gewissheit  die  praktische,  tlber 
der  praktischen  die  theoretische  verloren, 
so  muss  dieser  Widerspruch  aufgeldst  werden 
durch  Beantwortung  der  Fxage,  wie  die  Vor- 
stellungen  zugleich  als  nach  den  Gegen - 
standen  sich  richteud  und  umgekehrt  die 
Gcgenstande  als  nach  den  Vorstellungen  sich 
richtend  gedacht  werden  kfinncn.  Dieses 
Problem  kann  nur  in  einer  Philosophie  auf- 
geldst werden,  welche  zugleich  theoretisch 
und  praktisch  ist  und  zwischen  der  reellen 
und  ideellen  Welt  eine  vorherbestimmte 
Harmonie  nachweist,  wonach  dieselbe  Thatig- 
keit, welche  im  freien  Wollen  und  Handeln 
mit  Bewusstsein  productiv  ist,  im  Hervor- 
bringen  der  objectiven  Welt  ohne  Bewusst- 
sein productiv  ist.  Der  gesuchte  Vereinigungs- 
punkt  der  theoretischen  und  praktischen 
Philosophie  ist  die  Philosophie  der  Natur- 
zwecke  und  die  Theologie.  Aber  diese 
Identitat  muss  auch  im  Ich  selbst  nachge* 
wiesen  und  hier  jene  zugleich  bewusste  und 
bcwusstlosc  Thatigkeit  aufgezcigt  werden, 
die  kcine  andere  als  die  asthetische  ist.  Der 
Schlussstein  der  Philosophie  ist  darum  die 
Philosophie  der  Kunst  Daniit  ist  die  Ein- 
theilung  der  Transscendentalphilosophie  ge- 

Seben,  bei  dercn  Darstellung  jedoch  Schelling 
er  theoretischen  Philosophie  einen  grdssern 
Raum  gicbt,  als  den  drci  andern  Theilen  zu- 
sammcngenommen. 

Im  System  der  theoretischen  Phi lo - 
sophie  wird  vom  Begriflf  des  Ich  ausge- 
gangen.  Ein  Wissen,  zu  dem  ich  nur  durch 
ein  anderes  Wissen  gelangen  kann,  ist  ein 
bedingteB  Wissen ;  das  Ich  ist  das  Unbedingte. 
weil  es  schlechterdings  nicht  Ding,  nicht 
Sache  werden  kann.  Dieses  Wissen  ist  ein 
absolut  freies,  wozu  nicht  Beweise.  SchlUsse 
und  Vermittelung  von  Begriffen  ftthren,  also 
ein  Anschauen,  welches  als  ein  sich  selbst 
zum  Object  habendes  Produciren  nicht  sinn- 
liche,  sondern  intellectuelle  Anschauung  und 
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das  oigentlichc  Organ  allca  transscendentalen 
Denkens  ist.  Alles  vorgebliche  Nichtver- 
stehen  dieses  Philosophirens  bat  seinen  Grund 
in  dem  Mangel  dieses  Organs.  Das  Ich  der 
intellcctuellen  Anschaunng  ist  nicht  der 
blosse  Ausdruck  der  Individuality,  sondern 
das  absolute  Ich,  der  ewige,  in  keiner  Zeit 
begriffene  Act  des  Selbstbewusstseins.  welcber 
alien  Dingen  das  Dasein  giebt  und  die  ganze 
Unendlicbkeit  fUllt.  Das  letzte  Ziel  des 
endlichen  Ich  ist  Erweiterung  bis  zur  Identitat 
mit  dem  nnendlichen  Ich.  Nur  im  endlichen 
Ich  ist  Einheit  des  Bewusstseins  oder  Per- 
sonlichkeit,  deren  Vernichtung  das  letzte 
Ziel  alles  Strebens  ist  So  liegt  das  alien 
Gcistern  Gemeinsame  ausserhalb  der  Sphftre 
der  Individualist  im  Unermesslichen ,  Ab- 
soluten.  Was  dagegen  Geist  von  Geist  scheidet, 
ist  das  individualisirende  Prinzip  in  jedem. 
Die  nach  Aussen  gehende,  ihrer  Natur  nach 
uncndliche,  begrenzbare,  reelle  Thfttigkeit  ist 
das  Objective  im  Ich;  die  auf  das  Ich  zurUck- 
gehende,  subjective,  ideelle  Thfttigkeit  ist 
Nichts  anders,  als  das  Streben,  sich  in  jener 
Unendlicbkeit  anzuschauen.  Das  Ich  des 
Selbstbewusstseins  ist  selbst  dieser  Streit  ent- 
gcgeugesetzter  Richtungen,  der  nicht  in  einer 
einzelnen  Ilandlung,  sondern  nur  in  einer 
uucndlichen  Keihe  von  Handlungen  ver- 
cinigt  werden  kann.  Die  Transsccndental- 
philosophie  ist  Nichts  anders,  als  ein  be- 
stiindiges  Potenziren  des  Ich;  ihre  ganze 
Methode  besteht  darin,  das  Ich  von  einer 
Stufe  der  Setbstanschauung  bis  dahin  zu 
filhrcn,  wo  es  mit  alien  den  Bestimmuugen 

Cetzt  wird,  die  im  freien  und  bewussten 
des  Selbstbewusstseins  cnthalten  sind. 
Die  hauptsilchlichsten  Epochen  und  Stationen 
in  der  Geschichte  des  Selbstbewusstseins  sind 
folgende:  das  Selbstanschauen  des  Ich  in  der 
Begreuztheit  heisst  das  Empfinden.  Als 
empfindend  schaut  das  Ich  sich  selbst  an, 
indem  in  ihni  eine  liber  die  Thfttigkeit  hinaus- 
gehende  Thfttigkeit  ist.  Erst  die  productive 
Anschauung  setzt  die  ursprUngliche  Grenze 
in  die  ideelle  Thfttigkeit  und  ist  der  erste 
Schritt  des  Ich  zur  Intelligenz.  Wie  das 
Ich,  um  empfindend  zu  werden  ftir  sich  selbst, 
Uber  das  ursprtlnglich  Empfundene  hinaus- 
strcben  muss,  cbenso  muss  es,  um  producirend 
zu  sein  fUr  sich  selbst,  Uber  jedes  Product 
hinausstrcben.  Die  Anschauung  bringt  die 
Materie  hcrvor.  Die  zweite  Epoche  in  der 
Geschichte  des  Selbstbewusstseins  geht  von 
der  productiven  Anschauung  bis  zur  Re- 
flexion. Die  Anschauung,  die  Uber  die 
Grenze  hinausgeht,  geht  zugleich  Uber  das 
Ich  selbst  hinaus  und  erscheint  insofern  als 
austere  Anschauung.  Die  einfache  an- 
schauende  Thfttigkeit  bleibt  innerhalb  des 
Ich  uud  kann  insofern  inncre  Anschauung 


heissen.    Alle  Anschauung  ist 


in  uirein 


Prinzip  intellectuell,  daher  die  objective  Welt 
nur  die  untcr  Schranken  erscheineude  in- 


tellectuelle  Welt.  Im  SelbstgefQhl  wird  der 
innere  Sinn,  d.  h.  die  mit  Bewnsstsein  ver- 
bundene  Empfindung  sich  selbst  zum  Object 
Daraus  werden  dann  die  Begriffe  Zeit  und 
Kaum  abgeleitet  Die  dritte  Station  geht  von 
der  Reflexion  bis  zum  absoluten  Willens- 
act  Als  die  erste  Bedingung  der  Reflexion 
erscheint  die  Abstraction.   Solange  die  In- 
telligenz Nichts  von  ihrem  Ilandeln  ver- 
schiedenes  ist,  kann  auch  kein  Bewnsstsein 
dersclben  stattnnden.  Durch  diese  Abstraction 
erscheint  das  Produciren  als  ein  Producirtea. 
Da  das  Ich  nicht  ein  von  seinem  Handeln 
verschiedenes  Substrat  ist,  so  sind  die  Be- 
griffe  nicht   der  Intelligenz  eingepflanit, 
sondern  sie  sind  die  Intelligenz  selbst,  und 
das  Ich  erhebt  sich  in  der  hdchsten  Ab- 
straction ftir  sich  selbst  absolut  Uber  das 
Object  und  erkennt  sich  damit  als  Intelligenz. 
Da  nun  aber  diese  Ilandlung  der  hochsteD 
Abstraction,  eben  weil  sie  absolut  ist,  aus 
keiner  andern  in  der  Intelligenz  mehr  er- 
klftrbar  ist;  so  reisst  hier  die  Kette  der 
theoretischen  Philosophic  ab,  und  es  bkilrt 
nur  die  absolute  Forderung  Ubrig,  dass  ebe 
Ilandlung  in  der  Intelligenz  vorkommen  solL 
Damit  aber  wird  das  Gebiet  der  prak- 
tischenPhilosophie  betreten,  in  weleher 
das  Ich  nicht  mehr  anschauend,  sondern  mit 
Bewnsstsein  producirend  ist 

Der  Anfang  des  Bewusstseins  oder  die 
absolute  Abstraction  ist  nur  erklarbar  ana 
einem  Selbatbestimmen  oder  Handeln  der 
Intelligenz  auf  sich  selbst,  welches  Wotten 
heisst   Nur  durch  das  Medium  des  Wollens 
wird  sich  die  Intelligenz  als  producirendes 
Ich  selbst  Object    Der  Act  der  Selbst- 
bestimmung  oder  das  freie  Handeln  der  In- 
telligenz auf  sich  selbst  ist  nur  erklirbar 
aus  dem  bestimmten  Handeln  einer  Intelligenz 
ausser  ihr,  aus  einer  vorherbestimmten  Har- 
monie  oder  Wechselwirkung  zwischen  ver- 
schiedenen  Intelligenzen.    Indem  ich  mich 
durch  andere  Intelligenzen  in  meinem  freien 
Handeln  eingeschrftnkt  anschaue,  ist  ein  freie* 
Nichthandeln  vor  der  Freiheit  als  mSglich  w 
denken.   Die  durch  meine  Individuality!  ge- 
setzte  Passivitftt  ist  Bedingung  der  Activity 
welche  ich  ausser  mir  anschaue.    In  den 
Einwirkungen  der  andern  Intelligenzen  auf 
mich  erblicke  ich  Nichts  anders,  als  die  ui- 
sprUnglichen  Schranken  meiner  IndividualiUU, 
und  ich  muss  diese  andern  Intelligenzen  ate 
unnbhftugig  existirend  anerkennen.    Nur  da- 
durch,  dass  Intelligenzen  ausser  mir  sind, 
wird  mir  die  Welt  Uberhaupt  objectiv ;  denn 
nur  Einwirkungen  von  Intelligenzen  auf  die 
Sinnenwelt  zwingen  mich,  etwas  als  absolct 
objectiv  anzunehmen.   So  sind  fUr  das  In 
dividuum  die  andern  Intelligenzen  gleichsam 
die  ewigen  Trftger  des  Universums,  und  so- 
viel  Intelligenzen,  ebensoviel  unzerstdrbait 
Spiegel  der  objectiven  Welt   Aber  wodurcl 
wird  dem  Ich  das  Wollen  wieder  objectiT  r 
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Im  Wollen  sind  wir  gczwungen,  beatimmtc 
Objecte  darzustellen.  In  dem  Schweben 
zwischen  Unendlichkeitund  Endlichkeit  bringt 
die  Thatigkeit  der  Einbildungskraft  im  Dietiate 
der  Freiheit  die  Ideen  hervor,  die  somit  Pro- 
ducte  der  Einbildungskraft  sind.  Das  reine 
Selbstbestiinmen  kann  nicbt  zum  Bcwusstsein 
kommen  ohne  seine  Entgegensetzung  gcgen 
das,  was  der  Naturtrieb  verlangt.  Beide 
Ilandlungen,  sowohl  die  durch  den  innern 
Willen  gebotene,  ala  auch  die  durcb  den 
Naturtrieb  verlangte,  mflssen  im  Bewusst- 
sein  als  gleich  mdglich  vorkommen.  Ein 
Handeln  aber,  wodurch  dem  Icb  das  ganze 
Wollen  zum  Object  wird,  ist  nicht  ohne  ein 
Selbstbestimmendes,  welches  ebenso  fiber  die 
subjective  oder  ideelle,  wic  tlber  die  objective 
oder  reelle  Thatigkeit  im  Wollen  erhaben 
ist.  DeT  reine  Willc  kann  dem  Ich  nicht 
zum  Object  werden,  ohne  zugleich  ein  ausseres 
Object  zu  haben,  ohne  also  die  Aussenwelt 
mit  8ich  zu  identificiren.  Diese  Identitat  des 
vom  Wollen  Unabhangigen  mit  dem  Wollen 
selbst  wird  im  Begriffe  der  Glttckseligkeit 
gedacht.  ALs  Object  des  Naturtriebs  soil  die 
Glttckseligkeit  ein  und  dasselbe  sein  mit  dem 
reinen  Willen  selbst,  die  Identitat  der  Aussen- 
welt mit  dem  reinen  Willen.  Dieser  in  der 
Aussenwelt  herrschende  reine  Wille  ist  das 
einzige  und  hochste  Gut.  Der  Erfolg  meiner 
ITandlungen  ist  nicht  von  mir,  sondern  vom 
Willen  aller  Uebrigcn  abhftngig,  und  ich  ver- 
mag  Nichts  zu  dem  letzten  Zweck  meiner 
Handlungen,  wenn  nicht  alio  Uebrigcn  den- 
selben  Zweck  wollen.  Als  Bcdingnng  zur 
Erreichung  jenes  Zwecks  wird  cine  mora- 
li8chc  Weltordnung  erfordert;  denn  der 
Sussere  Erfolg  der  Ilandlungen  muss  durch 
ein  Bewn8stlose8  gesichert  sein,  und  dieses 
kann  nur  durch  die  Gattung,  d.  h.  in  der 
Geschichte  verwirklicht  werden  und  kann 
nur  ein  in  alien  handelnden  Intelligenzen 
Gemeinschaftliches  sein.  Dies  ist  eben  nur 
die.  Intelligenz  an  sich,  durch  welche  die 
objective  Gesetzmassigkcit  der  Geschichte 
ein  fur  allemal  vorherbestimrat  ist.  Dieses 
HOhere  aber  kann  selber  weder  Subject,  noch 
Object,  auch  nicht  beides  zugleich  sein,  sondern 
nur  die  absolute  Identitat,  welche  uie  zum 
Bewusstsein  gelangen  kann,  weil  in  ihr  gar 
keine  Duplicitat  ist  Dieses  ewig  Unbewnsste, 
welches  gleichsam  die  ewige  Sonne  im  Reiche 
der  Geister,  durch  sein  eignes  ungetrtlbtes 
Lieht  sich  verbirgt,  ist  zugleich  fflr  alle  In- 
telligenzen die  unsichtbare  Wurzel,  wovon 
alle  Intelligenzen  nur  die  Poteuzen  sind. 
EThebt  sich  die  Reflexion  bis  zu  jenera  Ab- 
8oluten,  welches  der  gemeinschaftliclie  Grund 
der  Harmonie  zwischen  der  Freiheit  und  dem 
Intelligenten  ist,  so  entsteht  nns  das  System 
der  Vorsehung,  d.  h.  Religion  in  der  cinzig 
wahren  Bedeutnng  des  Wortes.  Hatte  sich 
jenes  Absolute  in  der  Geschichte  jemals 
wirklich  und  vollstandig  geoffenbart,  so  ware 


es  eben  damit  um  die  Erscheinnng  der  Frei- 
heit geschehen  und  das  freie  Handeln  wiirde 
mit  der  Vorherbestimmung  vollstandig  zu- 
sammentreffen.  Die  Geschichte  als  Gwizes  ist 
cine  fortgehende,  allmalig  sich  enthiillende 
Offcnbarung  des  Abaoluten.  Gott  ist  nic; 
denn  ware  er,  so  waren  wir  nicht;  aber  er 
offenbart  sich  fortwahrend ;  der  Mensch  fithrt 
durch  seine  Geschichte  cinen  fortgehenden 
Bewcis  vom  Dasein  Gottes,  cinen  Beweis, 
der  aber  nur  durch  die  ganze  Geschichte 
vollendet  sein  kann.  In  ihrcr  blinden  und 
mechanischen  Zwcckmassigkeit  reprasentirt 
die  Natur  eine  ursprungliehe  Identitat  der 
bewusstcn  und  bewusstlosen  Thatigkeit;  aber 
der  letzte  Grund  dieser  Identitat  wird  nicht 
dem  Ich  objectiv.  Nun  ist  aber  die  Aufgabe 
der  ganzen  Wissenschaft  eben  die ,  wie  das 
Ich  selbst  der  ursprtlnglichen  Harmonic 
zwischen  Subjectivem  und  Objectivem  bewusst 
werden  koune.  Es  muss  sich  also  in  der 
Intelligenz  selbst  eine  Anschauung  aufzeigen 
lassen,  durch  welche  in  einer  und  derselben 
Erscheinnng  das  Ich  fUr  sich  selbst  bewusst 
und  bewusstlos  zugleich  ist.  Diese  An- 
schauung ist  die  Kunstanschauung,  dercn 
Product  die  Charaktcre  des  Naturproducts 
und  des  Freiheitsproduets  in  sich  vcreinigt. 
Das  Unbekannte  aber,  welches  bier  die  ob- 
jective und  die  bewusste  Thatigkeit  in  un- 
erwartete  Harmonie  setzt,  ist  Nichts  andcrs, 
als  das  Absolute,  und  so  ist  die  Kunst  die 
einzige  und  ewige  Offenbarung,  die  es  giebt, 
und  das  Wunder,  dsis  nns  von  der  abaoluten 
Realitat  jenes  Htfchsteu  nbcrzeugen  muss, 
welches  nic  selbst  objectiv  wird,  aber  L'raache 
alles  Objectiven  ist.  Darum  ist  die  Kunst 
der  Philosophic  und  dem  Philosophen  das 
Hdchstc,  weil  sie  ihm  gleichsam  das  Aller- 
heiligste  offnet,  wo  in  ewiger  und  ursprting- 
licher  Vereinigung  gleichsam  in  Einer  Flammc 
brennt,  was  in  der  Natur  und  CJeschichte 
gesondert  ist  und  was  im  Leben  und  Handeln 
ebenso,  wie  im  Denken  sich  ewig  fliehen 
muss. 

Gleichzeitig  mit  dem  Systeme  des  trans- 
scendentalcn  Idealismus.  zur  Ostermesse  18(H) 
trat  auch  Schelling'a  „Zeitschrift  ftlr  specu- 
lative Physik"  iii's  Leben,  deren  ers'es  und 
zweites  Heft  von  ihm  eine  naturphilosophische 
Abhandlung:  „Allgemeinc  Deduction  des 
dynamischen  Processes  oder  der  Kate- 
g'orien  der  Physik"  brachten,  wahrend  er 
in  den  „MisccllenM  des  zweiten  Hefts  das 
BruchstUck  eincs  Gedichts  zum  Besten  gab, 
welches  seine  Fichtisch-Goethisch-Spinozischc 
Weltanschauung  in  poetisch-popularcr  Form 
zum  Ausdruck  brachte  und  aus  seinem  Nach- 
lasse  zum  ersten  Male  in  dem  Werke  ..Aus 
Schelling's  Leben,  in  Briefen"  (Bd.  1.  8.  282  flTj 
vollstandig  unter  dem  Titel  „Epikurisch 
Glanbensbekenntniss  Franz  Widerporstens" 
verSflFentlicht  wurde.  In  der  Welt  (heisst  es 
darin)  steckt  ein  Riesengeist, 
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1st  abcr  Tersteinert  mit  alien  Sinncn, 

Kann  nicht  aus  dem  engen  Panzer  hcraus, 

Noch  sprcngen  sein  cisern  Kerkerhans, 

Obgleich  er  oft  die  Fliigel  regt, 

8ich  ge*altig  dehnt  und  bewegt, 

In  todton  und  lebendigen  Dingen 

Tbut  nach  Bewuastsein  machtig  ringen.  .  .  . 

Die  Kraft,  wodurch  Metalle  sproseen, 

BHume  im  Friihling  anfgeschossen, 

Sucht  wohl  an  alien  Ecken  nnd  Enden 

Sich  all's  Licht  herauszuwenden.  .  .  . 

Und  hofft  durch  Drehen  nnd  dnrch  Winden, 

Die  rechte  Form  nnd  Gestalt  za  finden; 

Und  kUmpfend  so  mit  Fuss'  und  Hand' 

Gegen  widrig  Element, 

Lernt  er  im  Kleinen  Raum  gewinnen, 

Darin  er  zuerst  kommt  zum  Besinnen. 

In  einen  Zwergen  eingeschloasen 

Von  scliiiner  Gestalt  und  geradem  Sprosscn 

(TTeisst  in  dor  Sprache  Menschenkind) 

Der  Kiesengeist  sich  selbcr  find't; 

Von  eisernem  Bchlaf,  von  langem  Tranm 

Erwacht,  sich  selber  erkennet  kanm, 

Ueber  sich  selbst  gar  sehr  verwundert  iat, 

Mucin'  alsbald  wieder  mit  alien  Sinnen 

In  die  grosse  Natur  zerrinnen, 

1st  aber  einmal  loBgerissen, 

Kann  nicht  wieder  znriickefliessen 

Und  Htcht  Zeitlebens  eng  und  klein 

In  der  eignen  grossen  Welt  allein.  .  .  . 

Weiss  nicht,  dass  er  selber  es  ist, 

Seiner  Abkunft  ganz  vergisst, 

Thut  sich  mit  Oespenstern  plagen, 

Konnt'  also  zu  sich  selber  sagen : 

Ich  bin  der  Gott,  der  die  Welt  im  Busen  hegt, 

Der  Gcist,  der  sich  in  Allem  bewegt. 

Vom  ersten  Ringen  dunkler  Krilfte 

Bis  zum  Erguss  der  ersten  Lebenssaftc, 

Wo  Kraft  in  Kraft  nnd  Stoff  in  Stoff  verquillt, 

Ist  Eine  Kraft,  Ein  Wechselspiel  und  Webcn, 

Ein  Trieb  nnd  Drang  nach  inncrm  Leben.  — 

Im  Januar  1801  war  Schilling's  Lands- 
mann  und  urn  hint'  Jahre  alterer  Freund  Hegel 
nach  Jena  gekommen,  wo  er  sich  im  Sommer 
als  Privatdocent  habilitirte  and,  in  seinen 
philosophischen  Anschauungen  an  Schelling 
sich  anschliessend,  sich  mit  diesem  im  Jahr 
1801  znr  gemeinsamen  llerausgabe  einer 
Zeitschrift  „Kritisches  Jonrnal  der  Philo- 
sophic" vcrband,  von  welchemjedochlSOl — 2 
nnr  sechs  Stucke  erschienen.  Beide  Heraus- 
geber  gaben  ihie  Arbeiten  ohne  Namens- 
unterschrift  and  waxen  dam  it  gewillt,  als  Ein 
Mann  vor  das  philosophische  Pubhkum  za 
treten,  indem  sie  sich  im  innersten  Kern 
ihrer  Anschanangen  Eins  wussten.  Doch  waren 
die  meisten  Beitrage  aus  Hegel's  Feder  ge- 
rlossen,  indem  Schelling  seit  1802  eine  „Nene 
Zeitschrift  ftir  speculative  Physik"  herausgab, 
worin  er  im  eignen  Namen  „fernere  Dar- 
stellungen"  seines  Systems  niederlegte,  nach- 
dem  er  bereits  1801  im  zweiten  Bande  der 
vorausgegangenen  ..Zeitschrift  ftir  specalative 
Physik"  die  unvollendet  gebliebene  „Dar- 
stellung  des  Systems  der  Philo- 
sophic" verOffentbcht  hatte.  Diese  Dar- 
■teuung  sullte  die  bciden  Theile  seines  Systems, 
die  bis  dahiu  neben  einander  hergelaofen 


waren,  mit  einander  in  Verbindung  bringen 
and  als sogenanntes  „Identitatssy8tem" 
das  System  als  Ganzes  vorfuhren  and  wurde 
auch  spater  von  ihm  als  die  einzig  authen- 
tische  Darstellung  seiner  Lehre  bezeichnet 
Der  wesentliche  Lnhalt  derselben  faast  sich 
in  folgenden  Satzen  zusammen.   Der  Stand 

Sunkt  der  Philosophic  ist  der  Standpankt 
er  Vernunft  and  lhre  Erkenntniss  ist  eine 
Erkenntniss  der  Dinge,  wie  sie  an  sich,  d.  h. 
wie  sie  in  der  Vernunft  sind.   Ich  nenne 
aber  Vernunft  die  absolute  Vernunft,  so  fern 
sie  als  totale  Indifferenz  des  Subjectiven 
und  Objectiven  gedacht  wird.    Aasser  ihr 
ist  Nichts,  in  ihr  ist  Alles.   Es  ist  die  Natur 
der  Philosophie,  alles  Nacheinander  und 
Aussereinander ,  alien  Unterschied  der  Zeit 
und  Qberhaupt  jeden  Unterschied,  den  die 
blosse  Einbildungskraft  in  das  Denken  ein 
mischt,  vQUig  aufzuheben,  das  Subjective  in 
sieh  selbst  zu  vergessen  und  in  den  Dingen 
nor  das  zu  sehen,  wodurch  sie  die  absolute 
Vernunft  ausdrucken.   Es  giebt  keine  Philo- 
sophie, als  vom  Standpunkt  des  Absolutes, 
nnd  so  fern  cben  die  Vernunft  als  die  toto/e 
Indifferenz  des  Subjectiven  und  Objectira 
gedacht  wird,  ist  sie  das  Absolute.   Die  Sa- 
nunft  ist  schlechthin  Eine  in  sich  selbst  uni 
schlechthin  sich  selbst  gleich.    Das  hochste 
Gesetz  ftir  das  Sein  der  Vernunft  and  (da 
ausser  der  Vernunft  Nichts  ist)  fur  alles  Sein, 
sofern  es  in  der  Vernunft  begriffen  ist,  ist 
das  Gesetz  der  Identitat.    Das  einzige 
Sein,  welches  hierdurch  gesetzt  wird,  ist  das 
der  Identit&t  selbst,  wovon  der  Beweis  in  der 
j.Wissenschaftslehre"  geftihrt   worden  ist 
Denn  diese  Identitat  ist  das  einzige,  wovon 
nicht  abstrahirt  werden  kann,  und  das  einzig; 
absolut  Gewisse.   Darum  ist  die  einzige  ab- 
solute Erkenntniss  die  der  absoluten  Identitat, 
zu  deren  Wesen  es  eben  geh5rt,  an  sein, 
deren  Sein  also  eine  ewige  Wahrheit  ist. 
Mit  dieser  absoluten  Identit&t  ist  dk 
Vernunft  sowohl  dem  Sein,  als  dem  Wesen 
nach  Eins.  Die  absolute  Identit&t  ist  schleeht- 
hin  unendlich,  so  gewias  als  sie  ist ;  sie  kann 
als  Identit&t  nie  aufgehoben  werden,  weO 
sonst  das  Sein  aufhdren  musste,  za  ihrta 
Wesen  zu  gehdren.    Darum  ist  auch  Afiei. 
was  ist,  nicht  etwa  Erscheinung  der  absolute: 
Identit&t,  son  dem  die  absolute  Identit&t  selbfi. 
Dem  Sein  nach  ist  Nichts  entstanden ;  Nicbv 
ist  darum  auch  an  sich  betrachtet  endlkh 
Die  absolute  Identit&t  oder  das  Unendlich 
treten  nie  aus  sich  heraus.  sondern  AUea 
was  ist,  ist  die  Unendlichkeit  selber,  ea 
Satz,  den  nur  Spinoza  erkannt,  wenn  anci 
nicht  vollst&ndig  oewiesen  hat   Was  nor  roi 
Form  oder  Seinsweise  der  absoluten  ldentfo- 
nicht  aber  zu  ihrem  Wesen  gehdrt,  ist  nicl 
an  sich  gesetzt   Es  giebt  eine  ursprtlnglic ■  ■ 
Erkenntniss  der  absoluten  Identit&t,  welefc 
nur  in  der  absoluten  Identit&t  selbst  i& 
d.  h.  onmittelbar  aus  ihrem  Sein  folgt,  al* 
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zur  ursprtinglichen  Form  ihres  Seins  gehOrt. 
Die  absolute  Identitftt  knnn  sich  nicbt  un- 
endlich  selbst  erkennen,  ohne  sich  unendlich 
als  Subject  und  Object  zu  setzcn.  Zwischen 
Subject  und  Object  aber  ist  keine  andere, 
als  quantitative  Differenz,  d.  h.  nur  eine 
solche  in  Ansehung  der  GrOsse  des  Seins 
mdglich;  dagegen  ist  in  Bczug  auf  die  ab- 
solute Identitftt  keine  quantitative  Differenz 
denkbar,  denn  sie  ist  eben  nur  unter  der 
Form  der  absolut  quantitativen  Indifferenz 
des  8ubjectiven  und  Objectiven,  und  es  ist 
in  ihr  weder  das  Eine,  noch  das  Andere  zu 
unterscheiden.  Die  quantitative  Differenz  ist 
nur  auaserhalb  der  absoluten  Identitftt  und 
nur  in  Ansehung  des  einzelnen  Seins,  nicht 
in  Ansehung  der  absoluten  Totalitftt  mdg- 
lich.  Die  absolute  Identitftt  ist  nur  als  Allea 
oder  als  Universum  selbst,  d.  h.  sie  ist  ab- 
solute Totalitftt,  denn  sie  ist  Alles  selber, 
was  ist.  Es  giebt  kein  einzelnes  Sein  oder 
Ding  an  sich;  denn  das  einzige  Ansich  ist 
die  absolute  Identitftt,  die  in  ihrem  untheil- 
baren  Wesen  nur  als  Totalitftt  ist,  d.  h.  unter 
keiner  andern  Form,  als  der  des  Universums. 
Sie  ist  das,  was  schlechthin  und  in  Allem 
ist-  Also  sind  auch  die  Dinge,  die  uns  ver- 
schieden  erBcheinen,  nicht  wahrhaft  ver- 
schieden,  sondern  wirklich  Kins,  so  dass  alle 
in  der  Totalitftt  die  eine  ungetrlibte  Identitftt 
selbst  darstellen.  Diese  Identitftt  ist  nicht 
das  Producirte,  sondern  das  Ursprtlngliche ; 
sie  ist  schon  in  Allem,  was  ist;  sie  ist  das 
erste  Sein.  DeT  Gegensatz  des  Reellen  und 
Ideellen  erscheint  als  Gegensatz  nur  dem, 
welcher  sich  ausser  der  Indifferenz  befindet 
und  sich  von  der  Totalitftt  absondert  und 
ans  dem  absoluten  Schwerpunkte  gewichen 
ist,  also  die  absolute  Identitftt  nicht  selbst 
als  das  Ursorflngliche  erblickt  Nichts  Ein- 
zelnes hat  den  Grund  seines  DaseinB  in  sich 
selbst,  sondern  jedes  einzelne  Sein  ist  be- 
stimmt  durch  ein  anderes  einzelnes  Sein  und 
ist  als  solches  eine  bestimmte  Form  des 
Seins  der  absoluten  Identitftt,  nicht  aber  ihr 
Sein  selbst,  welches  nur  in  der  Totalitftt  ist. 
Die  quantitative  Indifferenz  des  Subjectiven 
und  Objectiven  ist  Unendlichkeit,  die  quan- 
titative Differenz  beider  ist  der  Grund  aller 
Endlichkeit  Alles  Einzelne  ist  zwar  nicht 
absolut,  aber  in  seiner  Art  unendlich;  denn 
es  ist  in  Bezug  auf  sich  selbst  eine  relative 
Totalitftt  Jede  bestimmte  Potenz  bczeichnet 
eine  bestimmte  qualitative  Differenz  der 
Snbjectivitftt  und  Objectivitfit  oder  ein  bc- 
stimmtes  Ueberwiegen  derselben  nach  ent- 
gegengesetzten  Richtungen.  Die  absolute 
Identitftt  ist  nur  unter  der  Form  aller  Potenzen ; 
alle  Potenzen  sind  absolut  gleichzeitig.  Die 
erste  relative  Totalitftt  ist  die  Materie;  sie 
ist  relative  Totalitftt  tlberhaupt  oder  das.  was 
zuerst  gesetzt  wird,  sowie  Potenz  Ubernaupt 
gesetzt  ist  Sie  ist  das  erste  Existirende  und 
ursprttnglich  flUssig.   Alle  Potenzen  sind  der 


Moglichkeit  nach  in  ihr  enthalten.  Das 
Wesen  der  absoluten  Identitftt,  sofern  sie 
unmittelbarer  oder  immanenter  Grnnd  von 
Realitftt  ist,  ist  Kraft,  und  zwar  ftuasert  sich 
dieselbe  zunftchst  als  construirende  oder 
Schwerkraft.  In  ihr  sind  Attraction  und 
Expansion  als  Momente  enthalten,  deren 
quantitatives  Setzen  in's  Unendliche  geht 
In  vollkommenem  Gleichgewichte  befinden  sie 
sich  in  nichts  Einzelnem,  sondern  nur  im 
ganzen  materiellen  Universum,  welches  durch 
einen  ursprtinglichen  Coh&sionsprocess  ge- 
bildet  ist  Die  Cohftsion,  als  Function  der 
Lftnge,  activ  gedacht,  ist  Magnet  ismns,  und 
die  Materie  in  Bezug  auf  sich  selbst  als 
Gauzes  gedacht,  ist  ein  unendlicher  Magnet. 
Alle  Kftrper  sind  blosse  Metamorphosen  des 
Eisens,  der  Magnetismus  ist  das  Bedingende 
der  Gestaltung.  Cohftsionsverminderung,  ab- 
solut betrachtet  ist  Erwftrmung;  die  War  me 
wird  auf  dieselbe  Weise  geleitet  und  mit- 
getheilt,  wie  die  Elektricitftt  Wftrme  und 
Elcktricitfitserregung  stehen  in  cinem  nm- 
gekehrten  Verhftltnisse;  der  Wftrmeleitungs- 
process,  als  Erkflltungsprocess,  ist  ein  elek- 
trischer  Process.  Durch  die  Cohftsion  ist  die 
Schwerkraft  als  seiend  gesetzt  Im  Licht 
ist  die  absolute  Identitftt  selbst,  d.  h.  das 
Licht  ist  dieselbe  als  Thfttigkeit,  nicht  als 
Kraft  Die  Wftrme  ist  eine  blosse  Existenz- 
weise  des  Lichts.  Die  Natur  sucht  im  dyna- 
mischen  Process  wechselseitig  alle  Potenzen 
durcheinander  aufzuheben  und  strebt  also 
nothwendig  zur  absoluten  Indifferenz.  Weder 
durch  Magnetismus,  noch  durch  Elektricitftt 
wird  aber  die  Totalitftt  des  dynamiscken 
Processes  dargestellt,  sondern  durch  den 
chemischen  Process,  welcher  jene  beiden  in 
sich  aufnimmt,  durch  beide  vermittelt  wird 
und  mit  dem  Galvanismus  identisch  ist  Alle 
sogenannten  Qualitftten  der  Materie  sind 
blosse  Potenzen  der  Cohftsion;  alle  Materie 
ist  sich  nach  innen  gleich  und  differirt  bios 
durch  den  nach  aussen  gehenden  Pol,  d.  h. 
durch  die  einzelne  Form  der  Existenz.  Durch 
keinen  dynamischen  Process  kann  in  den 
Kdrper  etwas  kommen,  was  nicht  der  Mog- 
lichkeit nach  schon  in  ihm  ist;  kein  Ent- 
stehen  im  chemischen  Process  ist  ein  Ent- 
stehen  an  sich,  sondern  blosse  Metamorphose. 
Alle  chemische  Zusammensetzung  ist  Depotcn- 
zirung  der  Materie,  alle  sogenannte  Zerlegung 
ist  eine  Potenzirung  derselben.  Nicht  der 
dynamische  Process  ist  das  Reelle,  sondern 
die  durch  ihn  gesetzte  relative  dynamische 
Totalitftt  Die  Schwerkraft  wird  als  Form 
der  Existenz  der  absoluten  Identitftt,  als  blosse 
Potenz  oder  als  blosser  Pol  gesetzt,  d.  h.  nach 
entgegengesetzten  Richtungen.    Diese  ent- 

Segengesetzten  Pole  sind  in  Ansehung  des 
ianzen  Pflanze  und  Thier.  in  Ansehung  des 
Einzelnen  die  beiden  Geschlechter.  Hieraus 
erhellt,  dass  das  Totalproduct  der  Organis- 
mus  sei,  dessen  Ursache  die  absolute  Iden. 
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titiit  als  Identity  von  Kraft  und  Thatigkeit 
ist.  Die  Ursache,  wodurch  die  Substanz  des 
Organismus  als  Substanz  erhalten  wird,  liegt 
nothwcndig  ausser  ihm,  d.  h.  in  der  Natur. 
Durch  Einschlagen  des  Lichts  in  die  Schwer- 
kraft  ist  der  Organismus  das  zweite  Existirende 
und  ala  solchca  ebcnso  ursprduglich,  wie  die 
Materie.  Die  unorganische  Natur  als  solcbc 
existirt  nicht,  denn  das  einzige  Ansich  dieser 
Potenz  ist  die  Totalitiit,  d.  h.  der  Organis- 
nius ;  alle  sogenaunte  unorganische  Natur  ist 
wirklich  organisirt,  und  von  ihr  unterscheidet 
sich  die  orgauische  Natur  nur  dadurch,  dass 
jede  Stufe  der  Entwickelung,  welche  in  iener 
durch  eine  Indifferenz  erkennbar  ist,  in  dieser 
durch  relative  Differenz,  namlich  die  des 
Geschlechts,  bezeichnet  ist.  Die  Weltkorper 
sind  Organe  der  absoluten  Identitftt.  Die 
Organisation  jedes  Weltkorpers  ist  das  heraus- 
gekehrte  Innere  des  Weltkorpers  selbst  und 
(lurch  innere  Vcrwandlung  gebildet.  Das  Ge- 
schlecht,  welches  die  Pflanze  mit  der  Sonne 
verkndpft,  heftet  umgekehrt  das  Thier  an 
die  Erde,  deren  potenzirtester  Pol  das  Ge- 
hirn  der  Thiere  ist.  Das  Geschlccht  ist  die 
Wurzel  des  Thiers,  die  BIdthe  das  Gehirn 
der  Pflanze.  — 

Als  Freund  Kegel  alsbald  nach  dem  Er- 
scheincn  der  Schelling'schen  „Dnrstellung" 
in  einer  Schrift  „  Differenz  des  Fichtc'schen 
und  Schelling'schen  Systems  der  Philosophic" 
(1801)  den  Unterschicd  des  „absoluten  Iden- 
titatssystems"  vom  „snbjectiven  Idcalismus" 
der  Fichte'schen  Wissenschaftslehrc  klar, 
pracis  nnd  bflndig  dargethan  hatte,  wurde 
durch  die  Zeitungen  die  Nachricht  verbreitet, 
Schelling  habe  sich  aus  seincm  Vaterlande 
cinen  rilstigen  Vorfechter  geholt  und  thue 
durch  denselbcn  dem  stannenden  Publikum 
kund,  dass  auch  Fichte  tief  unter  semen  An- 
sichten  stehe!  Im  Winter  1801—2  arbeitete 
Schelling  cine  kleine  dialogische  Schrift 
„Bruno  oder  liber  das  gottliche  nnd 
natdrliche  Prinzip  der  Dingo"  (1802) 
aus,  welche  jedoch  nur  das  erste  Drittcl  einer 
von  Schelling  beabsichtigten  dialogischcn 
Trilogie  enthielt.  deren  beiden  andern  Theile 
unausgefilhrt  blieben.  Ausgcgangen  wird 
von  der  Idee  der  absoluten  Einheit,  als  worin 
alle  Gegensatze  noch  tinmittelbar  Eins  nnd 
ungetrennt  enthalten  sind  und  welche  als 
Einheit  des  Ideal-  und  Rcalgrundes,  des 
Denkens  und  Anschauens,  des  Unendlichen 
und  Endlichen  bezeichnet  wird.  In  dieser 
hochsten  Einheit  als  der  allcrvollkommcn3ten 
Natur  und  dem  heiligen  Abgninde,  aus 
welchem  Alios  hervorgeht  und  in  den  Alles 
zurdekkehrt,  schlaft  wie  in  cinem  unend- 
lichen fruchtbaren  Keime  das  Universnm 
mit  dem  Uebcrflussc  seiner  Gestalten  und 
der  Fdllo  seiner  zeitlich  endlosen  Ent- 
wickelungen  unter  einer  gemeinschaftlichen 
HUlle  noch  ungetrennt  beisammen.  Alle  in 
dieser  Unendlichkeit  von  Ewigkcit  her  ein- 


begriffenen  Dinge  aind  durch  ihr  Sein  in  den 
Idecn  auch  belebt  und  dadurch  filing,  sich 
loszusagen  von  jener  zeitlosen  Unendlichkeit, 
die  bei  dem  Unendlichen  ist,  und  zum  zeit- 
lichen  Dasein  zu  gelangen.    Jedes  Ding, 
mit  dem  relativen  Gegensatze  des  Endlichen 
und  L'nendlichen  behaftet,  sondert  sich  von 
der  Allheit  ab,  tragt  aber  in  dem,  wodurch 
es  beidc  Gegensatze  vereint,  das  Geprllge 
des  Ewigen  an  sich.   So  zicht  das  einzelne 
Ding  die  Idee,  worin  Anschauen  und  Denken 
Eins  sind,  mit  in  die  Zeitlichkeit  herein,  die 
dann  als  das  I  leak"  erscheint.   Jemehr  das 
Endliche  an  einem  Einzelwcsen  von  der 
Natur  des  Unendlichen  hat,  desto  mehr 
nimmt  es  auch  von  der  Natur  des  Ganzen 
an,  desto  dauernder  und  in  sich  vollendeter 
erscheint  es  und  um  so  uubedlirftiger  dessen, 
was  ausser  ihm  ist.   Von  dieser  Art  sind 
die  Gcstirnc  und  alle  WeltkOrper,  deren 
jeder  das  ganze  Universnm  in  sich  dar- 
zustellen  nicht  nur  bestrebt  ist,  sondern 
wirklich  darstellt,  sodass  sie  selige  Geschdpfe 
und  unsterbliche  Gutter  sind.   In  der  Mitte 
als  Sphftren  entzdndete  sich  das  unsterbliche 
Licht,  welches  die  Idee  aller  Dinge  und  der 
Substanz  ist.    Dasjcnige  aber,  was  unanf- 
hdrlich  die  Differenz  in  die  allgeraeine  In- 
differenz aufnimmt,  ist  die  Schwere.  Das 
Licht  ist  das  g«ittliche  oder  wirkende,  die 
Schwere  das  natdrliche  oder  leidende  Prinzip 
der  Dinge.    Dasjenige  aber,  was  ans  der  Be- 
ziehung  des  Endlichen  auf  das  L'nendliche 
und  Ewige  entspringt,  ist  der  Raum,  als  das 
ewig  rnhende,  nie  bewegte  Bild  der  Ewig- 
keit.   Der  llaum  ist  die  absolute  Gleichheit 
der  drei  Dimcnsionen  Lange,  Breite  und 
Tiefe,   deren  Gertht  das  auseinander  ge- 
zogene  Bild  der  loners  Verhftltnisse  des  Ab- 
soluten ist.   Sofern  das  Ding  bios  die  relative 
Gleichheit  rait  sich  selbst  behanptet,  wird 
ihm  das  Allgemeine  und  das  Besondere  nicht 
anders,  als  wie  die  Linie  dem  Winkel,  mit- 
hin  zum  Dreieck  verbunden.    Sofern  es  da- 
gcgen  dem  unendlichen  Begriffe  der  Dinge 
verkndpft  wird,  kann  ihm  iener  nur  als  das 
Quadrat  von  ihm  verkndpft  werden.  Wird 
aber  das  Quadrat  mit  dem,  wovon  es  das 
Quadrat  ist,  vervielfacht ,  so  entsteht  der 
Wdrfel,  welcher  das  sinnlichc  Abbild  der 
Idee  oder  der  absoluten  Einheit  des  Gegen- 
satzes  oder  der  Einheit  aelber  ist  Daher 
wird  dasjenige,  was  wir  an  jedem  Ding  zu 
seiner  Wirklichkeit  crfordern,  durch  drei 
Stufen  oder  Potenzen  ansgedrdekt,  aodass 
jegliches  Ding  das  Universum  nach  seiner 
Wcisc  darstellt.    Die  reale  Dimension  ist 
allein  die  Vernnnft,  welche  das  unmittelbarste 
Abhild  des  Ewigen  ist.   Vom  unendlichen 
Denken  dagegen  ist  ein  atets  bewegtes,  wie 
frisches,  harmouisch  fliessendcs  Bild  die  Zeit, 
welche  in  uns  dem  Sclbstbewusstsein  ent- 
spricht.   Die  Seele  ist  ein  Theil  des  unend- 
lich  organischen  Leibes,  der  in  der  Idee  ist 
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Sofern  sich  die  Secle  auf  den  Lcib  bezieht, 
ist  sie  die  Moglichkeit  dessen,  wovon  im 
Leibe  die  Wirklichkeit  ausgedrllckt  ist.  Sie 
ist  der  nnmittelbare  Begriff  dea  Leibes  als 
cioes  Dinges;  dagegen  die  Seele,  sofern  sie 
unendlich  ist,  stellt  sich  als  Mdgliclikeit  der 
endlichen  Seele  der  Wirklichkeit  gegen- 
Uber.  Das  Znsichselberkommen  des  Unend- 
lichen  spricht  sich  in  dem  Begriffe  des  Ich 
.-ins,  in  welchem  in  it  einem  Zauberschlage 
die  Welt  sich  dffhet  Das  Ich  beruht  auf 
dem  zngleich  Unendlich-  und  Endlichsein. 
Auch  die  endlichen  und  erscheinenden  Dinge 
sind  fur  das  Ich  nur  durch  das  Ich,  da  sie 
in  das  zeitliche  Erkeuuen  nur  durch  jenes 
Objectivwerden  desUnendlichen  im  Endlichen 
gelangen.  An  alien  endlichen  Dingcn  muss 
der  Ausdruck  des  Unendlichen,  aus  welchem, 
und  des  Endlichen,  in  welchem  sie  reflectirt 
werden.  und  des  Dritten  oder  des  Ewigen, 
worin  sie  Eins  sind  (und  welches  freilich  im 
Absoluten  das  Erstc  ist)  erkannt  werden.  In 
dem  Wesen  jenes  Einen,  welches  von  allem 
Entgcgengesetzten  wedcr  das  Eine,  noch  das 
Andere  ist,  werden  wir  den  ewigen  Vater 
aller  Dinge  erkcnnen,  der  nie  aus  seiner 
Ewigkeit  heraustritt  und  in  einem  und  dem- 
selben  Acte  des  gottliehen  Erkcnnens  Un- 
endliches  und  Endliches  begreift.  Und  das 
Unendliche  zwar  ist  der  Geist,  welcher  die 
Kin  licit  aller  Dinge  ist;  das  Endliche  aber 
an  sich  ist  zwar  glcich  dcm  Unendlichen, 
durch  seinen  Willen  aber  ein  leidender  und 
den  Bedingungcn  der  Zeit  unterworfener 
Gott.  Diese  drei  sind  Eins  in  einem  Wesen, 
und  auch  das  Endliche  als  solches  ist  gleich- 
wohl  ohne  Zeit  bei  dem  Unendlichen.  Die 
Dreieinigkeit  des  Unendlichen,  Endlichen 
und  Ewigen  ist  im  Anschauen  dcm  Endlichen, 
im  Denken  dem  Unendlichen,  in  der  Vernunft 
dem  Ewigen  untergeordnet.  Der  Verstand 
bleibt  nothwendig  der  Vernunft  untergeordnet ; 
in  der  Vernunft  allein  gelangt  Alles  zu  der 
gleichen  Einheit  des  Denkens  und  Seins, 
wie  im  Absoluten.  Im  Absoluten  ist  das 
Reale  auch  das  Ideale  und  das  Ideate  auch 
das  Reale;  Wesen  und  Form  werden  nur 
im  Endlichen  unterschieden ,  im  Absoluten 
sind  sie  Eins.  In  dem  absoluten  Erkenncn, 
der  Philosophie  schlechthin,  sind  Denken 
und  Sein  nur  der  Potenz  nach,  nicht  aber 
dem  Sein  nach.  Nur  in  einer  intellectncllen 
Anschauung  ist  die  Einheit  des  Dcnkcns  mit 
dem  Sein;  in  der  Wirklichkeit  ist  sie  iramer 
nur  als  relative  Ichheit.  — 

Im  ersten  und  zweiten  Hefte  der  im  Jahr 
1802  crschienenen  „Neucn  Zeitschrift  ftir 
speculative  Physik"  sctzt  Schelling  dieses 
'lhcma  der  Identitiltslehrc  nntcr  dem  Titel 
„Ferncre  Darstellungcn  aus  dem 
System  der  Philosophie"  fort.  Es  gait, 
urn  in  die  Identitatephilosophie  Mcthodc  zu 
bringen,  zucrst  das  Prinzip  der  Philosophie 
nach  Inhalt  und  Form  als  die  Mdgliclikeit 


einer  Wissenschaft  im  Absoluten  darzustcllen 
und  dann  zu  zeigen,  wie  daraus  ein  Ganzes 
der  Erkenntniss  zu  Stande  kommc,  d.  h.  wie 
alle  Dinge  im  Absoluten  construirt  werden 
mll8Ben.  Es  wird  darnra  von  der  hochsten 
und  absoluten  Erkenntnissart  im  Allgemeinen 
gehandelt,  dann  ein  Beweis  versucht,  dass 
es  einen  Punkt  gebe,  wo  das  Wissen  urn  das 
Absolute  nnd  das  Absolute  selbst  Eins  sind, 
weiterhin  der  Inhalt  der  Idee  des  Absoluten 
wiederum  erOrtert  und  untersucht,  wie  aus 
dem  schlechthin  identischen  und  durchaus 
einfachen  Wesen  des  Absoluten  der  Stoff 
einer  Wissenschaft,  des  absoluten  Idealismus, 
zu  nchmen  sei,  und  endlich  von  der  absoluten 
Form  gehandelt,  welche  das  Wesen  auf- 
schliesst  und  die  Erkenntniss  mit  dem  Ab- 
soluten selbst  vermitteln  soil.  —  Ein  „  System 
der  gesamraten  Philosophie  nnd  der  Natur- 
philosophie  insbesondere"  hatte  Schelling  im 
Jahr  1802  aus  seinen  Jenacr  Collegienhcften 
herausznarbciten  begonnen,  aber  erst  1804 
und  5  ans  den  Wttrzburger  Vorlesungen  voll- 
standig  redigirt,  es  blieb  jedoch  ungedruckt 
und  ist  erst  in  der  Gcsammtausgabe  seiner 
Werke  (Bd.  6,  S.  131—576)  an  die  Oeffent- 
lichkcit  gelangt  Vicllcicht  hielt  cr  die  Vcr- 
dffentlichung  deshalb  ftlr  UbcrflUssig,  weil 
der  zweite  Abschnitt  von  Klein's  Schrift 
jjBcitTage  zum  Studium  der  Philosophie  als 
Wissenschaft  des  Alls"  (1805)  ziemlich  voll- 
standig  dasjenige  bictct,  was  in  diescr  nach- 
gelassencn  Darstellung  Schelling's  cnthaltcn 
ist.  Dagegen  crschienen  die  von  ihm  im 
Sommer  1802  gehaltenen  offentlichen  „Vor- 
lesungen  Uber  dieMethode  des  aka- 
d  e  in  i  8  c  h  e  n  S  t  u  d  i  u  m  s"  (1803)  im  Druck. 
Es  si  ml  ihrer  vierzehn  im  Ganzen,  in  wclchen 
zwar  der  eigentliche  Gegenstand,  das  aka- 
demische  Studinm,  nur  beililufig  abgcfcrtigt, 
tlber  die  eiuzelnen  akademischen  Wissen- 
scliaften  jedoch  viel  Treffendes  mit  der 
rhetorisclien  Leichtigkeit  einer  frisclien, 
anmuthigen  Sprache  und  wirklichen  Form- 
vollendung  gesagt  wird.  Das  einzig  Neue, 
was  diese  Vorlesungen  bieten,  ist  die  histo- 
rische  Construction  des  Cliristenthnms  in  der 
achten  und  die  Anwendung  dieser  Construction 
auf  die  speculative  Begrfindung  der  Tlieo- 
logie  in  der  neunten  Vorlesung.  Die  zngleich 
historische  und  absolute  Beziehung  der  Theo- 
logie  gTdndet  sich  d.iTanf,  dass  ira  Christen- 
thume  das  Universum  ilberhanpt  als  Ge- 
schichte,  als  moralisches  Reich  angeschaut 
wird.  In  der  griechischen  Mythologic  wurde 
das  Unendliche  nur  im  Endlichen  angeschaut 
und  auf  diese  Weisc  selbst  der  Endlichkeit 
untergeordnet.  Dagegen  geht  das  Christen- 
thum  unmittelbar  an  sich  selbst  auf  das  Un- 
endliche, und  wird  in  dieser  Religion  das 
Endliche  nicht  als  Symbol  des  Unendlichen 
zngleich  um  seiner  selbst  willen,  sondcrn 
nur  als  Allegorie  des  Unendlichen  und  in 
ganzlicher  Unterordnung  untcr  dsissclbe  ge- 
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dacht.  Da,  wo  das  Unendliche  selbst  end- 
lich  werden  kann,  ist  Polytheismus  mflglich; 
dagegen  da,  wo  das  Unendliche  < lurch  das 
Endliche  nur  bedeutet  wird,  bleibt  es  noth- 
wendig  Eins  and  ist  kein  Zugleichsein  g6tt- 
licher  Gestalten  moglich.  In  der  cbristlichen 
Iteligion  bat  das  Gottlichc  anfgehflrt,  sicb  in 
der  Natur  zu  offenbaren  und  ist  nur  in  der 
Geachichte  erkennbar;  darum  ist  das  Christen- 
thnm  seinem  innersten  Geiste  nacb  und  im 
hdchsten  Sinne  liistorisch.  In  der  idcalen 
Welt,  also  vornehmlicb  in  der  Gescbicbte, 
legt  a  as  Gdttlichc  die  Hflllc  ab;  sie  ist  das 
laut  gewordene  Mysterium  des  giJttlichen 
Reichcs.  Das  Christcnthnm  ist  das  geoffen- 
barte  Mysterium  und  seiner  Natur  nach  esote- 
risch,  wie  das  Heidenthum  seiner  Natur  nacb 
exoteriscb.  In  dem  Verhaltniss,  als  die  ideelle 
Welt  offenbar  wurde,  mnsstc  im  Christen- 
thum  die  Natur  als  Geheimniss  zurflcktreten. 
Die  hochste  Religiositat,  die  sich  im  christ- 
licben  Mysticismus  ausdrtickte,  bielt  das  Ge- 
heimniss der  Natur  und  das  der  Mensch- 
werdung  Gottes  far  eins  und  dassclbe.  Drei 
Perioden  der  Geschichte  mlissen  wir  an- 
nehmen,  die  Periode  der  Natur,  des  Schick  - 
sals  und  der  Vorsehung.  Diese  drei  Ideen 
drflcken  dieselbe  Identitftt,  aber  auf  ver- 
schiedene  Weise  aus.  Anch  das  Schicksal 
ist  Vorsehung,  aber  im  Realen  erkannt,  sowie 
die  Vorsehung  anch  Schicksal  ist,  aber  im 
Idealen  angeschaut  Die  ewige  Nothwendig- 
keit  offenbart  sich  in  der  Zeit  als  Natur, 
wo  der  Widerstreit  des  Unendliclien  und  End- 
lichen  noch  im  gemeinschaftlichen  Keimc  des 
Endliche n  verscnlossen  ruht.  So  in  der  sch8n- 
sten  Blfitbe  der  griechischen  Religion  und 
Poesie.  Mit  dem  Abfalle  von  der  Natur  offen- 
bart sie  sich  als  Schicksal,  indem  sie  mit 
der  Preiheit  in  wirklicben  Widerstreit  tritt. 
Dies  war  das  Ende  der  alten  Welt.  Die 
neue  Welt  beginnt  mit  einem  allgemcinen 
Sllndcnfalle,  einem  Abbrechcn  des  Menschcn 
von  der  Natur.  Das  Bewusstsein  tlber  die 
Hingabe  an  die  Natur  hebt  die  Unschuld  auf 
und  fordert  unmittelbar  die  Versohnnng  und 
die  freiwillige  Unterwerfung.  Diese  bewnsste 
Versiihnung,  die  an  die  Stelle  der  bewusst- 
losen  Identitat  mit  der  Natur  und  an  die 
Stelle  der  Entzweinng  mit  dem  Scbicksale 
tritt  und  auf  einer  hdhcren  Stufe  die  Ein- 
heit  wiederherstellt,  ist  in  der  Idee  der  Vor- 
sehung ansgedrilckt.  Das  Christenthum  also 
leitet  in  der  Gescbicbte  jene  Periode  der 
Vorsehung  ebenso  ein,  wie  die  im  Christcn- 
thume  herrschende  Anschauung  des  Univer- 
sums,  die  Anschauung  als  Geschichte  und 
als  einer  Welt  der  Vorsehung  ist.  Auch  die 
Geschichte  komrot  aus  einer  ewigen  Einheit 
und  hat  ihre  Wurzcl  ebenso  im  Absoluten, 
wie  die  Natur  oder  irgeud  ein  andercr  Gegen- 
stand  des  Wissens.  Die  zufalligen  cmpirischen 
Ursachcn  sind  nur  die  Werkzeuge  einer  ewigen 
Ordnnng  der  Dinge.   Die  historische  Con- 


struction des  Christcnthums  grdndet  sich  auf 
den  Gegensatz  der  alten  und  neuen  WelL 
Die  alte  Welt  ist  die  Naturseite  der  Ge- 
schichte. Der  Schluss  der  alten  Welt  und 
die  Grenze  einer  neuen  Zeit,  deren  herr- 
schendes  Princip  das  Unendliche  war,  konnte 
nur  dadurch  gemacht  werden,  dass  das  Un- 
endliche in  das  Endliche  kam,  urn  dasselbe 
in  seiner  cigcnen  Person  Gott  zu  opfern 
und  dadurch  Gott  zu  veredhnen.  Die  erste 
Idee  des  Christenthums  ist  daher  nothwendig 
der  menschgewordene  Gott,  Christus  als 
Gipfel  und  Ende  der  alten  Gdtterwelt,  als 
Grenze  der  beiden  Welten.  Er  selbst  geht 
zurflck  in's  Unsichtbare  und  verheisst  statt 
seiner  den  Geist ,  das  ideale  Princip.  welches 
das  Endliche  zum  Endlichen  zurflckfflhrt  und 
als  solches  das  Princip  der  neuen  Welt  ist. 
Die  Vollendung  der  ganzen  christlichen  An- 
sicht  des  Universums  und  der  Geschichte 
desselben  liegt  in  der  Idee  der  Dreieinigkeit, 
welche  eben  deswegen  in  ihm  schlechthin 
nothwendig  ist.  Der  ewige,  aus  dem  Wesen 
des  Vaters  aller  Dinge  geborene  Sohn  Gottes 
ist  das  Endliche  selbst,  wie  es  in  der  ewigen 
Anschauung  Gottes  ist  und  welches  als  ein 
leidender  und  den  Verhangnissen  der  Zeit 
unterworfener  Gott  erscheint,  der  im  Gipfel 
seiner  Erscheinung,  in  Christo,  die  Welt  der 
Endlichkeit  schliesst  und  die  der  Unendlich- 
keit  oder  der  Herrschaft  des  Geistes  er^ffneL 
An  diese  erste  Idee  knflpfen  sich  alle  Be- 
stimmungen  des  Christenthums.  Keine  Idee 
kann  auf  zeitliche  Weise  entstehen;  es  ist 
das  Absolute,  d.  h.  es  ist  Gott  selbat,  der 
sie  offenbart,  und  darum  der  Begriff  der 
Offenbarang  ein  schlechthin  nothwendiger  im 
Christenthume,  welches  auf  Anschaunng  des 
Unendliclien  im  Endlichen  gerichtet  ist  Das 
ursprtlngliche  Symbol  alleT  Anschauung  ist 
im  Christenthume  die  Geschichte.  Aber  diese 
ist  endlos,  unermesslich;  sie  muss  also  durch 
eine  zugleich  unendliche  und  doch  bcgrenzte 
Erscheinung  reprfisentirt  werden,  die  selbst 
nicht  wieder  real  ist,  wie  der  Staat,  sondern 
ideal,  und  die  Einheit  Aller  im  Geiste  bei 
der  Getrenntheit  im  Einzelnen  als  nnmittel- 
bare  Gegenwart  darstellt.  Diese  symbolische 
Anschauung  ist  die  Kirche  als  lebendiges 
Kunstwerk.  Die  Menschwerdung  Gottes  ist 
eine  Menschwerdung  von  Ewigkeit;  derMensch 
Christus  ist  in  der  Erscheinung  nur  der  Gipfel 
und  insofern  auch  wieder  der  Anfang  der- 
selben;  denn  von  ihm  aus  sollte  sie  sich 
dadurch  fortsetzen,  dass  alle  seine  Nachfolger 
Glieder  eines  una  desselben  Leibes  wSren. 
Die  Idee  des  Christenthums  ist  nicht  in  den 
crsten  Buchern  der  Geschichte  and  Lehre 
des  Christenthums  enthalten,  deren  Werth 
vielmehr  erst  nach  dem  Maass  bestimmt 
werden  muss,  in  welchem  sie  jene  ausdrUcken 
und  ihr  angemessen  sind.  Eigentlich  waren 
es  diese  Buchcr.  welche  als  Urkunden,  deren 
nur  die  Geschichtsforschnng,  nicht  der  Glaube 
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bedarf,  bcstftndig  von  Neuera  das  empirische 
Christenthnm  an  die  Stclle  der  Idee  gesetzt 
haben,  welcbe  durcb  die  ganze  Geschicbte 
der  neuen  Welt  im  Vergleicb  rait  der  alten 
lauter,  als  durcb  jene  Btlcber  verkflndigt 
wird,  in  denen  sie  nur  nocb  sehr  nnentwickelt 
liegt,  Der  Geist  der  nenen  Zeit  geht  mit 
sichtbarer  Consequenz  auf  Vernichtnng  aller 
bios  endlichen  Formen,  und  es  ist  Religion, 
ihn  auch  bierin  zu  erkennen.  Der  Prote- 
stantismns  war  zur  Zeit  seines  Ursprungs 
eine  nene  Znrilckfuhrong  des  Geistes  zam 
Unsinnlichen.  Die  Gottlichkeit  des  Christen - 
thums  kann  schlechterdinga  nur  anf  eine 
nnmittelbare  Weise  nnd  im  Zusammenbangc 
mit  der  absolnten  Ansicht  der  Geschicbte 
erkannt  werden.  Beim  Studium  der  Thco- 
logie  mnss  an  die  Stelle  des  Aensserlicben 
und  Bnchstablichen  im  Christenthmnc  das 
Inncre  und  Geistige  treten.  Der  ewig  leben- 
dige  Geist  aller  Bildung  und  Erschaffiing 
wird  dasselbe  in  neue  und  dauemdere  Formen 
kleiden,  da  es  dem  Geiste  der  neuen  Welt 
nicht  am  Stoffe  fehlt,  das  Uncndlicbe  in  ewig 
nenen  Formen  zu  gebaren.  Die  nicbt  auf 
die  Vergangenheit  eingeschr&nkten,  sondern 
auf  eine  ungemessene  Zeit  sich  erstreckenden 
Bestimmungen  des  Christenthums  lassen  sich 
dentlich  genug  in  der  Poesie  und  Philosophic 
erkennen.  Jene  fordert  die  Religion  als  die 
obcrste,  ja  einzige  Moglichkeit  auch  der 
poetischen  Versohnung;  die  Philosophic  da- 
gegen  hat  mit  dem  wabrhaft  spcculativen 
Standpunkt  auch  den  der  Religion  wieder 
errungen,  den  Empirismus  nnd  Naturalismus 
aiifgehoben  und  die  Wiedergeburt  des  esote- 
rischen  Christenthums,  wie  die  Verktlndigung 
des  absolnten  Evangeliums  in  sich  vorbereitet 
Schelling  hatte  in  Jena  viel  mit  der  Fa- 
milie  A.  W.  Schlegel's  verkehrt,  dessen  Gattin 
Karoline  mit  ihrer  jnngen  Tocliter  aus  erster 
Ehc  auf  Schelling  besondere  Anzichnngskraft 
ausUbte.  Obwohl  seine  Neigung  eigentlich 
der  Mutter  gait,  verlobte  er  sich  doch  mit 
der  Tochter,  die  jedoch  bald  darauf  im  Bade 
Bocklet  an  der  Ruhr  plotzlich  starb.  Das 
Verhaltnias  zur  Mutter  wurde  nach  dem  Tode 
der  Tochter  fortgesetzt  und  Scblegel  selbst 
besorgte  fdr  scinen  Freund  Schelling  die 
Einleitung  zur  Ehescheidung,  die  dnrch 
Goethe's  Vermittelung  im  Sommer  1803  aus- 
gesnrochen  wurde.  Karoline  wurde  dem 
Philosophen  des  Absoluten  angetraut,  welcher 
nach  einer  mit  seiner  Gattin  nach  Italien 
gemachten  Reise  im  Herbst  1803  eine  ordent- 
fiche  Professur  der  Philosophic  in  Wflrzburg 
antrat  Die  Uebersiedelung  nach  dem  ka- 
tbolisehen  Wtlrzbnrg  bezeichnet  einen  bc- 
dentsaroen  Wendepunkt  in  Schelling's  philo- 
sophischer  Entwickelung.  Obwohl  seine  aka- 
demische  Wirksamkeit  im  Anfang  die  besten 
Erfolge  versprach,  war  sic  doch  keine  nach- 
haltige.  Schon  im  Jahre  1801  klagte  er 
brief lich  gegen  Hegel  darflber,  dass  die 


WUrzburger  Studentcn  seine  Philosophic  noch 
gewaltig  unverstandlich  fflnden.  Auch  war 
die  Regierung  mit  der  Richtung,  in  welche 
Schelling  die  Jngeud  leitete,  keineswegs  zu- 
frieden  und  sic  dachte  daran,  einen  prak- 
tischen  Mann  zu  berufen,  der  die  unfrucht- 
bare  Speculation  bei  den  jungen  Lenten  rait 
der  praktischen  Tcndenz  vertanschte.  Da- 
neben  war  er  von  den  verschiedensten  Seiten 
her  mit  literarischen  Angriffen  nicht  vcr- 
schont  gebliebcn.  Einen  cifrigen  Gegner  hatte 
er  so"\r  in  nachster  Nilbe  an  seinera  geist- 
Isc'i  !  Collcgen  Franz  Berg,  der  mit  kau- 
sK-vbjm  Witz  in  seiner  anonvmen  Schrift 
„"  '  :'U8  oder  die  absolute  Erkenntniss  von 
Sell  lling"  (1804)  gegen  dessen  intellectuelle 
Amchauung  zu  Felde  zog.  Inzwischen  hatte 
Sclielling,  dessen  Starke  Uberhaupt  nicht  der 
logische  Verstand,  sondern  das  Phantasie- 
denken  war,  das  Studium  der  Neuplatoniker 
und  Jacob  B5hme's  begonnen,  von  deren 
Einflflssen  die  kleine  Schrift  ^Philosophic 
nnd  Religion"  (1804)  zeugt,  in  welcher 
auf  dem  Boden  der  intellectnellen  Anschanung 
eine  Ableitung  der  Dinge  aus  dem  Absoluteu 
versncht  wurde,  wobei  jetzt  ansdrtlcklich 
erklart  wird,  dass  es  vora  Absoluten  zura 
Wirklichen  keinen  stetigen  Uebergang  gebe 
und  der  Ursprung  der  Sinnenwclt  nur  als 
ein  vollkommenen  Abbrechen  vora  Absoluten 
durcb  einen  Sprung  denkbar  sei.  Denn  (so 
wird  bemerkt)  in  Gott  liegt  nur  der  Grund 
der  Ideen,  und  diese  prodnciren  wieder  nur 
Ideen,  und  kerne  positive  von  ihnen  aus- 
gehende  Wirkung  macbt  eine  Brdcke  vom 
Unendlichen  zura  Endlichen.  Die  Philosophic 
hat  daher  zu  den  erscheinenden  Dingen  nur 
ein  negatives  Verbal tniss;  sie  beweisst  nicht 
sowohl,  dass  sie  sind,  sondern  dass  sie  nicbt 
sind.  Sind  sic  aber  nicht  real,  so  kann  ihr 
Grund  auch  nicht  in  einer  Mittheilung  von 
Realitat  an  sie  Seitens  des  Absoluten  Uegen, 
sondern  nur  in  einer  Entfernung,  einem 
Abfall  vom  Absoluten,  und  der  Grund  der 
M8glichkeit  dieses  Abfalls  liegt  darin,  dass 
mit  der  Einbildung  des  absolnt  Idcalen  in 
das  Reale  die  nrsprtlnglicho  Selbstatandigkeit 
nnd  Freiheit  des  Rcalen  gesetzt  ist  Der 
Grund  seiner  Wirklichkeit  cuigegen  liegt  ein- 
zig  ira  Abgefallenen  selbst,  welches  daher 
auch  nur  dnrch  nnd  fur  sich  selbst  das  Nichts 
der  8innlichen  Dingo,  Bilder  seiner  eigenen 
Nichtigkeit,  producirt  und  sich  durch  die 
Endlichkeit  fortgeleitet  in  seiner  hScbstcn 
Potenz  als  Ichbeit  ausdrtlckt.  Dieaer  Abfall 
ist  Ubrigens  so  ewig.  d.  b.  so  sehr  ausser 
aller  Zeit,  wie  die  Absolntheit  selbst  und 
die  Ideen  welt;  er  ist  ansserweltlicb  fllr  das 
Absolute,  wie  fllr  das  Urbild,  denn  er  ver- 
ftndert  nichts  in  Beiden.  Der  Pnnkt  der 
Snssersten  Entfernung  von  Gott,  die  Ichbeit, 
ist  auch  wieder  der  Moment  der  Rflckkchr 
zum  Absoluten,  der  Wiederaufnabme  in's 
I  Ideale.   Die  grosae  Absicht  des  Universums 
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and  seiner  Geschichte  ist  koine  andere,  alg 
die  vollendete  Versfihnung  und  Wiederauf- 
nahme  in  die  Absolutheit  Nur  durch  Ab- 
legung  der  Selbstbeit  nnd  durch  Rilckkelur  in 
ihre  ideate  Einheit  gelangt  die  Seele  wieder 
dazu,  Gdttliches  anzuschauen  und  Absolutes 
zu  produciren.  Wer  das  gute  Princip  ohne 
das  bdse  zu  erkennen  meint,  befindet  sich 
in  dem  grdssten  alter  Irrthtlmer;  denn,  wie 
in  dem  Gcdichtc  des  Dante,  geht  auch  in 
<ter  Philosophic  nur  durch  den  Abgrund  der 
Weg  zum  Himmel.  Religion  ist  ein  btosses 
Erscheinen  Gottes  in  der  Secle,  so  fern  diese 
noch  in  der  Spliare  der  Reflexion  und  der 
Eutzweiung  ist.  Dagegen  ist  die  Philosophic 
nothwendig  eine  habere  und  gteichsam  ru- 
higcrc  Vollendung  des  Geistcs;  denn  sie  ist 
immer  in  jenem  Absoluten,  ohne  Gefahr, 
dass  cs  ihr  ontflieht,  weil  sie  sich  selbst  in 
ein  Gebiet  ttber  der  Reflexion  gefluchtet  hat 
Sittlichkeit  und  Seligkeit  verhalten  sich  nur 
al8  die  zwei  verschiedenen  Ansichten  einer 
nnd  derselben  Einheit;  Beide  sind  die  gleich 
unendlichen  Attribute  Gottes.  Denn  in  ihiu 
ist  keine  Sittlichkeit  denkbar,  welche  nicht 
eine  aus  den  ewigen  Gesetzen  seiner  Natur 
fliessende  Nothwendigkeit,  d.  h.  die  nicht 
als  solche  zngleich  absolute  Seligkeit  ware. 
Da  Gott  die  absolute  Harmonic  der  Freiheit 
und  Notbwendigkeit  ist,  so  ist  auch  nur  die 
Geschichte  im  Ganzen  und  auch  diese  nnr 
eine  snccessiv  sich  entwickelnde  Offenbarung 
Gottes.  Die  Geschichte  ist  ein  Epos,  im 
Gciste  Gottes  gedichtet,  und  seine  zwei  Ilaupt- 
partieen  sind  die.  welche  den  Ansgang  der 
Mcnschheit  von  ifirem  hdchsten  Centrum  bis 
zur  hochsten  Entfernung  von  ihm  darstellt, 
wahrend  die  andere  Partie  die  RUckkehr 
darstellt  Die  Geschichte  des  Universums 
ist  die  Geschichte  desGeisterroichs.  Die  Seele, 
welche  sich  unmittelbar  auf  den  Leib  bezieht 
oder  das  Producirende  desselben  ist,  unter- 
liegt  nothwendig  der  gleichen  Nichtigkeit 
mit  diesem.  Das  wahre  Wesen  der  bios  er- 
scheinenden  Seele  ist  die  Idee  oder  der  ewige 
Begriff  von  ihr,  der  in  Gott  ist,  und  darum 
nothwendig  ewig.  Aber  cs  giebt  eine  Palin- 
genesie  der  erscheinenden  Seele.  worin  diese, 
wenn  sie  Alles,  was  bios  auf  den  Leib  sich 
bezieht,  von  sich  abgesondert  hat  unmittel- 
bar in  das  Geschlecht  der  Ideeu  zuruckkehrt 
und  rein  fUr  sich  in  der  Intellectual- Welt 
ewig  lebt  — 

Nachdem  am  ersten  Januar  1806  Wllrz- 
bnrg  an  einen  dsterreichischen  Erzherzog, 
den  vormaligen  Grossherzog  Ferdinand  III. 
von  Toscana,  flbergegangen  war,  wurden  die 
dortigen  Professoren  aus  dem  bayerischen 
Staatsdienst  entlassen  und  an  Chur  -  Wtlrz- 
hurg  gewiesen.  Schelling  that  die  nOthigen 
Schritte,  um  von  der  bayerischen  Regierung 
mit  seinem  vollen  Gehalte  im  Pensionsstwde 
Ubernommen  zu  weTden,  was  ihm  auch  ge- 
laug.   Eine  von  ihm  gewunschte  Professnr 


in  Landshut  erhielt  er  nicbt,  dagegen  Aus- 
sicht  auf  die  Mitgliedschaft  an  der  Akademie 
der  Wi8senschaften  in  MUnchen  nnd  siedelte 
dorthin  flber.  Im  Sommer  1806  fasste  er 
mit  seiner  unter  dem  Titel  „Darstellung 
des  wahren  Verhftltnisses  der  Natur- 
philosophic  zur  verbesserten  Fichte'- 
schcnLehreu  (1806)  veroffentlichten  Streit- 
schrift  gegen  Fichte,  die  zngleich  ein  Ab- 
sagebrief  von  demselben  war,  auf  dem  Terrain 
der  neubayerischen  Bildung  in  MUnchen  festen 
Fuss.  Indem  cr  das  Sonst  und  das  Jetzt  des 
Fichte'schen  Standpunktcs  in  mehreren  Punk- 
ten  gegen  11  berstellt,  begleitet  er  dessen  lite- 
rarische  Thatigkcit  in  Berlin  mit  hamischen 
Seitenblicken  und  verschmilzt  bei  der  Gegen- 
tlberstellung  des  eigenen  Standpunktes  der 
Naturpbilosophie  nunmehr  mit  der  absoluten 
Identit&tslehre  vom  Jahre  1801  die  aus  dem 
platonischen  „Timaiosu  aufgenommene  An- 
schauung  vom  absoluten  Bande.  Er  bezeichnet 
die  auf  die  logische  Copula  gegrtlndete  Identi- 
tftt  im  Absoluten,  die  Untrennbarkeit  des  Un- 
endlichen und  Endlichen  als  die  Copula  oder 
das  absolute  Band,  welches  dann  selber 
wieder  mit  jedem  der  beiden  verbundenen 
Ein8  sei.  Unendliches,  Endliches  und  Band 
sind  identisch;  Ist  ist  Ist  Dieses  Band  wird 
dann  mystisch  auch  die  unendliche  Liebe 
seiner  selbst  genannt;  das  Ist  liebt  uncndlich 
das  Ist,  das  fJnendliche  liebt  unendlich  das 
Endliche;  das  Band  ist  Totalitat  in  der 
Identitat  nnd  Identitat  in  der  Totalitiit  Auch 
in  einer  Abhandlung  tiber  das  Verhflltniss 
des  Realen  und  Idealen  in  der  Natur,  welche 
Schelling  der  im  Jahre  1806  erachienenen 
zweiten  Auflage  seiner  Schrift  „Von  der 
Weltseele"  beiftlgle,  wurde  diese  neue  Lehre 
vom  Bande  ebenfalls  vorgetragen.  Auch  die 
Materie  (so  heisst  es  bier)  drilckt  kein  anderes, 
noch  geringeres  Band  aus,  als  jenes,  das  in 
der  Vernunft  ist,  die  ewige  Einheit  des  End- 
lichen  mit  dem  Unendlichen.  Die  All-Copula 
ist  in  uns  selbst  als  die  Vernunft  und  giebt 
Zeugniss  uuserm  Geiste.  Wit  erkennen  in 
den  Dingcn  erstlich  die  reine  Wesentlichkeit, 
die  nicht  weitcr  erkhlrt  werden  kann,  sondern 
sich  selbst  erklfirt.  Wir  erblickcn  aber  diese 
Wesentlichkeit  nie  fur  sich,  sondern  stcts 
und  tlberall  in  einem  wunderbaren  Verein 
mit  dem,  was  nicht  von  sich  selbst  scin 
konnte  und  nur  beleuchtet  ist  von  dem  Scin, 
ohne  je  fflr  sich  eine  Wesenheit  werden  zu 
konnen.  Wir  nennen  dieses  das  Endliche 
oder  die  Form.  Das  Unendliche  kann  nicht 
zu  dem  Endlichen  hinzukommen,  denn  cs 
m(l83tc  sonst  aus  sich  selbst  zum  Endlichen 
herausgehen,  d.  h.  es  kdnntc  nicht  Uncnd 
liches  sein.  Ebenso  ist  cs  undenkbar,  dass 
das  Endliche  umgckehrt  zu  dem  Unendlichen 
hinzukomme;  denn  es  kann  vor  diesem  fiber- 
all  nicht  scin  und  ist  iibcrhaupt  erst  Etwas 
in  der  Identitat  mit  dem  Eudlichen.  Wir 
nennen  diese  Nothwcudigkcit  das  absolute 
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Band  oder  die  Copula.  Das  Band  und  das 
Verbundene  machcn  aber  nicht  ein  gedop- 
peltes  und  verschicdcnes  Reales  aus;  sondern 
dassclbe,  was  in  dcra  Einen  ist,  das  ist  auch 
in  dem  Andern.  Die  Weseutliclikeit  besteht 
in  der  absoluten  Idcntitat  des  Unendlichen 
und  Endlichen,  also  auch  in  der  absoluten 
Gleichheit  des  Bandcs  und  des  Verbundenen. 
Das  Band  ist  die  unendliche  Liebe  seiner 
selbst,  die  in  alien  Dingen  das  Hdchstc  ist, 
als  unendliche  Lust,  sich  selbst  zu  offenbarcn. 
Der  Abdruck  dieses  ewigcn  und  unendlichen 
Sichselberwollens  ist  die  Welt,  welche  in- 
sofern  nur  die  vollstandige  und  in  fort- 
schreitender  Entwickelung  ansgebrcitcte  Co- 
pula ist,  die  Unendlichkeit  der  Fonnen,  in 
denen  das  ewige  Band  s'ch  bcjaht.  Uni- 
ver8ura  also,  d.  h.  wirkliche  Ganzhcit,  ist 
die  Welt  nur  dnrch  das  Band,  d.  h.  die 
Einheit  in  der  Vielheit,  die  selbst  nicht 
Vieles  wird.  Das  Band,  das  alle  Dinge 
bindet  und  in  der  Allheit  Eins  macht,  ist  in 
der  Natur  die  Schwere.  Am  Einzelncn,  so- 
fern  es  Schwere  ist,  ist  Bewegung  in  der 
Knhc  der  Ausdruck  des  Bandes.  Iu  der 
Schwere  aller  Dinge  stellt  sich  das  Band 
an  sich  dar  als  die  unendliche  und  freie 
Substanz.  Das  Lichtwesen  dagegen  setzt 
die  Ruhe  in  die  Bewegung,  es  ist  der  Lebens- 
blick  im  allgegenwartigen  Centrum  der  Natur. 
Aber  in  keiuem  Dinge  der  Natur  wirken 
Schwere  oder  Lichtwesen  filr  sich  nllcin, 
sondern  das  eigentliche  Wesen  der  Dinge 
ist  immer  das  Identische  dieser  beiden  Prin- 
zipien.  In  jedem  von  beiden  liegt  das  ewige 
Band,  jedes  ist  fQr  sich  absolut.  Die  abso- 
lute Copula  der  Schwere  und  des  Licht- 
wesens  ist  die  eigentliche  schaflende  Natur 
selbst.  Ja,  eben  diese  Copula  ist  gerade  alle  in 
die  Existenz  selbst  und  Nichts  anders;  Gott 
ist  die  Existenz  selbst,  nnd  dieses  Band  ist 
das  eigentlich  Absolute  im  Absoluten.  — 

Mit  dieser  Lehre  vom  Bande  glaubte 
nun  Schelling  der  Welt  den  „tiefsten  nnd 
klarsten  Anfschluss"  flbeT  das  Bathsel  der 
Existenz  gegeben  zn  haben!  Er  schloss  seine 
Streitschrift  gegen  Fichte  im  Ilinblick  auf 
sein  Studium  Jacob  Btihme's  mit  dem  Ge- 
standnisse:  „Ich  schame  mich  des  Namcns 
vieler  sogenannter  Schwarmer  nicht,  sondern 
will  ihn  noch  laut  bekennen  und  will  mich 
rfihmen,  von  ihnen  gelernt  zu  haben.  Habc 
ich  ihre  Schriften  bisher  nicht  cmstlich 
stndirt,  so  will  ich  mir  diese  tadclnswerthe 
Nachlassigkeit  ferncr  nicht  zu  Schulden 
kommen  lassen.  In  den  Gcistcm  und  Hcrzen 
vieler  Menschen  liegt  cin  Geheimniss,  das 
da  ausgesprochen  sein  will,  und  es  wird 
ausge8prochen  werden."  Nach  der  llcraus- 
gabe  einer  Festredc  „  Leber  das  Verhaltniss 
der  bildenden  Kunst  zur  Natur"  (1807)  wurde 
Schelling  Gencralseerctar  der  Akademie  der 
bildenden  Kflnste.  Die  akademische  Musse  in 
MUnchen  brachte  den  35jahrigcn  Schwaben 


auf  den  Gedanken,  seine  bisher  schon  ge- 
druckien  philosophischen  Schriften,  soweit 
sie  nicht  zur  Naturphilosophie  gehorten,  zu 
8ammeln.  Der  im  Frtihjahr  1806  erschiencne 
erste  (und  einzig  gebliebene)  Band  enthielt 
zugleich  eine  neuhinzngekommene  Abhand- 
lung in  philosophischen  Untersuchungcn 
., Leber  das  Wesen  der  mensch- 
lichen  F  r  e  i  h  e  i  t ",  eine  Abhandlung, 
die  er  zugleich  fUr  das  Wichtigste  erklarte, 
was  er  bisher  geschrieben  habe.  Durch 
Franz  Baader,  den  Mttnchener  Theosophen, 
mit  welchem  Schelling  zu  Mdnchen  ver- 
kehrte,  war  er  vom  Studium  des  „d(lrrcn 
Spinoza"  zur  „saftigen  Weide"  Jacob  B5h- 
me's  fortgeschritten ,  und  obwohl  Schelling 
in  der  ganzen  Abhandlung  den  Namen 
BOhrae's  nicht  nennt,  sind  diese  Unter- 
Buchnngen  augenscheinlich  aus  dem  Studium 
dieses  „philosophus  teutonicus"  hervor- 
gegangen.  In  der  Einleitung  zu  derselben 
wird  in  der  Freiheit  der  letzte  potonzirende 
Act  gefunden,  wodnrch  sich  die  ganze  Natur 
in  Empfindung,  in  Intelligenz,  endlich  in 
Willen  verklilre.  Es  giebt  (sagt  Schelling) 
in  letzter  und  hdclister  Instanz  gar  kein 
anderes  Sein,  als  Wollcn;  Wollen  ist  Ursein, 
nnd  auf  dieses  allein  passen  alle  Prftdicate 
desselben,  wie  Grundlosigkeit,  Lnabhangig- 
keit  von  der  Zeit,  Selbstbejahung;  die  gauze 
Philosophic  strebt  nur  dahin,  diescn  hdclisten 
Ausdruck  zu  finden.  Die  Naturphilosophie 
unserer  Zeit  hat  zuerst  in  der  Wissenschaft 
die  L'nterscheidung  anfgestellt  zwischen  dem 
Wesen,  sofern  es  existirt,  nnd  dem  Wesen, 
sofern  es  bios  Grund  von  Existenz  ist.  Da 
Nichts  vor  und  ansser  Gott  ist,  so  muss  er 
den  Grund  seiner  Existenz  in  sich  sclber 
haben.  Das  sagen  alle  Philosophen;  aber 
sie  reden  von  diesem  Grunde  als  eincm 
blossen  Begriffe,  ohne  ihn  zu  etwas  Keellem 
und  Wirklichem  zu  machen.  Dieser  Grund 
seiner  Existenz,  den  Gott  in  sich  hat,  ist 
nicht  Gott  als  absolut  betrachtet.  d.  h.  so- 
fern er  existirt.  Denn  es  ist  ja  nur  der 
Grund  seiner  Existenz,  nur  die  Natur  in 
Gott,  ein  von  ihm  zwar  unabtrennliches, 
aber  doch  unterschiedenes  Wesen.  Was 
Ubrigcns  jencs  Vorhergehen  betrifft,  so  ist  es 
weder  als  Vorhergehen  der  Zeit  nach,  noch 
als  Prioritat  des  Wesens  zn  denken.  In 
dem  Cirkel,  daraus  Alles  wird,  ist  es  kein 
Widerspruch,  dass  das,  wodurch  das  Eine 
erzeugt  wird,  selbst  wieder  von  ihm  erzeugt 
werde.  Es  ist  hier  kein  Erstes  und  kein 
Letztes,  weil  Alles  sich  gegenseitig  voraus- 
setzt,  kcines  das  Andere  nnd  doch  nicht  ohne 
das  Andere  ist.  Gott  hat  in  sich  einen 
innern  Grund  seiner  Existenz,  welcher  in- 
sofern  ihm  als  Existirendcm  vorangeht;  aber 
cbenso  ist  Gott  wieder  das  FrUhere  des 
Grnndes,  indem  der  Grund  auch  als  solcher 
nicht  sein  kQnnte,  wenn  Gott  nicht  schon 
wirklich  existirtc.   Der  Bcgriff  des  Werdens 
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ist  der  cinzige  der  Natur  der  Dinge  ange- 
messene  Begriff;  aber  die  Dinge  kfinnen 
nicht  werden  in  Gott,  absolut  betrachtet, 
indem  sie  unendlich  von  ihm  verscbieden 
sind.  Um  von  Gott  geschieden  zu  sein, 
mtlssen  sic  in  einem  von  ihm  verschiedenen 
Grunde  werden.  Da  aber  doch  Nichts  ansser 
Gott  sein  kann,  so  kdnnen  die  Dinge  ihren 
Grund  nur  in  dem  haben,  was  in  Gott  nicht 
er  selbst  ist,  d.  h.  nur  in  dem,  was  Grand 
seiner  Existenz  ist.  Menschlich  gedacht  ist 
dieses  Wesen  die  Sehnsncht,  die  das  Eine 
enipfindet,  sich  selbst  zu  gebftren.  Sie  ist 
nicht  das  Eine,  aber  doch  gleich  ewig  mit 
ihm.  Sie  will  Gott  d.  h.  die  unergrttndliche 
Eiuheit  gebftren,  nnd  insofern  ist  in  ihr 
selbst  noch  nicht  die  Einheit  Sie  ist  far 
sich  betrachtet  Wille,  in  welchem  kein  Ver- 
stand  ist,  aber  doch  Sehnsncht  und  Begierde 
desselben,  d.  h.  ein  Wille,  deasen  Ahnung 
der  Verstand  ist,  und  dessen  Sehnsncht  sich 
nach  dem  Verstande  ricbtet,  ohne  ihn  schon 
zu  erkennen.  Aber  der  Sehnsncht  ent- 
sprechend  erzengt  sich  in  Gott  selbst  eine 
iunere  reflexive  Vorstellung,  durch  welche 
sich  Gott  selbst  in  einem  Ebenbilde  erblickt 
Die  Sehnsucht  aber,  vom  Verstande  erregt, 
strebt  nunraehr  danach,  den  in  sich  er- 
griffenen  Lebensblick  zu  erhalten  und  sich 
in  sich  selbst  zu  verschlieBsen,  damit  immer 
ein  Grund  bleibe.  Indem  also  der  Ver- 
stand, als  das  in  die  anfftnglicbe  Natur 
gesetzte  Licht,  die  zu  sich  selbst  zurtlck- 
strebende  Sehnsucht  zur  Scheidung  der 
Krftfte  erregt,  entsteht  znerst  etwas  Begreif- 
liches  und  Einzelnes.  Die  in  dieser  Schei- 
dung getrennten  Krftfte  sind  der  Stoff,  worans 
nachher  der  Leib  configurirt  wird ;  das  leben- 
dige  Band  aber,  das  in  der  Scheidung,  also 
ans  der  Tiefe  des  natflrlichen  Grundes  als 
Mittelpunkt  der  Krftfte  entsteht,  ist  die  Seele, 
die  ein  besonderes,  fllr  sich  bestehendes 
Wesen  bleibt  Jedes  der  auf  die  angezeigte 
Art  in  der  Natur  entstandenen  Wesen  hat 
ein  doppeltes  Prinzip  in  sich.  Das  erste 
Prinzip  ist  das,  wodurch  sie  von  Gott  ge- 
schieden oder  wodurch  sie  im  blossen  Grunde 
sind.  Da  aber  zwischen  dem,  was  im  Grunde 
und  dem,  was  im  Verstande  vorgebildet  ist, 
doch  eine  ursprflngliche  Einheit  stattflndet 
und  der  Process  der  Schflpfnng  nur  auf  eine 
inuere  Umwandlung  oder  Verklftrung  des 
anfftnglich  dunkeln  Prinzips  in  das  Licht 
gebt,  so  ist  das  seiner  Natur  nach  dnnkle 
Prinzip  eben  dasjenige,  welches  zugleich  in 
Licht  verklftrt  wird,  und  beide  sind  in  be- 
stimmtem  Grade  Eins  in  jedem  Naturwesen. 
Das  aus  dem  Grunde  stammende  dunkle 
Prinzip  ist  der  Eigenwille  der  Creatur, 
welcher  aber,  sofern  er  noch  nicht  zur  voll- 
kommenen  Einheit  mit  dem  Lichte  oder  dem 
Prinzip  des  Verstandes  crhoben  ist,  blosse 
Sncht  oder  Begierde,  d.  h.  blinder  Wille  ist. 
Diesem  Eigcnwillen  der  Creatur  steht  der 


Verstand  als  Urwille  oder  Universalwille  ent- 
gegen,  der  sich  jenen  als  blossea  Werkzeug 
unterordnet  Wenn  aber  endlicb  durch  fort- 
schreitende  Umwandlung  und  Scheidung  aller 
Krftfte  der  innerste  nnd  tiefste  Punkt  der 
anffinglichen  Dunkelheit  in  einem  Wesen 
ganz  in  Licht  verklftrt  ist,  so  ist  der  Wille 
desselben  Wesens,  sofern  es  ein  einzelnes 
ist,  ebenfalls  ein  Particularwille,  an  sich  aber 
oder  als  Centrum  aller  andern  Particular- 
willen  rait  dem  Urwillen  oder  dem  Verstande 
Eins,  sodasa  ans  beiden  jetzt  ein  einziges 
Ganze  wird.  Diese  Erhebung  des  aller- 
tiefisten  Centrums  in  Licht  geschieht  in  keiner 
der  una  sichtbaren  Creaturen,  ansser  im 
Menschen.  In  ihm  ist  die  ganze  Macht  des 
finstern  Prinzips  und  die  ganze  Kraft  des 
Lichts,  der  tiefste  Abgrund  und  der  hflchste 
Uimmel.  Dadurch  dass  er  aus  dem  Grunde 
entspringt,  d.  h.  creatflrlich  ist,  bat  der 
Mensch  ein  in  Beziehung  auf  Gott  unab- 
hftngiges  Prinzip  in  sich;  dadurch  aber,  da&s 
eben  dieses  dunkle  Prinzip  in  Licht  ver- 
klftrt ist,  geht  in  ihm  ein  Hdheres  auf,  der 
Geist  Da88  nun  diese  Einheit  der  Prinzipien, 
welche  in  Gott  unzertrcnnlich  ist,  im  Men- 
schen zertrennlich  sein  muss,  liegt  die 
Mdglichkeit  des  Guten  und  Bdsen.  Dadurch 
aber,  das  der  Eigenwille  oder  die  8elbstheit 
Geist  ist,  ist  sie  zugleich  aus  dem  Creatllr- 
lichen  in's  Uebercreattlrliche  gehoben,  sie 
ist  Wille,  der  sich  selbst  in  der  vSlligen 
Freiheit  erblickt,  nicht  mehr  WTerkzeug  dea 
in  der  Natur  schaffenden  Univeraalwillens, 
sondern  fiber  und  ausser  aller  Natur  ist  In 
der  Identitftt  mit  dem  Universalwiilen  bleibt 
der  Eigenwille  im  Centrum,  als  Particular- 
wille ist  er  in  der  Peripherie  oder  als 
Creatur.  Dadurch  aber,  dass  die  Selbstheit 
den  fiber  Licht  und  Finsterniss  herrschenden 
Geist  hat,  kann  sie  sich  vom  Lichte  trennen ; 
d.  h.  der  Eigenwille  kann  streben,  dasjenige 
als  Particularwille  zu  sein,  was  er  doch  nur 
in  der  Identitftt  mit  dem  Universalwiilen  ist 
Bleibt  jedoch  der  Eigenwille  als  Centralwille 
im  Grunde,  sodass  das  gdttliche  Verhftltnias 
der  Prinzipien  bestcht,  so  ist  der  Wille  in 
gOttlicher  Art  und  Ordnnng.  Jene  Erhebung 
des  Eigenwillens  ist  das  BOse,  diese  Unter- 
ordnung  dagegen  das  Gute.  Der  Mensch 
ist  also  auf  jenen  Gipfel  gestellt,  wo  er  die 
Selbstbewegungsquelle  zum  Guten  und  Bdsen 
gleicher  Wetse  in  sich  hat  Er  kann  jedoch 
nicht  in  der  Unentschiedenheit  bleiben,  denn 
Gott  muss  nothwendig  sich  offenbaren.  Aber 
der  Wille  der  Liebe  in  Gott  kann  dem 
Willen  des  Grundes  nicht  widerstehen,  kann 
denselben  nicht  auf heben,  sondern  der  Grund 
muss  wirken,  damit  die  Liebe  sich  wirksam 
zeigen  kann.  Dieses  Wirkenlassen  des 
Grundes  ist  der  einzig  denkbare  Begriff  der 
Zulassung  des  Bttsen,  und  hier  ist  der  cin- 
zige  Punkt,  wo  die  Solicitation  des  eignen 
Willens  der  Creatur  zum  Bosen  liegen  kann. 
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Der  Mensch  hat,  nach  dem  einmal  in  der 
SchSpfung  diirch  Reaction  des  Grundes  znr 
Offenbarung  das  Bose  allgemein  erregt  worden, 
sich  von  Ewigkeit  in  der  Eigenheit  and 
Selbstsncht  ergriffen.  und  AUe,  die  geboren 
werden,  werden  mit  aem  anhaftenden  finstern 
Prinzip  des  Bflsen  geboren.  Sind  die  beiden 
I'rin zip icn  in  Zwiespalt,  so  schwingt  sich  ein 
anderer  Geist  an  die  Stelle,  da  Gott  sein 
sollte,  der  umgekehrte  Gott  namlich.  Da- 
dnrch  tritt  der  Mensch  aus  dem  Licht  in  die 
Finsterniss  tlber,  nm  selbstschaffender  Grund 
zn  werden  nnd  mit  der  Macht  des  Centrums, 
das  er  in  sich  hat,  fiber  a  1 1  e  Dinge  zn 
herrschen.  Denn  es  bleibt  auch  dem  ans 
dem  Centrum  Gewichenen  immer  noch  das 
GefUhl,  dass  er  alle  Dinge  gewesen  ist,  nam- 
lich in  nnd  mit  Gott.  Darum  strebt  er 
wieder  dahin,  aber  fur  sich,  nicht  wo  er's 
sein  kOnnte,  in  Gott.  I  Jar  aus  entsteht  der 
Ilunger  der  Selbstsncht  Das  Ende  der 
Offenbarung  ist  die  Ansstossung  des  Bflsen 
vorn  Gnten,  die  Erklarung  desselben  als 
ganzlicher  Unrealitat.  Wenn  aber  dies  er- 
reicht  ist,  dann  zeigt  es  sich,  dass  auch  der 
Geist  noch  nicht  das  Hochste  ist;  er  ist  nur 
der  Hauch  der  Liebe,  die  Liebe  aber  ist  das 
nachste.  Sie  ist  das,  was  da  war,  ehe  der 
Grnnd  und  ehe  das  Existirende  als  getrennte 
waren ;  sie  ist  Eins  in  Allem,  das  Mysterium 
der  gottlichen  Personlichkeit.  Es  muss  vor 
allem  Grande  und  vor  allem  Existirenden, 
also  Oberliaupt  vor  aller  Dualit&t  der  An- 
fange  und  Prinzipien  in  Gott  ein  Wesen  sein, 
das  wir  nicht  anders  bezeichnen  konnen,  als 
den  Urgrund  oder  vielmehr  Ungrund,  als  die 
absolute  Indifferenz  beider  Gegensatze,  ein 
von  alien  Gegensiitzen  geschicdenes  Wesen, 
an  welchem  sich  alle  Gegensatze  brechen. 
Aus  dieser  absoluten  Indifferenz  bricht  un- 
mittelbar  die  Dualitat  als  Zweiheit  der 
Prinzipien  in  der  Art  hervor,  dass  der  Un- 
grund in  zwei  gleich  ewige  Anfange  ausein- 
andergeht,  dam  it  dieselben  in  Liebe  Eins 
werden.  — 

Im  Herbst  1809  verlor  Schelling  nach 
sechsj&hriger  Ehe  w&hrend  eines  Besuches 
bei  seinem  Vater  in  Manlbronn  seine  Gattin. 
Nachdem  er  im  Winter  1809  —  10  in  Stutt- 
gart Privatvorlesungen  gehalten  und  im 
Frtlhjahr  1810  nach  Munchen  zurflckgekehrt 
war,  wurde  sein  Verhftltniss  zu  dem  Glaubens- 
philosophen  Fr.  H.  Jacobi,  dem  Prasidenten 
der  Mflnchener  Akademie,  innerlich  immer 
gespannter,  nnd  als  dieser  in  seinem  Buche 
„Von  den  gdttlichen  Dingen  nnd  ihrer 
Offenbarung"  (1811)  deutlich  genng  zu  ver- 
stehen  gegeben  hatte,  dass  die  „  absolute 
Identitatephilosophie44  wesentlich  auf  Atheis- 
mus  hinauslaufe,  obwohl  ibr  Urheber  dies 
nicht  Wort  haben  wolle;  so  liess  Schelling 
im  December  1811  die  Gegenschrift  „Denk- 
mal  der  Schrift  von  den  gOttlichen 
Dingen  des  Herrn  J.  H.  Jacobi  und 


der  darin  gemachten  Beschuldigung 
eines  absichtlichtfiuschend  en,  Lttge 
redendenAthei8mus"  (1812)  vomStapel 
laufen,  worin  er  mit  wenig  Ehrlichkeit  und 
viel  Gewaltsamkeit  von  den  wfihrend  seiner 
Jenaer  Periode  verflffentlichten  Schriften  den 
Vorwurf  atheistischer  Grundlage  abzuweisen 
snchte  und  schliesslich  in  einer  allegorischen 
Vision  die  ganze  Angelegenheit  in  einen  bis 
zum  Possenhaften  sich  verirrendcn  Spans 
verwandelte,  nm  seinen  Gegner  liicherlich 
zu  machen.  Er  konnte  sich,  seiner  philo- 
sophischen  Vergangenheit  gegenllber,  bei  der 
Tfaatsache  beruhigen,  dass  er  in  der  Ab- 
handlung  „ fiber  das  Wesen  der  menschlichen 
Freiheit"  an  der  Hand  J.  BfJhme'scher  An 
schauungen  bereits  die  Begrttndung  des  Theis- 
mus  in  Angriff  genommen  hatte.  Im  Sommer 
1812  schloss  SchelUng  eine  zweite  Ehe,  nicht 
wiederum  mit  einer  Emancipirten ,  sondern 
mit  der  ebenso  hochbegabtcn ,  als  frommen 
Pauline  Gotter  aus  Gotha,  mit  der  er  seit 
dem  Tode  seiner  ersten  Gattin  in  Brief- 
wechsel  gestanden  hatte.  Das  Jahr  1813 
brachte  von  Schelling  eine  „Allgemeine  Zeit- 
schrift  von  Deutschen  fur  Deutsche",  welche 
iedoch  bei  dem  „ge8ammten  deutschen  Ge- 
lehrtenpnblikum",  welchem  sie  gewidmet  war, 
so  wenig  Anklang  fand,  dass  sie  mit  dem 
vierten  Hefte  wieder  zu  erscheinen  aufhOrte. 
Seit  seiner  zweiten  Verheirathung  ist  Schel- 
ling'sLeben  fast  nur  eine  einfache  Familienge- 
schichte  gewesen.  Er  stand  mit  Franz  Baader 
in  freundschaftlichem  Verkehr  und  mit 
Schubert,  Steffens  und  Tieck  in  Briefwechsel, 
knflpfte  1818  mit  dem  dam  als  Deutschland 
durchreisenden  Victor  Cousin  eine  Verbin- 
dnng  an  nnd  studirte  fleissig  die  Mystiker 
und  Theosophen  Tauler,  Ancelus  Silesius, 
Jacob  Bflhme,  Hamann  und  Oetinger.  Seit 
dem  Erscheinen  von  Hegel's  „Phanomenologie 
des  Gei8te8u,  worin  sich  derselbe  mit  deut- 
lichen  Fingerzeigen  auf  8chelling,  von  der 
philosophischen  Romantik  losgcsagt  hatte, 
trennte  sich  Schelling  innerlich  von  dem 
Fortsetzer  und  Vollender  der  Philosophie  des 
Absoluten.  Der  einstmalige  Freund  gait  ihm 
fernerhin  als  ein  reines  Exemplar  ausser- 
licherundinnerlicherProsa.  DadasMtlnchener 
Klima  auf  Schelling'sGesundheit  nicht  gilnstig 
wirkte,  so  gestattete  ihm  die  bayerische  Re- 
gierung  bereitwillig  die  Uebersiedlung  ala 
Professor  nach  Erlangen,  wo  er  1820—27 
lebte,  auch  einige  Male  Vorlesungen  hielt, 
seit  1823  aber  von  alien  amtlichen  Ver- 
pflichtungen  frei  war.  Seine  schriftstellerische 
Thatigkeit  hatte  fast  ganz  aufgehdrt  Seit 
dem  Jahr  1812  trug  er  sich  zwar  mit  dem 
Plane,  seinen  veranderten  philosopliischen 
Standpunkt  in  einer  Schrift  nnter  dem  Titel 
^Die  WelUlter1*  im  Ganzen  auszuflthren  und 
darin  das  Ureystem  der  Menschheit  nach 
wissenschaftlicher  Entwickelung,  womoglich 
auf  geachichtlichem  Wege  aus  langer  Ver- 
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dunkelung  an's  Licht  zu  Ziehen.  Er  hatte 
aber  nur  ein  kleines  Brnchstfick  seiner  Philo- 
sophic der  Mythologie  untcr  dem  Titcl 
yUeber  die  Gottheiten  von  Saraothrake,  eine 
Beilagc  zn  den  Weltaltern"  (1815)  veroffent- 
licht  Im  Jahr  1827  rief  ihn  der  Konig 
Ludwig  I.  von  Bayern  von  seinera  Erlanger 
Kuheposten  als  Professor  der  Philosophic  an 
die  nene  Universitat  nach  Mtinchen  znrllck, 
wo  der  Oeheimerath  von  Schenk,  als  Chef 
der  MUnchener  Camarilla,  im  Jahr  1828 
(iffentlich  erklftrte,  dass  die  dortige  UniveT- 
sitat  dazn  bestimmt  sei,  die  Wissenschaft 
wieder  in  den  Dienst  der  Kirche  zurtlckzu- 
bringen  und  dass  diese  Universitat  kflnftig 
von  alien  protestantischen  Lehrern  gereinigt 
werden  mtlsse.  Nur  mit Schelling nnd  Schubert 
(so  biess  es,  wie  Anselm  Fcucrbach  erzahlt) 
mache  man  eine  Ausnabme,  wcil  beide  zwar 
dem  Sussern  Bekenntnisse  nach  Protestanten, 
doch  ihrer  Gesinnnng  nnd  dem  Oeist  ihrcr 
Lebre  nach  mit  den  Rechtgl&nbigen  auf  den 
gleichen  Zweck  hinarbeitetcn.  Schelling  hatte 
in  MQnchen  znnftchst  mythologische  Vor- 
Icsungen  gehalten,  deren  Erscheinen  im  Drnck 
der  Leipziger  Messkatalog  fllr  1830  ange- 
ktlndigt  hatte.  Sie  waren  in  der  That  bis 
zum  16.  Bogen  gedruckt,  als  Schelling  vom 
Verleger  das  Manuscript  zmrtlckverlangte  und 
die  gedrnckten  Bogen  vernichten  licss.  Ein 
Exemplar,  das  sich  erhalten  hat,  ist  bei  Ver- 
steigerung  der  Lachmann'schen  Bibliothek 
in  Halle  in  den  Besitz  von  Professor  Erd- 
mann  in  Berlin  gekommen.  Nach  Hegel's 
Tode  brach  Schelling  sein  bis  dahin  flber 
philosophische  Dinge  eingehaltenes  litera- 
risches  Schweigen  dnrch  eine  Vorrede,  die 
er  zn  seines  Schulers  H.  Beckers'  Ueber- 
setzang  von  „  Victor  Cousin  flber  franz5- 
sische  und  deutsche  Philosophic"  drucken 
liess.  In  die  Erflrterungen  liber  die  Etgen- 
thilmlichkeit  der  Philosophic  Cousin's  wird 
bier  von  Schelling  ein  Manifest  gegen  die 
Philosophic  des  „Spfitergekoramenenu  (Hegel) 
eingeflochten ,  welches  neben  dem,  was  er 
noch  dnrch  ihn  selbst  zn  Leistendes  in  Ans- 
sicht  stellt,  den  eigentlichen  Kern  der  Vor- 
rede bildet  Trotz  mancher  treffender  Be- 
merkungen  zur  Kritik  der  Hegcl'schen  Philo- 
sophie  wird  jedoch  der  positiv  gowordene 
Urheber  des  Identitatssystcms  weder  den 
Leistungen  Hegel's  gerecht,  noch  ist  er  im 
Stando,  dessen  Philosophie  zn  widerlegen 
oder  zn  beseitigen.  Diese  (Hegel'scbe) 
Episode  in  der  Geschichte  der  neuen  Philo- 
sophie (so  iluBsert  sich  Schelling),  wenn  sie 
nicht  gedient  hat,  sie  weiter  zu  fflhren,  hat 
wenigstens  gedient,  anfs  Neue  zn  zeigen, 
dass  es  unmflglich  ist,  mit  dem  rein  Rationalen 
an  die  Wirklichkeit  heninzukommen.  Aber 
gleich  wie  allc  jene  Fonnen,  die  man  als 
apriorische  bezeichnet  hat,  eigentlich  nur  das 
Negative  aller  Erkenntniss,  d.  h.  dasjenige, 
olinc  welches  keine  mSglich  ist,  nicht  aber 


das  Positive,  d.  h.  das,  wodurch  sie  entsteht; 
in  sich  schliessen;  so  kann  man  in  jenem 
absolutcn  Prius,  welches  nur  das  Seiende 
selbst  sein  kann,  eben falls  nur  das  negativ 
Allgemeine,  d.  h.  dasjenige  erkennen,  ohnc 
welches  Nichts  ist,  aber  nicht  das,  wodnrch 
irgend  etwas  ist  Verlangt  man  nun  aber 
das  Letzte,  d.  h.  verlangt  man  die  positive 
Ursache  von  Allem  und  daher  auch  positive 
Wissenschaft,  so  ist  leicht  einzusehen,  dass 
man  zu  dem  positiven  Anfange,  der  aber  den 
negativen  in  sich  trSgt,  weder  auf  dem  Wege 
des  Empirismus  allein,  noch  auf  dem  des 
Rationalismus .  der  tlber  die  blosse  Denk- 
nothwendigkeit  nicht  hinauskann,  zu  gelangen 
verraag.  In  diesem  Sinne  also  steht  der 
Philosophie  noch  eine  grosse,  aber  in  der 
Hauptsache  letzte  Veranderung  bevor,  welche 
einerseits  die  positive  Erklarung  der  Wirk- 
lichkeit gewahren  wird,  ohne  dass  andrer- 
seits  der  Vernunft  das  grosse  Recht  eut- 
zogen  wird,  im  Besitze  des  absolnten  Prius. 
selbst  des  der  Gottheit,  zu  sein.  Hierbei 
wird  Empirismus  nicht  als  Sensnalismus, 
d.  h.  nicht  als  ein  allcs  Allgemeine  und  Noth- 
wendige  in  der  menschlichen  Erkenntniss 
laugnendes  System,  sondern  in  jenem  hdhern 
Sinne  genommen,  in  welchem  man  sagen 
kann,  dass  der  wahre  Gott  nicht  bios  das 
allgemeine  Wesen,  sondern  selbst  zngleich 
ein  besonderes  und  empirisches  ist. 

Im  Jahr  1836  stand  die  „  Philosophie  der 
Mythologie14  unter  Schelling's  Namen  im 
Messkatalog  als  Schrift,  die  herauskommen 
sollte;  aber  sie  kam  nicht  Im  Jahr  1840 
wurde  dem  Geheimerath  von  Schelling  der 
Vortrag  fiber  die  Philosophie  der  Offen- 
barung  untcrsagt,  da  das  Ministerium  Abel 
nur  katholischen  Priestcrn  religionsphilo- 
sophischc  Vorlesungen  gestatten  wollte.  Hatte 
sich  in  Berlin  allmalig  gegen  das  Ende  der 
dreissigerJahreein  Umschwung  derStimmung 
gegen  die  Hegel'schc  Philosophie  vorbereitet 
und  der  damalige  prenssische  Kronprinz 
langst  den  Wunsch  gchegt,  den  Mtlnchener 
Philosophen  der  Komantik  nach  Berlin  zu 
Ziehen,  so  glaubte  Friedrich  Wilhelm  IV. 
nach  seiner  Thronbesteigung(1840)  in  Schelling 
den  Mann  zu  finden,  dossen  Preussen  be- 
dQrfe,  urn  die  „Drachensaat  des  Hegel'schen 
Panthcismns,  der  flachen  Vielwisserei  und 
der  gesetzlosen  Anflftsung  hauslicher  Zucht 
zn  bekilmpfcn  und  eine  wissenschaftliche 
Wiedergeburt  der  Nation  herbeizufflhren  **. 
Um  eine  Probe,  in  Berlin  zu  machen;  erhielt 
Schelling  im  Herbst  1841  einen  einjahrigen 
Urlaub  in  Munchen.  Seine  Berliner  Antritts- 
vorlesung  wurde  als  cine  22  Seiten  starkc 
Flugschrift  (1841)  „znr  Bemhigung  seiner 
Znhdrer"  gedruckt  und  von  einem  der  er- 
bittersten  Gegner  Schelling's  mit  den  Worten 
charakterisirt:  „Schelliugs  Antrittarede  in 
Berlin  wurde  in  Deutschland  so  begierig  ge- 
lesen,  wio  eine  Thronrede,  und  die  Aehn-  . 
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lichkeit  war  gross  genag:  der  Redncr  sprach 
mit  vieler  Wttrde  von  sich  selbst,  machte 
gross ,  Versprechungen  und  umging  die  Fragen, 
die  ihn  in  Verlegenheit  bringen  konnten!" 
£r  erklarte  darin,  die  Ernndung  seiner 
Jugend,  das  Identitiltssystem ,  das  durch 
Hegel  nur  auf  eine  abstracte  logische  Formel 
gebracht  worden  sei,  nicht  aufgeben.  wohl 
aber  als  negative  Philosophic  durch  die  po- 
sitive Philosophieergftnzen  zu  wollen,  welche 
liber  die  blosse  Vernunftwissenschait  durch 
Aufnahme  einer  hohern  Erfahrungsphilosophie 
hiuausgehe.  So  muss  ich  (sagte  er)  der 
Philosophic  eiue  Burg  bauen,  in  der  sie 
fortan  sicher  wohnen  kann !  Mit  dem  Begiun 
des  Winterseme8ters  1842  trat  der  Philosoph 
der  Romantik  als  wirklicher  geheimer  Ober- 
regierungsrath  mit  4000  Thalern  Gehalt  in 
die  Reihe  der  Unviveraitjltsprofessoren  und 
Akademiker  ein,  ohne  feste  Verbindlichkeiten 
cingehen  zu  mllssen.  Die  nftchsten  Jahre 
brachten  eine  Menge  von  Oppositions-  und 
Widerlegungsschriften  der  neuesten  Philo- 
sophic Schelling's  wie  sie  aus  dem  Hdrsaale 
bekannt  wurde,  zum  Vorschein.  Der  theo- 
logische  Privatdocent  Bruno  Bauer  in  Bonn 
Hess  sich  anonym  mit  einer  ironischen  Schrift 
vernehmen,  die  den  Titel  ftlhrte:  ,,Schelling, 
der  Philosoph  in  Christo  oder  die  Verkliirung 
der  Weltweisheit  zur  Gottesweisheit".  Wer 
h&ttc  nach  menschlicher  Einsicht  (so  heisst 
es  darin)  jeraals  voiaussagen  kdnnen,  dass 
der  Mann,  der  urn  den  Anfang  des  Jahr- 
hunderts  mit  seinem  damaligen  Freunde,  dem 
berilchtigten  Hegel,  den  Grund  zu  jener 
schndden  Weltweisheit  legte,  die  jetzt  nicht 
mehr  im  Finstern  schleicht,  sondern  deren 
Pfeile  am  Mittag  verderben,  dass  dieser 
Mann  dermaleinst  noch  scin  Kreuz  auf  sich 
nehmcn  und  Christo  nachfolgen  werde?  Und 
doch  i st  on  ho  gekommen:  Gott  hat  ihn  zu 
seinem  Streiter  gegen  den  Cnglanben  und  die 
Gottlosen  gemacht  Der  Herr  hat  gerade 
Schelling  auserkoren,  weil  dieser  mit  der 
Weisheit  dieser  Welt  vertraut,  am  Besten 
geeignet  war,  die  stolzen  hochmtithigen 
Philoaophen  zu  widerlegen;  er  hat  ihnen 
durch  Schelling  gezeigt,  wie  schwach  und 
nichtig  die  menschliche  Vernunft  sei. 

Noch  bis  zum  Jalir  1846,  seinem  ein  und 
siebenzigsten  Lebensjahre,  hielt  Schelling 
Vorlesungen.  Er  bezeichneto  diese  letzte 
Gestalt  seines  Philosophirens  selber  als 
positive  Philosophie"  oder  als  „Philosophie 
der  Mythologie  und  Offenbarung."  Seine 
Berliner  Vorlesungen  aus  dem  Wintersemester 
1841 — 42  si  ml  ohne  Wissen  und  Willcn 
Schelling's  durch  seinen  schwabischen  Lands- 
mann  nnd  ehemaligen  Frennd  und  Collegen 
Paulus,  der  damals  Professor  der  Theologie 
in  Heidelberg  war,  unter  dem  Titel  „aie 
endlich  offenbar  gewordene  positive  Philo- 
sophie der  Offenbarung"  (Entstehungsge- 
schichte,  wdrtlicher  Text,  Beurtheilung  und 


Berichtigung  der  Schelling'schen  Entwicke- 
lungen  tlber  Philosophie  tiberhaupt,  Mytho- 
logie und  Oflfenbarung  des  dogmatischen 
Christenthums)  1843  herausgegeben  worden, 
nachdem  schon  vorher  J.  Frauenst&dt  eine 
Darstellung  und  Kritik  der  Hauptpunkte  der 
Schelling'schen  Vorlesungen  in  Berlin  (1842) 
verOffentlicht  hatte.  Schelling  stellte  gegen 
Paulus  bei  Gericht  Klage  wegen  Nachdruck 
an,  weil  (wie  er  sich  brieflich  ausserte)  ich 
weiss,  dass  gegen  die  vollkommene  Ehr-  und 
Schamlosigkeit  des  verh&rteten  82jahrigen 
Stlnders  durch  kein  Mittel  etwas  zu  gewinnen 
ist,  als  durch  pecuniaren  Verlust  Das  Blatt 
drehte  sich  jedoch  um,  der  Verlust  war  auf 
Schelling's  Seite:  er  verlor  den  Process  und 
wurde  in  die  Kosten  verurtheilt.  Seitdem 
httllte  er  sich  in  literarisches  Schweigen 
und  liess  den  Sturm  der  Polemik  der  Hegel'- 
schen  Schule  stumm  fiber  sich  ergehen.  Nur 
in  einem  Vorworte  zu  den  „Nachge- 
lassenen  Schriften  von  Heinrich 
Steffens"  (1846),  welcher  im  Jahr  1846 
zu  Berlin  gestorben  war,  crinnert  er  sich 
des  „bedeutenden  Rucks'4,  den  die  Philo- 
sophie vor  50  Jahren  durch  Schelling  ge- 
than  habe  und  kommt  dann  wiederum  auf 
das,  was  noch  durch  ihn  filr  dieselbe  zu 
thun  sei,  um  fiber  die  bios  negative  Philo- 
sophie oder  eine  blosse  Prinzipienlehre  hin- 
aus  zur  positiven  Philosophie  fortzuschreiten. 
Dagegen  las  Schelling  in  der  Akademie  der 
Wissenschaften  viele  Abhandlungen,  welche 
sMmmtlich  (wie  sich  aus  der  VerOffentlichung 
seines  Nachlasses  herausstellte)  BruchstUcke 
seiner  Einleitung  in  die  Philosophie  der 
Mythologie  sind.  In  seinen  letzten  Lebens- 
jahren  kam  er  allmitlig  zu  der  L'eberzeugung, 
die  er  in  seinen  Briefen  aussprach,  dass  diese 
Welt  nur  eine  Gestalt  sei,  die  da  vergeht, 
und  dass  die  wahre  Welt  diejenige  sei,  die 
uns  bevorBteht  und  in  der  kein  Tod  und 
keine  Trennung  sein  wird  und  gegen  deren 
innere  und  wirkliche  Dauer  die  fluchtigc 
Dauer  des  gegenwartigen  Zustandes  nur  als 
ein  Augenblick  zu  betrachten  sei  Im  Bade 
Ragatz  in  der  Schweiz,  wohin  er  im  Sommer 
1864  gereist  war,  ereilte  ihn  am  20.  August 
1854  der  Tod.  Ein  Denkmal,  das  ihm  dort 
der  Kdnig  Max  II.  von  Bayern  setzen  liess, 
schmttckt  sein  Grab.  Durch  zwei  seiner 
S5hne  wurden  seine  s&mmtlichen  Werke 
(1856—1861)  in  vierzehn  Banden  heraus- 
gegeben, wovon  die  zehn  ersten  als  erste 
Abtheilung  alles  bereits  von  ScheUing  Ge- 
d  ruck  to  in  chronologischer  Ordnung,  mit 
Einschaltung  des  in  fruherer  Zeit  ungedruckt 
Gebliebenen  an  richtiger  Stelle,  enthalten. 
Unter  diesen  nngedruckten  Arbeiten  aus 
fruherer  Zeit  sind  namentlich  die  nach  dem 
Erscheinen  der  Abhandlung  „  uber  das  Wesen 
dermenschlichenFreiheit"  im  Winter  1809  bis 
10  in  Stuttgart  gehaltenen  Privatvorlesungen 
(im  7.  Bande ! ,  sowie  die  Mflnchener  Vor- 
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lesungen  „Zur  Geschichte  der  neuern  Philo- 
sophic" (im  10.  Bande)  hervorzuheben.  In 
der  zweiten  Abtheilung  (Band  11—14)  linden 
sich  nach  Schelling's  eigner  Bestimmuug  die 
Einleitung  in  die  Mythologie,  die  Philosophic 
der  Mythologie  und  die  Philosophic  der 
Offenbarung.  Diese  Bande  enthalten  die  in 
der  Hauptsache  bereits  von  Paulns  richtig 
bekannt  gemachte  lctzte  Form  der  Schelling'- 
schen  Philosoplue,  welche  eine  Spur  in  der 
Geschichte  zurUckgelassen  hat.  Er  unter- 
acheidet  zwei  Theile  des  philosophischen 
Systems:  die  rein  aprioristische  Vernunft- 
wissenschaft  oder  die  negative  Philosophie, 
die  es  nor  znr  Erkenntniss  des  Was  der 
Dinge  bringe,  und  ihr  gegenUber  die  positive 
Philosophie  als  diejenige,  welche  auf  dem 
Wegeeines  metaphysischen  Empirismus  durch 
freies  Denken  das  Dass  der  Dinge  oder  das 
Wirkliche  erkenne.  Den  Nachweiss,  wie 
sich  die  negative  und  positive  Philosophie 
zu  einem  systematischen  Ganzen  zusammen- 
schliessen  nnd  erganzen,  ist  Schellingschul- 
dig  geblieben.  Sie  fallen  als  zwei  Hftlften 
des  Systems  auseinandcr.  Ueberdies  brachte 
dieses  nenschelling'sche  System  die  Philo- 
sophie auf  die  Gestalt  zurttck,  die  sie  im 
Mittelalter  hatte,  es  ist  wesentlich  Religions- 
philosopbie  und  fehlen  die  Naturphilosophie 
und  die  Ethik.  Die  Grundgedanken  dieser 
neuschelling'tichen  Lehre  sind  diese. 

Die  VerDunftwiasenschaft  construirt  das 
Seiende  a  priori;  die  Controle  aber,  dass 
das  a  priori  Gefundene  nicht  eine  Chi  mare 
sei,  ist  die  Erfahrung.  DarQber  jedoch,  dass 
Gott  exist  ire,  kann  die  Vernunft  nicht  an 
die  Erfahrung  verweisen.  Wie  kommt  nun 
die  Vernunft  wissenschaft  zu  diesem  Punkt? 
Der  unmittelbare  und  eingeborne  Inhalt  der 
Vernunft  ist  die  unendliche  Potenz  des  Seins 
oder  das  unendliche  SeinkOnnen,  welches 
nicht  etwa  bios  die  Fahigkeit  zu  existiren 
ist  sondern  dag  unmittelbare  Prius  des  Seins 
selbst  Das  ttber  sich  selbst  hinausgehende 
SeinkOnnen  geht  eben  damit  auch  fiber  die 
Vernunft  hinaus,  sie  hat  aber  damit  nur  den 
Schein  des  Seins,  das  bios  Mflgliche,  und  ist 
noch  nicht  das  Seiende  selbst.  Sie  kann 
dieses  nicht  anders  erlangen,  als  nur  durch 
successive  Ansschliessung  des  Andern,  was 
nicht  das  Seiende  selbst  ist  Sache  der  po- 
sitiven  Philosophie  ist  es,  dieses  im  Gedanken 
erfaaste  Seiende,  die  Idee  des  Seienden,  nun 
auch  in  seiner  Reinheit  als  aber  dem  bios 
wesenhaften  oder  zufftlligen  Sein  existirend 
zu  erkennen.  Die  positive  Philosophie  geht 
von  dem  schlechterdings  tranascendentalen 
Sein  aus,  welches  seinen  Uebergang  in  das 
Sein  in  Folge  einer  freien  That  vollbringt 
Sie  geht  also  der  Erfahrung  zu  und  in  diese 
hinein;  sie  erwflchst  mit  ihr  und  beweist, 
dass  das  hinter  oder  vor  ihr  Liegende  Gott 
oder  das  Ueberseiende  ist,  welches  vor  und 
Qber  aller  Erfahrung  liegt  und  fur  welches 


es  daher  nur  ein  Uebergang  durch  freie  That 
giebt  Und  von  diesem  eben  leitet  die 
positive  Philosophie  das  in  der  Erfahrung 
Vorkommende  als  das  Wirkliche  ab.  Der 
wahre  Empirismus  beschrankt  sich  keines- 
wegs  auf  das  Sinnenfallige  und  schliesst 
ketneswegs  alle  Erkenntniss  des  Uebersinn- 
lichen  aus.  Was  nicht  durch  reines  Denken 
zu  Stande  zu  bringen  ist,  worin  also  Er- 
fahrung zuzulassen  ist,  mnss  ein  durch  freie 
That  BegrUndetes  sein.  Es  giebt  also  einen 
hdhern,  auf  das  Uebersinnliche  gerichteten, 
metaphysischen  und  zuglcich  mystischen  Em- 
pirismus. In  diesem  oder  der  positiven  Philo- 
sophie kommt  die  Offenbarung  in  keinem 
andern  Sinne  vor,  als  auch  die  Natur  und 
die  Gesammtgeschichte  der  Menschheit  in 
ihr  vorkommen,  nicht  aber  als  Erkenntnias- 
quelle.  Als  Philosophie  der  Offenbarung 
strebt  die  positive  Philosophie  einzusehen, 
dass  die  Offenbarung  eine  Realit&t,  ein 
wirklich  Thats&chliches  ist  und  zwar  ein 
solches,  welches  schon  im  Ueberweltlichen, 
d.  h.  vor  Grundlegung  der  Welt  vorhanden 
und  vorbereitet  war.  Die  negative  Philo- 
sophie muss  am  Ende  Hires  Fortganges  die 
von  vornherein  gewollte  positive  Philosophie 
selbst  setzen,  also  selbst  positiv  werden,  und 
erst  mit  dem  Uebertritt  in  die  positive  Philo- 
sophie kommen  wir  in  das  Gebiet  der  Religion 
und  kdnnen  erst  jetzt  erwarten,  dass  uns 
die  philosophische  Religion  oder  Philosophie 
der  Religion  als  diejenige  entstehe,  fur  welche 
das  Christcnthum  ebenso  die  Vorstufe  bildet, 
wie  die  Mythologie  fur  dieses.  In  der  Voraus- 
sctzung,  dass  das  Heidenthum  nicht  eine 
menscnliche  Erfindung  oder  Zuf&lUgkeit  war, 
stimmt  die  Philosophie  der  Mythologie  mit 
der  Philosophie  der  Offenbarung  aberein. 
Beide  entstehen  nicht  durch  Vernunft,  son- 
dern durch  einen  rcalen  Vorgang;  die  Mytho- 
logie ist  ctwas  Wirkliches,  das  nur  besiegt 
wird  durch  die  wirkliche  That  des  Christen- 
thums  als  Zurechtstellung  des  Heidenthums. 
Die  Kealitat  einer  Befreiung  oder  Erldsung 
steht  in  ganz  gleicbem  Verhlltniss  mit  der 
Realitftt  der  Macht  oder  Gewalt,  von  der  sie 
uns  befreit  oder  erlOat  Der  vollkommene 
und  absolut  freie,  aber  iedes  besondere  Sein 
hinausgehende  und  an  keines  gebundene,  in 
sich  beschlossene  und  vollendete  Geist  ist 
eine  wahre  Allheit,  fur  den  es  aber  zunachst 
noch  gar  kein  Ausser-ihm  giebt,  indem  er 
noch  ganz  frei  und  Iedig  von  aUer  Beziehung 
und  \erbindung  ist,  nur  aber,  dass  in  ihm 
zugleich  das  Zukanftige  verborgen  ist,  das, 
was  sein  wird.  Nichts  verhindert  aber,  dass 
nach  der  Hand  sich  ihm  an  seinem  eignen 
Sein  die  Mdglichkeit  eines  andern,  also  nicht 
ewigen  Seins  darstelle,  welches  anzunehmen 
oder  nicht  anzunehmen  er  in  volliger  Freiheit 
ist.  Weil  Gott  seiner  Natur  nach  das  Ansich- 
seiende  ist,  so  kann  dieses  auch  far  den 
blossen  Willen  Gottes  ausser  sich  sein.  Als 
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dieses  aus  seinem  Ansichscin  herausgetrctene 
Wesen  hat  es  jedoch  die  Moglichkeit,  in  sein 
Ansich  zurtlck  Uberwunden  zu  werden.  Vcr- 
hindert  nun  aber  Nichts,  dass  Gott  durcb 
seinen  blossen  Willen  das  Aussersichseicndc 
sei,  so  ist  er  es  doch  nicht,  nra  zu  sein, 
sondern  damit  Erkenntniss  in  Gott  komme, 
als  Gegenstand  seiner  Lust.  Das  Motiv  des 
Herausgehens  ist  die  SchOpfung,  deren  Mdg- 
licbkeit  nur  darauf  beruht,  dasa  die  drei  Po- 
tenzen  (das  unmittelbare  Seinkonnen,  das 
in's  Sein  (lbergebcndc  Seinkonnen  und  das 
zwiscben  beiden  als  Geist  frei  8chwebende\ 
obwohl  sich  gegenseitig  ausschliessend ,  doch 
nicht  wirklich  auseinauder  kflnnen,  dass  also 
ihre  ursprtlngliche  Einheit  eine  unzerreiss- 
bare  ist  Der  Hergang  des  durch  freiwillig 
gesetzte  Spannung  bewirkten  Schdpfungs- 
prozessea  ist  nun  dieser:  Das  blind  Seiende 
in  Gott  wirkt  bei  seinem  Hervortreten  aus- 
schliessend auf  die  zweite  Potenz,  das  bios 
Seiende  der  Gottheit,  welches  dadurch  ge- 
nOthigt  wird,  ein  fur  sich  Seiendes  zu  sein; 
ein  Sein-  und  Wirkenmflssendes.  Der  von 
ihrera  Sein  ausgeschlossenen  dritten  Potenz 
wird  die  Wiederherstellung  in  das  Sein  durch 
die  zweite  Potenz  vermittelt,  welche  jenes 
nicht  Seinsollende  wieder  zum  Sitz  und  Thron 
des  Hflchsten  roacht,  welches  eigentlich  sein 
sollte,  namlich  des  Geistea.  Die  drei  Po- 
tenzen  sind  weltbildende  Machte,  ans  deren 
Zusammenwirken  die  ideale  Welt  in  Gott 
gebildet  wird.  Das  Ziel  des  ganzen  Pro- 
zesses ist  der  ideale  Mensch.  Indem  dieser 
frei  ist  von  den  drei  Ursachen  in  ihrer 
Differenz  und  insofern  als  Herr  ttber  sie 
gestellt,  kann  er  sich  gegen  den  Schdpfer 
oder  gegen  die  Potenzen  wendeu.  Da  er 
sich  aber  ebenao  Herr  der  Potenzen  glaubt, 
wie  es  Gott  in  der  Einheit  war,  so  wendet 
er  sich  gegen  diese,  um  selbst  als  Gott 
zu  sein  una  ebeuso,  wie  Gott,  die  Potenzen 
in  Spannung  zu  setzen,  was  ihm  nicht  ge- 
geben  ist.  Er  fill  It  also  unter  das  ftussere 
Regiment  der  Potenzen,  die  sich  nun  selber 
des  Urmenschen  und  seines  Bewusstseins 
bem&chtigeu.  Da  sich  der  Mensch  hierdurch 
als  isolirtes  Medium  zwiscben  die  Natur  und 
das  gdttliche  Leben  stellte,  so  ist  der  Natur 
die  Erhebung  iu  das  gOttliche  Leben  un- 
moglich  gemacht  und  sie  konnte  doch  nicht 
in  Nichts  zurtlckgehen;  so  war  sie  genothigt, 
sich  als  eigne  von  Gott  gctrennte  Welt  zu 
constituiren.  Die  ursprllnglich  bios  beziehungs- 
weise  aussergOttlichen  Potenzen  werden  jetzt 
als  wirklich  auascrg5ttliche  MUchte  gesetzt, 
welche  nun  die  Ursachen  des  im  Bewusst- 
sein  vor  sich  gehenden  mythologischen  Pro- 
zesses sind.  Dieser  aber  ist  insofern ,  als 
durch  densclben  zugleich  das  Gott  setzende 
Prinzip  des  Ur bewusstseins  hergestellt  werden 
Boll,  zugleich  ein  theogonischer  Prozess,  durch 
den  Gott  im  Bewusstsein  erzeugt  wird.  So 
wirkt  seit  der  Schdpfung  der  Sohn  in  der 


Welt.  Wahrend  der  Zcit  des  Ileidenthtuns 
dauert  sein  Leiden;  seit  der  Zcit  des  Christen- 
thuma  ist  er  wieder  zum  Ilerm  der  Zeit  ge- 
wordeu.  Die  letzte  Krisis  des  mythologischen 
Bewusstseins  waren  die  Mysterien,  welche 
die  esoterische  Geschichte  der  Mythologie 
darstellen  und  den  mythologischen  Prozess 
erst  wahrhaft  beendigen.  Hinge  der  Mensch 
im  Allgemeinen  mit  Gott  nicht  noch  auf 
andere  Weise.  als  durch  das  Verhaltuiss 
des  reincn  Erkennens  zusammen,  so  wire 
das  besondere  reelle  Vcrhiiltniss  in  der  Offen- 
barung  unbegreiflich.  Ganz  allein  die  Person 
Christi  ist  der  Inhalt  des  Christenthums.  Die 
sclbatfindige  und  vom  Vater  abgeschnittene, 
aussergdttliche  Existenz.  in  welcher  sich  die 
vermittelnde  Potenz  benndet.  indem  sie  als 
Christus  erscheint,  machte  inn  zum  wahren 
Vermittler.  Dieser  vom  Vater  unabhangigen 
Existenz  entschlftgt  er  sich  durch  die  Mensch- 
werdung.  Damit  kam  die  Zeit  filr  jenes 
grosse  Opfer,  in  welchem  die  vermittelnde 
Potenz  mit  dem  Sein,  das  sie  sich  unter- 
worfen  hat,  in  einer  und  derselben  That 
zugleich  ihr  eignes  aussergttttliches  Seiu  auf- 
hebt  und  so  die  bleibende  Versdhnung  stiftend, 
AUes  zu  Gott  zuruckfQbrt.  In  jencm  grossen, 
ein  filr  alle  Male  vollbrachten  und  ewig 
gdltigen  Opfer  wurde  erst  alle  Spannung 
geldst  und  selbst  in  ihrem  Grunde  aufge- 
noben,  weil  derjenige ,  welcher  dieses  Opfer 
brachte,  sein  ausacrgdttiiches  Sein  Gott  unter- 
wirft  und  im  Tode  dasselbe  als  kosmische 
Potenz  aufliebt.  Indem  sich  Christus  zum 
Bflrgen  filr  das  Menschengeschlecht  machte, 
erlangte  er  desseu  Erhaltung,  und  indem 
er  sich  far  die  Erhaltung  der  Menschheit 
verbllrgte,  hat  er  zugleich  audi  alle  Sttnde 
derselben  auf  sich  genommen.  In  diesem  Opfer, 
das  ein  Wunder  der  gdttlichen  Gesiuuuug 
ist,  durchbricht  das  Gdttliche  das  NatUrlichc, 
und  mit  dicsem  hftchsten  Acte  der  Offen- 
barung  ist  durch  die  Ausgiessung  des  heiligen 
Geistes  die  Spannung  ganz  und  ein  filr  alle 
Male  aufgehoben.  Nun  erst  kann  die  Religion 
des  Geistes  und  der  Freiheit  anfaugen;  nun 
erst  ist  der  grosse  Pan,  das  blinde  kosmische 
Prinzip.  v5llig  gestorben.  Das  nach  dem 
Tode  Christi  nur  erst  bios  inuerlich  daseiende 
Reich  Gottcs  sollte  jedoch  audi  ausserlich 
da  sein  und  musste  also  aufs  Neue  in  die 
Wirkungssphare  des  innerlich  besiegteu,  aber 
ebeu  durum  in's  Aeussere  geworfenen  Geistes 
gerathen,  welcher  dem  Curiatentbume  offen 
und  verlarvt  entgegentrat  In  der  geschicht- 
lichen  Kirche  muss  eine  Folge  der  Zeitcn 
sein :  auf  den  Felsen  Petri  war  sie  gegrdndet, 
durch  Paulus  wird  der  Bau  weitergefUhrt, 
durch  Johannes  wieder  vollendet  werden, 
und  in  Deutschland  werden  sich  die  Schick- 
sale  des  Christenthums  entscheiden. 

G.  L.  Plitt,  Aus  Scbelling's  Lebon.    In  Briefeu 

(3  BHud.- 1  1869  und  1870. 
K.  Rosenkranz,  Schelling'8  Vorleaungen.  1843. 
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Mignet,  Notice  historique  but  la  vie  et  les 

travaux  de  Mr.  de  Schelling,  1869. 
L.  Noack,  Schelling  nnd  die  Philosophic  der 

Komantik     Ein  Bcitrag  car  Culturgescbichte 

des  deatschen  Geistes  (rvrei  BHnde)  1859. 
K,  Fischer,  F.  W.  Schelling.    (6.  Band  der  Oe- 

(K-hichte  der  neuern  Philosophic)  swei  Theile 

(1872  und  78). 

Die  Naturphilosophie  Schelling's 
hatte  aUbald  nach  der  Verdffentlichung  der 
darauf  beztlglichen  Schriften  neben  heftigen 
Gegnern  auch  eifrige  An  hunger  gcfunden, 
welche  sich  deren  Prinzipien  und  Metbode 
aneigneten  und  im  empirischen  Detail  der 
Naturwissenschaften  und  Medicin  zo  ver- 
arbeiten  snchten.  Die  bertlhmtcsten  Namen 
von  Naturphilosopben,  die  durch  Schelling 
angeregt  waren,  sind:  Troxler,  Oken. 
GSttcb,  Steffens,  Schubert  una 
Schelver.  Auf  dem  Standpnnkt  des 
ScheUing'schenldentitatssy  stems  bewegten 
sich  unter  Andern  Schad,  Ast,  Klein, 
Blasche,  Daumer,  J.  J.  Wagner, 
Holitor,  Windischmann.  Der  neu- 
schel ling'schen  Lebre  waren  zugeneigt: 
Beckers,  Deutinger,  Schaden,  Wiln. 
Hosenkrantz(inMttnchen),  K.  Ph.  Fischer, 
J.  Sengler  u.  A. 

Schelver,  Franz  Joseph,  war  1778 
zu  Osnabrilck  geboren,  nach  vollendeten 
medicinischen  Studien  1802  Privatdocent  in 
Halle,  1803  ausserordcntlicher  Professor  der 
Philosophie  in  Jena  geworden  und  lebte 
seit  1807  als  ordentlicher  Professor  der 
Medicin  in  Heidelberg,  wo  er  1832  starb. 
Von  seinen  naturwissenschaftlichen  und  me- 
dicinischen Arbeiten  abgesehen,  hat  er  sich 
in  seinen  das  philosophische  Gebiet  berttliren- 
den  Schriften  als  einen  der  selbstandigern 
Anhanger  der  Schelling'schen  Naturphilo- 
sophie gezeigt.  Von  seiner  „Elementar- 
lehre  der  organischen  Natur"  erschien  1800 
ein  erster  und  einzig  gebliebener  Band, 
welcher  die  „Organonomie"  enthielt.  In 
Jena  gab  er  1803  eine  ebenfalls  nicht  weiter 
fortgesetzte  „Zeitschrift  fur  organische  Phy- 
sik"  heraus  nnd  in  Heidelberg  eine  ^Philo- 
sophie der  Medicin  "  (1809).  In  seinen  beiden 
kleinen  Scliriften  „Von  den  Geheimnissen 
des  Lebens"  (1814)  und  „Von  den  sieben 
Formen  des  Lebens"  (1817)  zeigt  er  ein  be- 
sonderes  Geschick,  den  Keichthum  der  deut- 
schen  Sprache  fUr  den  Ausdruck  solcher 
philosophischen  Anschauungen  und  Gedanken, 
die  man  bislang  nur  in  fremdlandischen  Ge- 
wande  darzustellen  gewohnt  war,  mit  so 
glucklichen  Erfolge  auszubeuten,  dass  sich 
das  Studium  dieser  Arbeiten  fur  diejenigen, 
die  sich  eines  philosophischen  Gedanken- 
ausdrucks  in  reinem  Deutsck  befleissigen 
wollen,  noch  heute  empfiehlt. 

ScheiutAb  benFalaqfira  (Falakeira) 
war  im  dritten  Jahrzehnt  des  dreizehnten 
Jahrhunderts  (um  1226)  in  Spanien  geboren 


und  liat  sich  hauptsachlich  durch  einen  in 
hebraischer  Sprache  verfaasten  Auszug  aus 
Ibn  Gabirols  arabisch  geschriebenem  Werke, 
das  die  Scholastiker  unter  dem  Titel  vFonx 
vitae"  kannten,  bekannt  gemacht  Ausser- 
dem  sind  von  ihm  gedruckt  worden:  ein 
Commentar  sum  „Mdreh  nebilchim"  des 
Moses  Maimonides,  eine  Abhandlung  „ Balaam 
des  Kummers"  und  ein  Gesprftck  zwischen 
einem  Theologen  nnd  einen  Philosophen  fiber 
die  Ueberein8timmung  der  Religion  nnd 
Philosophie.  Andere  die  Philosophie,  nament- 
lich  die  Psychologie  und  Ethik  berllhrende 
Arbeiten  von  ihm  sind  nur  handschriftiich 
vorhanden. 

Scherb,  Philipp,  aus  Bischofazell  in 
der  Schweiz  gebUrtig,  war  1G05  als  Pro- 
fessor der  Medicin,  Loeik  und  Metaphysik 
in  Altorf  gestorben.  In  der  Philosophie 
schloss  er  sich  vorzugsweise  an  die  italie- 
nischen  Peripatetiker.  im  Gegensatz  su  den 
Anhangern  Melanchthon's  an  und  feat  in 
seiner  Abhandlung  „Pro  phi  to  soph  hi  peri- 
patetica  adversus  Ramistas"  sis  Gegner  der 
Kamisten  auf.  Ein  unvoUendeter  Commentar 
zur  aristotelischen  PoUtik  erschien  nach 
seinem  Tode  unter  dem  Titel  „#iscursus 
politici"  (1610). 

Schiller,  Friedrich,  der  deutsche 
Sophokles  (1759  —  1805)  hatte  in  seiner 
Bildungszeit  seine  philosophischen  Anschau- 
ungen durch  das  Studium  der  englischen 
Moralisten,  Lessing's  und  Garve's,  sowie 
Rousseau's,  zuletzt  auch  aus  Kant's 
Schriften.  lnsbesondere  der  „Kritik  der  Ur- 
theiiskraft"  gewonnen.  In  den  „  philo- 
sophischen Bnefen  zwischen  Julius  [Schiller] 
und  Raphael"  (1786)  kampfen  pantheistisch- 
theosophische  Anschauungen  mit  skeptischen 
Gedanken.  Die  Fruchte  seines  durch  das 
Stndium  Kant's  angeregten  philosophischen 
Nachdenkens  sind  in  Schillers  asthetischen 
Abhandlungen  niedergelegt .  welche  fur  die 
neuere  Ausbildung  der  Aesthetik  als  Wissen- 
schaft  von  besonderer  Wichtigkeit  geworden 
sind.  Abgesehen  von  den  Aufsataen  „Ueber 
den  Grund  unsers  VergnUgens  an  tragischen 
Gegenstanden"  (1792)  nnd  „  Leber  die  tragische 
Kunst"  (1792)  sind  besonders  folgende  her- 
vorzuheben.  In  der  Abhandlung  „  L  eber 
Anmuth  und  Wurde"  (1793)  wird  die  Kant'- 
sche  Bestimmung  dieser  Begriffe  weiter  aus- 

Sefflhrt.  SchOnheit  (sagt  Schiller)  ist  die 
iflrgerin  zweier  Welten,  der  Welt  der 
Sinnlichkeit  und  der  Vernunft.  Anmnth  ist 
durch  Vernunft  bestimmte  Sinnlichkeit,  WQrde 
ist  Vernunft,  die  sich  zur  Sinnlichkeit  herab- 
laast.  In  dem  Aufsatze  „Ueber  naive  und  sen- 
timentalische  Dichtung"  (1796)  gab  Schiller 
die  GrundzUge  einer  Poetik  nach  den  Prin- 
zipien der  Kant'schen  Kritik  der  Urthcihv- 
kraft.  Die  wichtigste  philosophische  Leistung 
Schillers  waren  die  „Briefe  tlber  die  Isthe- 
tische  Erziehung  des  Meuschengeschlechte" 
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(1795),  worin  er  dber  den  einseitig  mora- 
lischen  Standpunkt  Kant's  hinausgeht,  indem 
er  zn  zeigen  sucht,  wie  die  Hchte  Schonheit 
zur  Sittlicbkeit  hinftlhrt  nnd  die  achte  Sitt- 
lichkeit  znr  Schflnheit  sich  volienden  muss. 
Dooh  blieb  ihm  Kant  immer  der  Reiche,  der 
die  Bettler  in  Nahrnng  setzt.  der  K5nig, 
der  den  Kilrrnern  zn  thun  giebt,  nnd  an 
Goethe  schreibt  er:  die  Fnndamente  der 
Kant'schen  Philosophic  werden  niemals  zer- 
stort  werden;  denn  so  alt  als  das  Menschen- 
geschlecht  ist  nnd  so  lange  es  eine  Vernnnft 
giebt,  hat  man  jene  stillschweigend  anerkannt 
nnd  im  Ganzen  danach  gehandelt  Die  An- 
lage  zur  Gottheit  tragt  der  Mensch  zngleich 
mit  seiner  Persdnlichkeit  in  sich.  Er  soil 
ailed  Innere  ver&ussern,  znr  Erscheinnng 
bringen  nnd  alles  Aeussere  formen,  Alles  in 
sich  vertilgen .  was  bios  Welt  ist  Aus  einem 
Sclaven  der  Natur,  so  lange  er  sie  bios 
empfindet,  wird  der  Mensch  inr  Gesetzgeber, 
sobald  er  sie  denkt  Die  ihn  vordem  nnr 
als  Macht  beherrschte,  steht  jetzt  als  Object 
vor  seinem  Blick  nnd  musss  seine  Macht  er- 
£ahren.  So  wie  er  aufangt,  seine  Selbstftndig- 
keit  gegen  die  Natur  zn  behaupten.  so  be- 
hauptet  er  auch  gegen  die  Natur  als  Macht 
seine  Wtlrde  und  mit  edler  Freiheit  richtet 
er  sich  auf  gegen  seine  GOtter.  Sie  werfen 
die  Gespensterlarve  ab,  womit  sie  seine  Kind- 
heit  geangstigt  haben.  und  Uberraschen  ihn 
mit  seinem  eignen  Bilde,  indem  sie  seine  Vor- 
stellnng  werden.  Das  eben  macht  den 
Menschen  zum  Menschen,  dass  er  nicht  stille 
steht  bei  dem,  was  die  blosse  Natur  aus  ihm 
macht  e,  sondern  die  F&higkeit  besitzt.  die 
Schritte.  die  jene  mit  ihm  anticipate,  durch 
Vernunft  wieder  rtickwfirts  zu  thun,  das 
Werk  der  Noth  in  ein  Werk  der  freien 
Wahl  umzuschaffen  und  die  physische  Noth- 
wendigkeit  zu  einer  moralischen  zu  erheben. 
Der  Wille  ist  der  Geschlechtscharakter  des 
Menschen,  und  die  Vernnnft  ist  nnr  die 
ewige  Regel  desselben.  VernOnftig  handelt 
die  ganze  Natur;  sein  Prftrogativ  ist,  dass 
er  mit  Bewusstsein  und  Willen  vernflnftig 
handelt  Die  Cultur  soil  den  Menschen  fahig 
machcn,  seinen  Willen  zu  behaupten.  Kann 
er  den  phyaischen  Kraften  keine  verhftltniss- 
massige  physische  Kraft  mehr  entgegensetxen, 
so  bleibt  ihm,  nm  keine  Gewalt  zn  leiden, 
Nichts  anders  tibrig,  als  eine  Gewalt  die  er 
der  That  nach  erleiden  muss,  dem  Begriffe 
nach  zn  vernichten,  d.  h.  sich  derselben 
freiwillig  zu  unterwerfen.  Dazu  macht  ihn 
die  moralische  Cultur  geachickt;  nnr  der 
moralisch  gebildete  Mensch  ist  ganz  frei. 
Entweder  ist  er  der  Natur  als  Macht  fiber- 
legen,  oder  er  ist  einstimmig  mit  derselben. 
Nichts,  was  sie  an  ihm  austtW,  '-st  Gewalt; 
denn  ene  es  bis  zu  ihm  kommt  ist  es  schon 
seine  eigne  Handlung  geworden.  Jeder  ein- 
zelne  Mensch  tr&gt  die  Anlage  und  Be- 
stimmung  zu  einem  rein  idealischen  Menschen 


in  sich,  der  Mensch  in  der  Zeit  soil  sich 
zum  Menschen  in  der  Idee  vercdeln.  In  der 
Knnst,  in  der  Schdnheit  hat  er  die  voll- 
BtAndige  Anschauung  seiner  Menschheit  Die 
Frenden  der  Sinne  geniessen  wir  als  In- 
dividuum  und  als  Gattung  zngleich.  Die 
Schdnheit  allein  begltlckt  alle  Welt  und  jedes 
Wesen  vergisst  seiner  Schranken,  so  lang  es 
ihren  Zanber  erfahrt.  Fur  die  Hesultate  des 
Denkens  giebt  es  keinen  andern  Weg  znm 
Willen  und  in  das  Leben,  als  durch  die 
selbstthatige  Bildungakraft  Nichts,  als  was 
in  uns  selbst  schon  lebendige  That  ist  kann 
es  ausser  uns  werden.  Das  Siegel  der  voll- 
endeten  Menschheit  ware  die  sch5ne  Seele; 
in  einer  schdnen  Seele  ist  es,  wo  Sinnlich- 
keit  und  Vernnnft,  Pflicht  nnd  Neigung 
harmoniren,  und  Anmuth  ist  der  Auadruck 
ihrer  Erscheinnng.  Die  schdne  Seele  hat 
kein  anderes  Verdlenst  sis  dass  sie  ist  Sie 
hat  kein  Beddrfniss  nach  jenen  Trostgr linden, 
die  aus  der  Speculation  geschdpft  werden 
mtlssen;  sie  hat  Sclbstandigkeit,  Unendlich- 
keit  in  sich.  Nur  wenn  sich  das  Sinnliche 
und  Moralische  im  Menschen  feindlich  ent- 
gegenstreben,  muss  bei  der  reinen  Vernunft 
HUlfe  gesncht  werden.  Die  gesnnde,  schdne 
Natur  Draucht  keine  Moral,  kein  Natnrrecht 
keine  politische  Metaphvsik,  und  man  darf 
hinzufdgen,  sie  brancht  keine  Gottheit,  keine 
Unsterblichkeit,  urn  sich  zu  stiltzen  und  zu 
halten.  Und  urn  diese  drei  Punkte  dreht 
sich  zuletzt  alle  Speculation. 

K.  Fischer,  8chiller  als  Philoaoph.  1858. 

K.  Tomascheck,  Schiller  in  Beinem  Verhaltuiss 

sur  WissenschafL  1863. 
K.  Twcsten,  Schiller  in  seinem  Verhiiltniss  znr 

Wissenschaft.   (In  der  Zeitechrift :  „Deutscke 

Jahrbucher",  Bd.  2}  1863. 

Schilling,  Gustav,  war  1815  in  Kdthen 
geboren  nnd  zuerst  im  dortigen  Gymnasium, 
dann  in  der  Nicolaischule  zu  Leipzig  ge- 
bildet,  hatte  daselbst  Anfangs  Medicin  studirt, 
war  aber  durch  die  Herbartianer  Drobisch 
und  Uartenstein  fllr  das  Studium  der  Her- 
bart'schen  Philosophic  gewonnen  worden, 
deren  Urheber  er  1837  in  GOttingen  hdrte. 
Im  Jahr  1840  habilitirte  er  sich  in  Giessen 
als  Privatdocent,  wurde  1846  ausserordent- 
licher,  1851  ordentlicher  Professor  und  starb 
1872  in  Giessen.  Im  Jahr  1846  hatte  er  die 
Seh r ii't  verdffentlicht  „  Leibniz  als  Denker; 
Auswahl  seiner  kleinen  Aufsatze,  zur  flber- 
sichtlichen  Darstellung  seiner  Philosophic"; 
darauf  war  1851  das  „Lehrbuch  der  Psycho- 
logie"  gefolgt  worin  eine  glatt  und  gefallig 
geschriebene  nnd  leicht  verst&ndliche  Dar- 
stellung der  Herbart'schen  Psychologic  ohne 
deren  mathematischen  Apparatgeliefert  wnrde. 
Die  A  b  hand  hi  liber  „die  verschiedenen 
GrnndanBichten  vom  dem  Wesen  des  Geistes  " 
(1863)  war  eine  Rectoratsrede.  In  dem 
Schriftchen  „Beitrftge  zur  Geschichte  und 
Kritik  des  Materialismus"  (1863)  verarbeitete 

60* 


Digitized  by  Google 


Schlegel 


788 


Schlegel 


er  den  Inbalt  seiner  mehrmals  fiber  dieseu 
Gegenstand  gehaltenen  flffentlichen  Vor- 
lesungen,  band  aber  zugleich  mit  A.  Lange, 
dem  Verfasser  der  „  Geschichte  des  Materialis- 
mus"  an  nnd  musste  sicb  deasen  herbe  dffcnt- 
liche  Zurechtweisung  gefallen  lassen.  Seine 
literarischen  Plane  einer  knrzgcfassten  Ge- 
schichte der  griechisch-roniischen  Philosophie 
nnd  einer  Einleitung  in  die  Philosophie  nnd 
ihre  Geschichte  nabm  er  mit  sich  in's  Grab. 

Schlegel,  Friedrich,  war  1772  in 
Hannover  geboren  nnd  studirte,  nachdem  er 
sich  kurze  Zeit  fur  den  Kanfmannsstand 
anszubilden  begonnen  hatte,  in  Gdttingen 
nnd  Leipzig  Philologie  nnd  privatisirte  bis 
1796  in  Dresden,  habilitirte  sich  dann  in 
Jena  als  Privatdocent,  von  wo  er  1799  nach 
Berlin  ging.  Hier  verkehrte  er  mit  Fichte 
nnd  Schleiermacher  und  lernte  Fran  Dorothea 
Veit,  eine  Tochter  MosesMendelssohn's  kennen, 
die  er  in  seinem  Roman  „Lucinde"  schilderte 
nnd  spater  heirathete.  1m  Jahr  1800  ging 
er  als  Privatdocent  nach  Jena  znrtlck  und 
hielt  philosophische  Voriesnngen.  Nachdem 
er  1797  ein  Buch  ,,Die  Griechen  and  Romer ; 
historische  Versuche  liber  das  Alterthum" 
und  1788  eine  „  Geschichte  der  Poesie  der 
Griechen  und  Romer"  verdffentlicht  hatte.  gab 
er  mit  seiuem  illtern  Bruder  August  Wilhelm 
das  „Athenanm"  (1798—1800)  in  drei 
Banden,  und  mit  ebendemselben  „Charakteri- 
stiken  uud  Kritiken"  (1801)  in  zwei  Banden 
heraus  und  1799  den  fragmentarischen 
Roman  „Lucinde".  welcher  eine  Reihe  von 
Reflexionen  und  Phantasien  enthielt,  worin 
er  in  den  Verh&ltni&sen  des  genialen,  eman- 
cipirten  Weibes  und  des  genialen  Kunstlere 
die  Liebe  in  ihrer  vollendeten  Entwickelung 
als  sinnlich-geistige  Geschlechtsliebe  darstellen 
wolltc.  Seine  philosophischen  Anschauungen 
hat  er  hauptsfichlich  in  Form  von  Frag- 
menten  im  „Athenauinu  ansgesprochen. 
Schon  seit  1796  war  er  eifrig  bemliht,  ein 
philosophisches  System  im  Sinne  des  Ideaiis- 
mus  auszubilden.  In  der  Kant'schen  Philo- 
sophie sah  er  einen  blossen  Synkretismus 
Locke'scher,  Hume'scher  und  Berkeley 'scher 
Lehren,  sodass  von  einer  Uebereinstimmung 
der  Kant'schen  Philosophie  mit  der  aus 
Einem  Gusse  hervorgegangenen  Wisseuschafts- 
lehre  Fichte's  keine  Rede  sein  kQnne.  Erst 
diese  gait  ihm  als  wirklicher  Idealismus  und 
er  nennt  sie  neben  der  franzosischen  Re- 
volution und  Goethe's  „Wilhelm  Meister" 
eine  der  grossten  Tendenzen  des  Zeitalters. 
Indessen  genugte  ihm  der  Fichte'sche  Idealis- 
mus nicht,  indem  er  die  Trennung  des 
unbedingten  oder  absoluten  Ich  vom  be- 
dingten  oder  endlichen  Ich  fur  unphilosophisch 
hielt.  Hatte  schon  Fichte  in  seinem  Systeme 
der  Sittenlehre  gelegentiich  der  Kunst  das 
l*rivilegiuin  ertheilt,  die  Kluft  zwischen 
Philosophic  und  Leben.  Idealismus  und  Rea- 
lismus  dadurch  auszultlllen ,  dass  sie  den 


Standpunkt  des  transscendentalen  Ich  ram 
gemeinen  mache  nnd  an  dieStelle  des  strengen 
Gehorsams  gegen  das  Sittengesetz  den  heitcrn 
und  anmuthigen  Genuss  setze:  so  hat  diesen 
hingeworfenen  Gedanken  Ficlite's  Friedrich 
Schlegel  anfgegriffen  und  ausgefuhrt,  indem 
er  den  asthetischcn  Standpunkt  mit  dem 
philosophischen  identificirte.  Der  Ktlnstler 
ist  ihm  der  wahre  Mensch;  der  Entschluas, 
sH'h  vom  Gemeinen  abzusondern,  macht  den 
Ktlnstler,  den  genialen  Menschen,  in  welchem 
die  Stimme  der  Gottheit  spricht,  sodass  er 
allein  der  wahrhaft  Religiose  und  der  wahre 
Geistliche  ist.  Jeder  fichte,  vollendete 
Mensch  hat  seinen  Genius,  und  die  wahre 
Tngend  ist  Genial  it  at ,  welche  nicht  an  die 
sittlichen  Bestimmungen  gebunden  ist,  wie 
der  Gemeine,  Platte,  sondern  sich  zur  Frei- 
heit  erhebt,  die  nicht  durch  Gesetze  als  ein 
Fremdes  oder  Nicht -Ich  beschrftnkt  ist 
Weil  das  geniale  Ich  Alles  selbst  setzt,  steht 
es  liber  der  Grammatik  der  Tngend  und  hat 
gar  Nichte  als  Absolutes  zu  respectiren.  Fur 
gemeine  Naturen  giebt  es  Nichts  HOheres, 
als  die  Arbeit;  bei  dem  Genialen  tritt  an  die 
Stelle  der  Arbeit  der  Genuss.  Wie  die  Gotter 
Griechenland8  mtissig  eehen,  so  streben  die 
Dichter ,  Weisen  und  Ileiligen  danach ,  den 
Gdtteru  darin  fihnlich  zn  werden.  Des 
Menschen  Trieb  nach  Ruhe  ist  eine  Reliquie 
des  verlornen  gdttlichen  Ebenbildes.  Das 
Recht  des  Mllssigganges  ist  es,  was  Vor- 
nehme  nnd  Gemeine  nnterscheidet,  das  eigent- 
liche  Prinzip  des  Adels;  das  hdchste  voile 
Leben  ist  das  reine  Vegetiren ;  Fleiss  und  Arbeit 
sind  die  Todesengel,  die  dem  Menschen  die 
Rtlckkehr  in  das  Paradies  verwehren.  Der 
eigne  Sinn,  die  eigne  Kraft,  der  eigne  Wille  ist 
das  Ursprungliche,  dasMenschliche,  dasHeilige 
in  ihm.  Was  sie  Gewissen  nennen,  kenne 
ich  nicht  mehr,  so  branch t  mich  keins  zu 
mahnen.  Voransgesetzt  nur,  dass  Alles  an 
sich  gut  und  schon  ist,  muss  Jeder  leben, 
wie  ihm  zu  Muthe  ist,  und  dichten,  wie  ihm 
die  Gottheit  eingegeben  hat.  Das  Leben  des 
gebildeten  und  sinnigen  Menschen  ist  ein 
stetes  Bilden  und  Sinnen  tlber  das  schSne 
Rfithsel  seiner  Bestimmung.  Die  Natur  selbst 
will,  dass  jeder  einzelne  in  sich  vollendet, 
einzig  und  neu  sei,  ein  treues  Abbild  der 
hcchsten  untheilbaren  Individualitfit.  Dieses 
Verhalten  des  genialen  Subjects  ist  der 
Standpunkt  der  Ironie,  durch  die  man  sich 
tlber  Alles  hinwegsetzt.  In  ihr  verschwinden 
die  Ufirten  des  der  Arbeit  gewidmetenLebens; 
denn  sich  zur  Ironie  erheben,  heist:  den 
Grazien  opfern.  Das  Ich  verhfilt  sich  ironisch, 
indem  es,  wo  es  irgend  etwas  gelten  Ifisst, 
zugleich  dartlber  hinaus  ist,  sodass  es  ihm 
nicht  Ernst  ist  mit  dieser  Hingabe.  Nur 
dem  Geistlosen  gilt  etwas  als  Gesetz;  der 
Geistreiche  weiss  Alles  von  ihm  Belber  ge- 
setzt  und  darum  ist  es,  wenn  er  nicht  will, 
nicht  gultig;  jeder  Zweck  ist  endlich  und 
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eitel.  Dieses  ironischc  Hinwegsetzen  tlber 
alles  Gesetzliche  ist  die  eigenthche  Sittlich- 
keit,  deren  erste  Regung  darum  Opposition 
gegen  die  positive  Gesetzlichkeit  nod  con- 
ventionelle  Rechtlichkeit  ist. 

Dieser  Standpnnks  der  „Ironie",  wie  er 
am  Reinsten   and  Vollstftndigsten  in  der 
„Lucinde"  dargestellt  ist,  war  eigentlich  eine 
geistreiche  Parodie  des  Fichte'schen  „Ich". 
Da  nun  aber,  wenn  dem  genialen  Subject 
Alles  eitel  ist,  auch  das  Ich  selbst  die  Er- 
fahrung  seiner  eignen  Eitelkeit  machen  muss; 
so  kam  es,  dass  sich  Schlegel  selbst  ironisirte 
nnd  selbst  parodirte  und  spaterbin  in  das 
Gegentheil   nmschlng.    Nachdem  Schlegel 
1802  seine  Stellnng  in  Jena  anfgcgeben  nnd 
mit  seiner  Dorothea  einige  Zeit  in  Dresden 
gelebt  hatte,  wo  er  Vorlesnngen  hielt,  ging 
er  mit  seiner  Gattin  nach  Paris,  wo  er  eben- 
falls  Vorlesnngen  hielt,  sich  mit  Tomanischer 
und  indischer  Literatur  beschftftigte  und  eine 
Sammlung    romantischer   Dichtungen  des 
Mittelalters  (1804)  herausgab.   Scbon  in  den 
,.philosophischen  Vorlesungen  auR 
denJahren  1803—6,  welche  ans  Schlegel's 
Nachlasse  von  Windischmann  (1836)  her- 
ausgegeben  wnrden,  tritt  ein  verftnderter 
Standpunkt   hervor.     Slatt    der  genialen 
Behauptnngen    und    des  fragmentariscben 
Philosophirens  zeigt  sich  das  Bediirfniss  eines 
metbodi8chen  Verfahrens.   Von  einer  Logik 
fur  das  genetische  Denken,  dessen  Formen 
zngleich  als  Formen  des  Seins  gelten  sol  I  en, 
also  metaphysische  Bedeutung  hfttten,  er- 
wartet  jetzt  Schlegel  das  Heil  der  Philosophic 
und  verlangt,  dass  die  philosophische  Con- 
strnction  in  Dreieinigkeiten  sich  bewegen  solle. 
Zngleich  sollen  Unendliches  und  Endliches 
abj  Werden  gefasst  und  des  Menschen  Be- 
stimmung  im  Aufgcben  der  Einzelpersonlich- 
keit  und  in  der  Hingabe  an  das  nnendliche 
Welt-Ich  gefunden  werden.    Nachdem  der 
bekehrte  Philosoph  der  romantischen  Ironie 
in  Kdln  mit  seiner  Dorothea  zum  Katholicis- 
mua  tlbergetreten  war,  ging  er  nach  Wien, 
wo  er  wissenschaftliche  Vortrftge  hielt,  den 
dsterreichiscben  Beobacbter  redigirte  und 
dnrch  Abfassen  diplomatischer  Schriftstflcke 
das  Vertrauen  der  Kegicrung  gewann,  sodass 
er  in  den  Adelstand  erhoben  wurde,  mehre 
Aemter  am  Hofe  bekleidete  und  1815  als 
Legationsrath  beim  Deutschen  Bund  in  Frank- 
furt a.  H.  thfttig  war.    Seit  1818  hielt  er 
wieder  in  Wien  dffentliche  Vorlesungen  und 
gab  die  im  Jahr  1827  gehaltenen  unter  dem 
Titel  „  Vorlesungen  tlber  die  Philosophie  des 
Lebens"  (1828),  diejenigen  ans  dem  Jahre 
1828  unter  dem  Titel  „  Vorlesungen  tlber 
die  Philosophie  der  Geschichte"  (1829)  heraus. 
Im  Jahre  1828  war  er  nach  Dresden  ge- 
rrist   und  hatte  daselbst  wissenschaftliche 
Vortrage  begonnen,  in  deren  Mitte  ihn  im 
Januar  1829  der  Tod   tibcrraschte.  Die 
unvollendet  geschriebenen  Dreadener  Vor- 


lesungen erschienen  im  Jahr  1830  unteT  dem 
Titel  ,, philosophische  Vorlesungen,  insbe- 
sondeTc  tlber  Philosophie  der  Spracho  nnd 
des  Wortes"  im  Druck.    Wahrend  die  Vor- 
lesnngen aus  den  Jahren  1803 — 6  noch  mehr 
einen  mystischen  Pantbeismus  zeigen,  be- 
wegen sich  die  spatern  ganz  auf  dem  Boden 
des  Positiven  in  Staat  und  Kirche,  sodass 
Daub  in  Heidelberg  das  Schlegel'schc  Philo- 
sophiren  ein  Verzuckern  des  Fetischdienstcs 
der  Monstranz   nennen   mochte,  wiihrend 
Schlegel  selbst  seine  spftterc  Philosophie  Er- 
fahrung^wissenschaft  genannt  wissen  wollte. 
In  den  ersten  fQnf  Vorlesungen  tlber  die 
„Philosophie  des  Lebens"  werden  die 
psychologischen  Grundlagen  entwickelt  Der 
Seele  als  dem  Prinzip  des  Lebens  werden 
Vernunft  und  Phantasie,  dem  Gciste  Ver- 
stand  und  Wille  beigelegt    Der  Vernunft 
werden   dann  Ged&chtniss  und  Gewisscn, 
der  Phantasie  aber  die  Triebe  zngewiesen, 
welche  alle  vier  hanptsachlich  in  der  Liebc, 
als  der  hochsten  Beth&tiguug  der  Seele,  dann 
aber  auch  im  Wissen,  namentlich  im  Gebicte 
der  Sprache,  znsammenwirken.  Wahrend  die 
Vernunft  als  ein  Vernehmen  nnd  Verkntlpfen 
von  Unterscbieden  bestimmt  wird,  crscheint 
der  Verstand  als  ein  Durchdringen  und  im 
hOchsten  Grade  als  ein  Durchschauen.  Darum 
ist  unser  Wissen  von  Gott  ein  Verstehen 
oder  ein  Erfahrungswissen,  welches  auf  die 
Offenbarung  Gottes  gewiesen  ist,  welche  ebenso 
in  der  Natur,  wie  im  Gewissen,  in  der  hei- 
ligen  Schrift  und  in  der  Weltgeschichte  an 
un8  ergeht.   Noch  mehr  aber  ist  der  Wille 
das  Organ  zur  Anfnahme  der  Offenbarung. 
Der  innere  Zwiespalt  unter  den  Seelcnkraften, 
Bowie  das  Verhftltniss  der  Seele  zur  Natur 
und  zn  Gott  zeigen  jedoch  unverkennbar, 
dass  diese  Welt  nur  eine  tlber  den  Abgrund 
des  ewigen  Todes  ausgespannte  Brflcke  und 
ein  Hans  der  Verwerfung  ist,  welches  nnr 
durch  eine  h5here  Macht  unter  Vermittlung 
von  Glaube,  Liebe  und  Hoffnung  zur  Leiter 
der  Auferstehung  werden  kann.     In  der 
sechsten  bis  achten  Vorlesung  wird  eine  Art 
von  natflrlicher  Theologie  vorgerragen  nnd 
von  der  gtttUohen  Ordnung  in  der  Natur, 
vom  Verhaltniss  der  Natur  zur  unsichtbaren 
Welt,  von  der  gSttlichen  Ordnung  im  Keiche 
der  Wahrheit,  in  der  Menschengcschichte  nnd 
im  Staatslcben  gehandelt.    Die  ncunte  bis 
elfte  Vorlesung  geben  unter  dem  Namen  der 
Logik  und  Ontologie  eine  Art  von  nnge- 
wandter  Theologie,  handeln  vom  Verhftltniss 
zwischen  Glanben  und  Wissen,  vom  zwie- 
fachen  Geiste  der  Wahrheit  und  des  Irrthum« 
in  der  Wissenschaft  und  vom  Verhftltniss  der 
letztern  zum  Leben.    In  der  zwftlften  bis 
ftlnfzehnten  Vorlesung   endlich    wird  die 
Metaphysik  des  Lebens  dargestellt,  welche 
die  tlbernattlrlichen  Prinzipien  in  der  Wirk- 
lichkeit,  in  der  Kunst,  dem  kirchlichen  und 
dem  staatlichcn  Leben  aufzeigen  soli. 
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Hatte  die  .,  Philosophie  dea  Lcbens"  die 
Wiederherstellung  des  gOttlichen  Ebenbildes 
im  innern  Bewusstsein  nachzuweisen,  so  will 
die  ..Philosophie  der  Geschichte" 
dieselbe  in  den  verschiedenen  Weltperiodcn 
historisch  aufzeigen,  so  zwar,  dass  die  Ge- 
sckichtsphilosopliic   die  Wcltbegebenheiten 
nicht  bios  als  Naturereignissc,  sondern  zu- 
glcich  als  die  Macbt  des  freien  Willens  be- 
trachten  und  dabei  die  Gewalt  des  Bfisen 
ebenso,  wie  die  lcitende  Vorsehung  Gottes 
bertlcksichtigcn  mtisse,  urn   die  leitenden 
Ideen  odor  die  Signatur  jeder  Zeit  richtig  zu 
crkennen.    Nach  einer  unbefangenern  und 
gerechtern  Wtirdignng  der  Reformation  und 
Luther's,  als  man  solche  sonst  bei  Convertiten 
zu  finden  gewohnt  ist,  erwartet  Schlegel  das 
Heil  ftlr  die  Welt  von  einer  Wissenschaft, 
welche  den  Wahn  des  Absoluten,  mfige  dieses 
nun  ala  Eebheit  oder  als  Natur-All  oder  als 
Vernnnftbegriff  gefasst  werden,  aufgiebt  und 
durch  Anerkennung  des  lebendigen  Gottes 
eine  Philosophie  der  Offenbarung  begrUndet. 
In  seinen  letzten  Vorlesungen  doer  „Philo- 
sophie  der  Sprache44  wird  von  der  Philo- 
sophie die  Anerkennung  des  nicht  abzu- 
lcugnenden  Factums  gefordert,  dass  im  gegen- 
wilrtigen  Znstande  des  Menschen  sich  Ver- 
nunft,  Phantasie,  Verstand  und  Wille  im 
Zwiespalte  befinden,  aus  welchem  sich  unser 
Bewusstsein  erst  wieder  zur  innern  Einheit 
zurtlckfinden  mUsse.  Als  ein  Mittel  zu  diesem 
sich  Heimfinden  wird  die  Sprache  aufgefasst, 
welche  als  Gesprach  ein  Ausgleichen  des 
Gegensatzes  und  darum  in  seinen  hdchsten 
Erzeugnissen,  als  sokratisch-platonisches  Ge- 
sprach, jene  wahre  und  heitere  Ironie  zeigt, 
die  aus  dem  GefUhl  der  eignen  Endlichkeit 
und  dem  scheinbaren  Widerspruch  dieses  Ge- 
ftlhls  rait  der  Idee  eines  Unendlichen  ent- 
steht.  Damit  hat  die  Ironie  eine  dem  frllhern 
philosophischcn  Jugendstandpunkte  Schlegel's 
entgegcngesetzte  Bedeutung  erhalten.   Es  ist 
jetzt  gleichsam  die  bekehrtc  Ironie,  welcher 
wir  auch  bei  Solger  begegnen.  Indcm 
Schlegel  die  siebcnte  dieser  letzten  Oresdener 
Vorlesungen  mit  dem  Faustischen  Worte 
„  Geftthl  ist  Alles"  erOffnet  und  aller  strengen 
Schultermiuologie  den  Krieg  erklart,  wird 
die  eigentliche  Aufgabe  seiner  philosophischen 
Vortrage  dahin  bestimmt,  jenes  Grundgefllhl 
hervorznrufen ,  welches  sich  in  dem  Drei- 
klange  des  Glaubens,  der  Liebe  und  der 
HofTnung  oflfenbart  und  den  Menschen  der 
vierfachen  Offenbarung  durch  Schrift,  Natur, 
sittliches  GefUhl  und  Andacht  zuganglich 
macht.   Mitten  in  dem  Satze,  der  vom  voll- 
kommencn  Verstehen  handeln  sollte,  wurde 
Schlegel  vom  Schlage  gerlihrt 

Kchlfiermacher,  Friedrich  (Daniel 
Ernst)  war  1768  zu  Breslau  geboren  nnd 
auf  dem  Gymnasium  der  Brddergemeinde 
zu  Niesky  gebildet,  auf  deren  Seminar  zu 
Barby  er  (1786)  auch  seine  theologischen 


Studicn  begann.   Er  trat  jedoch  1787  wieder 
aus  dem  Verbande  aus  und  widmete  sich  in 
Halle   neben   der  Theologie  auch  philo- 
logischen  und  philosophischen  Studien.  Naeh 
Vollendung  seiner  Universitatsstudien  wnrde 
er  (1790)  Erzieher  des  jungen  Grafen  Dohna- 
Schlobitten  zu  Finkenstcin,  1794  HQlfsprediger 
zu  Landsberg  an  der  Warthe,  1796  Prediger 
an  der  Charity  in  Berlin,  wo  er  bia  18*>2 
blieb  und  nicht  bios  an  der  von  den  Ge- 
brlidern  Schlegel  herausgegebnen  Zettachrift 
„Athenaum"  (1798  —  1800)  als  Mitarbeiter 
Theil  nahm,  sondern  auch  mit  Friedrich 
Schlegel  den  Plan  zu  einer  gemeinsamen 
Uebersetzung  Platon's  entwarf,  den  er  nach 
her  allein  ausfllhrte.   Im  Jahr  1802  ging  er 
als  Hofprediger  nach  Stolpe,  von  wo  er  1804 
als  ausserordentlichcr  Professor  der  Theologie 
und  Philosophie  nach  Halle  versetzt  wnrde. 
Nachdem  er  diese  Stellung  in  Folge  der 
Krieg8ereignisse  (1806)  aufgegeben  hatte, 
siedelte  er  nach  Berlin  Qber  und  beschaftigte 
sich  mit  literarischen  Arbeiten,  wnrde  1809 
Prediger  an  der  Dreifaltigkeitskirche  und 
verheirathete  sich.   Gleich  Fichte,  welcher 
seit  1800  in  Berlin  privatisirte ,  betrieb  er 
die  Grflndung  einer  Universitat  in  Berlin  und 
verfasste  in  diesem  Sinne  1808  die  kleinf 
Schrift  „Gelegentliche  Gedanken  fiber  Uni- 
versitaten  in  deutschem  Sinne,  nebst  einen 
Anhange  fiber  eine  neu  zu  grflndende  Alt 
dieselbe  1810  in  Berlin  errichtet  worden  war, 
wurde  er  ordentlicher  Professor  der  Theologie 
und  1811  Mitglied  der  Akademie  der  Wissen- 
schaften  und  1814  Secretar  der  philosophischen 
Klasse  derselben.  Neben  seinen  theologischen 
Vorlesungen  hielt  er  auch  solche  fiber  Ge- 
schichte der  Philosophie,  fiber  Dialektik, 
tlber  philosophische  Sittenlehre,  fiber  Psycho- 
logie,  flbeT  Aesthetik,  fiber  Politik  und  "liber 
Erziehungslehre.   Als  akadcmischer  Lehrer 
hatte  Schleiermacher  durch  seinen  freien 
Vortrag,  dem  auch  der  kunstvollste  Perioden- 
ban  gelang,  einen  bedeutenden  Einfluss  auf 
seine  Zuhdrer,  welcher  sich  jedoch  nach 
Schleiermacher's  eigner  Aeusserung  daranf 
beschrankte.  Eigenthamlichkeit  zu  wecken 
und  zu  beleben,  nicht  aber  auf  die  Stiftung 
einer  Scbule  ausging.   In  der  Berliner  Aka- 
demie hat  er  scit  1811  verschiedene  Abhand- 
lungen  aus  dem  Gebiete  der  alten  Philosophie, 
z.  B.  liber  den  jonischen  Philosophen  Anaxi- 
mander,  liber  Herakleitos  den  Dunkeln  aas 
Ephesos,  liber  Diogenes  von  Apollonia,  fiber 
Sokrates  gelesen.  Von  seiner  mit  Einleitnngen 
versehenen  Uebersetzung  platonischer  Dia- 
logen  waren  die  erste  nnd  zweite  Abtheilnng 
des  ersten  und  die  erste  bis  dritte  Abthei- 
lnng des  zweiten  Bandes  in  den  Jahren 
1804—10  erschienen,  in  neuer  und  verbeaserter 
Auflage  1817—24,  wozu  die  den  Staat  ent- 
haltende  erste  Abtheilnng  des  dritten  Bandes 
1828  hinzukam.   Der  an  einer  Lungen-  nnd 
Unterleibsentztlndung  Erkrankte  starb,  naeh 
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dem  Genuss  unci  der  Anstheilung  des  Abend- 
mahls  an  seine  Umgebung  am  12.  Febr.  1834. 

(L.  Jonas  and  W.  Dilthey  i  Aus  Schleierm&cher's 
Leben;  in  Briefbn  (4  Blndo)  1858-63. 

W.  DHttwy,  Leben  Schleierraachers.    I.  (1870). 

C.  A.  Auberlen,  Schleiermacher,  ein  Charakter- 
bild.  1859. 

Fr.  Schenkel,  Friedrich  Schleiermacher,  cin 
Charakterbild.  1868. 

Was  Schleiermacher's  philosophische  An- 
schauungen  und  Lehren  betrifft,  so  war  dcr- 
selbe  in  Halle  (1787  —  89)  dnicb  Eberbard 
in  die  Leibniz- WolPscbe  Philosophie  einge- 
filhrt  woTden,  wurde  jedoch  mehr  dnrch  das 
Studium  der  Kant'schen  Kritiken  und  seit 
1796  Spinoza's  und  der  Jacobi'schen  Sebrifl 
ttber  die  Lehre  Spinoza's  gefesselt.  Daneben 
wurde  er  durch  Fichte's  Schriften  und  ebenso 
lebbaft  durch  Platon  und  nachmals  durcb 
Schelling  angeregt.  Von  alien  diesen  Denkern 
zeigen  sich  die  freilich  eigentkUmlich  ver- 
arbeiteten  Spuren  in  seinen  philosophischen 
Arbeiten,  in  welcben  die  bedeutendsten  Ge- 
danken  der  Zeitphilosopbie  anf  der  sittlich- 
religidsen  Grnndlage  seiner  geistigen  Natur 
durch  verstandige  Reflexion  eklektisch  ver- 
arbeitet  sind.  In  seiner  philosophischen 
Geistesentwicklung  und  schriftstellerischen 
Thatigkeit  sind  aber  zwei  Perioden  zu  unter- 
scheiden.  In  den  ersten  von  ihm  in  den 
Jahren  1799  und  1800  verdffentlicbten  Schrif- 
ten  bewegt  er  sich  auf  dem  Boden  der  Wissen- 
schaftslehre  Fichte's  in  einem  ebenso  von 
Spinoza  wie  von  Novalis  (Fr.  von  Harden- 
berg)  angeregten  Gedankenkreise,  und  sein 
Prinzip  der  EigenthUmlichkeit  ist  ahnlicb, 
wie  bei  Friedrich  Schlegel,  nur  eine  mit 
spinozistischen  Anschauungen  verschmolzene 
Modification  der  Fichte'schen  Ichheitslehre. 
In  der  kleinen  (1800)  anonym  erschienenen 
Schrift  ,,Vertraute  Briefe  ttber  die 
Lucinde"  (d.  h.  den  fragmentarischen 
Roman  Friedrich  Schlcgel's)  wollte  Schleier- 
macher eigentlich  nur  „  Variationen  fiber 
das  grosse  Thema  der  Lucinde"  geben  und 
zugleich  aus  Frcundschaft  ftlr  den  darttber 
hart  angegriffenen  Verfasser  eine  Recht- 
fertigung  der  Tendenz  des  Buches  liefern, 
dessen  Inhalt  Schleiermacher  persdnlich  mit- 
berllhrte,  da  er  sich  zu  der  kinderlosen 
Gattin  des  Predigers  Grunow,  Eleonore,  in 
einem  ahnlichen  Verhaltnisse  befand.  Und 
wie  Eleonore  selbst  in  der  „Lucinde"  einen 
reinen  und  schSnen  Spiegel  der  Liebe  fand, 
so  erschien  das  Buck  dem  Verfasser  der 
„  Briefe"  als  ein  ernstes,  wUrdiges  und  tugend- 
haftes  Werk,  welches  in  Bezng  anf  die  Ge- 
schlechtsliebe  eine  Umwalzung  der  ganzen 
biBherigen  Denkweise?  eine  vollig  nene 
Lebensansicht  anktlndige.  Die  Liebe  solle 
auferstehen,  ihre  zerstllckten  Glieder  solle 
ein  neues  Leben  vcTeinigen  und  beseelen, 
dass  sie  froh  und  frei  herrsche  im  Gemttthe 
der  Menschen  und  in  ihren  Werken  und  die 


leeren  Schatten  vermeinter  Tugenden  vcr- 
drange.   Dass  die  „g(Jttliche  Pflanze"  der 
Liebe  hier  zum  ersten  Male  in  ihrcr  voll- 
standigen  Gestalt  dargestellt  sei,  die  Liebe 
ganz  und  aus  Einem  StUck,  das  Geistigste 
und   das   Sinnlichste   derselben   in  jeder 
Aeusserung  und  jedem  Zugc  aufs  Innigste 
verbunden,  darin  findet  Schleiermacher  die 
riescnhafte  und  ungeheure  Moral,  auf  welcher 
die  „  Lucinde"  als  auf  ihrem  ewigen  Funda- 
mente  ruhe.   Die  wahre  Unendlichkeit  wird 
nur  in  der  Liebe  gefunden;  in  ihr  kann  das 
ganze  Leben,  die   ganze  Menschhcit  mit 
ihren  unendlichen  Geheimnissen  angeschant 
werden,  und  aus  ihr  sollen  alle  Qbrigen 
bllrgerlichen  Verhlltnisse  neu  gestaltet  her- 
vorgehen ;  nur  mtlssen  zu  dem  Ende  die  bis- 
herigen  Formen  weggeworfen  werden.  Das 
Sinnliche  erhalt  durch  seine  innige  Ver- 
webnng  in  das  Geistige  ganz  neue  Eigen- 
schaften  und  wird  ttber  alle  Gefahr  des 
Abstumpfens  und  Veraltens  hinausgewiesen. 
Wer  nielli  so  in  der  Liebe  in's  Innere 
der  Gnttheit  und  der  Menschbeit  hincin- 
schauen  und  die  Mysterien  dieser  Religion 
der  Liebe  'hicht  fassen  kann,  der  ist  nicht 
wttrdig,  ein  Bttrger  der  neuen  Welt  zu  sein. 
So  ist  die  Liebe  allgewaltig,  das  Hocbste 
im  Menschen ,  seine  Gottheit  und  die  Schdn- 
heit  dea  Lebens;  der  Gott  muss  in  den 
Liebenden   sein,  und  ihre  Umarmung  ist 
eigentlich  seine  Umschliessnng.   Zwei  Miss- 
tdne  hebt  ttbrigens  Schleiermacher  in  dem 
Duett  zwischen  Julius  und  Lucinde  hervor: 
die  Liebe  dttrfe  nicht,  wie  Lucinde,  bereit 
sein  dem  Geliebten  zu  entsagen;  sie  dttrfe 
nicht,  wie  Julius,  neben  der  Einen  noch 
Itaum  haben  ftlr  eine  Zweite.   In  seiner  den 
Schein  verachtenden  und  der  Verlaumdung 
trotzenden  Tapferkeit  vergleicht  Schleier- 
macher die  Sffentliche  Verurtheilung  der 
Lucinde  mit  den  Hexenprozessen ,  wo  die 
Bosheit  die  Anklage  bildete  und  die  fromme 
Einfalt  das  Urtheil  vollzog.  Gelegentlich 
weist  er  auch  die  Bebanptung  zuriick,  dass 
es  zwischen  Manncrn  und  Frauen  ausser  der 
Liebe  keine  reine  und  blosse  Frenndschaft 
geben  konne,  woftlr  er  sein  eignes  Frennd- 
schaftsverbaltniss  zur  Frau  Henriette  Herz 
als  Erfahrungsbeweis  anftthren  konnte.  In 
seinem  „Katechismus  der  Vernunft  fUr  edlc 
Frauen",  der  im  Schlegel'schen  AthcnMum 
nm  dieselbe  Zeit,  wie  die  „vertrauten  Briefe" 
erschienen  war,  fordert  Schleiermacher  von 
den  Frauen,  das  sie  sich  von  den  Schranken 
des  Geschlechts  unabhangig  machen  sollen 
und   stellt  die  Achtung  der  Eigenthttm- 
lichkeit  und  der  Willkttr  der  Kinder  als 
Erziehungsprinzip  auf,  indem  er  zugleich 
gegen  die  weibliche  Schwarmerei  der  Mad- 
chen  ebenso  protestirt,  wie  gegen  die  un- 
selbetandige  Hingebung  der  Frauen  an  die 
Manner,  und  dagegon  die  Heiligkeit  der  Liebe 
und  Ehe  betont. 
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In  den  gleiclifalls  anonym  erschienenen 
„Reden  tlber  die  Religion  an  dieGe- 
bildeten  unter  ihren  Verftcktern" 
(1799)  geht  Schleiermacher  von  der  Liebc 
der  Gcliebten  znr  Liebe  des  Universums  ttber, 
mit  welchcm  sich  das  Ich  ebenso  Kins  ftlhlt, 
wie  mit  scinem  geachlechtlichen  Widerpart. 
Er  stellt  sich  auf  den  Standpunkt  der  Bil- 
dung  im  scharfsten  Gegensatz  zur  einseitigen 
Verstandesaufklarnng,  anf  deren  Standpunkt, 
wie  ihn  anch  Kant  in  seiner  „ Religion  inner- 
lialb  der  Grcnzen  der  blossen  Vernnnft" 
festgehalten  hatte,  das  eigcnthilmliche  Wesen 
der  Religion  vernichtet  und  ihr  Worth  ver- 
kannt  wurde.    Es  gait  dem  Rcdner  nm  die 
„Entdecknng  der  reinen  Religion"  und  der 
ihr  eignen  Provinz  im  menschlichen  Gemttthe 
und  um  die  Daratellnng  und  Begrtlndung  der 
Unabhangigkeit  der  Religion  von  jeder  Meta- 
physik.    Die  Anschauung  des  Universnms  ist 
ihm  die  allgemeinste  und  hochste  Form  el  der 
Religion,  in  wclcher  er  die  tiefste  und  gewal- 
tigste  Kraft  des  menschlichen  Wcsens  er- 
kennt.    In  ciner  verschiedcnen  Richtnng  des 
Gemllths  zeigt  er  den  Grund  der  Thatsache 
auf,  dass  einige  Menschen  Gott  die  PersSn- 
lichkeit  beilegcn,  andere  nicht;  keinc  dieser 
Richtungen  hindere  aber  die  Religion,  deren 
wahres  und  tiefstes  Wesen  den  Vorwurf  der 
Irreligiositat  selbst  von  dem  offencn  Be- 
kenntniss  des  Atheisrans,  selbst  von  einem 
Spinoza  und  Lnkrez  zu  entfernen  gestattete. 
Die  erste  Redo  enthalt  die  Rechtfertignng 
des  Unternehraens,  die  zweite  handelt  fiber 
das  Wesen  der  Religion,  die  dritte  tlber  die 
Bildung  znr  Religion,  die  vierte  Uber  das 
Gesellige  in  der  Religion,  d.  h.  tlber  Kirche 
und  Priest erthnm,  die  fllnfte  tlber  die  ver- 
schiedenen  Religionen.  In  der  Religion  schafft 
der  Mensch  seiner  flberflUssigen  Kraft  einen 
nnendlichen  Answeg  und  stellt  das  Gleich- 
gewicht  und  die  Harmon  ie  seines  Wesens 
ans  allem  einseitigen  Streben  wieder  her. 
Die  religiosen  GefUhle  der  Ehrfnrcht,  Dc- 
muth,  Liebe,  Dankbarkeit,  des  Mitleids  und 
der  Reue  sollen  wie  eine  heilige  Musik  alles 
Thun  des  Menschen  begleiten;  er  soli  Alles 
mit  Religion  thun,  Nichts  aus  Religion. 
Ein  Privatgeschaft  ist  nach  den  Grundsiltzen 
der  wahren  Kirche  die  Mission  des  Pricsters 
in  der  Welt;  ein  Privatzimmer  sei  auch  der 
Tempel,  wo  seine  Rede  sich  erhebt,  um  seine 
Religion  anszusprechen.  Die  Kirche  soli  eine 
fliessende  Masse  werden,  wo  es  keine  Um- 
risse  giebt,  wo  jeder  Theil  bald  hier,  bald 
dort  sich  befindet  und  Alles  friedlich  unter- 
cinander  raengt.   Zuletzt  fiillt  die  religiose 
Geselligkeit  mit  der  Fainilie  zusamraen.  Nicht 
derjenige  hat  Religion,  welcher  an  eine  heilige 
Schrift  glaubt,  8ond<!rn  welcher  keiner  solchcn 
bedarf  und  wohl  selbst  cine  machen  konntc. 
Schon  hier  unsere  Personlirhkeit  zu  ver- 
nichten  und  im  Einen  nnd  Allen  zu  leben, 
mitten  in  der  Endlichkeit  Eins  zu  werden  mit 


dem  Unendlichen  und  ewig  zu  sein  in  jedem 
Augenblick,  das  ist  die  Unsterblichkeit  der 
Religion. 

Indem    die    Schleiermacher'sche  ..An- 
schauung des  Univer8ums"  nach  der  Eigen- 
thtlmlichkeit  jedes  Einzclnen  sich  anders  ge- 
staltet  und  zuletzt  jede  Religion  in  einem 
Jedcn  eine  eigne ,  durchaus  bestimmte  Person  - 
lichkeit  hat ,  kehrt  die  Liebe  zum  Universom 
wiederum  in  sich  selbst  zurtlck  und  ihr  Gegen- 
stand  wird  die  Betrachtnng  der  Eigenthflm- 
lichkeit  des  Subjects  in  den  „Monologen, 
eine  Weihnachtsgabe"  (1800),  worin 
das  innere  Handeln  des  Ich  in  seinem  eigen- 
thtlmlichen  Leben,   Weben  und  Streben  als 
die  Mitte  des  Daseins  betrachtet  wird.  Der 
sittliche  Mensch  bewegt  sich  aus  eigneT  Kraft 
um  seine  Achse;  sein  Sollen  nnd  sein  Sein 
sind  Eins.   Jeder  Mensch  soil  auf  eigne  Art 
die  Menschheit  darstellen,  in  einer  eignen 
Mischting  ihrer  Elemente,  dam  it  sie  sich  anf 
jede  Weise  offenbare.    Wer  sich  zu  einem 
bestimmten  Wesen  bilden  will ,  dem  muss  der 
Sinn  gedffnet  sein  fUr  Alles ,  was  er  nicht  ist 
Die  innere  Bildung,  die  innere  vollendete 
Daratellnng  des  reinen  Wesens  der  Mensch- 
heit ist  das  Ziel,  au  welchem  sich  der  Werth 
aller  Gemeinschaft  messen  mnss.    Die  Be- 
dingung  znr  Verbesserung  der  Welt  ist  hfllf- 
reiche  Gemeinschaft  der  Geister;  es  gilt,  die 
Gemeinschafts  -  Verhaltnisse  der  Menschen, 
Freundschaft,  Ehe,  Staat  zn  verinnerlichen, 
zn  vergeistigen,  zu  verklaren  durch  das  Walten 
von  Sinn  und  Liebe.    Ueberall  soil  an  die 
Stelle  ansserlicher  mechanischer  Wechsel- 
besclirftnkung  lebendige  positive  Wechsel- 
bereicherung  treten,  entspringend  aus  der 
ineinander  greifenden  Kraft  der  nach  Vollen- 
dungringenden  Eigenthdmlichkeiten.  Beginne 
darum  schon  jetzt  dein  Leben  in  steter  Selbst- 
betrachtung;  sorge  nicht  nm  das,  was  kotn- 
men  wird;  weine  nicht  nm  das,  was  vergeht, 
aber  sorge,  dich  selbst  nicht  zu  verlieren, 
und  weine,  wenn  Du  dahin  treibst  im  Strorae 
der  Zeiten,  ohne  den  Uimmel  in  Dir  zn 
tragen.  Nothwendig  ist  der  Tod;  dieseT  Noth- 
wendigkeit  mich  naher  zu  bringen,  sei  der 
Freiheit  Werk,  und  sterben  wollen  k5nnen 
meine  hochste  Idee.   Nur  des  Willens  Kraft 
kann  festhalten  bis  an  den  letzten  Athemmg 
die  geliebte  Gottin  der  Jngend.  Bis  an's  Gnde 
will  ich  starker  werden  nnd  lebendiger  durch 
jedes  Handeln  und  liebender  dnrch  jedes 
Bilden  an  mir  selbst;  die  Jngend  will  ich 
dem  Alter  vermahlen,  dem  Werden  der  Weis- 
heit  und  der  Erfahrung.   Jetzt  schon  sei  im 
starken  Gemflthe  des  Alters  Kraft,  dass  sie 
direrhaltc  die  Jugend,  damit  spater  die  Jngend 
dich  schtitzc  gegen  des  Alters  Schwftche! 

Schleiermacher'8  Aufenthalt  als  Hofpre- 
diger  in  Stolpe   (1802  —  1804)  bezeichnet 
einen  Wendepunkt  in  seiner  literarischen 
Thatigkeit,  welche  seitdem  einen  vorwaltend 
|  wissenschaftliohen  Charakter  annahm,  zu- 


Digitized  by  Google 


Schleiermacher 


793 


Schleiermacher 


gleich  aber  die  Theologie  von  der  Philo- 
sophic strcng  unterschied.  Der  Theologe 
und  theologische  Schriftateller  Schleiermacher 
ging  mit  dem  Philosnphen  nicht  Hand  in 
Hand,  sondern  beide  gingen  selbstandig 
neben  einander  her.  Diesen  Wendcpunkt  be- 
zeichnet  nicht  bios  die  Uebersetzung  Platon's, 
deren  Anfang  im  Jahr  1804  im  Druck  er- 
schien,  sondern  die  im  Jahre  1803  vertffFent- 
lichte  Schrift  „Kritik  der  bisherigen 
Si  ttenlehre",  worin  er  die  Ethik  in  ihren 
bisherigen  Hauptgestalten  von  Sokrates  bis 
Fichte,  mit  Ausschluss  der  „  Ethik  der  Gott- 
seligkeit",  als  blosser  Darstellung  des  gc- 
bietenden  Inhalts  einer  Offenbarnng,  mit  dem 
Augenmerke  prflft,  liber  die  allgemcinen  Ge- 
setze  de8  menschlichen  Handelns  anf  eine 
neue  Art  zu  reden.  Neben  der  Kritik  der 
bisherigen  ethischen  Standpunkte  und  Systerae 
cnthalt  aber  daa  Buch  zngleich  des  Positiven 
nnd  Keimkraftigen  gar  Manches  nnd  Be- 
deutendea,  obwonl  er  seine  Voranssetzungcn 
wie  seine  Resultate  nicht  als  Theoreme  und 
Ldsnngen,  sondern  vielmehr  als  Aufgaben 
oder  Prnbleme  und  heuristische  Hypothesen 
benrtheilt  wissen  wollte.  Das  hindert  ihn 
jedoch  nicht,  die  Ethik  in  ihrer  bisherigen 
Entwickelung  zu  zeihen,  dass  sie  noch  fast 
gflnzlich  verfehle,  was  sie  sein  sollc.  Die 
wahre  Darstellung  der  Ethik  darf  sich  auf 
keine  bestimmte  Zeit  beschranken,  sondern 
muss  den  In  halt  einer  jeden  Zeit  umfassen, 
und  in  demselben  Maasse,  als  sich  die  Gegen- 
wart  durch  sie  bestimmen  lasst,  muss  sie  auch 
die  Vergangenheit  nnd  prophetisch  die  Zu- 
ktinft  bestimmen.  Es  liegt  im  Begriffe  des 
Mcnschen  als  Gattnng,  dass  Allc  miteinander 
das  gemein  haben,  dessen  Inbegriffdie  mensch- 
liche  Natur  genannt  wird,  dass  es  aber  inncr- 
halb  derselben  auch  Anderes  gebe,  wodurch 
sich  Jeder  von  den  Uebrigen  eigcnthfimlich 
nnterscheidet.  Das  Allgemeinc  und  das 
Eigenthtlmliche  nach  einer  Idee,  einem 
ethischen  Grundsatze  mit  einander  zu  ver- 
einigen,  scheint  noch  nirgends  in  eineT 
Sittenlehre  geschehen  zu  sein.  Auch  ist  noch 
von  Keinem  in  einem  wissenschaftlichen  Gc- 
haude  versucht  worden,  die  besondere  Bc- 
stimmtlieit  eines  Jeden  als  ein  schlechthin 
Gegebnes  zum  Grunde  zu  legen,  ohne  irgend 
cine  RUcksicht  auf  ein  Allgemeincs,  sodass 
dann  daa  Sittliche  nur  in  Beziehung  anf 
diese  Eigenthflmlichkeit,  als  Erlialtung,  Ent- 
wickelung nnd  Darstellung  derselben  be- 
stimmt  ist.  Neben  dem  sittlichen  Gesetze  ge- 
hdren  die  Ideen  des  hfichsten  Gutes  nnd  das 
Ideal  des  Wcisen  alien  philosophischen  Schulen 
auf  gleiche  Weise  an.  Mangelt  einem  sitt- 
lichen Gesetze  die  ihm  entsprecliende  Idee 
des  Weisen,  so  entsteht  mit  Recht  der  Arg- 
wohn,  dass  die  nach  dem  Gesetze  gebildeten 
Handlnngen  sich  nicht  als  ein  eigenthtlmliches 
Inncres  anfdringen  und  nicht  eine  gleiche 
Kraft  und  Hichtung  des  Menschen  der  be- 


harrliche  Grnnd  derselben  ist,  ihre  Gleich- 
artigkeit  vielmehr  von  irgend  ctwas  Aeussern 
abhangt  Fehlt  aber  zu  einem  sittlichen  Ge- 
setze die  Idee  des  hochsten  Gutes,  dann  lasst 
sich  Bchliessen,  dass  die  Aufgabe  nicht  in 
ihrer  unzertrennlichen  Vollstilndigkeit  ge- 
dacht  worden  ist.  Das  hOchste  Gut  aber 
kann  nicht  bestimmt  ausgebildet  und  ab- 
geschlossen  sein,  wo  es  nur  als  ein  Aggregat, 
nicht  aber  als  eine  Reihe  gegeben  ist,  als 
die  Gesammtheit  dessen,  was  dnrch  die 
ethische  Idee  hervorgebracht  werden  kann. 

Wahrend  Schleiermacher  in  den  spatern 
Auflagcn  seiner  Reden  „Ueber  die  Religion" 
durch  Anmerkungen  das  Anstdssige  seinea 
mystischen  Gefilhls-Pantheismus  zu  mildern 
und  sich  dem  spccifisch-christlichen  und  kirch- 
lichen  Standpunkt  zu  nahern  versuchte,  sehen 
wir  ihn  in  seinem  zweibftndigen  Werke 
„Der  christliche  Glaube  nach  den 
Grnndsatzen  der  e  vangelischen 
K  i  r  c  h  e  "  (1821)  den  Versnch*  machen,  un- 
abhangig  von  aller  Schulphilosophie  die  ge- 
schichtlich  Uberlieferten  GlaubenslehTen  nur 
auf  sogenannte  Thatsachen  des  Bewusstseins 
zn  griinden  und  als  Ausdmcksformen  des 
schlechthinigen  AbhangigkeitsgefUhls  nach 
ihrem  Znsammenhange  zu  entwickeln.  Die 
FrOramigkeit  an  sich  ist  weder  ein  Wissen. 
noch  ein  Thun,  sondern  eine  Neignng  una 
Bestimmtheit  des  Gefilhls  odcr  unmittelbarcn 
Selbstbewu8st8eins.  Das  Gemeinsame  aller 
frommen  Erregnngen,  also  das  Wesen  der 
Frdmmigkeit  ist  dieses,  dass  wir  uns  unserer 
selbst  ah)  schlechthin  abhangig  bewusst  sind, 
d.  h.  eben  nichts  anders,  als  dass  wir  una 
abhangig  flihlen  von  Gott.  Durch  die  cr- 
regende  Kraft  der  Aeusserungcn  des  frommen 
Selbstbewnsstseins  bildet  sich  die  Frdmmig- 
keit zur  Gcmeinschaft  Eine  bestimmte  nnd 
begrenzto  Gemeinschaft  der  Frdmmigkeit  ist 
eine  Kirche.  Die  in  der  Geschichte  cr- 
scheinenden,  bestimmt  begrenzten  frommen 
Gemcin8chaften  verhalten  sich  zu  einander 
theils  als  verschicdene  Entwicklungsstufen, 
thcils  als  verschiedene  Arten.  Diejenigen 
Gestaltcn  der  FrOmmigkeit,  welche  alle 
fromme  Erregnngen  auf  die  Abhilngigkeit 
alles  Eudlichen  von  Einem  Hochsten  und 
Unendlichen  zuruckfUhreu ,  sind  die  mono- 
theistischen  Religionen,  zu  denen  sich  alle 
llbrigen  wie  untergeordnete  Entwickelungs- 
stufen  verhalten.  In  Beziehung  anf  die  Arten 
entfernen  sich  am  Weitcsten  von  einander 
diejenigen  Gestaltungen  der  FrOmmigkeit, 
welche  hinsichtlich  der  frommen  Erregungen 
entgegengesetzt  sind,  sofern  die  teleologischen 
Religionen  das  Nattlrliche  in  den  mensch- 
lichen Zustanden  dem  Sittlichen  unterordnen, 
die  iistbetischen  dagegen  das  Sittliche  dem 
Nattlrlichen  unterordnen.  Im  Christenthume 
ist  das  bedcutsame  Bild  des  Reiches  Gottes 
nur  der  allgemeinc  Ausdruck  davon,  dass 
aller  Schmerz  und  alle  Freude  nur  insofern 
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fromm  sind,  als  sie  auf  die  Thatigkeit  im 
Reiche  Gottes  sich  beziehen  and  dass  jede 
vom  leidentlichen  Zustande  ausgehende 
fTomme  Erregung  im  Bewusstsein  einea 
Uebergangs  zur  That  endigt  Das  Christen- 
thara  hat  seine  eigenthtlmliche  Gestaltung  der 
Frdmmigkeit  darin,  dass  alles  Einzelne  in 
ihr  auf  die  Erldsung  bezogen  wird.  Das 
GeoffeDbarte  im  Christenthum  beschrankt  sich 
nur  auf  die  Person  Christi,  und  die  Offen- 
bamng  in  Christo  iat  wesentlich  Mittheilung 
seiner  Lebensgemeinschaft,  nicht  durch  die 
Lehre,  sondern  dnrch  die  ganze  Person 
Christi,  und  als  solche  ist  die  christliche 
Offenbarung  weder  etwas  schlechthin  Ueber- 
natflrliches,  noch  Ueberverntlnftiges.  Ueber- 
natOrlich  ist  sie,  weil  Alles,  was  sonst  fflr 
Oifenbarung  gilt,  in  Beziehung  auf  Christns 
kein  Sein,  sondern  ein  Nichsein  ist;  natttr- 
lich  ist  sie,  denn  in  der  menschlichen  Natur 
muss  die  Kraft  liegen ,  sie  aufzunehmen. 
Uebervernllnftig  ist  sie,  als  momentane  Ein- 
wohnnng  Gottes  oder  des  Logos  (gdttlichcn 
Wortes)  in  Christns  und  als  Bewusstsein  der 
Glaubigen  vom  heiligen  Geist;  verntlnftig  ist 
sie,  denn  das  hdchste  Ziel  der  Erldsnng  ist, 
dass  die  Vernnnft  eins  sei  mit  dem  gdttlichen 
Geiste,  der  heilige  Geist  somit  selbst  die 
hdchste  SteigeruDgmenschlicher  Vollkommen- 
heit  ist  In  dem  schlechthinigen  Abhangig- 
keitsgefllhle  ist  mit  dem  eiguen  Sein  als 
endlichem  zngleich  das  nnendliche  Sein 
Gottes  mitgesetzt  Das  ursprfingliche  Ab- 
hangigkeitsgofilhl  ist  nicht  zufallig,  sondern 
ein  wesentliches  Lebenselement  und  in  allem 
entwickelten  Bewusstsein  wesentlich  dasselbe, 
so  dass  alle  Gottlosigkeit  des  Selbstbewusst- 
seins  nichts  als  Wahn  nnd  Schein  ist  Die 
Anerkennnng  des  schlechthinigen  Abhangig- 
keitsgeftthls  als  wesentlicher  Lebensbedingung 
vertntt  fflr  uns  die  Stelle  aller  Beweise  fUr 
das  Dasein  Gottes.  Alle  christlich  fromm  en 
Gemttthszustande  schliessen  Abhangigkeits- 

fefdhl  in  sich;  daher  im  ganzen  Umfange 
er  christlichen  Frdmmigkeit  die  Beziehung 
auf  Gott  nnd  auf  Christus  unzertrennlich  sind. 
Im  Bewusstsein  unsers  Gesetztseins  im  all- 

Kmeinen  Katurzusammenhange  stellt  nnser 
lbstbewusstsein  zngleich  die  Gesammtheit 
alles  endlichen  Seins  dar.  Die  Allgemein- 
heit  des  AbhangigkeitsgefClhls  enthalt  den 
Glanben  an  eine  ursprfingliche  Vollkommen- 
heit  der  Welt,  d.  h.  die  Einheit  und  Voll- 
st&ndigkeit  der  Zusammcnstimmnng  des  Ge- 
setzten  in  sich.  Daas  im  ursprUnglichen 
Verhaltnias  der  Welt  zur  menschlichen  Or- 
ganisation der  Tod  der  menschlichen  Einzel- 
wesen  nnd  was  damit  zusammenhangt  be- 
dingtist  thutder  ursprUnglichen  Vollkommen- 
heit  der  Welt  in  Bezug  auf  den  Menschen 
keinen  Abtrag.  Wirklich  erfQllt  ist  jeder 
Augenblick  eines  einzelnen  Lebens  nur  durch 
eine  bestimmte,  jenen  Grundton  des  all- 
gemeinen  Abhanngigkeitsgeftthls  offenbarende 


That.  Sofern  das  uns  wesentlich  ehiwohnende 
Bewusstsein  Gottes  in  jedem  wirklich  fromm 
erftlllten  Augenblicke,  mit  nnserm  Selbstbe- 
wusstsein  vereinigt,  entweder  in  einem  Ge- 
fllhle  der  Lust  oder  der  Unlnst  vorkommt, 
so  bringt  es  der  Charakter  der  teleologischen 
A  us  if  ht  mit  sich,  dass  sowohl  das  Genemmi- 
sein  des  hdhern  Lebens,  als  anch  das  Ge~ 
fdrdertsein  desselben,  wie  das  eine  Qber  daa 
andere  in  jedem  Augenblick  hervorragt,  als 
die  That  des  Einzelnen  gesetzt  wird.  Das 
Eigenthflmliche  der  christlichen  Frdmmigkeit 
besteht  darin,  dass  wir  uns  des  Widerstrebens 
nnserer  sinnlichen  Erregungen,  das  Bewusst- 
sein Gottes  mit  in  sich  aufzunehmen,  als 
nnserer  That  bewusst  sind,  der  Gemeinschaft 
mit  Gott  hingegen  nur  als  etwas  uns  vom 
Erldser  Mitgetheilten.  Jeder  Lebenstheil, 
der  als  ein  Ganzes  filr  sich  betrachtet,  unsere 
That  ist,  ohne  das  Gottesbewusstsein  in  sich 
zu  tragen,  ist  Sdnde;  die  Leichtigkeit  aber, 
dieses  Bewusstseins  zu  entwiokeln,  ist  als 
ein  Mitgetheiltes  Gnade.  Sonach  zerfallt  die 
Betrachtung  unserer  wirklich  frommen  Ge- 
mflthszustande  in  ZustSnde  der  Sflnde  und 
solche  der  Gnade  oder  in  ZusUtade  der 
Hemmnng  des  h5hern  Lebens  und  in  solche 
der  FSrderung  desselben.  Alle  im  Leben 
des  Christen  vorkommende  Annaherung  an 
den  Zustand  der  Seligkeit  ist  in  seinem 
Selbstbewusstsein  als  eine  gdttlich  bewirkte, 
in  einem  nenen  Gesammtleben  begrllndete 
Aufhebung  der  im  Gesammtleben  der  Stlnde 
entwickelten  Unseligkeit  vorgestellt  Die 
aufgehobene  Unseligkeit  ist  im  Bewusstsein 
des  Christen  zurtickgefUhrt  auf  die  in  Christo 
wirklich  vorhandene  nnd  von  ihm  mitgetheilte 
Unstlndlichkeit  und  hflchste  Vollkommenheit 
Die  Erscheinnng  Christi  als  des  Erlosers 
kann  nicht  ana  dem  bestehenden  geschicht- 
lichen  Zusammenleben  der  Henschhe4t  be- 
griffen  werden,  in  welchem  sich  auf  natdr- 
liche  Weise  die  Sflnde  fortpflanzt;  sie  ist 
daher  auch  nicht  auf  den  uns  wirklich  ge- 
gebnen  Natnrznsammenhang  zurtlckzuftthren. 
Vielmehr  kann  sie  als  Anfang  eines  nenen 
geistigen  Natnrganzen  nur  auf  die  gOttliche 
Ursachlichkeit  zurllckgeftlhrt  weTden  und 
faltt  nnter  den  Be^riff  des  Wunders,  sodass 
die  Erscheinnng  Christi  Nichts,  anders  als 
die  vollendeto  SchOpfung  der  menschlichen 
Natur  ist  und  der  Erldser  als  geschichtliches 
Einzelwesen  zugloich  urbildlich  und  wesent- 
lich unsllndlich  sein  musste.  So  besteht  seine 
erldsende  Thatigkeit  in  der  MHtheilung  seiner 
UnsOndlichkeit  und  Vollkommenheit,  seine 
veradhnende  Thfttigkeit  in  der  Anfnahme  der 
Glaubigen  in  die  KTaftthatigkeit  seines  Gottes- 
bewusst8ein8  nnd  dadurcb  in  die  Gemein- 
schaft seiner  Seligkeit  Das  Gesammtleben 
derjenigen,  welche  die  Erlosung  in  sich  auf- 
genommen  haben  und  mit  Christus  vereinigt 
sind,  ist  die  Kirche.  Den  christlichen  Ge- 
meingeist  in  sich  aufuehmen  und  in  die  Ge- 


Digitized  by  Google 


Schleieraacher  795  Bohleiermacher 


meinschaft  Christi  aufgenommen  werden,  ist 
seit  der  Entfernnng  des  Erl5sers  von  der 
Erde  ganz  dasselbe.  Der  heilige  Geist  ist 
die  Vereinigung  des  g5ttlichen  Wesens  mit 
der  menschlichen  Natur  unter  der  Form  des 
das  Geaammtleben  der  Gliiubigen  beseelenden 
Gemeingeistes.  Christum  in  sich  haben  and 
den  heiligen  Geist  haben,  ist  fttr  jeden  Ein- 
zelnen  eins  nnd  dasselbe.  In  dem  Glauben 
an  die  ewige  Portdauer  der  Vereinigung  des 
gdttlichen  Wesens  mit  der  menschlichen 
Natur  in  der  Person  des  Erlosers  ist  der 
Glaube  an  die  ewige  Portdaner  der  mensch- 
lichen PersSnlichkeit  Qberhaupt  schon  mit- 
enthalten. 

„Schleiermachers  Wissenschaft  (urtheilt 
Ilillebrand  in  seiner  Geschichte  der  deutschen 
Nationalliteratur)  ist  die  Knnst  der  Schankelei 
des  Denkens,  seine  Religion  eine  Schwebe- 
rcligion,  seine  Ueberzeugnng  die  Ueber- 
zeugungsloeigkeit.  Er  erscheint  uns  als  ein 
theologiacher  Schachspteler,  der  seine  wissen- 
schaftlichen  Pignren  hin-  nnd  herschiebt, 
wobei  weder  die  Philosophic,  noch  die  Theo- 
logie  das  Spiel  gewinnt,  wahrend  er  sich 
selbst  znletzt  so  ermtldet,  dass  er  das  8chach- 
brett  sammt  alien  Fignren  fortwirft  nnd  in 
frommer  Hingabe  an  das  Jenseits  endigt". 
Die  in  den  Jngendschriften  Schleiermacher's 
zerstreut  liegenden  Reime  nnd  Elemente 
einer  philosophischen  Weltansicht  hat  er  seit 
1811  in  Beinen  philosophischen  VoTlesungen 
naher  zn  bestimmen,  dialektisch  zu  entwickeln 
nnd  systematisch  zn  ordnen  gesncht.  Im 
Allgemeinen  apricht  sich  in  diesen  Vor- 
lesnngen  die  Schelling'sche  Grnndansicht  ana, 
neben  Ankl&ngen  an  Eant'sche  nnd  Fichte'- 
sche  Lehren.  Er  unterscheidet  im  Ganzen 
des  Wigsens  zwei  sich  gegenseitig  bedingende 
nnd  nnr  in  bestandiger  Wechselwirkung  auf- 
einander  zu  Stande  kommende  Grund- 
wissenschaften :  Ethik  nnd  Physik,  von 
welchen  die  erstere  das  Naturwerden  der 
Vernunft,  die  letztere  das  Vernunftwerden 
der  Natur  darzuatellen  hat.  Weil  nun  aber 
das  speculative  nnd  das  empirische  Element 
zwar  in  bestandigeT  Vermittelnng  stehen, 
doch  aber  nie  vOllig  eins  werden  kdnnen; 
so  erscheint  jede  deT  beiden  Grnndwissen- 
schaften  wiederum  in  zwei  besondern  Pormen, 
die  Physik  als  Natnrknnde  nnd  Naturwissen- 
schaft,  die  Ethik  als  Geschichtakunde  und 
Sittenlehre,  sodass  Natur-  und  Geschichts- 
kunde  das  empirische,  Naturwiasenachaft 
nnd  Sittenlehre  das  speculative  Element  ver- 
trcten.  Indem  beide  Elemente  zusammen- 
gefasst  und  Phvsik  und  Ethik  in  vollkommener 
gegenseitiger  Durchdringung  gedacht  werden, 
enthalten  sie  die  Idee  der  Weltweisheit, 
welche  jedoch ,  ao  lange  Physik  und  Ethik 
als  besondere  Wissenschaften  beatchen,  nie- 
mals  fertig  werden  kann,  sondern  nur  daa 
StTeben  nach  vOlliger  Einigung  beider  ist. 
Der  Weltweisheit  und  ihre  beiden  Halften 


stehen  aber  die  Dialektik  nnd  Mathematik 
vorans,  die  Dialektik  als  das  gehaltlose  Ab- 
bild  des  hdchsten  Wissens,  indem  sie  das 
Sein  nnd  Wissen  Qberhaupt  in  seinen  all- 
gemeinsten  Pormen,  Beziehungen  und  Be- 
dingungen  darstellt,  wahrend  dagegen  die 
Mathematik  dasselbe  Abbild  unter  der 
Form  des  Besondern  oder  das  Wissen  der 
Formen  und  Bedingungen  des  Beaondern  ala 
solcher  ist. 

Die  Schleiermacher'schen  Vorlesungen 
fiber  die  Dialektik  wurden  1839  durch 
Jonas  heransgegeben.  Da  das  Wissen  ein 
gemeinschaftliches  Denken  ist,  so  ist  die 
Dialektik  eigentlich  die  Runst  der  Gesprach- 
fflhrung  oder  des  Symphilosophirens.  Sie 
beruht  auf  dem  Begriffe  des  Wissens,  ala 
derjenigen  Uebereinstimmung  des  Denkens 
mit  dem  Sein,  welche  sich  zugleich  als  Ueber- 
einstimmung der  Denkenden  unter  einander 
erweisen  muss.  Die  MSglichkeit  des  Wissens 
beweist  das  Selbstbewusstaein  als  Einheit 
des  Denkenden  und  Gedachten:  wir  sind 
denkend  und  wir  denken  seiend.  Das  ein- 
zelne  Selbstbewusstsein  beweist  die  MOglich- 
keit  eines  getheilten  Denkens  mit  einera  ge- 
theilten  Sein,  das  Aufheben  der  Theilung 
des  Denkens  ist  die  Verst&ndigung  mit  andern 
Denkenden,  nnd  so  lehrt  die  Dialektik  ein 
Denken,  welchea  kein  bios  individuelles  nnd 
subjectives  ist,  also  zugleich  daa  Rriterium 
fflr  jedes  Denken,  welches  ein  Wissen  sein 
will.  Im  .,transscendentalen  Theil"  der 
Dialektik  wird  die  Idee  des  Wissens  an  nnd 
fttr  sich  nnd  gewissermaassen  in  der  Rnhe 
betrachtet.  wahrend  der  „technische  oder 
formale  Theil "  die  Idee  des  Wissens  in  der 
Bewegung  oder  das  Werden  des  Wissens  be- 
trachtet. Mit  Rant  unterscheidet  Schleier- 
macher  Stoff  nnd  Form  des  Wissens  und 
lasst  den  Stoff  durch  die  organische  oder 
die  sinnliche  Empfindung  gegeben  sein, 
welcher  gegenflber  die  intellectnelle  Function 
oder  Vernnnftthatigkeit  der  Sinnesempfin- 
dnngen  erst  Einheit  giebt  Darum  hat  die 
Dialektik  eigentlich  die  Psychologic  zur 
Voranssetznng,  die  von  Schleiermacher  zum 
Gegenetande  besonderer  Vorlesnngen  gemacht 
hat,  die  durch  Leopold  George  (1862)  heT- 
ansgegcben  worden  sind.  Im  ersten  oder 
elementarischen  Theil  der  Psychologie  werden 
die  aufnehmenden  (receptiven)  una  die  ans- 
strdmenden  (spontanen)  Thatigkeiten  unter- 
schieden.  Bei  den  8inneathatigkeiten  wirkt 
Empfanglichkeit  neben  Selbsthatigkeit,  Bei 
der  Betrachtung  der  Denkthiltigkeiten  wird 
das  zeitliche  Hervortreten  des  Denkens  nnd 
Sprechens  im  Menschen,  das  Verhaltniss 
zwischen  Denken  und  Sprechen  und  beider 
zu  den  tlbrigen  psychologischen  Thatigkeiten 
und  die  Differenz  der  Sprachen  bei  der 
Identitat  der  Vernunft  erOrtert  Darauf  folgt 
die  Betrachtung  des  snbjectiven  Bewusstseins 
auf  seinen  hdhern  Stufen,  des  Verhaltnisses 
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zwischen  selbstischen  and  geselligen  Empfin- 
dungen,  des  religiosen  Bewusstseins,  dcg 
NaturgefUhls  and  des  asthetischen  Gefflldf. 
Bei  den  ausstrdmenden  oder  spontanen  Thatig- 
keiten  wird  das  Vcrhaltniss  zwischen  Denken 
und  Wollen  und  des  Einzelwescns  zur  Gat- 
tang  ertfrtert  nnd  die  psychologische  Selbst- 
thatigkeit  als  Selbstmanifestation ,  Besitz- 
crgreifen  und  Selbsterhaltungatrieb  unter- 
schieden.  Der  zweite  oder  constructive  Theil 
dcr  Psychologic  behandelt  die  Differenzen 
dcr  Einzelweaen  nntereinander  (Geschlechts- 
differenz,  Temperamente,  Charakter-  und 
Werthdifferenz  unter  den  Einzelnen)  und  die 
zeitlicbcn  Differenzen  dcr  Einzelweaen  (den 
Untcrschied  von  Schlaf  und  Wachen,  die 
Traumzustande  und  den  Somnambuliamns 
und  die  Differenzen  der  Lebensalter).  Ausser- 
halb  des  Wissens  fallt,  als  daa  was  nicht 
nielir  gcdacht  werden  kann,  die  bloese 
Materie  ala  der  nnbestimmte  Grand  aller 
organischen  Functionen  und  andrerseits  daa 
absolute  Sein  oder  die  Gottbeit  ala  hOchste 
Vernunft  ohne  alle  organische  Thatigkeit. 
Ncnnt  man  daa  der  organischen  Function 
Entsprechcnde  das  Ideale,  so  ist  im  denkenden 
Selbstbewusstsein  die  Identitat  dea  Kealcn 
und  Idealen  gegeben.  L'eberwiegt  daa  Ideale, 
so  iat  daa  cigentliche  Denken  wirksam; 
Uberwicgt  das  Reale,  so  ist  ea  Wahrnehmung; 
die  zwischen  beideu  ala  hohere  Mittc  atehende 
Anachauung  giobt  erat  das  wirklicbe  Wissen. 
Wahrend  sich  daa  Uber  dem  Gcgensatze  dea 
Realen  und  Idealen  atehende  absolute  Sein 
ebensosehr  der  Anachauung,  wie  dem  Wiasen 
cntzicht  nahrt  aich  das  \\  isaen  immer  mehr 
dem  Ziele,  wo  daa  Wissen  allea  Sein  umfasst 
und  also  Weltweisheit  wird.  Die  Formen 
unserer  Erkenntniss  entsprcchen  den  Formen 
dea  Seins;  Raum  und  Zeit  sind  die  Formen 
dcr  Existenz  der  Dinge  selbst,  nicht  etwa 
bios  die  Formen  unserer  Anffassung  der- 
selben.  Die  Formen  dea  Wissens  sind  Be- 
griff  und  Urtheil;  ersterer  entspricht  den 
substantiellen  Formen  oder  dem  FUrsichsein 
dcr  Dinge,  der  hfthere  Begriff  namlich  ent- 
spricht der  Kraft,  der  niedere  dagegen  der 
Erscheinung;  das  Urtheil  entspricht  dem 
Zusammen8ein  der  Dinge,  ihrer  Wechsel- 
wirkung  oder  ihren  Thatigkeitcn  und  leidcnden 
Zustandcn.  Daa  Werden  des  Wisseiis  bc- 
wegt  aich  in  den  Formen  der  Deduction  oder 
der  Ableitung  aus  den  Prinzipien ;  doch  darf 
die  Deduction  nnr  auf  Grand  dea  Resultates 
der  Induction  ausgeftlhrt  werden,  welche  von 
den  Erscheinungen  ausgeht  und  zur  Erkennt- 
niss der  Prinzipien  fortschreitet.  Im  spccu- 
lativen  Wissen  Uberwiegt  das  Denken  und 
die  Begriffsform,  im  empirischen  oder  histo- 
rischeu  Wissen  Uberwiegt  das  Wahrnehmen 
und  die  L'rtheilsform.  Indessen  reicht  das 
speculative  Wissen  doch  nicht  zur  Identitat 
dea  Seins  nnd  Denkena  hinauf,  welche  eben 
DOT  die  stillschweigende  Voraussetzung  jedes 


Wissens  bleibt  und  ala  Einheit  eines  Setns 
und  eines  Denkena  der  una  inwohnende 
Grand  aller  Gewissheit  iat  Wahrend  im  Be- 
griffe  der  Welt  die  relative  Einheit  dea 
Idealen  und  Realen  unter  der  Form  des 
Gegensatzes  gedacht  wird,  wird  im  Begriffe 
des  Absolnten  oder  der  Gottesidee,  die  un- 
bedingte  Einheit  des  Realen  nnd  Idealen  mit 
Ausschlus8  aller  Gegensatze  gedacht.  Darum 
ist  Gott  weder  als  mit  der  Welt  identisch, 
noch  als  getrennt  von  der  Welt  zn  denken. 

Ein  bleibendes  nnd  bedentendes  Verdienst 
hat  aich  Schleiermacher  nach  seiner  bahn- 
brechenden  und  keimkraftigen  „Kritik  der 
bisherigen  Sittenlehre"  durch  seine  Vor- 
lesungen  Uber  die  Ethik  erworben,  welche 
als  filnfter  Band  der  dritten  Abtheilung  seiner 
sammtlichen  Werke  unter  dem  Titel  „Ent- 
wnrf  eines  Systems  dcr  Sittenlehre" 
(1835)  von  Daniel  Schweizer  heransgegeben 
wurde.  Eine  andere,  die  Ausgabe  von  Schwei- 
zer erganzende,  Redaction  der  Schleier- 
macher'schen  Vorlesungen  gab,  mit  einer 
vortreff  lichen  Einleitungversenen,  A.Twesten 
nnter  dem  Titel  „Grundrisa  der  philo- 
sophischen  Ethik"  herans.  Endlich  er- 
schien  Schleiermachers  „philosophiache 
Sittenlehre"  anch  noch  in  einer  hand- 
lichen  Ausgabe,  mit  Erlauterungen  und  Kritik 
versehen  von  II.  J.  von  Kirchmann,  als  24. 
Band  der  „philosophischen  Bibliothek" 
(1870).  Die  Ethik  betrachtet  wesentlich  das 
Handeln  der  Vernunft  auf  die  Natur  und  die 
Gesetze,  denen  dieses  Handeln  der  Natur  in 
ihrcm  ursprUnglichen  Ineinander  mit  der 
Natur  folgt,  nur  aber  so.  dass  das  letzte 
Ziel  dieses  Handelns,  das  sebge  Leben,  auaser- 
halb  dor  Ethik  fallt.  Diese  selbst  ist  voll- 
standig  nur  in  der  VeTeinigung  von  Pflichten-, 
Tugend-  nnd  Gtlterlehre,  welche  letztere  von 
Schleiermacher  als  Lehre  vom  hochsten 
Gut  am  Ansfflhrlichaten  und  mit  Vorliebe 
im  eraten  Theile  behandelt  wird,  und  zwar 
in  drei  Abtheilungen.  Indem  das  Handeln 
der  Vernunft  auf  die  Natur  diese  zn  ihrem 
Werkzeug  macht,  iat  dasselbe  organisirendes 
Handeln  oder  anbildende  Thatigkeit  sowohl 
im  Gebiete  des  Verkehrs,  als  freie  Gesellig- 
keit,  ala  auch  im  Gebiete  des  Eigenthums, 
ala  Recht.  Das  organisirende  Handeln  be- 
fasst  alle  Formen  dea  Anbildens,  von  dem 
den  Leib  organisirenden  Bildnngstrieb  bis 
herauf  zu  jedem  Werkzeuge  schaffenden 
und  urobildenden  Willen.  Dieser  anbildenden 
Thatigkeit  steht  die  symbolist rende  oder  be- 
zeichnende  gegenftber,  welche  durch  Reiz 
nnd  WillkUr  oder  Empfanglichkeit  und  Selbst- 
thatigkeit  bedingt,  darani  ausgeht,  Alles  in 
der  physischen  nnd  paychiacben  Natur  des 
Menschen  Gegebne  in  ein  Zeichen  der  Ver- 
nunft zu  verwandeln.  In  der  zweiten  Ab- 
theilung der  Gttterlehre  oder  dem  elemen- 
tarischen  Theil  derselben  wird  die  sittliche 
Cult n  r  betrachtet  und  zunachst  das  Identische 
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in  alien  Menschen  neben  dem  Geschiedenen  oder 
EigentbUmlichen  in  der  menschlichen  Natur 
in'a  Auge  gefasat  nnd  alsdann  Gymnaatik, 
alg  Bildung  dea  eignen  Leibea,  Mecbanik  als 
Bildnng  der  Natur  znm  Werkzeug  de8  Sinnes 
nnd  Talents,  nnd  Agricultur.  im  weiteaten 
Sinne  dea  Wortes,  mit  Einschluas  der  Ein- 
wirkung  auf  die  belebte  Natur,  ebenao  in 
den  ethiachen  Bereicb  gezogen,  wie  die  Aus- 
bi Idling  der  erkennenden Function  zurRichtig- 
keit  dea  Erkennena,  und  im  praktischen  und 
kflnatleriacben  Bilden  weder  Productivity 
ohne  Beaitz.  noch  Lnat  ohne  Tblltigkeit  als 
das  Rechte  bezeiebnei   DaTan  8chlie8at  aicb 
der  dritte  oder  constructive  Tbeil  der  Gflter- 
lehre  als  das  System   der  vollkommenen 
ethischen  Formen  oder  der  aittlicben  Gemein- 
acbaften  an,  in  welchen  aicb  Abbilder  dea 
hochsten  Gutea  daratellen.   Sie  gestalten  aicb 
aus  dem  Keim  der  Familie  heraus  ala  Staat, 
Schule  und  freie  Geselligkeit,  zu  welcher 
auch  die  Kirche  geh6rt.    Den  zweiten 
Haupttheil  dea  ethiachen  Systems  bildet  die 
Tugendlehre,  welche  die  handelnde  Ver- 
nunft im  einzelnen  Menschen,  also  daajenige 
darstellt,  wodurch  er  Antheil  gewinnt  am 
hdchsten  Gnte,  welches  er  erzeugen  hilft  durcb 
aein  sittlicbes  Handeln.   Als  Gesinnung  zeigt 
sich  die  Tugend  im  Erkennen  und  Dar- 
stellen  dnrch  Weisheit  (Belebung  in  sich) 
und  dnrch  Liebe  (Belebung  nach  aussen). 
Ala  Fertigkeit  eracheint  die  Tugend  in  Ge- 
atalt  der  Beaonnenheit  (Selbstbekampfnng) 
und  Beharrlichkeit  (Bekampfung  nach  aussen). 
Endlich  im  dritten  Haupttheile  der  Ethik 
wird  die  Pflichtenlehre  dargestellt,  In- 
dem  die  Pflicbt  weaentlich  Nichta  anders  iat, 
ala  daa  Sittliche  in  Beziehung  auf  daa  Ge- 
setz  oder  die  Eracheinung  der  sittlicheu  Ge- 
sinnung in  der  einzelnen  Handlung,  folgt 
daraus,  daaa  in  jeder  pflicbtmassigen  Hand- 
lung, ob  sich  dieselbe  nun  als  Rechta-, 
Liebes-,  Berufa-  oderGewissenspflichtauasere, 
alie  Tngenden  vereinigt  aein  mttssen.  Als 
allgemeine  Pflichtformeln  werden  zu  gegen- 
/  aeitiger  Ergftnzung  verbuuden:  1)  Handle 
in  jedem  Augenbhck  mit  der  ganzen  sitt- 
licheu Kraft;  2)  thue  jedesmal  daa,  wozu 
du  dich  lebendig  angeregt  ftihlat;  3)  thue 
jedeamal  daa,  was  sich  durch  dich  am  moisten 
fOrdern  lasst!  Im  Allgemeinen  beateht  hier- 
nach  die  sittliche  Aufgabe  darin,  dass  wir 
una  durch  Handeln  der  Vernunft  immer  mebr 
bewuast  und  mit  bewuaster  Vernunft  immer 
mehr  zu  Meistern  der  Natur  machen,  mit 
andern  Worten,  sie  besteht  in  dem  allgemeinen 
Vernnnftzwecke,  daa  in  der  Natur  Vereinzelte 
zu  dnrchdringen,  ea  zum  eignen  Organe  zu 
machen  und  zu  beseelen,  bis  dass  die  ganze 
Natur  unserer  Erdoberflache  in  den  Dienst 
der  Vernunft  getreten  ist  und  die  Vernunft 
die  herrschende  Seele  dieses  allgemeinen 
Natnrleibes  wird,  welches  Ziel  sich  aber  nie 
vollstandig  erreichen  lasst. 


L.  von  Lancizolle,  Jdeen,  Reflexionon  uud  Be- 
tracbtungen  aus  ScLIeicrmacher's  Werken. 
(1854.) 

J.  Schallcr,  Vorlosungen  iibcr  Schleiennaeber. 
(1844.) 

G.  Weissenborn,  Vorlesungen  uber  Scbleier- 
matlier's  Dialektik  and  Dogmatik  (zwei 
Bttnde)  1847  und  49. 

F.VorlSnder,  8chloierroacber8  Sittenlebre.  1851. 

Schmid,  Karl  Chriatian  Erhard, 
war  1761  zu  Heilsberg  im  Weimarischen 
geboren  nnd  nach  Vollendung  seiner  Uni- 
versitatsstudien  als  Doctor  der  Mediciu,  Philo- 
sophic  und  Theologie  promovirt  worden. 
Seit  1791  hatte  er  als  ordeutlicher  Professor 
der  Philosophie  in  Gieasen,  seit  1793  als 
solcber  in  Jena  gewirkt,  wo  er  zugleich  cine 
Zeitlang  Diakonua  an  der  dortigen  Stadt- 
kirche  war  und  1812  starb.   Er  trat  zucrst 
mit  einer  Schrift  „Kritik  der  reinen  Vernunft 
im  Grandrisae"  (1786)  und  einem  „W6rtcr- 
buch  zu  leichterm  Gebrauch  der  Kant'schen 
Schriftcn  "  (1788 1  hervor,  welche  beide  mehrere 
Auf  lagen  erlebten.  Dann  zeigt  er  sich  in  dem 
„Versuch  einer  Moralphilosophie"  (1790)  und 
dem  „Grundriss  der  Moralphilosophie"  (1793) 
als  gltlcklicher  Ausleger   und  gewandter 
Vertheidiger    der   Kant'schen  Philosophie 
ohne  dabei  seine  philosophische  Selbstandig- 
keit  zu  verleugnen.    Indem  er  namentlich 
da  ran  Anstoas  nahm,  dass  nach  Kant  der 
Grand  des  Bosen  unerkennbar  sein  sollte, 
wollte  er  daa  von  Kant  sogenannte  „radicale 
Bflse"  nicht  als  eine  blosse  Eracheinung 
gelten  lassen,  sondern  den  Grand  desselbcu 
ebenso  im  „Ding  an  sich"  suchen,  wie  den 
Grand  des  Guten,  und  nannte  das  BQse  ein 
Factum  dea  Dinges  an  sich,  wodurch  er  der 
Urheber  des  aogenanntcn  intelligibeln  Fata- 
lismus  wurde.  VVich tiger  und  verdienstvoller 
waren  seine  Bemflhungen  um  die  Ausbildung 
der  empirischen  Psychologie,  welche  er  durch 
sein  Buch  „Empirische  Psychologie"  (1791) 
und  in  dem  von  ihm  herausgegebneu  „psycho- 
logischen  Magazin"  (1796  und  97,  in  zwei 
Baudeu),  sowie  spater  durch  8ein  „anthro- 
pologisches  Journal"  (1803,  in  zwei  Banden) 
beurkundete.  Auch  eine  „Physiologie,  philo- 
sophisch  bearbeitet"  (1798  —  1801,  in  drei 
Bftndeo)  hat  er  herausgegeben.   Durch  einen 
Aufsatz,  den  Schmid  1795  in  Nicthammera 
philosophischem  Journale  untcr  dem  Titel 
„Bruch8tttcke  aus  einer  Schrift  ttber  die 
Philosophie  und  ihre  Prinzipieu"  verOffent- 
lichte,  hatte  er  das  Ungltlck,  daa  Missfallcn 
und  die  Eifersucht  Fichte's  zu  erwecken, 
welcher  Alles  um  ihn  her  Vorgehende  bloa 
auf  sein  eigncs  grosses  Ich  zu  beziehen  im 
Stande  war  und  in  der  Arbeit  seines  Collcgen 
Schmid  ein  Plagiat  seiner  eignen  Methode 
und  Philosophie  erblicken  zu  mttssen  glaubte, 
die  dadurch  in  den  Hintergrund  gedrttckt 
werden  solle.   Daranfhin  gab  Fichte  flffent- 
lieh  die  Erklarung  ab,  daas  Er  zwar  sich 
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und  Herro  Schmid,  aber  Herr  Schmid  weder 
ihn  noch  Bich  verstehe  mid  dass  darum 
fernerhin  Herr  Schmid  far  Fichte  nicht  mehr 
existire.  Damn  wu&ste  sich  nan  Schmid 
mit  Wflrde  zu  finden  und  gab  fur  die  llbrige 
philosophische  Mitwelt  noch  eine  ,,philo- 
sophische  Dogmatik"  (1796),  einen  „Grund- 
riBB  der  Metaphysik"  (1799),  eine  interessantc 
Monographic  Qber  den  Begriff  des  sittlich 
Gleicbgtiltigen  unter  dem  Titel  „Adiaphora, 
wiaaenachanlich  und  historisch  unteroucht" 
(1809)  und  eine  yAllgemeine  Encyclopadie 
und  Methodologie  der  Wissenschaften"  (1810) 
herauB. 

S<  Inn  id.  Leopold,  war  1808  in  Zurich 
als   der  Sohn    ernes    dort  angesiedelten 
schwftbischen  Buchbinders  geboren,  welcher 
1810  in  seine  Heimath  Scheer  nach  WUrtem- 
berg  ttbersiedelte.   Mit  Untersttttzung  eines 
Oheims  von  vaterlicher  Seite  ward  der  Sohn 
zuerst  bei  einem  katholischen  Pfarrer,  dann 
seit  1823  im  Gymnasium  zu  Ehingen  ge- 
bildet,  hatte  seit  1827  in  Tubingen  katho- 
liBche  Theologie  stadirt,  seit  1830  auch  bei 
Baader  und  Schelling  in  Mttnchen  Vorlesungen 
gehdrt  und  war  mit  Sengler,  dem  nachmaligen 
Professor  der  Phiiosopbie  in  Marburg  und 
Freiburg,  1831  nach  Marburg  Ubergesiedelt, 
wo  er  an  der  von  Sengler  herausgegebenen 
Kirchenzeitung  mitarbeitete.    Nachdem  er 
1832  sein  theologisches  Examen  in  Nassau 
bestanden,  wurde  er  am  Priesterseminar  in 
Limburg  angeatellt,   erhielt  die  Priester- 
weihe  und  verdffentlichte  dort  „Guntram 
Adalbert's  Briefe  an  einen  Theologen"  (1834) 
worin  er  die  philosophische  Speculation  auf 
die  ErSrterung  theologischer  Gegenstande 
anwandte.    Einen  dritthalbjahrigen  Urlaub 
brachte  er  als  Uauskaplan  bei  dem  auf 
Stift  Neuburg  bei  Heidelberg  wohnenden 
Rath  Schlo&ser  mit  literarischer  Thatigkeit 
hin.   Im  Jahr  1837  wurde  ihm  die  Pfarrei 
Gross-Holbach  bei  Limburg  Ubertragen  und 
1839  flbernahm  er,  nach  Staudenmaier's  Ab- 
gang  nach  Freiburg,  die  Profeasur  fttr  Dog- 
matik an  der  katholisch  theologischen  Fakultat 
in  Gieasen,  wo  er  zugleich  fiber  speculative 
Philosophic  Vorlesungen  hielt  und  1844  eine 
kleine  Schrift  „Ueber  die  menschliche 
Erkenntniss"  veriiffentlickte.    Das  Er- 
kennen  als  Process  treibt  vom  Product,  der 
Wissenschaft,  mittelst  der  Methode  zur  Philo- 
sophie  selb8t  fort   Es  wird  (hebt  der  Ver- 
fasser  hervor)  keine  Philosophic  mehr  geben, 
welche  die  Wirklichkeit  Belfast  bervorbringen 
oder  auch  nur  die  Erkenntniss  absolut  oder 
ohne  die  im  Process  des  Erkennens  liegenden 
Bedingungen  zu  produciren  vorgiebt,  noch 
aber  auch  eine  solche,  welche  sich  mit  dem 
Nicht  wiasen,  was  immer  fur  einer  Art,  brllstet 
Es  wird  vielmehr  eine  Philosophie  geben, 
welche  jede  einseitige  und  ausschliessende 
Methode  vermeidend,  sichern  Schritten  sowohl 
das  menschliche  Bewuaatsein,   als  dessen 


Inhalt:  Natur,  Menschheit  und  Gott  in  ihrem 
Wesen  zur  Erkenntniss  zu  bringen  hat, 
von  den  positiven  Wissenschaften  unterstutzt 
Nicht  das  Gebiet  der  letztern  usurpirend, 
8ondern  derselben  zu  ihrem  Recht  verhelfend, 
wird  die  Philosophie  die  falschen  Methoden 
auf  den  verschiedenen  Gebieten  des  Wissens 
mehr  und  mehr  entfernen  und  auf  den  in 
der  Sache  liegenden  Weg  dringen.  Philo- 
sophie und  positive  Wissenschaften  werden 
ihr  Heil  weder  in  ihrer  Vereinerleiung,  noch 
in  ihrer  Trennung,  sondern  in  ihrer  gegen- 
seitigen  F5rderung  suchen  und  finden,  damit 
sich  die   besondern  Gebiete   frtther  oder 
spftter  bei  Erreichung  ihrer  vollen  Aus- 
bildung  anch  wieder  zur  Einheit  zusammen- 
finden.   Die  Philosophie  ist  der  intelligente 
Fade i),  welcher  das  Leben  bald  als  belebendes 
Licht,  bald  als  verzehrendea  Feuer  durch- 
ziebt,  sein  gutes  und  boses  Gewissen,  un- 
besteohbar  durch  die  Tauschungen  der  Er- 
acheinung,  deaMenschheit  vorhaltend,  was 
sic  in  ihrcn  tiefsten  GrUnden  ist   Wer  die 
Philosophie  aus  der  Welt  schaffen  wollte, 
mOsste  die  Menschheit  aus  dem  Menschen 
schaffen.  —  Nachdem  Schmid  1844  eine 
DomherrnBtelle  und  Profeasur  am  Priester- 
seminar zu  Hildesheim  abgelehnt  hatte,  wies 
er  in  einer  bei  Gelegenheit  der  deutschkatho- 
lischen  Bewegung  verdffentlichten  Broschtlre 
„Kurzes  Wort  an  die  Denkenden  in 
DeutBchlanduberdiegegenwartige 
religidse  Bewegung"  (1845)  darauf  hin, 
daas  Ober  die  religiose  (kirchliche)  uud  volka- 
thflmliche  (staatliche)  Berechtigung  des  Men- 
schen die  Bildung  der  individuellen  Spbare 
nicht  vergessen  werden  durfe,  da  das  in- 
dividuelle  Leben  durch  das  religidse  und 
bilrgerliche  zugleich  getragen  und  gehalten 
werde.   Kirche,  Staat  und  Individualitat,  im 
christlichen  Prinzip  sich  tiefer  erfassend, 
sollen  sich  gegenseitig  in  ihrer  wahren  Eigen- 
thllmlichkeit  Rirdern.  sodass  jede  Sphare  bei 
der  VoLlbringung  ihrer  speciellen  Aufgabe 
sich  der  dazu  nftthigen  willigen  Unterstiltzung 
zu  erfreuen  habe.   Es  muss  nur  einem  Jeden 
heiliger  Ernst  urn  das  rechte  Leben  sein,  wie 
denn  die  Reformation  bekanntlich  als  Gottes- 
gericht  gegen  den  damals  weitverbreiteten 
herben  Widerspruch  in  die  Christenheit  her  - 
einbrach,  ein  Gericht  das,  wenn  sein  Sinn 
nur  anders  von  beiden  Seiten  richtig  ver- 
standen  und  dieses  Veratindniss  im  Leben 
bethatigt  wird,  durch  die  unerschSpfliche 
gdttliche  Liebesthatigkeit  in  Segen  der  ganzen 
Menschheit  wird  umgewandelt  werden.  — 
Nach  dem  Tode  des  Bischofs  Kaiser  in 
Mainz  war  Schmid  zu  Anfang  1849  durch 
das  Miniaterium  Jaup  als  Stellvertreter  des 
Bischofs  in  die  erste  Kammer  der  Landstande 
berufen  worden.   Er  wurde  im  Februar  1849 
von  der  Maioritat  des  Mainzer  Domkapitels 
zum  Nachfolger  des  Bischofs  Kaiser  erwahlt ; 
aber  durch  die  Wtthlereien  der  ultramontanen 
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Partei  am  Khein  wurde  zunachst  versucht, 
ihn  zum  freiwiiligen  Verzicht  za  bewegen. 
bis  endlich  im  December  1849  seine  Wahl 
vom  Papste  Pio  Nono  verworfen  wurde. 
worauf  im  Februar  1850  das  Domkapitel 
Herrn  von  Ketteler  wahlte  und  die  flbelbe- 
rnfenen  Reactionsthaten  des  Ministeriums 
Dalwigk  begannen.  In  Folge  dieser  Er- 
eignisse  gab  Schmid  1850  sein  theologiscbes 
Lehramt  in  Giessen  auf  nnd  ging  in  die 
philosophiscbe  Facultat  fiber.  Mittlerweile 
warseit  1848 — 50 sein  Werk  „Der  Geist  des 
Katholicismus  oder  Grundlegung 
der  christlichen  Irenik"  erschienen.  Eg 
war  eine  katbolische  Dogmengeschichte  und 
Dogmatik  in  knapper  und  praciaer  Dar- 
stefiung.  Das  erste  Bach  „Die  Idee  des 
Katholicismus"  gab  einen  Grnndriss  der 
speculativen  Theologie  und  stellte  das  in 
Gottes  Hand  liegende  menschliche  Heil  zu- 
nachst in  der  Lehre  von  der  Ueberweltlich- 
keit  Gottes,  in  seiner  Ausser-,  Vor-  und 
Nachweltlichkeit,  sodann  in  der  Lehre  von 
der  Innerweltlichkeit  Gottes  oder  dem  Reiche 
Gottes  dar.  Die  drei  nachsten  Btlcher  stellen 
die  Selbstbestimmung  der  Idee  des  Katho- 
licismus im  christlichen  Alterthum  (als  Grund- 
riss  der  patristischen  Dogmengeschichte),  im 
Mittelalter  (scholastische  Dogmengeschichte) 
nnd  in  der  neuern  Zeit  (symbolischc  Dogmen- 
geschichte) dar.  Das  Werk  im  Ganzen  sollte 
zeigen,  dass  ein  von  Absolutismus  (papst- 
licher  Unfehlbarkeit)  und  Anarchic  gleich  weit 
entfernter  Katholicismus  vom  Evangelismus 
weder  getrennt,  noch  mit  ihm  verschmolzen 
sein  wolle,  sondern  dass  der  deutsche  Geist 
eine  wahre  Vermittelung  zwischen  beiden 
Formen  des  christlichen  Lebens  fordere  und 
dass  darum  das  Streben  der  christlichen 
Wissenschaft  auf  die  Grundlegung  zur 
Wiedervereinigung  der  Christenheit,  vor 
Allem  der  deutschen  gerichtet  sein  mtlsse. 

Nach  seinem  Uebergang  in  die  philo- 
sophischen  Facultat  warf  sich  Schmid  mit 
Eifer  auf  den  Cyclus  philosophischer  Vor- 
leBungen  tlber  Logik,  Psychologic,  Meta- 
physik,  Ethik,  Einleitung  in  die  Philosophic, 
Geschichte  der  alten  una  der  neuern  Philo- 
sophieundverdiTentlichte  1860seine„Grund- 
zflge  der  Einleitung  in  die  Philo- 
sophic, mit  ein  or  Beleuchtung  der  durch 
K.  Ph.  Fischer,  Sengler  und  Fortlage  er- 
m&glichten  Philosophie  der  That",  worin 
derNachweis  versucht  wird,  dass  mit  Schelling 
und  Hegel  eine  Periode  der  Philosophie  ab- 
gelaufen  und  nun  eine  neue  folge,  welche 
eine  Philosophie  der  That  oder  ein  System 
des  Energismus  fordere.  Wahrend  der 
tlberwiegend  grossere  zweite,  kritische  Theil 
des  Buchs  einen  ausfUhr lichen,  geordneten 
Auszng  aus  den  Schriften  der  drei  genannten 
Manner  enthalt,  durch  deren  Leistungen  fttr 
eine  Philosophie  der  That  die  Bahn  ge- 
sei,  giebt  der  kleinere  erste  TheU 


des  Buchs  in  einem  dialektisch-svstematischen 
Grundrisse  der  Einleitung  in  die  Philosophie 
eine  bundige  Darstellung  der  eignen  philo- 
sophischen  Lehren  Schmid's,  die  sich  durch - 
weg  in  dreitheiliger  Glicderung  bewegt.  Die 
Philosophie  bringt  mit  dem  Inhalt  ihres  Be- 
griffs  zunachst  ihr  Prinzip,  sodann  mit  dem 
Umfang  ihres  BegriiTs  ihre  Organisation  und 
endlich  mit  dem  Geist  ihres  Begriffs  ihren 
eignen  Geist  zum  Vorschein,  um  so  nach 
alien  Seiten  ihr  voiles  Leben  auszubreiten. 
ErsterTheil:  dasPrinzip  derPhilo- 
sophie:  Nur  der  Mensch  philosophirt  und 
bios  rein  Menschliches  kommt  durch  die 
Philosophie  zu  Stande.  Sie  ist  ursprUng- 
lich  Sache  des  Lebens  und  bildet  eine  der 
Miichte  des  Lebens  gerade  dadurch,  dass  in 
ihr  Thatkraft  Bewusstsein  und  Wirklichkeit 
noch  unmitteloar  beisammen  sind.  Die  Philo- 
sophie besteht  ihrem  Wesen  nach  in  der 
Selbstverwirklichung  des  Menschen  zu  reiner 
und  voller  MenschlichkeiL  Das  Prinzip  der 
Philosophie  ist  darum  zunachst  in  ihrem  Ver- 
haltnis8e  zu  sich  selber  der  Form  nach  die 
menschliche  Urthatigkeit.  der  Norm  nach 
die  menschliche  Vermittelung  und  dem  In- 
halte  nach  die  menschliche  Personlichkeit 
selber.  Obwohl  mitten  in  Raum,  Zeit  und 
Bewegung,  weiss  sich  der  Philosoph  doch 
ursprtlnglich  liber  sie  erhoben  und  bedient 
sich  ihrer  alsMittel  zu  seiner  SelbstvoUendung, 
wodurch  er  unter  allem  irdischen  Wechsel 
sich  in  seinem  Wollen,  Wissen  und  Wirken 
wahrhaft  gegenwartig  weiss.  Der  Mensch 
hat  an  der  Philosophie  jene  ftchte  Geistes- 

fegenwart,  die  sich  niemala  an  die  augen- 
lickliche  zeitliche  Gegenwart  verliert  In 
ihrer  Kerngestalt  ist  sie  von  der  Anmaassung 
weit  entfernt,  auch  schon  Kunst  oder  Wissen- 
schaft der  Philosophie  zu  sein.  Was  ihr 
Verhaltniss  zum  Leben  betritft,  so  mttssen 
das  bflrgerliche  und  religiose  Leben  erst 
ihre  Selbstentwickelung  bewerkstelligen  und 
zur  Selbstandigkeit  gelangen,  bevor  die 
Philosophie  ihre  wesentlichen  Seiten  zur 
Geltung  bringen  kann.  So  wenig  aber  jeder 
Mensch  gleiche  philosophische  Bildung  be- 
sitzen  kann,  so  unmdglich  ist  es,  sich  wahr- 
haft mcnschlich  zu  hethatigen,  ohne  den 
Grundgehalt  aller  Philosophie  in  einer  der 
sonstigen  Lebenastellung  angemessenen  Weise 
an  sich  zu  verwirklichen.  Je  mehr  der 
Mensch  philosophirend  seiner  selbst  habhaft, 
kundie,  bewusst  und  m&chtig  wird  und  somit 
Mensch  im  reinen  und  vollen  Sinne  des 
Wortes  zu  sein  strebt,  desto  gewisser  wird 
es  ihm  auch,  dass  er  sich  im  Verhaltniss  zu 
sich  selber  wahrhaft  nur  durch  die  richtige 
Stellung  zu  den  ttbrigen  Menschen  und  zu 
Gott  verwirklichen  kann.  Die  Erkenntniss 
des  Rechts,  der  Religion  und  der  Societat  ge- 
horen  ebenso,  wie  die  Erkenntniss  der  Natur 
zum  vollen  Selbstbewusstsein  der  mensch- 
PersdnUchkeit.   Was  das  Verhaltniss 
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der  Philosophie  zur  Bildung  betrifft,  so  koinmt 
dem  Bedtlrfnisse  der  Philosophie  in  der 
Organisation  des  Wisscns  der  eigne  innere 
Zug  der  Wissenschaften  entgegen,  w&hrend 
sich  durch  die  Kunst  das  Kdnnen  der  (lbrigen 
Wirklichkeit  in  Sein,  Thun  und  Lebcn  und 
die  Freibeit  der  persdnlichcn  Selbstverwirk- 
lichung  cinander  die  Hand  reichen,  mag  sie 
nan  als  nutzlicbe  oder  als  erhabene  oder 
als  schdne  oder  als  heilige  Kunst  sich  dar- 
stellen.  Unter  alien  Gebilden  des  Menschen- 
geistes  aber  bleibt  das  tiefste.  reichste,  inner- 
Hchstc  nnd  hOchste  immer  die  Idee,  die  als 
Idee  des  Scbdnen  der  Gegenstand  der  Knnst, 
als  Idee  des  Wabren  Gegenstand  der  Wisscn- 
schaft,  als  Idee  des  Guten  Gegenstand  der 
Philosopbie  ist,  sojedoch  dass  in  der  ncnen 
Aera  dem  philosophischen  Geiste  die  Re- 
ligionspbilosophie  aaa  hochste  bleibt  Den 
zweiten  Theil  bildet  die  Organisation 
der  Philosophic,  welche  weacrein  Nach-, 
noch  ein  Nebeneinander  ibrer  besondcrn 
Disci  pi  in  en,  sondern  eine  vom  Ineinander 
ausgehende  Verknupfung  des  Neben-  nnd 
Nacbeinander  znr  Durchdringung  eines  Bei- 
einanders  ist  In  den  Bereich  der  philo- 
sophischen Vorbildung  gehcirt  zunfichst  die 
Einleitung  in  die  Philosophic  als 
solche.  Darin  dass  der  Philosopbirende  Alles, 
was  er  als  soldier  ist,  dnrch  sich  selber  ist, 
besteht  die  Voranssetzungslosigkeit  der 
Philosopbie.  Sie  selber  hat  die  ganzc  Per- 
sdnlichkeit  und  Humanitat,  nicht  das  blosse 
Wissen,  zu  ibreui  eigenthtlnilichen  Inhalte. 
Das  Denken  und  dessen  naturlicbe  Gesetze, 
wie  dessen  Grundvorgilnge  (das  Beziehen, 
Unterscheiden  und  Vcrbinden,  worauf  das 
Bcgreifen,  Urtheilen  und  Schliessen  beruht) 
bilden  den  In  halt  der  Logik.  Daueben 
bildet  das  denkende  Wesen  selbst  den  Gegen- 
stand der  Psychologic,  wclchc  die  all- 
gemeine  Selbstcrinnerung  der  allgemeinen 
Sclbstbestimmung  des  Menschen  nach  den 
Seiten  der  Sinnlichkcit ,  Selbstbeit  und 
Geistigkeit  des  Seelenlebens  ist  Die  Arbeit 
ist  Vermittelung  von  Erhaltungsleben  nnd 
GemUth;  das  Handeln  ist  Vermittelung  von 
Triebleben  und  Willen;  das  Schaffen  ist 
Vermittelung  von  Sinnenleben  und  Intelligenz ; 
das  personliche  Wirken  ist  Vermittelung  von 
Vorstellungsleben  und  Selbstbewusstsein.  Die 
Bestimmtheit  des  Gemtlths  in  jeder  Hinsicht 
ist  Stimmung;  die  Bestimmtheit  dea  Willens 
in  jeder  Hinsicht  ist  Richtung;  die  Bestimmt- 
heit der  Intelligenz  ist  Weltanschauung ;  die 
Bestimmtheit  des  Selbstbcwusstseins  ist  Ver- 
fassung.  Die  Bestimmtheit  des  ganzen  Seelen- 
lebens zu  Gott  ist  das  Gewissen,  im  Verhiilt- 
niss  zu  den  Mitmenschen  die  Gesinnung,  im 
Verhfiltnisa  zu  sich  selbst  der  Charakter,  im 
VcrbSltniss  zum  Leibe  das  Temperament 
In  den  Bereich  der  philosophischen  Aus- 
bildung  gehdrt  die  durch  aie  Logik  und 
Psychologic  begruudete  Erkenntnisa- 


lehre.  Das  Prinzip  des  Erkennens  ist  das 
Bewusstsein,  ihr  Process  ist  das  Erkennen 
selbst  ihr  Product  die  Wissenschaft.  Bewusst- 
sein.sdammerung  auf  der  Schwelle  zwiachen 
Nochnicbtbewusst8ein  und  Nichtmebrbewusat- 
sein,  Bewunderung  und  Sichbewusstaein  sind 
Scbritte,  durch  welche  sich  die  Seele  zum 
Selbstbewusstsein  erhebt,  in  welchem  Pban- 
tasie,  Verstand  und  Vernunft  in  Ueberein- 
stimmung  sind.  Der  vom  Gegenstande  ge- 
forderte  nflchste  Erkenntnisavorgang  ist  fllr 
die  Erforschung  der  Natur  das  Erfahren, 
fdr  die  Bestimmung  des  Rechts  das  Denken, 
fur  die  Einsicht  in  die  gSttlichen  Dinge  die 
Speculation.  Auf  die  ErgrUudnng  der  Wirk- 
lichkeit als  solcber  gebt  die  Metaphysik, 
in  welcher  die  Erkenntniss  bis  zur  Wesen- 
heit  durcbdringen  soil.  Dem  menschlichen 
Wirken  das  Gelingen  zu  sichern,  ist  Sache 
der  praktischen  Philosophic,  die  darum  vor 
Allem  die  Aufgabe  des  menschlichen  Lebens 
zu  erkennen  hat.  Die  dasGutc  constituirenden 
Seiten  sind  das  Wohl,  das  Recht,  die  Sitt- 
lichkeit,  die  Weisheit  Die  daraus  fliessenden 
und  mit  einander  zusammenhftngenden  Pragen : 
was  kann  ich,  darf  ich,  soil  ich,  bin  ich? 
hat  dann  die  Socialphilosophie ,  das  Natur- 
recht,  die  Etbik  und  die  Lebensphilosophie 
zu  bcantworten,  letztere  indem  sie  fragt: 
was,  wie  und  wozu  ich  bin?  In  den  Bereich 
der  philosophischen  Durchbilduug  gehSren 
die  Aesthctik,  die  Philosopbie  der 
Menachheitsgeschichte  una  die  Ge- 
schichte  der  Fhilosophie^  letztere  als 
die  Selbstcrinnerung  des  philosophischen 
Geistes.  Ohne  die  durchdringendste  Ver- 
trautheit  mit  alien  philosophischen  Problemen, 
mit  den  bisherigen  Schritten,  sie  zu  lOsen, 
und  Uberhaupt  rait  dem  ganzen  Gange  der 
Selbstverwirklichung  der  Philosophic  und 
ihrem  sichern  Ergebnisse  ist  es  unmoglich, 
im  Besitze  des  Geistes  der  Philosophie 
zu  sein,  der  den  Inhalt  des  dritten  TheiU 
der  „Einleitung"  bildet  Der  Geist  der 
Philosophie  ist  der  zugleich  das  Wissen  und 
Konnen,  Bildung  und  Leben  durchdringendc 
und  verbindende  Geist.  Freibeit,  Ordnuug, 
innere  Notbwendigkeit,wesentlicheAllgemein- 
heit,  Harmonie  und  GotterfUiltheit  sind  die 
Uaiiptbestimmungen,  wodurch  der  Geist  der 
Philosophie  sich  Uberall  cbarakterisirt ,  um 
darzuthun,  was  es  heisst,  in  Wissen,  Kunst 
und  Lebcn  im  Kleinsten  wie  im  Grdssten 
mit  philosopbischem  Geiste  vorzugchen. 
Hicrdurch  ist  der  Process,  die  Richtung  und 
die  Leistung  der  Philosophie  bestimmt  Sein 
Schema  hat  der  Process  der  Philosophie 
aus  dem  Rtlckblick  auf  die  Prinzipien  der 
ganzen  bisherigen  Philosophie  zu  gewinnen. 
Seine  Formirung  erhftlt  er  durch  den  Ver- 
lauf,  in  welchem  beim  Menschen  das  Selbst- 
bewusstsein, Weltbewusstsein  und  Gottes- 
bewusstsein  Hand  in  Hand  mit  einander  zu 
Stande  kommen.  Der  Process  der  Philosophic 
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gipfelt  in  seiner  Erftlllung.   Die  Philosophic 
koramt  nicht  zn  Stande  ohne  den  theoretischen 
nnd  praktischen  Yerkehr  des  Menschen  and 
der  Menschheit  mit  der  Natur,  unter  ein- 
ander  nnd  mit  dem  gOttlichen  Wesen.  Die 
Philosophie  ist  der  Geist,  welcher  gleich- 
massig  Fttlle  nnd  Reinheit,  als  den  achten 
I ii halt  nnd  die  wahre  Form,  mit  einander 
wesenhaft  verbindet   Er  allein  bringt  erst 
Freiheit  nnd  Bewusstsein  in  die  rcchte  Stellung. 
Standhaft  zn  dulden,  Weniges  zn  bedtlrfen 
and  Tuchtiges  zn  leisten,  das  ist  der  Grund- 
satz  der  achtphilosophischen  Praxis.  Die 
Krone  der  That  ist  die  Wirknng  auf  die 
Geister.    Die  Selbsterfullung    des  philo- 
sophischen Geistes  bestimmt  sich  zur  An- 
strengang  und  Musse,  deren  gleichm&ssiges 
Vorhandensein  das  Grnndmerkmal  achtphilo- 
sophischer  Thfttigkeit  ist   Sind  Anstrengung 
nnd  Musse  in  ihrer  rechten  Verbindung  der 
Richtungsgrnnd  der  Philosophie,  so  producirt 
sich  der  philosophische  Geist  je  nach  dem 
Verhaitniss  beider  in  den  Hauptrichtnngen 
der  Philosophie  als  Theosophie,  als  Realis- 
mus,  als  Idealismas  and  als  Energismns. 
Die  Alles  entscheidende  Grnndrichtnng  des 
philosophischen  Geistes  besteht  in  der  Be- 
sonnenheit  oder  im  Beisichsein  des  mensch- 
lichen  Lebens  und  ist  bedingt  durch  eine 
theoretische  und  praktische  Haltung.  Was 
endlich  die  Leistnng  der  Philosophie  be- 
trifft  so  ist  die  Philosophie  das,  was  sie  ist, 
(lurch  ihr  eignes  Thun.   Besteht  sie  nun  in 
der  urkr&ftigen,  freien,  selbstbewnssten  und 
allseitigen  Geltendmachung  des  menschlichen 
Wesens  in  seiner  Reinheit  und  Fulle,  so 
kann  ohne  die  Philosophie  der  Mensch  nicht 
in  die  Vollendnng  eingehen.   Es  lisst  sich 
sonach  die  Philosophie  nicht  erlernen,  noch 
kann  man  Einen  zum  Philosophen  machen, 
sondern  nur  anregen  und  darin  leiten.  In 
der  lebendig  schOnen  Vermittelnng  von  In- 
halt  und  Form  besteht  die  Classicit&t  des 
philosophischen  Geistes,  der  jedoch  die  That 
Uber  das  Wort  stellt    Durum  ist  schliesslich 
der  Geist  der  Philosophie  entschieden  lebens- 
ttlchtig.   Die  nnverlierbare  Sache  des  Philo- 
sophirenden  ist  es,  liebend,  wissend  nnd 
lebend  Alles  in  sich  und  sich  in  Allem  und 
Jedem  nach  dessen  Weise  abzuspielen.  ,.Es 
ist  eine  und  dieselbe  Speculation,  in  welcher 
der  Grist  erst  sich  reinigend  und  crfdllend 
ringt  und  hierauf,  nachdem  er  sich  in  ihr 
rein  und  voll  erfasst,  in  reiner  und  voller, 
durch  Nichts  mehr  zu  hemmender  und  zu 
trtlbender  Selbstth&tigkeit  in  hingebendem 
Verkehr  mit  allem  Reinen  und  Vollendeten 
dieses  und  sich  selbst  auf  immer  besitzt  Als 
des  Geistes  wesentlichstc  und  anhaltendste 
Arbeit  ist  die  Philosophie  auch  seine  eigenste 
bleibende  Seligkeit.  Daraus  erklart  sich  zu- 
gleich  die  Macht,  welche  die  Philosophie  auf 
das  Volk  und  den  Menschen  hat,  von  wel- 
chem  sie  einmal  in  ihrer  Aechtheit  gckostet 


worden.  Keine  Verirrung  und  keine  Be- 
schwerde  vermag  mehr  ihr  Auge  von  dieser 
so  menschlichen  Sonne  des  menschlichen 
Lebens  abzuwenden".  —  So  denkt  Schmid 
von  der  neuen  Philosophie  der  That,  welche 
in  Deutschland  im  Durchbruch  begriffen 
sei.  Nachdem  der  Verfasser  der  „  Einleitung" 
das  frtthcr  im  „  Geist  des  Katholicismus" 
durch  quellenm&ssig  entwickelte  innerste 
Geschichte  des  christlichen  Geistes  begrundete 
Resultat  in  der  Broschure  „Ultramontan 
oder  katholisch?  die  religiose  Frage  Deutsch- 
lands  und  der  Christenheit"  als  seine  kirchen- 
politische  Ueberzeugung  zusammengefasst 
hatte,  gab  er  gleichzeitig  seinem  Pfarrer  die 
Erklarung  ab,  auf  die  specifisch  -  riJmische 
Kirchengemeinschaft  solange  zn  verzichten, 
als  sie  den  eigenthtlmlichen  Werth  des 
Evangelismus  anznerkennen  ablehne.  Das 
Hervortreten  dieser  Ueberzeugung  als  das 
Bekenntnias  einer  geschlossenen  rartei  im 
sogenannten  AHkatholicismus  erlebte  Schmid 
nicht  mehr.  Er  starb  im  December  1869 
plfttzlich  an  einem  Hirnschlag.  Ein  einzelnes 
Thema  aus  der  Ethik  war  von  Schmid  noch 
besonders  bearbeitet  worden  in  der  kleinen 
Schrift  „Das  Gesetz  der  Persdnlich- 
keit"  (1862),  worin  als  das  Gesetz  der  Per- 
sdnlichkeit  der  Urzusammenhang  des  Sitten- 
gesetzes  mit  dem  Naturgesetze  bezeichnet 
wird,  verrndge  dessen  die  PersOnlichkeit  die 
Stofenfolge  der  phvsischen,  juridischen,  sitt- 
lichen  nnd  vollendeten  Person  durchlauft 
Ein  nachgelassenes  Werk  wurde  von  seinem 
Collegen  Lutterbeck  unter  dem  Titel  heraus- 

Segeben:  „Ueber  die  religidse  Aufgabe  der 
leutschen"  (2.— 4.  Heft  der  „Bilder  ans 
der  katholischen  Reformbewegung",  Band  I,) 
1875. 

B.  SchrOder  und  Fr.  Schwarz,  Leopold  Schmid 's 
Leben  und  Denken,  nach  hintorlawonen 
Papieren.  Mit  einer  Vorrede  von  Fr.  Nippold. 
1871. 

Scholarius,  siehe  Gedrgios  Scho- 
lar ins  (Gennadios). 

Scholastik,  siehe  Mittelalterliche 
Philosophie. 

Schook.  Martin,  war  1614  zu  Utrecht 
geboren  una  als  Professor  zn  GrOningen 
1665  gestorben.  In  seiner  Schrift  „Phtlo- 
sophia  Cartesiana  seu  admiranda  metkodus 
novae  philosophiae  Renardi  des  Cartes* 
(1643),  zu  welcher  sein  Lehrer  Gisbertus 
VoOtius  eine  lange  Vorrede  schrieb.  wird 
die  Lehre  des  Cartesius  als  eine  solcne  be- 
zeichnet, die  nicht  bios  zum  Skepticismus 
und  Atheismus,  sondern  auch  zum  Fanatis- 
mus,  ja  zum  Wahnsinne  fuhre.  Den  Skepti- 
cismus Oberhaupt  bek&mpfte  Schook  in  der 
Schrift  „De  scepticismo  pars  prior"  (in  4 
Btichern,  1652.) 

Hchupenliauer.  Arthur,  war  1788 
in  Danzig  als  der  Sohn  des  Bauquiers  Heinrich 
Floris  Schopenhauer  geboren.    Nach  der 
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Einnahme  des  kleiaen  Freistaates  Danzig 
(lurch  die  Preussen  siedelte  (1793)  der  Vater 
nach  llamburg  fiber  und  nahm  den  neun- 
jahrigen  Sohn,  den  er  zur  Kaufmannschaft 
beatimmt  batte,  1797  mit  auf  eine  Reise 
nach  Frankreich,  wo  er  ihn  zwei  Jahre  bei 
einem  Geseh&ftafreund  in  Havre  licsa.  Hier 
genoss  er  mit  den  gleichaltcrigen  Sobne  des 
nausea  Unterricht  und  verlernte  tiber  der 
Spracbe  Voltaire's  und  Chateaubriand's  fast 
seine  Muttersprache.  Nach  seiner  Rfickkehr 
wurde  er  in  das  Rung'sche  Kaufmannsinstitut 
zu  Hamburg  gebracht,  obwohl  der  Knabe 
eine  untiberwindlichc  Neigung  zum  Studium 
zeigte.  Dem  Ftinfzehnjahrigen  stellte  der 
Vater  die  Wahl,  entweder  sofort  zum  Be- 
ginne  einer  gelehrten  Laufbahn  in's  Gym- 
nasium zu  treteu,  oder  darauf  verzichtend 
eine  langere  Reise  mit  seinen  Eltern  zu 
machen,  dann  aber  unbedingt  die  Ilandlung 
zu  erlernen.  Er  entschied  sich  fur  die  Reise, 
die  nun  auch  wirklich  im  Fruhjahr  1803 
von  den  Eltern  durch  Belgien,  England, 
Frankreich  und  die  Schwciz  angetreten  una 
von  der  schriftstellernden  Mutter  Johanna 
nach  den  von  ihr  geffihrten  Tagebfichern 
spater  beschrieben  wurde.  In  England  wurde 
Arthur  sechs  Monate  lang  bei  einem  Geist- 
Hchen  in  der  Nahe  von  London  unterge- 
bracht,  wahrend  die  Eltern  Ausfitlge  nach 
Schottland  machten.  Neben  dem  Erlernen 
des  Englischen  warf  sich  Arthur  auf  Flfiten- 
spiel  und  Gymnastik.  Unter  den  Schnee- 
gipfeln  des  Montblanc  und  die  Gletscher  des 
Chamounithales  vor  Augen,  fllhlte  er  sich 
zum  ersten  Male  als  melancholisches  Genie 
vereinsamt  und  seitdem  blieb  ihm  der  meist 
umwdlkte  Gipfel  des  Montblanc  das  Sinnbild 
der  trtlben  Stimmung  hochbegabter  Geister. 
1m  Spatjahr  1804  begleitete  er  seine  Mutter 
zu  einem  mehrmonatlichen  Aufenthalt  nach 
Danzig,  wo  er  confirmirt  wurde.  Kaum  war 
er  jedoch  auf  Neujahr  beim  Senator  Jenisch 
in  Hamburg  als  Kaufmannslebrling  einge- 
treten,  so  starb  im  Frfihjahr  desselben  Jahres 
sein  Vater,  wie  das  Gerticht  sagte.  in  krank- 
bafter  Furcht  vor  VermQgensverlusten  frei- 
willig,  durch  einen  Sturz  aus  einer  bohen 
SpeicherdfTnung  in  den  KanaL  Aus  Pfhcht- 
seftlhl  und  Achtung  vor  dem  vaterlichen 
Willen  blieb  Arthur  nach  des  Vaters  Tode 
noch  einige  Zeit  in  der  kaufmannischen 
Laufbahn.  Anderthalb  Jahre  spater  siedelte 
die  vierzigjahrige  Mutter  mit  inrer  Tochter 
Adele  nach  Weimar  fiber,  dessen  literarische 
Kreise  sich  der  reichen  schdugeistigen  Wittwe 
bereitwillig  dfTneten.  Wider  seinen  Willen 
batte  sie  den  Sohn  im  Hamburger  Geschaft 
zurllckgelassen;  endlich  gab  sie  den  wider- 
holten  Klagen  desselben,  auf  den  vernUnftigen 
Rath  des  ihr  befreundeten  Kunstkennera 
Fernow,  nach  und  erlaubte  dem  bereits  acht- 
zehnjahrigen  8ohne,  sich  ftlr  die  Universit&ts- 
Htudien  vorzubereiten.    Zuerst  schickte  sie 


ihn  auf  das  Gymnasium  zu  Gotha  und  nach 
dem  er  aich  dort  mit  seinen  Lehrern  flber- 
worfen  batte,  gab  sie  ihn  1807  unter  die 
Leitung  Passow's  in  Weimar,  bei  welchem 
er  auch  wohnte,  da  es  der  Mutter  schwer 
wurde,  mit  dem  Sohn  in  nachster  Nahe  zu  - 
sammenzuleben.  „Eine  reiche  Wittwe  (sagt 
Anselm  Feuerbach  fiber  aie),  macht  sie  von 
der  Gelehrsamkeit  Profession,  ist  Schrift- 
stellerin,  sebwatzt  viel  und  gut,  verstandig, 
aber  ohne  GemUth  und  Seele;  selbstgeiUUig 
nach  Beifall  haschend  und  si  ts  sich  selbat 
belachelnd;  behfite  uns  Gott  vor  den  Wei  hern, 
deren  Geist  zu  tauter  Verstand  aufgesproast 
ist!"  Als  Student  der  Medicin  liess  er 
sich  1809  in  Gdttingen  einschreiben  und 
hOrte  zunachst  Vorlesungen  tlber  Pbysiologie 
bei  Blumenbach,  dessen  „Bildungstrieb"  im 
Geiste  des  Einundzwanzigjahrigen  Wurzebn 
schlug.  Ala  aber  1810  der  Helmstadter 
Professor  Schultze  nach  Gdttingen  kam,  der 
vor  Jahren  in  seinem  anonymen  Bucbe 
„AeneBidemu8<<  die  Achillesferae  der  Kant'- 
schen  Kritik  der  reinen  Vernunft  aufzu- 
decken  unternommen  hatte,  schloss  er  sich 
an  diesen  an,  der  ihm  den  Rath  gab,  Bich 
vorzugsweise  mit  dem  Studium  Kant's  und 
Platon's  zu  befassen.  Der  Ruf  Fichte's  zog 
ihn  1811  nach  Berlin,  wo  er  dessen  Vor- 
lesungen tiber  die  „Thatsachen  des  Bewusst- 
seins"  und  „  fiber  die  Wissenschaftslehre" 
hOrte.  Aber  die  dortbin  mitgebrachte  Ver- 
ehrung  Fichte's  wich  bald  der  grossten  Ge- 
ringschitzung;  die  liandglossen  zu  seinen 
hinterlassenen  Nachschriften  sind  voll  von 
Hohn  und  Spott  fiber  Fichte,  dessen  Wissen- 
schaftslehre in  den  Augen  des  jungen  Philo- 
sophen  nur  ,.Wissenschaftsleereu  war.  Auch 
Schleiermacher  sagte  ihm  nicht  zu,  und  ob- 
wohl er  viele  naturwissenschaftliche  Vor- 
lesungen horte,  gewann  er  doch  in  Berlin 
die  Ueberzeugung,  man  scbbige  als  Student 
viel  zu  viel  Zeit  mit  Collegien  todt  und 
lerne  eigentlich  auf  der  UniversiUt  in  Wahr- 
heit  nur,  was  man  spater  AUes  noch  zu 
lcrnen  babe.  Die  politiscbe  Begeisterung  des 
Jahres  1813  bUeb  dem  aristokratischen  Sonne 
des  einstmaligen  Freistaates  Danzig  fremd. 
Im  Sonuner  1813  verbracbte  er  im  stillen 
Thale  von  Rudolstadt  mit  Ausarbeitung  einer 
Abbandlung  „Ueber  die  vi  erf  ache 
Wurzel  des  Satzes  vom  zureiohenden 
Grunde"  (1813),  womit  er  im  October 
dieses  Jahres  in  Jena  zum  Doctor  der  Philo- 
sophic promovirt  wurde.  Ihr  Inhalt  ist  in 
der  Kurze  dieser:  Die  von  uns  flberall  ge- 
machte  Voraussetzung,  dass  Alios  einen 
Grand  babe,  berechtigt  uns  dazu,  Uberall 
Warum  zu  fragen,  und  das  Warum  ist  die 
Mutter  aller  Wiasenschaften.  Der  Satz  vom 
zureichenden  Grunde  ist  daram  der  Haupt- 
grundsatz  in  aller  Erkenntniss.  Biaher  hat 
man  nun  aber  diesen  Satz  auf  zwiefacbe 
Weise  angewendet,  Einmal  sagte  man:  Ver- 
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knupfungen  von  Begriffen  oder  Urtheile 
mtissen,  am  wahr  za  sein,  i miner  eineo  Grund 
haben  —  der  Satz  vom  Grunde  des  Er- 
kennens;  aodann:  Veranderungen  wirklicher 
Gegensttnde  mussen  immer  eine  Ursache 
haben  —  der  Satz  vom  zureichenden  Grande 
des  Werdens  oder  das  Cansalgesetz.  Es 
giebt  aber  noch  zwei  andere  FAlie,  in  denen 
man  nach  einem  Waram  zu  fragen  berechtigt 
ist,  and  der  Satz  vom  Grande  hat  sonach 
eine  vierfache  Warzel  oder  stuzt  sich  aaf 
eine  vierfache  Nothwendigkeik  Es  giebt 
n&mlich  drittens  aach  einen  Grand  des  Seins 
im  Kaum  und  in  der  Zeit  oder  in  unsern 
raumlichen  and  zeitlichen  Anschauungen, 
und  es  giebt  viertens  einen  Grnod  des 
Ilandelns  oder  ein  Gesetz  der  Motivation 
onsers  empirischen  Charakters.  Nach  keiner 
dieser  vier  verschiedenen  Gestaltangen  des 
Satzes  vom  zureicheaden  Grunde  ist  nan 
aber,  behauptet  Schopenhauer ,  das  eigent- 
liche  Wesen  oder  Was  der  Welt  su  be- 
trachten,  sonde  rn  eben  nur  das  Ganze 
der  unsere  Erfahrung  ausmachenden  Er- 
scheinungen.  Und  sobald  wir  von  dieser 
ganzen,  auf  dem  Satze  vom  lureichenden 
Grande  beruhenden  Betrachtungsweise  ab- 
sehen,  bleibt  uns  das  Was  der  Welt  oder 
ihr  sich  immer  gleiches  Wesen  alieia  als 
dasjenige  Etwas  tlbrig,  h inter  welches  wir 
mit  der  Anwendung  des  Satzes  vom  zu- 
reichenden Grande  nicht  kommen  kdnnen. 

Nach  der  Veroffentlichung  dieser  Ab- 
hasdlang  kehrte  der  junge  Doctor  Schopen- 
hauer mit  dem  Vorsatze,  der  „Pbilosoph  des 
neunzehnten  Jahrhunderts"  zu  werden,  nach 
Weimar  zurtlck,  wo  er  den  Wiuter  1813—14 
zubrachte. ,,  Der  junge  Schopenhauer  (schreibt 
Gothe  an  Knebel)  hat  sich  mir  als  ein  merk- 
wflrdiger  und  interessanter  junger  Mann 
dargestellt.  Er  ist  mit  einem  gewissen 
scharfsinnigen  Eigensinn  beschaftigt,  ein 
Paroli  und  Sixleva  in  das  Kartenspiel  unserer 
neuern  Philoaophie  zu  bringen.  Man  muss 
abwarten,  ob  inn  die  Herren  vom  Metier  in 
ihrer  Gilde  passiren  lassen;  ich  finde  ihn 
geistreich,  und  das  Uebrige  lasse  ich  dahin- 
gestellt."  Seit  dem  Frubjahr  1814  nahm  er 
seinen  Aufenthalt  in  Dresden,  wo  er  vier 
Jahre  lang  verweilte  und  zunachst  die  un  tor 
den  Nachwirkungen  der  von  Goethe  er- 
haltenen  Anregung  entstandene  Abhandlung 
„Ueber  das  Sehen  und  die  Farben" 

8816)  verdffcntlichte.  Indem  er  darin  die 
oethe'sche  Farbenlehre  wissenschaftlich  zu 
begrilnden,  zagleich  aber  auch  zu  erganzen 
unternahm  una  sich  als  eifrigen  Widersacher 
der  Newton'schen  Farbenlehre  zeigte,  gab 
er  zugleich  eine  ihm  eigenthamliche  und 
wirklich  bedeutende  physiologische  Theorie 
der  Farbe ,  mit  welcner  die  Young  -  Hekn- 
holtz'sche  Farbentheorie  in  uberraschender 
Uebereinstimmung  steht.  A  us  einzehien  Auf- 
saizen,  die  Schopenhauer  gelegenUich  in 


glticklichen  Momenten  niederschrieb ,  eut- 
stand  allmalig  sein  philosophisches  Hauptr 
uud  eigentliches  Lebenswerk,  welches  im 
Frubjahr  1818  zam  Absehluss  kam  und  m 
November  verfiffentlicht  wurde,  unter  dem 
Titel  „Die  Welt  als  Wille  und  Vo*- 
st  el  lung"  (1819).  Er  erhielt  dafttr  vojn 
Verleger  Brockhaus  in  Leipzig  fun  fund  viet&if 
Dukaten  als  Beitrag  zu  den  Kosten  der  l  ie  wo 
nach  Italien,  die  der  Verfasser  noch  yjjr 
der  Vollendung  seines  Baches  im  Drack  fkflr 
getreten  hatte.  In  der  Vorrede  bekennt  «.  r, 
das  Beste  seiner  eignen  Entwickelung,  iwc.M 
dem  Eindrucke  der  anschaulichen  Welt,  d&iu 
Studium  der  Werke  Kant's,  den  heiligen 
Schriften  der  Hindu  und  dem  gftttlicbcn 
Platon  verdankt  zu  haben,  and  wqlplpir 
Leser  die  Bekanntschaft  mit  Kant's  Itnupt- 
schriften  gemacht  (richtiger  aber:  Kaptfe 
Werke  mit  der  Brille  der  Fichte'sAh^n 
Wissenschaftslehre  gelesen)  babe,  ilbejdies 
in  der  Schule  Platoo's  geweilt  und  au&  d## 
indischen  Veda's  die  Weihe  der  Brahijpiaeu 
erhalten  habe,  der  aei  auf  das  Allerbest6|ber 
re i tot  zu  horen,  was  ihm  der  Philosophies 
neanzehnten  Jahrhaaderts  vorzutragen  rhjfbc, 
wenn  namlich  dieser  Leser  zuvor  difltUH- 
entbehrliche  Einleitung  zu  dem  Buohqr,  die 
Abhandlung  „tlber  die  vierfache  Wnr.zpl^des 
Satzes  vom  zureichenden  Grunde"  ,fr$Jofieu 
babe  und  sich  die  Muhe  nicht  verdxi^ssMi 
lasse,  das  Buch  „  wegeu  seines  sejjr  schwjfl- 
rigen  Inhalts"  zweimal  zu  lesen.  D^e^iohie' 
sche  Wissenschaftslehre  brancht  -der :  Lea?r 
nicht  zu  kennen;  denn  Schopenhauer^, «  r  at /ep 
Buch  ,,die  Welt  als  Vors,te  1,1,0 in g,? 
enthalt  die  Weltanschauung  dee  trun^sae#d«nr 
talen  Idealismus,  wie  sie  sich  iin  Kan/Vp 
Fichte's  gestaltet  hatte,  in  eincrjb^staVj- 
lichern  Form  und  faaslichem  l^stcl^ng, 
als  bei  ihrem  Urheber  selbst.  W#r,d*ri!|u 
von  Fiohte  bereits  gelernt  hat,  ^wei  W-*^ 
lediglich  als  unsere  Vorstcllung  afl^faflBeju, 
far  den  bietet  Schopenhauer's  ers^s  Much 
Nichta  Neues.  Nur  darf  er  darum^cht^e 
Eracheinungswelt  fllr  ein  blesses  UrrngpspAQp^t 
unsers  denkenden  Ich  halten,  da,  ,y^Unphr 
ein  von  der  vorstellenden  ThatigkcjV uu%bV 
hangiger  Kern  als  Kant's  „Ding,,  uij  j^ipifi*-** 
in  Gestalt  des  Willens  hinter  den  KrBA'heinurigqu 
steckt,  welche  wir  Dinge  zu  nenue#,g£|Yqhnjt 
sind.  Dieses  Neue  nun,  den  urspr^ngUo)jpn 
Grundgedanken  "  Schopen hauer's, , w  jiM, , 
Leser  im  zweiten  Buchc  findw  [„tyi,p 
Welt  als  Wille"^  wenn  er  ^u^r-f^ni^W 
bereits  weiss,  dass  dieses  Dogma  vi^W^I^ 
als  dem  eigentlichen  Grund  wesen  d.^iclijunp' 
dem  wahren  Kern  der  Welt  vielmehr^irspr$^ 
lich  auf  Fichte's  und  SchellingjS,  (Bplifl^r- 
schen)  Gartenfelde  gewaehsen  isi, ,  wo,yep 
Schopenhauer  zu  schweigen  fur,  -fimfik 
Im  dritten  IS  a  e  he.  als  zweiter  B^caah^ng 
der  Welt  als  Vorstellung,  bekomnrt  d/puj^i 
Universum  wirkende  Wille  die  -Mmiv9» 
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seinem  Inhalte,  indem  dicsc  im  Sinne  Platen's 
als  Stnfen  der  Selbsterscheinung  oder  Selbst- 
verwirklichung  und  Selbstvergegenwftrtigung 
des  in  der  Welt  waltenden  Willens,  als  die 
ewigen  Ur-  und  Musterbilder  fur  die  ver- 
schiedenen  Stnfen  der  Eracheinungswelt  ge- 
fasst  werden ,  deren  jede  ihren  unerschopf- 
lichen  Ausdruck  in  zahllosen  Exemplaren 
und  Individuen  finde.  Darauf  grUndet  sich 
die  Aesthetik  des  Philosophen,  welcher  in 
der  Schule  des  gflttlichen  Platon  geweilt 
hat  Sobald  aber  der  in  der  Natur  blind 
und  erkenntnisslos  wirkende  Wille  im  Men- 
schen  zur  Selb8tbesinnung  gekommen  ist  und 
in  der  flathetischen  Betrachtung  der  Dinge 
die  8eligkeit  des  reinen  Selbatgenusses  gc- 
feiert  hat,  dreht  sich  plcHzlich  die  Bejahong 
des  Willens  zum  Leben  in  Verneinung  des 
Willen8  nm;  der  Intellect  schwingt  sich  als 
Herr  in  den  Sattel  und  giebt  der  im  flsthe- 
tischen Anschauen  nur  vorttbergehend  ge- 
nossenen  Seligkcit  dadurch  Dauer,  dass  er 
den  Menschen  der  Zuchthausarbeit  des  Wollens 
ganz  entreisst.  Im  vierten  Buche  wider- 
spricht  der  Wille  in  soldier  Weise  sich 
selbst,  und  indem  er  (nun  mit  Herbart,  dem 
Kritiker  Schopenhauer's  vom  Jahr  1820,  zn 
reden)  quiescirt,  verschwindft  das  Gute  sammt 
dem  Bdsen,  der  Irrthum  sammt  der  Weisheit, 
damit  die  reine  Schwflrmerei  in  Gestalt  ur- 
alter  Weisheit  der  Hindu's  ihren  pomphaften 
Einzug  balten  kOnne.  Der  indische  Gotter- 
wagen  sammt  den  UnglUckUchen ,  die  sich 
freiwillig  von  ihm  rfldern  lassen,  erOffnet  das 
Fest  und  Madame  de  Guyon  befindet  sich 
im  Gefolge.  Es  erschallt  ein  beatandiger 
Gesang  von  Qualen,  Peinigungen,  von  der 
Ertodtung  und  Verneinung  des  Willens. 
Dies  ist  der  wesentliche  Inhalt  des  Werkes. 
Hinter  dem  wesenlosen  Scheine  der  Welt, 
die  wir  in  unserer  Vorstellung  vor  una  haben, 
lauert  als  treibende  Macht  der  verborgene 
Wille  zum  Leben,  welcher  zu  seiner  eignen 
Qual  nur  darum  zum  Bewu88tsein  und  zn 
sich  aelber  kommt,  urn  die  Stufen-  und 
Knotenpunkte  seiner  Selbstoffenbarung  sich 
als  platonische  Ideen  gegentlber  zu  setzen 
und  schliesslich  mit  Bewusstsein  an  seiner 
Selbstaufhebung  zu  arbeitcn,  d.  h.  sich  als 
die  bis  dahin  treibende  Macht  des  Daseins 
nnd  Lebens  wiederum  zu  vcrneinen  und  in 
ganzlicher  Willenlosigkeit  gelassen  das  Ende 
abzuwarten,  welches  jcdem  wollenden  Ich 
nattlrlicher  Weise  bevorsteht  Dieser  „einzige 
Grundgedanke"  des  Werkes  soil  dasjenige 
enthalten,  was  man  unter  dem  Namen  der 
Philosophic  so  lange  Buchte  und  dessen  Auf- 
findung  bisher  far  ebenso  unmoglich  ge- 
halten  wurde,  wie  der  Stein  der  Weiaen. 
Der  Verfasaer  fflhlte  selbst,  daas  sein  Buch 
immcr  nur  nach  weniger  Menschen  Geschmack 
sein  ktfnne  und  auf  diese  Wenigen  warten 
mflsse,  deren  ungewOhnliche  Denkungsart  ea 
gcniessbar  fflude.    Aber  er  lebte  in  der 


festen  Zuversicht,  dass  das  Buch  fruh  oder 
split  diejenigen  erreichen  werde,  an  die  es 
allein  gerichtet  sein  ktfnne.  Denn  (sagt  er) 
der  Wahrheit  wird  allezeit,  da  spflt  ihr 
Werth  erkannt  wird,  nur  ein  knrzes  Sieges- 
fest  zu  Theil  zwischen  den  beiden  langen 
Zeitrflumen,  wo  sie  als  paradox  verdammt 
nnd  als  trivial  gering  geschfltzt  wird. 

Im  Herbst  1818  war  der  Dreissigjahrige 
nach  Italien  gereist  Der  natttrliche  Sohn, 
den  er  in  Dresden  hatte,  wie  Cartesins  eine 
nattlrliche  Tochter,  war  frflhzeitig  gestorben. 
Die  Krone  der  Heiligen  zu  erringen,  war 
Italien,  das  Land  der  Wonne  nicht  der  rechte 
Platz.  ,,Denn  selbst  bei  demjenigen  (hiess 
es  in  dem  Buche  Schopenhauers),  welcher 
sich  dem  Ziele  der  Verneinung  des  Willens 
nflhert,  ist  fast  isomer  der  ertragliche  Zn- 
stand  der  eignen  Person,  die  Schmeichelei 
des  Augenblicks,  die  Lockung  der  Hoffnung 
nnd  die  sich  immer  wieder  anbietende  Be- 
friedigung  des  Willens,  d.  h.  der  Lust,  ein 
stete8  Hinderniss  der  Verneinnng  des  Willens 
und  eine  stete  VerfUhrung  zn  ernenter  Be- 
Uhnng  des8elbenu.  Er  warf  den  Staub  des 
Dresdener  Stnbengelehrten,  der  die  Verneinung 
des  Willens  zum  Leben  als  der  Weisheit 
letztea  Ziel  gepredigt  hatte,  unter  dem  blauen 
Himmel  Italiens  ab  und  nahm  Theil  an  alien 
Excentricitflten  seiner  Genossen,  welche  be- 
sonder8  Landsleute  Byrons  waxen.  In  dem 
gegen  alle  Launen  der  Sinnlichkeit  duldsamen 
Venedig,  wo  nicht  lange  vorher  Byron  seine 
Orgien  gefeiert  hatte,  hielten  den  deutschen 
Philosophen  mit  dem  blauen  Augen  hinter 
der  goldnen  Brille  eine  Zeit  lang  die  Zauber- 
arme  der  Liebe  gefesselt.  Er  kam  nach 
Neapel,  von  wo  ihn  jedoch  die  Angst  vor 
denBlattern  ebenso  wegtrieb,  wie  aus  Verona 
die  fixe  Idee,  vergifteten  Schnupftabak  ge- 
nommen  zn  haben.  Die  Schreckensnachricht 
vom  Sturz  einea  Danziger  Handelahauses, 
welchem  seine  Mutter  und  8ch wester  ihr  Ver- 
mdgen  grdaatentheils  ohne  Sicherheit  anver- 
traut  batten,  riss  ihn  1825  aus  dem  Lande 
der  Wonne  fiber  die  Alpen  zurtick.  Es  schien 
dem  „Philo8ophen  des  19.  JahrhundertaM  an 
der  Zeit,  sich  ein  Katheder  zur  VerkOndigung 
seiner  Lehrc  zu  auchen.  Er  wflhlte  sich 
Berlin,  wo  gerade  kurz  vorher  Hegel  die 
Propaganda  der  „  Philosophic  des  Absoluten" 
begonnen  hatte.  Nur  ein  Semester  hatte  er 
dort  als  Privatdocent  gelesen:  in  demselben 
FrUhjahr,  als  Beneke  durch  Hegel's  Einfluss 
seine  Lehrth&tigkeit  an  der  Universitflt  ein- 
atellen  musste.  verliess  Schopenhauer  frei- 
willig den  Berliner  Sand  und  zog  zum  zweiten 
Male  in  das  Land,  wo  die  Citronen  bluhen, 
nm  dort  bis  zum  Jahr  1825  seine  italienischen 
Studien  in  der  Bejahung  des  Willens  zum 
Leben  fortzusetzen.  Der  steigende  Ruhm 
Hcgela  riss  ihn  aus  dem  Brennpunkte  der 
Bejahung  des  Willens  heraus,  una  die  Nadel 
im  Compass  seines  innern  Lebens  neigte 
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aich  wieder  zum  Erkenntnisspole.  Nachdem 
er  einige  Zeit  in  Dresden  verbracht  hatte, 
machte  er  in  Berlin  einen  nenen  Anlauf, 
Vorlesungen  zn  halten.  Da  aber  seine 
Hoffnungen  auf  ein  ^preuaaisches  Professoren- 
thum u  spanische  Schlflsser  blieben ,  so  be- 
nntzte  er  seine  Freiheit  von  Collegien  dazn, 
sich  mit  Eifer  anf  das  Spanische  zu  werfen. 
Daneben  snchte  er  seiner  Abhandluog  „Uber 
das  Sehen  und  die  Farben"  dnrch  eine  latei- 
nische  Bearbeitnng  Anerkennnng  bei  den 
Aualandern  zu  verschaffen  und  liess  dieselbe 
im  dritten  Bande  der  ^Scriptores  opthalmo- 
loffici  minores*  (1830)  im  Druck  eracheinen. 
Der  nach  Berlin  vordriDgenden  Cholera,  an 
welcher  Hegel  1831  starb,  war  Schopen- 
hauer rechtzeitig  aus  dem  Wege  gegangen, 
nm  nicht  wieder  dorthin  zuruckznkehren. 
Er  wandte  sich  nach  Frankfurt  am  Main, 
war  jedoch  dort  Wochenlang  krank  und  in 
dllsterster  Stimmung.  Nachdem  er  es  ein 
Jahr  lang  in  Mannheim  versucht  hatte,  abcr 
dort  von  unertr&glicher  Angst  heimgesucht 
worden  war,  kehrte  er  1833  nach  Frankfurt 
zurllck,  um  dort  seinen  bleibenden  Aufent- 
halt  zu  nehmen.  Die  Angstanfalle  seiner 
hypochondrisch-empfindsamen  Natur  kehrten 
auch  an  den  Ufern  des  Mains  wieder.  An 
der  table  d'hote  des  Gasthauses  eutwickelte 
er  einen  ungehenern  Appetit;  denn  auch 
Kant  und  Goethe  (sagte  er)  haben  viel  ge- 

nen  und  sind  dabei  alt  geworden.  Bei 
Schwcdcn  Swedenborg,  der  es  gleich- 
falU  that  und  alt  wnrde,  nahm  es  die  Wen- 
dung  zu  Sinneshallucinationen  und  Geister- 
scherei ;  bei  Schopenhauer  ging  es  in  Angst- 
falle  flber,  die  perennirend  wnrden.  Bei 
jedem  Larm  auf  der  Strasse  griff  er  nach 
Degen  und  Pistolen.  Die  Furcht  vor  dem 
Menschen  gait  ihm  als  der  Weisheit  Anfang. 
Kcin  Scheermesser  eines  BaTbiers  kam  jemals 
an  sein  Kinn ;  im  Schreibpult  unterm  Tinten- 
fas8  war  des  Philosophen  Gold  verborgen; 
in  alten  Briefen  una  Notenheften  filr  die 
FI6te  waren  die  Zinscoupons  versteckt,  und 
hinter  der  Aufschrift  ^Arcana  medica"  wflrde 
kein  Dieb  die  Werthpapiere  des  Sohnes  der 
Romanschreiberin  Johanna  Schopenhauer  ge- 
sucht  haben,  als  welcher  er  allein  wahrend 
der  dreissigcr  Jahre  in  Frankfurt  bekannt 
war.  Allmalig  waren  die  Wunden  der  Liebe 
vernarbt;  er  ftlhlte  aich  gltlcklich,  endlich 
von  der  d&moniachrn  Gewalt  der  milchtigsten 
aller  Leidenschaften  erlOat  zu  sein  mit  dem 
Verldschen  des  Feners,  das  so  Iange  in  seinen 
Adorn  gesprtlht  hatte.  Ueber  die  Narben 
seiner  Jugenderinnerungen  aprach  er  nicht 
gern,  um  sich  nicht  in  den  Augen  der  sym- 
nathisirenden  „Zweifflssleru  herabzusetzen. 
Er  blieb  ledig  um  nicht  das  „Lastthier  eines 
Wcibes*  zu  werden  und  die  Fran  „wie  cine 
Jugendsflnde  neben  aich  hcrgehen  zu  achenw, 
anstatt  die  Last  des  Lebens  Jieber  nur  halb 
zu  tragen44.    Waren  ja  doch  alle  „achte 


Philosophen,  wie  Cartesins,  Leibniz,  Spinoza, 
Kant  ledig  geblieben".  Auch  die  goldene 
Brille  wanderte  jetzt  als  die  Zeugin  seiner 
„heftigen  und  wilden  Jngend*  in  das  Bronze- 
futteral,  worin  sie  nunmehr  der  treue  Ver- 
ehrer  Dr.  Asher,  Lehrer  an  der  Handels- 
schule  in  Leipzig,  als  glticklicher  Erbe  auf- 
bewahrt  Das  JEinsamkeit  blickende  Auge" 
des  menschenverachtenden  Genies  bediente 
sich  gelegentlich  nur  noch  der  Lorgnette. 
Im  Jahr  1836  brach  der  Achtundvierzigjahrige 
sein  siebenjahriges  literarisches  Schweigen, 
um  in  einer  kleinen  Scbrift  „Uber  den 
Willen  in  der  Natur"  die  Bestatigungen 
zu  erortern,  welche  die  Philosophic  des  Ver 
fassers  seit  1818  durch  die  empirischen 
Wi8sen8chaftcn  erhalten  habe.  Es  war  cine 
Sammlung  von  einzelnen,  mit  den  Haaren 
herbeigezogenen  Stellen  aus  altera  und  neuern 
naturwissenschaftlichen  Werken,  aus  Theo- 

Ehrastus  Paracelsus  und  Agrippa  von  Nettes- 
eim,  ja  sogar  aus  der  indischen  Sankhjaiehre, 
aus  den  Schriften  des  Confucius,  aus  Anak- 
reon's  Liedern  und  Lnkrez'  Lchrgedicht,  um 
Belege  fur  den  Willen  in  der  Natur  zusammen- 
znbringen;  sogar  BdrgeT's  „hinab  will  der 
Bach,  nicht  hinan"  musste  als  Zeugniss  mi;  - 
herhalten.  ,,Geberdet  euch,  wie  ihr  wollt  (so 
ruft  er  am  Schlusse  des  BUchleins)  Wille  ist 
das  Fundament  der  wahren  Philosophie,  und 
wenn  es  dieses  Jahrhundert  nicht  einsieht, 
so  werden  es  viele  folgende.  Die  Wahrheit 
kann  wartcn,  denn  sie  hat  ein  langes  Leben 
vor  sich;  das  Aechte  und  ernstlich  Gemeinte 
geht  stets  langsam  seinen  Gang  und  erreicht 
sein  Ziel,  freitich  fast  wie  durch  ein  Wunder! 
Und  siehe  da,  dieses  Wunder  setzte  sich  all- 
malig in  Scene. 

Innerhalb  der  Hegel'schen  Schule  hatte 
sich  nach  des  Meisters  Todc  allmalich  eine 
Veranderang  vorbereitet,  die  zu  der  Ent- 
deckung  ftlhrte,  dass  die  Hegel'sche  Philo- 
sophie einen  Kern  in  sich  barg,  welcher 
fUr  den  Staatsdicnergeschmack  Iceineswegs 
lieblich  war  und  auch  sehr  wenig  nach  dem 
Landeskatechismus  schmeckte.  Nachdem  die 
„Kritik  der  reinen  Vernuuft"  (so  meinte 
Hegel)  mit  der  behaupteten  Unerkennbarkeit 
des  Absoluten  den  Geist  des  Menschen  „zur 
Bescheidenheit  des  Viehs"  babe  verkommen 
lassen,  handle  es  sich  jetzt  um  eine  solche 
Erhebung  des  Denkens  zu  Gott,  welche  den 
concentrirten  Gehalt  der  Religion  in  dem 
Satze  fand :  Der  Mensch  weiss  nur  von  Gott, 
insofern  Gott  im  Menschen  von  aich  aelber 
weisa;  diese8  Wiasen  ist  Selbstbewuastseiu 
Gottes,  aber  ebenso  ein  Wissen  vom  Menschen 
und  ein  Whwen  dea  Menschen  von  Gott;  der 
Geist  des  Menschen ,  von  Gott  zu  wissen,  ist 
nur  der  Geist  Gottes  selbeT."  Damit  war 
da,H  specifiach  Chri8tliche  zwar  dem  Scheine 
nach  erhalten,  aber  in  Wahrheit  zu  einem 
Schatten  verfltichtigt,  und  ea  war  ausser  dem 
Muthe,  dies  gerade  heraus  zu  sagen,  nur 
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noch  der  eine  Schritt  nOthig,  den  Ludwig 
Feuerbach  1841  in  seinem  wWesen  des 
Christenthums"  that,  namlich  den  Nachweis 
zu  licfern,  dasa  aller  Inhalt  der  religiOsen 
Vorstellungen,  wohlverstanden,  sich  nur 
auf  Wesensbestimmungen  des  Mensehen  nnd 
weiterhin  der  Natur  reducire.  Die  Theologie 
war  damit  zur  Anthropologic  geworden  nnd 
somit  die  Hegel'sche  Religionsphilosophie 
(lurch  ihre  eigne  folgerichtige  Entwicklung 
factisch  zu  dem  ETgebnisse  gefllhrt,  welehes 
bereit8  Kant  im  Sinne  hatte,  dass  die  Theologie 
sich  selhst  aufhob.  Gerade  dies  hatte  nun 
Schopenhaner  schon  1819  in  dem  Beiner 
„Welt  als  Wille  und  Vorstellung"  beigegebnen 
Anhange K  ritik  der  Kant'schen  Philosophic" 
als  ein  Hauptverdienst  gepriesen,  nnd  in 
Schopenhauer's  ,,Welt  als  Wille  nnd  Vor- 
stellung"  war  fttr  die  Theologie  nnd  die 
Gottesidee  ausdrflcklich  kein  Plate  mehr.  Nur 
aber  war  er  nicht  gemeint,  als  ob  mit  der 
Theologie  auch  der  Kern  der  Religion  selber 
Uber  Bord  geworfen  sei,  welcher  inm  ja  nicht 
auf  die  Vorstellnngs  -,  sondern  anf  die  Willens- 
seite  del.  Und  in  der  That  sehen  wir  ihn 
jetzt  seine  freie  Masse  dazu  benutzcn^  nm 
auf  anssere  Veranlassung  hin  anch  znm  vierten 
Bnche  seines  Hanptwerkes  eine  „wesentliche 
und  wichtige  ETganznng"  durch  weitere  Aus- 
ftlhrung  zweier,  dort  bereits  in  ihren  Grund- 
ztigen  angedenteter  Lehren  zu  liefern.  DeT 
Veraehterder  ,,Univereitatephilo8ophie"  hofft 
jetzt  von  Akademien  oder  Societaten  der 
Wissenschaften  die  ihm  bisher  vereagte  An- 
efrkennung  als  Philosoph  des  19.  Jahrhunderts 
in  erringen.  Er  bewarb  sich  nm  zwei  Preis- 
ailfgaben,  deren  eine  „Ueber  die  Freiheit 
deB  menschlichen  Willens"  von  derNor- 
tregischen  Societat  der  Wissenschaften  zu 
Drontheim  gekrOnt  und  in  deren  Denkschriften 
abgedruckt,  die  andere  ,,Ueber  das  Funda- 
ment der  Moral"  von  der  danischen  Societat 
zu  ^Copenhagen  nicht  gekrOnt  wurde.  Schopen- 
hauer Hess  seine  beiden  Abhandlungen  nnter 
dertrTitel:,.Die  beiden  Grundprobleme 
der 'Ethik"  (1841)  in  Druck  erscheinen. 
Datl  ;,!Mysterium  der  Freiheit"  fand  er  nicht 
in I'UNtn  einzelnen  Handlungen,  da  diese, 
wleANcs,  was  geschieht,  nothwendig  ge- 
schehen was  von  Augustin  und  Luther  eben- 
sOgiit  wfe1  von  Spinoza,  Voltaire  und  Kant 
dttetkahrit  "worden  sei,  sondern  in  dem  so- 
g^nanirteri  angebornen  intelligibeln  CharakteT 
tFd!rMeh»*h«ribegTttndet,  d.h.m  seinem  grand- 
Io«ett  Wlrten,"1  'Welcher  sowohl  dem  Selbst- 
lyeWtoBl!S«lW,;'',w&  dem  Bewusstsein  andrer 
Dh^'v&UtiBgete:  ' 'Im  8ein  nnd  Wesen  des 
Mdbakffreri  settts?,  wlehes  als  eine  freie  That 
g^^ctrr  wer^eri'masW,'  batten  wir  das  Werk 
ilttsere*  'Freiheit  ^bache*  '  Denn  der  Mencsh 
thue'Mlezel^  wt*  erwulley  'bid  thue  es  doch 
notfcweirdig;  'toll '&  *jh»*f#ei,  'Was  er  wolle, 
IMfaWlt'W  das'  !"#hs.  Nift1  Btnf  t  nur  an  s 
dem  erkSAften*      wir  tte'^agegen  hatte 


es  den  d&nischen  Preisrichtern.  abgesehen 
von  den  hamischen  Seitenhieben,  die  derPreis- 
bewerber  den  Philosophen  Fichte ,  Schelling 
und  Hegel  austheilte,  nicht  gefallen,  daas 
derseibe  auf  die  Autoritat  Rousseau's  hin, 
unter  bewundernden  Seitenblicken  auf  die 
indischen  Brahminen  und  Fakirs  die  Syrapathie 
in  engster  Bedeutung  des  Wortes  oder  das 
Mitleid  zum  Fundamente  der  Moral  stempeln 
wollte.  Die  alten  Stfitzen  der  Ethik,  hatte 
Schopenhaner  behauptet,  seien  morsch  und 
das  Ruhepolster  eines  unbedingten  Sollens, 
eines  aus  reiner  Vernunft  fliessenden  Sitten- 
gesetzes,  welches  nicht  das  Mindeste  aus  der 
Erfahrang  des  Mensehen  entlehne  und  selber 
dnrch  kein  Beispiel  empirisch  nachweisbar 
sein  sollte.  mflsse  als  eine  grandiose  und 
erdichtete  Annahme  hinweggenommen  werden. 
Das  Merkwilrdige  war  nur,  dass  ja  bereits 
Kant  selbst  diesem  Phantome  den  Process 
gemacht  und  demselben  den  Boden  unter- 
graben  hatte.  Und  von  diesem  Missverstande 
des  Kritikers  der  reinen  praktischen  Ver- 
nunft, welchen  Schopenhauer  mit  den  idea- 
listisctien  Nachfolgern  Kant's  uberhaupt  theilt, 
abgesehen,  befand  er  sich  mit  seinem  Ver- 
suche,  durch  Aufstellung  einer  nicht  eigen- 
nfltzigen  Triebfeder  der  menschlichen  Hand- 
lungen  das  Fundament  der  Ethik  zu  begrunden, 
auf  der  rechten  Spur.  Nur  aber  gab  er 
aus  seinem  verstimmten  Gemllth  und  seiner 
pessimistischen  Lebensansicht  heraus  jener 
Triebfeder  insofern  einen  einseitigen  Aua- 
dnick,  als  er  das  Mitleid  fttr  die  allein  acht 
nioraiisciie  iTieoieaer  aes  menscuncnen 
Handelns  erklarte,  anatatt  das  in  der  Menschen- 
natur  wnrzelnde  Mitgefuhl  filr  Wohl  und 
Wehe  des  Andern  festzuhalten.  Ueberdiess 
kommt  das  Mitgefuhl  in  der  Verbindung, 
in  welche  dasselbe  Schopenhauer  nicht  so- 
wohl als  Motiv,  sondern  vielmehr  als  Quietiv 
unseres  Willens  zum  Zwecke  der  Verneinung 
des  Willens  znm  Leben  bringt,  wesentlich 
mit  sich  selbst  in  Widerspruch  und  fOhrt 
nicht  etwa  zum  thatkraftigen  Uandeln  fDr 
Andere,  sondern  nur  zum  Quietismus  eines 
unthatigen  Zusehens  und  Gehenlassens,  wie 
es  eben  geht 

„M  '  u  icsem  grtlblerischen,  natuTliebenden, 
kunstentztlckten,  quietistischen  Mysticismus 
endigt  die  Geschicnte  der  Kant'schen  Philo- 
sophic; Schopenhauer  ist  der  melancholische, 
mit  geistvoller  Ironic  in  sich  hineinlachelnde, 
von  Schmerz  und  Wonne  zerrissene  E remit 
der  Kant'schen  Philosophies  Mit  diesen 
Worten  hat  znerst  im  Jahr  1839  in  seiner 
„Geschichte  der  Kantschen  PhilosopWe"  (1840) 
den  Bann  des  Schweigens  gebrochen,  der 
von  Seiten  der  Philosophieprofessoren  fiber 
Schopenhauer  verhftngt  zu  sein  schien.  Und 
im  Mai  1841  erschien  im  „  Pilot"  ein  Aufsatz 
unter  dem  Titel  „Jangstes  Gericht  fiber  die 
Hegel'sche  Philosophic",  worin  Schopenhaner 
der  grosste  Philosoph  des  Zeitalters  genannt 
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wurde.  Diesem  Posauncnschalle  des  Ruhms 
wvrde  freilich  alsbald  von  anderer  3eite  ein 
starker  Dampfer  anfgesetzt  von  einem  Kri- 
tiker  der  letzten  Schopenhauer'sohen  Arbeiten 
in  den  Hallisch  -  Deutschen  Jahrbflcbern, 
welcher  diesen  Eremiten  der  Kant'schen 
Philosophie  als  einen  wnnderlicben  mit  Enten- 
schnabel  und  Giftsporn  versehenen  Vogel 
hinstellte,  der  jeden  begflnstigten  Nebenbuhler 
mit  seinem  Zornesgift  uberspritze.  Die 
Schopenhauer'sche  Philosophie  aber  verglich 
er  einem  Siebe  mit  hnndert  Oeffnungen,  durch 
deren  jede  man  in's  Bodenlose  zu  versinken 
Gefahr  laufe,  oder  mit  einem  Mantel  mit 
hnndert  Ldchern,  dnrch  deren  jedes  man 
auf  etwas  stoH.se,  was  gern  fUr  den  grdssten 
Philosophen  gehalten  werden  mdchte,  den  je 
die  Welt  gesehen.  Im  Jahre  1843  gelang 
es  dem  Philosophen  vom  Jahre  1819,  den 
Verleger  seines  Hanptwerkes  dazu  zn 
bringen,  obwohl  der  grdsste  Theil  der  ersten 
Anflage  noch  auf  dem  Lager  ruhte,  eine 
zweite  mit  einem  nenen  Bande  vermehrte 
Anflage  erscheinen  zu  lassen  (1844).  Im 
ersten  Bande  wurde  das  ursprtinglicbe 
Werkvom  Jahre  1819  unveriindertabgedmckt 
und  nur  der  „  Anbang",  die  Kritik  der  Kant'- 
schen Philosophie,  noch  kritischer  und  pole- 
mischer  gegen  die  Epigonen  Kant's  gehalten ; 
der  zweite  Band  enthielt  lediglich  die 
„  Erganzungen  zu  den  vier  Bflchern  des  ersten 
Bandes".  In  der  Vorrede  nahm  der  grosse 
Verkannte  selbstverstandlich  den  Mund  sehr 
voll  und  machte  sich  tlber  die  Philosophie- 

Sfessoren  her,  die  mit  Weib  und  Kind  von 
Philosophie  leben  wollen,  was  freilich 
der  Sohn  des  Danziger  Banquiers  nicht  noting 
hatte.  Die  Motto's,  die  den  Erganzungen  zu 
jedem  der  vier  Bucher  vorgesetzt  wnrden, 
aollten  den  Lesern  ihren  Standpunkt  klar 
machen.  Aus  der  Paradoxic  der  blossen 
„Welt  als  Vorstellung"  sollten  die  Leser 
etwas  lernen,  da  der  grosse  Schtller  Goethe's 
nicht  schreibe,  um  ihnen  zu  gefallen.  Die 
darauf  folgende  „Welt  als  Wille"  wurde  den 
Lesern  mit  dem  andern  Spruche  Goethe's 
empfohlen:  ..Ihr  folget  falscher  Spur,  denkt 
nicht,  wir  scherzen;  ist  nicht  der  Kern  der 
Natur  Menschen  im  Uerzen?"  der  „Wille  in 
der  Natur"  wird  dabei  durch  anschauliche 
Beispiele  bestmoglichst  erlautert  Gleichwie 
der  Jager  nicht  auf  die  wilde  Sau  schiesst, 
weil  er  eine  Btichse  tritgt;  er  vielmehr  nicht 
die  Vogelilinte,  sondern  die  Btichse  nahm, 
weil  er  auf  die  wilde  Sau  ausging;  so  stiJsst 
auch  der  Stier  nicht,  weil  er  Hdrner  hat, 
sondern  er  hat  HOrner,  weil  er  stossen  will. 
Fur  die  asthetische  Anschauung  im  dritten 
Buche  hat  sich  der  Verfasser  aus  seiner 
indischen  Bibel  „Oupnekhai" ,  in  welcher 
er  taglich  den  Abend  segen  las,  das  Motto 
erw&hlt:  El  is  similis  spectatori  est,  quod 
ab  omni  separaius  spectaadwn  videt.  Der 
Ruf  zur  Verneinung  endlich  im  vierten  Buche 


wird  mit  den  paradox  cn  Worten  eines  bud  - 
dhistischen  Buches  eingeleitet:  Tons  les 
homines  desirent  xmiquement  de  se  delivrer 
de  la  mort,  ils  nesaveni  pas  se  delivrer  de 
la  vie!  Eine  eigentliche  Bereicherung  zum 
ursprdnglichen  Werke  brachten  die  „Er- 
gfinznngeu"  im  zweiten  Bande  hauptsachlich 
in  doppelter  Beziehung.  Einmal  n&mlich  den 
Versuch,  dem  Primate  des  Willens  im  Selbst- 
bewusstsein  einen  physiologischen  Unterbau 
zu  geben,  der  in  dem  Ergebnisse  gipfelt, 
dass  das  Phanomen  des  Schlafes,  wUhrend 
dessen  mit  dem  Gehirn  auch  das  Erkcnnen 
oder  der  Intellect  ganz  pausire,  den  schlagend- 
sten  Beweis  dafdr  lieiere,  dass  Bewusstsein, 
Denken,  Erkcnnen,  also  der  ganze  Intellect 
nichts  Ursprtlngliches  in  una  sei,  sondern 
ein  abgeleiteter  und  secundarer  Zustand, 
wahrend  dagegen  im  Schlafe,  als  der  blossen 
Fortwirkung  des  vegetativen  Lebens,  der 
Wille  allein  nach  seiner  ursprunglichen  und 
wesentlichen  Natur,  ungestdrt  von  Aussen 
fortwirke.  Die  wichtigste  Bereicherung  jedoch, 
welche  der  56jahrige  hagestolze  Philosoph 
seinem  Lebenswerk  in  der  zweiten  Auflage 
gab,  war  das  Kapitel  „Metaphysik  der  Ge- 
schlechtsliebe".  Als  der  eigentliche  Brenn- 
punkt  des  Willens  zum  Leben  und  als  hochster 
und  sprechendster  Ausdruck  desselben  cr- 
scheint  nainlich  der  Geschlcchtstrieb  und 
seine  Befriedigung  im  Zeugungsacte ,  als 
worin  sich  die  Quintessenz  der  Welt  und  ihr 
inneres  Wesen,  die  Bejahung  des  Willens 
zum  Leben,  am  Deutlichsten  ausspricht 
Bei  allem  Larmen  und  DrSngen,  in  aller 
Angst  und  Noth  der  Liebeshilndel ,  von 
welchen  Leben  und  Dichtung  so  voll  seien, 
handle  es  sich  schliesslich  darum ,  dass  jeder 
Hans  seine  Grete  finde.  Die  Natur  aber 
(beliauptet  der  cynischo  Satyr)  habe  dem 
Menschen  im  Geschlechtstriebe,  als  dem  eigent- 
lichen  Sinne  der  Gattung,  einen  Wahn  cin- 
gepflanzt,  vermdge  dessen  ihm  als  ein  Gut 
fur  sich  selbst  erscheine,  was  in  Wahrheit 
bios  ein  solches  fUr  die  Gattung  sei.  Der 
wollUstige  Wahn  verheisse  dem  Menschen, 
dass  der  Besitz  des  mit  dem  Instincte  der 
sorgsamsten,  eigensinnigsten  und  ernstlichsten 
Answahl  ersehnten  Widerparts  ihm  ein 
ilberschwftngliches  Glack  gew&hren  wurde; 
jedoch  nach  erlangtem  Genusse  erfahre  er 
die  wundersame  Tiluschung,  dass  das  so 
sehnsuchtsvoll  Begehrte  Nichts  mehr  leiste, 
als  jede  andere  Geschlechtsbefriedigung,  und 
jener  Wahn,  mittelst  dessen  das  Individuum 
der  Betrogene  des  Willens  der  Gattung  ge- 
wesen,  sei  verschwunden. 

Kaum  war  das  Werk  in  dicser  neuen 
Auflage  erschienen,  so  begannen  die  Stihne 
des  neunzehnten  Jahrhunderts  Geschmack 
daran  zu  finden  und  dem  Philosophen  ihre 
Bewunderuug  zu  zollen.  Der  Justizrath 
Dorguth  in  Magdeburg  eroffnete  1845  den 
Reigen  mit  der  Flugschrift  „ Schopenhauer 
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in  seiner  Wahrheit"  (1845).  Wer  irgend 
einen  freien  and  gewandten  Kopf  and  Energie 
dee  Herzsohlags  beaitze,  mttaae  dem  Manne, 
der  au8  schwelgender  absolnter  Genialitat  die 
ewige,  klare  splitternackte  Wahrheit  lehre, 
deaaen  ehrliche  and  wahre  Wissensohaft 
freilich  der  Willensgier  der  Lebenalastigen 
nicht  behagen  kdnne,  dessen  Namen  darum 
erst  in  der  Nachwelt  die  Weltgeschichte 
unter  Thranen  der  Reue  in  ihr  eisernes  Bach 
graben  werde!  Anch  Fortlage  in  Jena 
senkte  ala  Beurtheiler  des  Schopenhaner'schen 
Werkes  in  der  „Neuen  Jenaiachen  Literatur- 
zeitung"  haldigend  seiae  Fahne  vor  dem 
asketiscben  Reaaltate  der  Schopenhaner'schen 
Ethik,  bei  der  es  ihn  gemahnen  wollte,  a)s 
ob  es  dem  Ltlgengeiste  der  Zeit,  dem  opti- 
mistischen  Schlendrian  der  Gltlcklichen  and 
der  fleischernen  and  beinernen  Existenz 
anserer  Modephilosophen  gegen  liber  nicht  eher 
besser  werde,  als  bis  Herrenhut  philosophire. 
Im  weltkritischen  Jahre  1848  bekehrte  sich 
Julius  Frauenatadt  aus  der  Welt  des  ab- 
soluten  Denkens  nnd  aus  dem  Hcerlager  der 
lebelustigen  Junghegelianer  zur  asketischen 
Stimmang  des  groasen  Propheten  der  Ver- 
neinung  des  Willens  znm  Leben  und  sachte 
darch  seine  dem  gTossen  Meister  zu  Frank- 
furt an  der  schdnen  Aussicht  gewidmete 
Schrift  „Ueber  das  Verhaltniss  der  Vernunft 
zur  Offenbarung"  (1848)  die  Perle  des  achten 
Christenthuma  nicht  minder  aus  dem  Schutte 
der  Theologie,  wie  aus  den  junghegel'schen 
Vernichtungsversuchen  zu  retten.  Die  Welt- 
entsagung  und  Selbstverleugnnng  oder  Ver- 
neinung  des  Willens  zum  Leben  sei  der  wahre 
Weg  des  Heils  and  dies  und  nichts  anders 
der  ubervernttnftige  Inhalt  des  Christenthums, 
welcher  mit  der  durch  Erleuchtung  oder 
Qnade  bewirkten  Wendnng  des  Willens  ein- 
trete  and  der  Atheism  us,  welcher  die  Ethik 
als  eine  auf  sich  beruhende  Lehre  hinstelle, 
sei  im  hftchsten  Grade  moralisch  nnd  chriat- 
lich  zu  nennen,  die  MOglichkeit  jener  Ver- 
neinung  des  Willens  der  einzige  Trost,  den 
das  Christenthum  der  seufzenden  Creatur  ge- 
wahre.  Derselbe  Doctor  Franenstiidt ,  der 
im  Jahr  1848  wahrend  eines  fflnfmonatlichen 
Aufenthaltes  in  Frankfort  haufig  Unter- 
rednngen  mit  Schopenhauer  gehabt  hatte, 
wurde  nun  der  Apostel  des  Meisters  und 
seiner  Lehre,  dem  ea  um  nichts  Geringeres 
gait,  als  die  philosophirende  Menschheit, 
welche  (nach  Heinrich  Heine)  bisher  mit  den 
Hegelianern  die  Schweine  gehUtet  hatte,  zur 
Umkehr  zu  bewegen  und  ihr  begreiflich  zu 
machen,  sie  durfe  nur  ihren  Willen  zum 
Leben,  sobald  er  verschossen  war  und 
ausaerlich  nicht  mehr  gut  liess,  getrost 
wenden  lassen.  Wahrend  sich  der  Busen- 
jUnger  far  sein  Apostelamt  vorbereitete,  lieas 
Schopenhauer  kleinere  philosophische  Schrif- 
ten  unter  dem  Titel  „Parerga  nnd  Para- 
lipomena",  in  zwei  Banden  (1851)  er- 


scheinen,  als  Bei  -  und  Nebenwerke  zu  seinem 
grossen  Hauptwerke,  worin  er  in  uncrmQd- 
licben  Variationen,   polternd,  sehimpfend, 

Seistreich,  cynisch,  wie  es  eben  kam,  immer 
asselbe  Thema  wiederholte:  der  grosse 
Philosoph  gegenflber  den  Philosophiepro- 
fessoren,  die  schlechte  Welt  und  das  nichtige 
Leben  gegendber  dem  „Ding  an  sich"  mit 
seinem  bejahenden  nnd  verneinenden  Pole. 
„Unser  Leben  tragt  (so  belehrt  er  die  Welt) 
den  Charakter  einer  groasen  Mystification, 
um  nicht  zu  sagen  einer  Prellerei;  es  ist 
eine  unnutzer  Weise  stOrende  Episode  in 
der  seligen  Ruhe  des  Nichts.  Der  Wjlle  ist 
das  durchweg  Schlechte  und  Gemeine  in  una ; 
man  sollte  ihn  verbergen,  wie  die  Genitalien, 
obgleich  beide  die  Wurzel  unsers  Wesens 
sind.  Den  Optimisten  ist  diese  Welt  Selbst- 
zweck;  Alle  warden  ohne  Mflhe  und 
Noth  vollauf  fressen,  saufen,  sich  pro- 
pagiren  und  krepiren  kdnnen;  denn  das 
ist  die  Paraphrase  ihres  Selbstzweckes". 
In  drei  Puokten  zeigen  uns  diese  kleinen 
Schriften  den  grossen  Philoaophen  von  neaen 
Sei  ten.  In  einem  „Versuche  tiber  das  Geister- 
sehen"  fUhrt  er  seine  Leser  in  das  dunkle 
Reich  hinab  und  sncht  ihnen  darzuthun,  daas 
den  Geistererscheinungen  nicht  mehr  noch 
weniger  Idealitat  anhange,  als  der  Kdrper- 
eracheinung.  Durch  eine  der  Nervenphysio- 
logie  entnomraeno  gesnnde  Erklarang  der 
in  das  Gebiet  der  sogenannten  Nachtseite 
des  Lebens  gehdrenden  Eracheinnngen  bricht 
mit  einem  Male  wieder  die  fixe  Idee  dea 
Schopenhaner'schen  Willens  hindurch.  Im 
animalischen  Magnetismos  thut  die  Natur 
dem  grossen  Philoaophen  den  Gefallen,  un- 
mittelbar  „praktischeMetaphysik"  des  Willens 
zu  sein.  worin  ausdrdklich  die  ersten  nnd 
allgemeinsten  Gesetze  der  Natur  vom  Willen 
beseitigt  wcrden.  Die  Magie  der  Einwirkung 
des  Willens  auf  Andere  und  in  die  Ferne 
ist  ihm  nichts  Anderes,  als  ein  von  den  Causal  - 
bildungen  des  physischen  Wirkens  befreites 
unmittelbare8  Wirken  unseres  Willens  selber. 
Im  Kapitet  „Ueber  die  Weiberu  ist  die 
Qnintc8senz  der  im  Alter  gewonnenen  Lebens- 
weisheit  niedergelegt.  War  in  der  „Meta- 
physik  der  Geschlechtsliebe"  vom  Jahre  1844 
das  Weib  im  Ganzen  besser  weggekommen 
als  der  Mann,  so  ist  im  Jahre  1851  audi 
der  letzte  Rest  vom  tauachenden  Schleier 
der  Maja  von  den  Weibern  versnhwunden 
und  es  wird  eine  entschiedene  Weiberver- 
achtung  gepredigt  Ungerechtigkeit,  instinkt- 
artige  Verschlagenheit  und  Hang  zur  Luge 
erklart  er  fUr  Grundfehler  des  weiblichen 
Charakters.  Auf  einen  Knalleffect  habe  ea 
die  Natur  mit  dem  Madcben  abgesehen.  Im 
Andenken  an  das  Weib,  das  inn  geboren. 
an  die  Aphrodisien  seiner  Dresdner  una 
italienischen  Nachte  und  an  die  Haoahalterin 
seiner  alten  Tage  bekennt  sich  der  cynische 
Hagestolze  zu  dem  Satze  Jouy's:  Sans  les 
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femmes,  le  commencement  de  notre  vie  serait 
privi  de  secours,  le  milieu  de  plaisirs  el 
la  fin  de  consolation.  Ira  Jahre  1854  gab 
der  Jfinger  Frauenstadt  seine  „  Briefe  fiber 
die  Schopenhauer'sche  Philosophic"  heraus 
und  ftihrte  aos  deren  Ruatkammer  1856 
grosses  und  kleines  Geschtitz  gegen  den 
Materialismns  auf,  nnd  der  unbedingteste 
unter  den  Verehrern  des  peaaimiatischen 
Philosophen,  der  Gutsbeaitzer  Wiesike  auf 
dem  Plauenhofe,  Hess  sich  Schopenhauer's 
lebensgrosses  Portrait  in  Oel  malen  nnd  fttr 
dieses  sein  Gdtzenbild  eine  besondere  Kapelle 
auf  seinem  Gute  bancn,  worin  er  den  Cultus 
des  Genius  trieb.  Triumphirend  hatte  der 
„Dechant  der  deutschen  Universitaten",  wie 
er  sich  jetzt  zu  nennen  liebte,  als  Einund- 
siebziger  (1859)  die  dritte  Auftage  der 
„Welt  ala  Wille  und  Vorstellung"  ertebt, 
die  mit  einem  Anhange  zur  Metaphysik  der 
Geschlechtsliebe  vermehrt  war,  der  nichts 
Geringeres  enthielt,  als  eine  Metaphysik 
der  —  Paderastie!  Die  Aufdeckung  des 
dieser  Verirrung  des  Geschlechtstriebes  zum 
Grande  liegenden  geheimnisavolleu  Natur- 
spiels  bildet  den  Schluas  der  originalen  Ent- 
deckungen  des  sonderbaren  Ileiligen.  Mit 
Grauen  dachte  Schopenhauer  noch  in  seinen 
letzten  Lebenstagen  daran,  wie  nach  seinem 
Tode  sein  Geist  unter  den  H&nden  der  seine 
Philosophic  kritisirenden  „  Philosophieprofes- 
soren"  werde  zngerichtct  werden.  Nur  darin 
lag  ein  Trust  for  ihn,  dass  seine  Schriften 
„von  Dilettanten  mit  Enthnsiasmus  ergriffen" 
worden  seien,  denn  nur  solche  besfissen  die 
zum  Verstandniss  seiner  Lehre  erforderliche 
Unbefangenheit  Wie  bernhigend  musate  es 
ihm  durum  sein,  daas  er  in  seinem  letzten 
Willen  die  Reliquien  aus  seinem  Nachlasse 
an  seine  trcuesten  Verehrer  vertheilt  und 
seinem  BusenjUnger  Frauenstadt  seine  Me- 
morabilien,  Briefe  und  literarische  Nachlaaa- 
sttlcke  vermacht  hatte.  Am  Morgen  des 
21.  September  1860  fand  man  den  Einsamen 
nach  eingenommenem  FrUhstfick  entseelt  auf 
dem  Sopha  aitzen;  ein  Lungen8chlag  hatte 
ihn  schmerzlos  aus  Sansara  nach  Nirwana 
entrflckt.  Auf  die  Frage,  wo  er  ruhen 
wolle,  hatte  er  noch  kurz  vor  seinem  Tode 
seinem  Testamentsvollatrecker  Dr.  Gwinner 
in  Frankfurt  geantwortet:  „Es  ist  einerlei; 
sie  werden  mich  finden!"  Bios  „ Arthur 
Schopenhauer"  solle  auf  seinem  Grabsteine 
stehen  und  „  Nichts  weiter,  kein  Datum, 
noch  Jahreszahl,  gar  Nichts,  keine  Silbe!" 
Und  wer  nach  dem  von  Immergrtln  umrankten 
flachen  Grabsteine  von  schwarzera  belgischen 
Granit.  der  seine  irdischen  Reste  auf  dem 
Frankfurter  Friedhofe  deckt,  wallfahrten 
mochte,  wird  allerdings  wissen,  wcr  der 
wunderliche  Heilige  war,  den  sic  dorthin 
gebracht  haben  zur  ewigen  Ruhe,  wahrend 
in  der  Frankfurter  Stadtbibliothek  mehrere 
Daguerreotypen  aus  verechiedenen  Jahren 


den  Liebhabern  seine  Zflge  vorffihren  nnd  im 
Treppenhause  der  Bibliothek  seine  von  Elisa- 
beth Ney  (1859)  modellirte  Bttste  steht.  Im 
Jahre  1862  gab  Frauenstadt  „Lichtstrahlen 
ans  Schopenhauer's  Werken"  heraua.  In  dem- 
selben  Jahre  erschien  von  seinem  Testaments- 
vollstrecker  W.  Gwinner  „ A.  Schopenhauer, 
aus  persdnlichem  Umgange  dargestellt;  ein 
Blick  auf  sein  Leben,  seinen  Charakter  und 
seine  Lehre",  wozu  1863  noch  hinzukam 
Schopenhauer  und  seine  Freunde",  aus 
Veranlassung  des  kurz  vorher  erschienenen 
dickleibigen  Buches:  „ Arthur  Schopenhauer; 
von  ihm,  fiber  ihn;  ein  Wort  der  Vertheidigung 
von  E.  0.  Lindner  und  Memorabilien, 
Briefe  und  Nachlassstflcke  von  J.  Frauen- 
stadt" (1863).  Mit  der  Veroffentlichung 
von  83  Briefen,  die  Schopenhauer  vom  De- 
cember 1847  bis  December  1859  an  Frauen- 
stadt geschrieben,  hat  dieser  dem  Urtheile 
der  Nachwelt  fiber  seinen  Meister  einen 
grossen  Dienst  geleistet,  nur  freilich  nicht 
zum  Vortheil  dea  Schreiber8  dieaer  Briefe, 
die  einen  hochst  widerwftrtigen  Eindrack 
mnchen  und  deaaen  Charakter  im  nngUnstigaten 
Lichte  erscheinen  lassen.  Es  war  daffir  ge- 
sorgt  worden,  dass  derselbe  die  beiden  von 
L.  Noack  in  der  Zeitschrift  „ Psyche"  ver- 
Offentlichten  Aufsatze:  „A.  Schopenhauer 
und  seine  Weltansicht;  eine  fixe  Idee  in 
pessimistiachem  Gewande"  (1859)  und  „Die 
Meister  Weiberfeind  und  Frauenlob:  eine 

f)sychologische  Antithese  zwischen  Schopcn- 
lauer  una  Danmer  in  Frankfurt  a.  M."  (1860) 
noch  zu  lesen  bekommen  hatte,  um  sein 
„  Grauen"  vor  den  Philosophieprofeasoren 
lebendig  zu  erhalten.  Weiteres  „  Aus  Schopen- 
hauer's nandachriftlichem  Nachlaas;  Abhand- 
lungen,  Anmerkungen,  Aphorismen  und  Frag- 
meute"  hat  Frauenstadt  (1864)  ver5ffent- 
licht.  Dazu  kam  von  David  Asclier 
,,  A.  Schopenhauer,  Neues  von  ihm  und  fiber 
ihn"  (1871).  Schlieaslich  wurde  durch 
Frauenatadt  eine  Ausgabe  der  sammtlichen 
Werke  Schopenhauers  in  sechs  Bandcn  be- 
sorgt  (1873  —  74),  worin  enthalten  ist: 
I.  Schriften  zur  Erkenntnisslehre:  II.  IU.  Die 
Welt  ala  Wille  und  Vorstellung;  IV.  Schriften 
zur  Naturphiloaophie  und  Ethik;  V.  VI.  Pa- 
rega  und  Paralipomena;  kleine  philosophiache 
Schriften.  Ein  „Schopenhaucrlexicon",  in  zwei 
Banden  hat  (1871)  L  Frauenatadt  heraus- 
gegeben.  Fassen  wir  schlieaslich  die  Lehre 
Schopenhauer's  zu  einem  Gesammtbilde  zu- 
sammen,  so  stellt  sich  solche  in  folgenden 
S&tzen  dar: 

Von  Allen  wurde  die  Seele  als  schlecht- 
hin  einfach  genommen;  ich  gehe  davon  aus, 
dass  ich  diese  vorausgesetzte  Einheit  des 
Ich  aufhebe,  indem  ich  nachweise,  dass  die 
Aeusserungen,  woraua  man  dicselbe  folgerte, 
zwei  sell i"  verschiedene  Quellcn  haben  una 
dass  allerdings  zwar  der  Intellect  physisch 
bedingt,  die  Function  eines  leiblichen  Organs 
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(des  Gehirns),  also  von  diesem  abhangig  und 
ohnc  dasselbe  unmdglich  sei,  dass  dagegen 
der  Wille  an  kein  speciellcs  Organ  gebunden, 
sondern  Uberall  gegenwartig,  Uberall  das 
eigentlich  Bewegendc  nnd  Bildende,  mithin 
das  Bedingcnde  des  ganzen  Organismus  sei, 
ja  die  metaphysische  Unterlage  der  gesammten 
Welterscheinung  ausmache.  Die  Identitat 
der  Person  beruht  nicht  auf  der  Identitat 
des  Bewusstseins,  als  zusammenhangender 
Erinnerung  des  Lebenslaufs,  sondern  anf  dem 
identischen  nnd  unveranderlichen  Willen. 
Was  dem  Bewusstsein  Einheit  und  Zusamm- 
hang  giebt,  als  Unterlage  und  bleibender 
Trager  seiner  Vorstellnngen  sich  erweist, 
kann  nicht  selbst  durch  das  Bewusstsein  be- 
dingt,  mithin  keine  Vorstellung  sein,  sondern 
nur  das  dem  Bewusstsein  Vorausgehende. 
Und  dies  ist  eben  der  Wille,  das  allein 
Beherr8chende  und  Unverftnderliche  im  Be- 
wusstsein, das  alien  In  halt  desselben  Zu- 
sammenhaltende.  Der  Wille  ist  der  eigent- 
liche  Kern  des  Ich,  und  dieses  nur  der  zeit- 
liche  Anfangs-  und  AnknUpfungspunkt  der 
gesammten  Erscheinung  des  Wi liens  selbst. 
Das  wahre,  unzerstorbare  Wesen  des  Men- 
schen,  sein  Innerstes  und  Eigenstes,  seine 
eigeutliche  Wirklichkeit  ist  der  Wille,  der 
an  sich  selbst  bewusstlos  ist  und  zu  welchem 
Bewusstsein  und  Erkennen,  also  der  ge- 
sammte  Intellect  erst  hinzutritt.  Ein  Ver- 
langen,  Begehren,  Wollen  oder  ein  Verab- 
scheuen,  Fliehen,  Nichtwollen  ist  jedem  Be- 
wusstsein eigen,  und  der  Mensch  hat  dasselbe 
mit  dem  Polypen  gemein.  Die  Welt  ist 
ausserdem,  dass  sie  unsere  Vorstellung  ist 
d.  h.  von  einem  erkennden  Subject  vorgestcllt 
wird,  noch  etwas  Anderes  fur  sich,  wozu  sie 
keines  vorstellenden  Subjects  bedarf;  sie  ist 
ihrem  eigentlichen  und  innersten  Kern  nach 
Wille,  d.  h.  bewusstlos  und  blind  wirkendes 
Streben  oder  Tricb.  Geradeso  derjenige 
Theil  der  Welt,  den  wir  unsern  Leib  nennen. 
Von  unserm  eignen  Leibe  haben  wir  eine 
doppeltc  Erkenntniss.  Zunachst  ist  anch  der 
Leib,  durch  dessen  Sinneawerkzeuge  unser 
Erkennen  vermittelt  ist  und  dessen  Affectionen 
also  der  Ausgangspunkt  filr  die  Anschauung 
der  Aussenwelt  sind,  dem  erkenncnden  Sub- 
ject eine  Vorstellung,  wie  iede  andere,  ein 
Object  unter  Objecten  der  Erkenntniss.  Aber 
dor  Leib  ist  ihm  noch  auf  eine  zweite,  wesent- 
lich  verschiedene  Weise  als  das  einem  Jeden 
unmittelhar  Bckannte  gegeben,  welches  das 
Wort„WHle"  bezeiehnet.  Die  Bewegungcn 
und  ThHtigkciten  des  eignen  Leibes  werden 
dem  erkenncnden  Subject  erst  entrathselt 
und  in  ihrer  Bedeutung  gezeigt  durch  das 
Wort  „  Wille".  Dieses  allein  giebt  ihm  den 
Schlussel  und  offenbart  ihm  die  Bedeutung 
des  ganzen  innern  Getriebes.  Jedcr  Willens- 
act  ist  sofort  imd  unansbleiblich  auch  eine 
Bewegung  des  Leibes,  und  beides  sind  nicht 
zwei  verschiedene  Zustilnde,  die  sich  wie 


Ursache  nnd  Wlrkung  verhieKen,  sondern 
eins  und  dasselbe ;  die  Bewegung  des  Leibes 
ist  Nichts  anders,  als  der  in  die  Anschauung 
getretene  Act  des  Willens.  Durch  die  ganze 
Stufenreihe  der  Thiere  hindurch  ist  der  Wille 
jedesmal  vollkommen  und  ganz  vorhanden; 
uberall  ist  der  Wille  ganz  er  selbst;  denn 
seine  Function  ist  durchaus  einfach:  sie  be- 
steht  im  Wollen  und  Nichtwollen.  Was  es 
will,  das  will  jedes  Thier  entschieden  und 
vollkommen;  der  Unterschied  liegt  bios  in 
dem,  was  es  will,  d.  h.  in  den  Motiven,  * 
welche  Sache  des  Intellects  sind.  Jeder 
Willensact  ist  ganz,  was  er  sein  kann;  sein 
Wesen  lasst  keine  Grade  zu,  sondern  ist 
ganz  es  selbst;  nur  seine  Erregung  hat  Grade 
nnd  ebenso  seine  Erregbarkeit  Anders 
dagegen  ist  es  mit  dem  Intellect;  er  ist 
hochst  complic irt  und  hat  sehr  mannigfache 
Function  en ;  er  ist  grosser  Vollkommnnng 
durch  Uebung  und  Bildung  fahig,  er  hat 
nicht  bios  Grade  seiner  Erregung,  sondern 
auch  Grade  seines  Wesens,  der  stufenweise 
steigenden  Vollkommenheit  Er  ist  den  Be- 
schliissen  des  Willens  ganz  fremd,  sodass  er 
sie  bisweilen,  wie  die  eines  fremden,  nur 
durch  Belauschung  erfahren  kann.  Er  liefert 
dem  Willen  nur  die  Motive,  aber  wie  sie 
gewirkt  haben,  das  erfahrt  er  erst  hinterher. 
Der  Wille  kann  den  Intellect  zOgeln  und 
zwingen,  sich  auf  andere  Dinge  zu  richten. 
In  dem  Ausdrucke  „Herr  Qber  sich  sein" 
ist  offeubar  der  Herr  der  Wille,  der  Diener 
der  Intellect  Der  Wille  gehorcht  eigentlich 
nie  dem  Intellect ;  denn  eine  Erkenntniss  be- 
stimmt  nie  den  Willen  selbst,  sondern  nur 
seine  Anwendung  auf  vorliegende  Falle. 
Der  Intellect  kann  seine  Function  nur  so 
lange  rein  und  richtig  vollziehen,  als  der 
Wille  schweigt  nnd  pansirt;  er  wird  in  seiner 
Function  durch  jede  merkliche  Regung  des 
Willens  gestflrt,  z.  B.  durch  Hoffnung,  Liebe 
und  Haas.  Der  Intellect  ist  der  Macht  der 
TrSgheit  unterworfen,  mithin  erst  thatig, 
wenn  er  von  einem  Andern,  dem  Willen, 
getrieben  wird;  der  Wille  dagegen  ist  aus 
eigneT  Kraft  und  eignem  Drange  thatig,  er 
keunt  keine  Ermfldnng  und  ist  niemals  trage. 
Er  braucht  auch  nicht  erst  gelernt  zu  werden, 
wie  das  Erkennen,  sondern  geht  sogleich 
vollkommen  von  Statten.  Schmerz  una  Lust 
sind  keine  Vorstellungen ,  sondern  unmittel- 
bare  Affectionen  des  Willens;  sie  sind  ein 
erzwungenes,  angenblickliches  Wollen  oder 
Nichtwollen  des  Kind  rucks,  den  der  Leib 
erleidet.  Affection  und  Modification  des 
Willens  ist  nicht  bios  das  Wollen  und  Nicht- 
wollen oder  das,  was  nach  aussen  wirkend 
sich  als  eigentlichen  Willensact  darstellt, 
sondern  auch  alles  Wflnschen  und  Fliehen, 
Hoffen  und  Fflrchten,  Lieben  und  Hassen, 
kurz  was  das  eigne  Wohl  und  Wehe,  Lust 
und  Unlust  unmittelbar  ausmacht  Das  Wesen 
der  Welt  an  sich  Nichts  anders,  als  ebenfalls 
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wiederum  Wille,  bewusstlos  witkender  Trieb. 
Nicht  allein  in  denjenigen  Erscheinungen, 
welche  seiner  eignen  Organisation  ganz 
ahnlich  sind,  in  Menschen  and  Thieren,  wird 
der  mit  jenem  Schllissel  Versehene  als  ihr 
Innerstes  jenen  ahnlichen  Willen  anerkennen ; 
sondern  die  fortgesetzte  Reflexion  wird  ihn 
dahin  leiten,  auch  die  Kraft,  die  in  der 
Pflanze  treibt  nnd  vegetirt,  ja  die  Kraft, 
durch  welche  der  Krystall  anschiesst,  die 
Kraft,  welche  den  Magnet  zum  Nordpol 
wendet,  die  Kraft,  welche  in  den  Wahlver- 
wandtschaften  der  Stoffe  als  Fliehen  und 
Suchen,  als  Trennen  und  Verneinen  erscheint, 
ja  zuletzt  sogar  die  SchweTe,  welche  in  aller 
Materie  bo  gewaltig  strebt,  den  Stein  znr 
Erde  nnd  die  Erde  zur  Sonne  zieht;  diese 
alle  nur  in  der  Erscheinung  verschieden, 
ihrem  innern  Wesen  nach  aber  als  dasselbe 
zu  erkennen,  als  jenes  ihm  nnmittelbar  Be- 
kannte,  was  da,  wo  essich  am  Vollkommensten 
manifestirt,  Wille  heisst  Er  ist  das  Innerste, 
der  Kern  jedes  Einzelnen  und  ebenso  des 
Ganzen ;  er  erscheint  in  jeder  blind  wirkenden 
Naturkraft,  ebenso  im  Uberlegten  Handeln 
des  Menschen.  Statt  dass  bisher  der  Wille 
unter  den  Begriff  der  Kraft  subsumirt  wurde, 
ist  der  Begriff  der  Kraft  anf  den  des  Willens 
zarflckzufflhren.  Was  in  der  Natur  wirkt 
nnd  treibt  und  in  immer  vollkommenern  Er- 
scheinungen sich  darstellt,  steht  endlich, 
nachdem  es  sich  so  hoch  emporgearbeitet 
hat,  dass  das  Licht  der  Erkenntniss  darauf 
fallt,  als  jener  Wille  da,  der  nns  nnr  in 
unserm  eignen  Wesen  nnmittelbar  zugang- 
lich  ist.  Besteht  alle  Materie  ihrem  Wesen 
nach  im  Wirken  und  ist  sie  durch  nnd  durch 
wirkende  Ursachlichkeit,  so  ist  sie  die  un- 
mittelbare  Sicbtbarkeit  des  in  den  Dingen 
erscheinenden  Willens  selbst  oder  das  Band 
der  Welt  als  Wille  mit  der  Welt  als  Vor- 
stellung.  Die  Materie  ist  der  Wille  selbst, 
wiefern  er  angeschant  wird,  und  der  Raum 
ist  die  Anschauungsform  der  Materie.  Was 
in  der  Erscheinung  oder  fur  die  Vorstellung 
Materie  ist,  das  ist  an  sich  selbst  Wille. 
Schlechtliin  grundlos  in  seincm  Wesen,  nicht 
weiter  abznleiten,  also  unergrundlich  ist  der 
Wille.  Er  ist  das  Grandiose  d.  h.  was  nicht 
von  der  Form  der  Erscheinung  abhangt,  dem 
diese  Form  an  sich  fremd  ist,  das  aber  in 
sie  eingegangen  ist  und  nun  nach  ihren  Ge- 
setzen  hervortritt,  welche  Gesetze  jedoch 
nicht  das  Was,  nicht  den  Inhalt  der  Er- 
scheinung bestimmen,  sondern  nur  das  Wie. 
Nur  Einer  ist  ferner  in  alien  seinen  Er- 
scheinungen der  Wille,  der  uberall  dasselbe 
will  und  keine  Vielheit  kennt,  weil  ihra  Zeit 
und  Raum  als  die  Bedingungen  der  Moglich- 
keit  des  Vielen  fremd  sind.  Untheilbar 
bleibt  er  stets  und  mit  sich  selbst  tlbcrein- 
stimmend,  und  nur  in  seiner  Erscheinung 
hat  er  sein  Wesen  in  den  Ranmen  ausein- 
andergezogen  nnd  zertheilt.  Er  ist  Streben 


in's  Unendliche  vorwarts,  ohne  Rast  und 
Ziel;  gerade  die  Abwesenheit  alles  Ziels, 
aller  Grenzen  gehdrt  zum  Wesen  des  Willens; 
der  endliche  Strom  des  Wollens  wird  stets 
nur  gehemmt,  nie  erfllllt  und  befriedigt,  er 
ist  ewiges  Werden  und  endloser  Fluss.  So 
ist  der  Wille  der  Schltlssel  zur  Lflsung  des 
Weltrathsels.  Sobald  der  erkenntnisslose 
Wille  im  Menschen  zur  Selbstbesinnung  ge- 
koinmen  ist,  dreht  sich  das  Verhaltnisszwischen 
Wille  und  Intellect  plotzlich  um:  der  Intellect 
schwingt  sich  als  Herr  in  den  Sattel  und 
entreisst  den  Menschen  dem  Sklavendienste 
des  Wollens.  In  dem  Angenblick  aber,  wo 
wir  uns  vom  Wollen  losgerissen  nnd  uns 
dem  reinen  willenlosen  Erkennen  hingegebcn 
haben,  sind  wir  gleichsam  in  eine  andcre 
Welt  getreten,  wo  Alles  was  nnsern  Willen 
bewegt  und  erschflttert,  nicht  mehr  ist,  in 
eine  Welt,  die  nicht  mehr  der  Spiegel  des 
Willens,  nicht  mehr  die  sichtbare  Welt  der 
Erscheinung  des  Willens  zum  Lebcn  ist 
Was  der  Wille  will,  ist  Nichts  anders,  als 
diese  Welt,  wie  sie  der  gegenstandliche 
Spiegel  dca  Willens  selbst  ist,  das  Leben, 
wie  es  dasteht  Also  Wille  zum  Leben  ist 
aller  Wille.  Der  Standpnnkt  der  ganzlichen 
Bejahung  des  Willens  zum  Leben  ist  die 
Eikenntniss,  die  der  Mensch  gewinnt,  dass 
die  Einsicht  in  sein  eigenes  Wesen  sein 
Wollen  keineswegs  hemmt,  sondern  dass 
eben  dieses  so  erkannte  Leben  auch  als 
solches  von  ihm  gewollt  wird.  Bejahung 
des  Willens  ist  das  von  keiner  Erkenntniss 
gestflrte  bestandige  Wollen  selbst,  d.  h.  Be- 
jahung des  Leibes.  Der  Act,  durch  den 
der  Wille  sich  bejaht  und  der  Mensch  ent- 
steht,  ist  eine  Handlung,  deren  Alle  sich 
im  Innersten  schamen,  deren  man  bei  kalter 
Ueberlegung  meist  mit  Widerwillen  gedenkt. 
Alles  Streben  entspringt  aus  Mangel,  aus 
Unzufriedenheit  mit  seinem  Zustande,  ist  also 
Leiden,  so  lange  es  nicht  befriedigt  ist. 
Keine  Befriedigung  aber  ist  dauernd,  das  Ziel 
ist  nur  scheinbar,  nur  vorflbergehend ,  und 
keine  erlangte  Befriedigung  befriedigt  uns, 
sondern  ist  stets  nur  Anfangspunkt  eines 
neuen  Strebens,  das  Streben  selbst  aber  viel- 
fach  gehemmt,  tlberall  kiimpfend  und  also 
solange  immer  Leiden.  Es  giebt  kein  letztes 
Ziel  des  Strebens,  also  kein  Maass  und  Ziel 
des  Leidens;  alles  Leben  ist  wesentlich 
Leiden.  Solange  unser  Bewusatsein  von 
unserm  Willen  erfUllt  ist;  so  lange  wir  dem 
endlosen  Drang  und  Strom  des  Wollens  uns 
hingeben,  also  Subject  des  Wollens  sind, 
solange  wird  uns  kein  dauerndes  Gltlck  noch 
Ruhe.  Solange  der  Wille  mit  aller  Kraft 
das  Leben  bejaht,  hat  Jedcr  dem  wahren 
Wesen  der  Dinge  nach  alle  Leiden  der  Welt 
als  die  seinigen  zu  betrachten.  Nachdem 
nun  aber  der  „  Wille  zum  Leben"  im  Menschen 
hierflber  zur  Besinnung  gekommen,  fangt 
die  Sac  lie  an,  ihm  bedenklich  zu  weTden, 
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Hier  ist  tier  Punkt,  wo  er  sich  zur  Bejahung 
oder  zur  Verneinung  des  Willens  zum  Leben 
cntscheidet.  Die  Erkenntniss,  dass  alles 
Leben  wesentlich  Leiden  ist  und  dass  wir 
besser  nicht  da  waren,  diese  Erkenntniss, 
die  der  Zweck  unseres  Daseins  ist,  giebt 
die  Mflglichkeit  der  Aufhebung  des  Wollens, 
derErlflsungdurchFreiheit,  der  Ueberwindung 
nnd  Vernichtung  der  Welt.  Nicht  unmittelbar, 
also  vom  Willen,  sondern  von  einer  ver- 
ander  ten  Erkenn  tn  issweise  gcht  die  Verneinung 
des  Willens  zum  Leben  aus.  Sie  zeigt  sicb, 
wenn  auf  jene  durch  das  Leiden  selbst  ge- 
liluterte  und  gesteigerte  Erkenntniss  das 
Wollen  Qberhaupt  und  alles  Wollen  endigt, 
indem  sodann  nicht  mehr  die  erkannten 
einzelnen  Erscbcinungen  fortwahrend  als 
Motiv  des  Willens  wirken,  sondern  die  ganze, 
durch  Auffassung  der  ewigen  Ideen  er- 
wnchsene  Erkenntniss  des  Wesens  der  den 
Willen  spiegelnden  Welt,  anstatt  als  Motiv 
zu  wirken,  vielmehr  zum  Quietiv  des  Willens 
wird.  welcbes  alles  Wollen  beschwichtigt. 
In  die  reine,  von  allem  Leiden  des  Wollens 
und  der  Individuality  befreite  Contemplation 
erhoben.  hebt  der  Wille  frei  sich  selbst  auf 
und  giebt  in  soldier  Resignation  nicht  bios 
das  Leben,  sondern  den  ganzen  Willen  zum 
Leben  sclbst  auf.  Freiwillige,  durch  gar 
kein  Motiv  begrfindete  Entsagung  der  Be- 
friedigung  des  Geschlechtstriebs  ist  schon 
cin  Grad  der  Verneinung  des  Willens  zum 
Leben.  Der  Wille  wendet  sich  jetzt  vom 
Leben  ab,  ihn  schaudert  vor  dessen  Gcnflssen, 
in  denen  er  die  Bejahung  desselben  erkennt. 
Der  Mensch  gelangt  zum  Zustande  freiwilliger 
Eutsagung,  der  wahrhaften  Gelassenheit  und 
panzlichcn  Willenlosigkeit  Ein  Abscheu  er- 
flillt  ihn  vor  dem  schon  durch  seinen  Leib 
ausgedrllckten  Wesen,  dessen  Ausdruck  seine 
eigene  Erscheinung  ist,  vor  dem  Willen  zum 
Leben.  Er  greift  zum  Fasten,  zur  Kasteiung 
und  Selbstpeinigung,  um  durch  stctes  Ent- 
bebren,  durch  Aufsichnelimen  des  Unan- 
genehmen  und  Widerwartigen,  durch  stetes 
selbstgewahltea  Leiden  den  Willen  mehr 
und  mehr  zu  brecben  und  zu  todten.  Wenn 
der  Scbleier  der  Maja,  die  Grundtanschung 
der  Welt,  gelUftet  ist.  folgt  von  selbst,  dass 
ihm  kein  Leiden  mehr  fremd  ist  Fremde 
Qnalen  wirken  auf  seinen  Geist,  wie  seine 
eigenen;  das  Mitleid  ist  seine  Grundstimmung, 
und  der  weitere  Schritt  in  der  Verneinung 
des  Willens  ist  die  freiwillige  und  absicht- 
liche  Armuth,  indem  das  Eigenthum  weg- 
egeben  wird,  um  das  fremde  Leid  zu  min- 
ern.  Freiwilliger  Ilungertod  ist  die  hftchste 
Verneinung  des  Willens  zum  Leben,  nfimlich 
des  Leibes.  Diese  vorsatzliche  Brechung 
und  anbaltende  Tddtung  des  Willens  durch 
sclbstgewahlte  bilssendc  Lebcnsart  und  Selbst- 
kastciung  ist  der  Wandel  einer  schdnen 
Seele,  eines  resignirenden  freiwillig  bilssenden 
Heiligen,  den  das  Andenken  an  Frau  von 


Guyon,  an  Goethe's  Friulein  von  Klettenberg 
stets  mit  Ehrfurcht  erfUllt.  Wenn  durch 
eine  grosse  und  unwiderrufliche  Versagung 
vom  Schicksal  der  Wille  in  gewiasem  Grade 
gebrochen  ist,  so  wird  im  Uebrigen  fast 
nichts  mehr  gewollt,  und  der  Charakter 
zeigt  sich  aanft,  traurig,  edel  und  resignirt. 
Wenn  endlich  der  Gram  keinen  bestimmten 
Gegen8tand  mehr  hat,  sondern  sich  uber  das 
Ganze  des  Lebens  verbreitet,  dann  ist  er 
gewissermaassen  ein  Insicbgehen,  ein  Sich- 
zurtlckziehen,  ein  allmillipes  Verschwinden 
des  Willens,  dessen  Sichtbarkeit,  den  Leib 
er  sogar  leise,  aber  im  Innersten  untergribt 
Und  das  Wesen  des  Willens  ist  durch  freie 
Verneinung  seiner  selbst  schon  langst  bis 
auf  den  schwachen  Rest,  der  als  Belebung 
des  Leibes  erschien,  abgestorben,  wenn  der 
Tod  kommt.  Jener  Friede.  der  hOher  ist, 
als  alle  Vernunft,  jene  ganzliche  Meeresstille 
des  GemQths,  jene  tiefe  Rnhe,  unenchatterliche 
Ruhe  nnd  Heiterkeit,  deren  blosser  Abglanz 
im  Antlitz  ein  gauzes  und  sicheres  Evangelium 
ist,  kennzeichnet  den  bttssenden  Heiligen. 
Was  so  nach  ganzlicher  Anfhebung  des 
Willens  tlbrig  bleibt,  ist  freilich  ftlr  Alle, 
die  noch  des  Willens  voll  sind,  allerdings 
Nichts  —  das  Nirwana  der  Buddhisten. 

Dies  ist  die  Qnintessenz  der  Lehre 
Schopenhauer's.  ^Schopenhauer  (sagt  Iiosen- 
kranz  1859)  wfirde  seine  Zeitgenossen  nicht 
in  dem  Grade  gefesselt  haben,  wenn  er 
nicht  den  Muth  oesasse,  den  Hohn  gegen 
das  Dasein  auszusprechen,  wenn  er  nicht 
der  Traurigkeit  des  Buddhismus  die  Ironie 
des  WeUschmerzes  noch  hinzugefflgt  hdtte. 
Mit  diesem  pikanten  Tone,  welcher  die  Welt 
lacherlich  findet,  ist  er  zum  Liebling  aller 
hlasirten,  weltmQden  Deutschen  geworden; 
denn  die  Welt  gilt  ihm  als  daseiende  Un- 
wahrheit,  als  constituirte  Anarchic.  Die 
Kraft,  mit  welcher  Schopenhauer  allem  Da- 
sein deu  Fluch  der  Erbarmlichkeit  entgegen- 
schlendert,  istderReiz,  dersovielegebrochene 
Geister  unserer  Epoche  an  ihn  fesselt.  Diese 
vom  Ekel  an  den  Widerspruchen  des  er- 
fahningsmiissigcn  Daseins  Erfnllten,  von  den 
Nieten  des  Schicksals  Abgcmfldeten,  von 
ihren  falschen  Hoffnungen  Betrogenen,  durch 
ihre  Leidenschaften  zu  physischem  und  mo- 
ralischem  Bankerutt  Herabgebrachten  finden 
eine  unendliche  Beruhigung  darin,  das  athc- 
istiscbe  Weltall  unter  der  Autorit&t  eines 
grossen  Thilosophen  fllr  eine  tolle  Frazzc 
erklaren  zu  dtlrfen,  in  welcher  nur  das  Nichts 
Recht  behalte.  Erspart  ihnen  diese  Einsicht 
doch  auch  die  Reue  tlber  begangene  Thor- 
heiten  und  die  Tapferkeit  der  Arbeit!44  Und 
R.  Ilaym  sagt  in  seiner  Abhandlung  tlber 
Schopenhauer  (1861):  „Welchen  Maassstab 
wir  immer  anlegen  mdgen,  den  logitichen, 
den  ethischen,  den  des  wissenden  oder  des 
praktischen  Bedflrfnisses,  die  Ergcbnisse  aller 
dieser   Messungen   stimmen   in  derselben 
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Summe  zusammen:  Wir  kdanen  die  Slltze 
dieses  Pkilosophen  nicht  unter  sich  zusammen- 
reimen;  unscr  sittliches  Geftlhl  straubt  sich 
mit  alien  Fasern  gegen  sie.  Far  den  Fort- 
schritt  der  Wissenschaften  erwarten  wir  kein 
Heil,  fur  unser  nationales  Leben  kdnnten 
wir  nnr  Hemmung  und  Gefahrdung  von  ihr 
erwarten.  Mit  dem  Philosopben  Schopen- 
hauer geben  wir  den  Henschen,  mit  dem 
Menschen  den  PhUosophen  Preis.  Nicht 
was  er  gelehrt  hat,  sondern  dags  es  einmal 
eine  Zeit  gegeben,  in  welcher  nach  der  Zer- 
setzung  grosser  wissenschaftlicher  Systeme 
ein  lebhaft  gctrftumter  und  geistreich  aus- 

KfUhrter  Traum  fllr  Philosophic  gegolten 
t,  das  ist  die  Thatsache,  welche  in  Zukunft 
die  Geschichte  der  Philosophie  in  Bezug  auf 
Schopenhauer  zu  erzahlen  haben  wird." 

L.  Noack,  Aiis  Sansara  nach  Nirwana.  (Eine 
biographiscbe  Cbarakteristik  Schopenhauer  s. 
In  der  Zeitechrift  ,.  Deutsche  Jahrbiicher  fUr 
Politik  und  Literatur",  Bd.  V,  (1862). 

R.  Haym,  Arthur  Schopenhauer.  (Besonders  ab- 
gcdruckt  huh  den  preussiscben  Jabrbtichern, 
Bd.  XIV),  1864. 

Th.  Ribot,  la  philosophie  de  Schopenhauer.  1874. 

Schoppe,  Casper  (Gaspar  Scioppius 
war  1576  zu  Neumark  in  der  Pfalz  geboren 
und  in  den  letzten  Jahren  des  16.  Jahr- 
hunderts  in  Rom  vom  Protestantismus  zur 
katholischen  Kirche  libergetreten,  in  welcher 
eT  den  gehassigsten  Verfolgungseifer  wider 
die  Andersdenkenden  zur  Schau  trug.  In 
seiner  ^Epistolaad  Conradum Rittershusium" 
(zuerst  in  der  zu  Saragossa  1621  erschienenen 
Machiavellizatio,  dann  in  B.  G.  Struvii  Acta 
Uteraria  fasc.  V,  und  neuerdings  bei  Libri, 
Histoire  des  sciences  mathematiques  en 
Itatie  IV,  407  abgedruckt)  hat  er  fiber  das 
Lebensende  des  im  Jahr  1600  durch  die 
Inquisition  verbrannten  Philosophen  Giordano 
Bruno  einen  Bericht  erstattet  una  die  albernsten 
Beschuldigungen  aufgetischt,  die  das  heilige 
Officium  wider  den  verhassten  Freidenker 
ausgeheckt  hatte.  Sonst  verdient  er  in  der 
Geschichte  der  Philosophie  nur  Erwahnung 
wegen  seiner  im  Jahr  1608  in  Mainz  ver- 
5ffentlichten  Schrift  „Casparis  Scioppii  ele- 
menta  stoicae  philosophiae  moralis, 
quae  in  Senecam,  Ciceronem,  Piuiarchum 
aliosque  scriptores  commentarii  loco  esse 
possunt",  worin  er  in  der  Nachfolge  von 
Justus  Linsiu8  eine  Wiederbelebung  der 
stoischen  Lehre  versnchte.  £r  starb  1649. 

S(  hottisc  he  Philonophie  siehe  Eng- 
lische  Philosophic 

Schubert,  Gotthilf  Heinrich,  war 
1780  in  Hohenstein  bei  Chemnitz  geboren, 
in  Greiz  und  Weimar  gebildet,  wo  ihm  Herder 
sein  Haus  gedftnet  hatte,  studirte  dann  in 
Leipzig  Theologie,  dann  Medicin  und  Philo- 
sophie in  Jena,  wo  er  besonders  von  Schelling 
angezogen  worden  war,  prakticirte  dann  eine 


Zeit  lang  in  Altenberg  als  Arzt,  studirte 
noch  einmal  Bergwissenschaft  in  Freiberg, 
wo  er  nach  Schelling's  naturphilosophischen 
Schriften  und  zum  Theil  auch  aus  dessen 
Vortragen  schdpfend  seine  „Ahnungen 
einer  allgemeinen  Geschichte  des 
Lebens",  zun&chst  in  zwei  Theilen  (1806 
und  7)  herausgab,  deren  erster  vom  allge- 
meinen Grunde  des  Lebens,  deT  zweite  von 
den  kosmisclien  Verhaltnissen  des  Lebens 
handelt,  wozu  1821,  dem  spatern  Standpunkte 
des  Vcrfassers  entsprechend,  noch  ein  dritter 
Theil  tlber  die  Zahlen  und  Zeiten  der  Natur 
und  Schrift  hinzukam.  Die  Grundgcdanken 
der  beiden  ersten  Theile  sind  diese:  Zur 
Vereinigung  desEntgegengesetzten,  des  Mann- 
lichen  und  Weiblichen,  fuhrt  nicht  das  Streben, 
sich  zu  erganzen,  sondern  der  schdpferische 
Trieb.  Leben  ist  Schaffen,  das  Leben  aber 
nur  Ki us,  das  Leben  des  Alls  oder  Kosmos. 
Darum  sind  auch  die  Entgcgengesetzten  gleich, 
nur  verschieden  entwickelt,  und  nur  zwischen 
minder  und  mehr  Vollkommenem.  zwischen 
verschiedenen  Entwickelungsstufen  findet 
Gegensatz  statt,  und  das  noher  stehende 
Miinnlichc  begeistert  und  erhebt  das  Weib- 
liche  zu  gleicher  SchOpferth&tigkeit,  so  dass 
in  der  schaffenden  Vereinigung  beide  dem 
Elemente  des  Lebens,  dem  Ganzen,  gleich- 
stehen  und  der  Einen  Substanz,  von  welcher 
die  Dinge  nur  Modificationen  sind,  gleich 
werden.  Die  Verwesung  Lst  das  Zurttck- 
fallen  in  die  erste  Materie  und  die  Alles  be- 
seelende  Luft;  die  Zeugung  das  Heraussetzen 
aus  beiden.  Als  allgemeines  Weltgesetz 
offenbart  sich  im  Grdssten  und  Kleinsten  das 
Gesetz;  dass  in  der  ganzen  Natur  der  Grund- 
lage  ein  Vermogen  gegeben  ist,  bei  einem 
gewissen  Grade  des  Erregtseins  durch  das 
Positive  oder  M&nnliche  auf  dieses  selbst 
positiv  zu  reagiren.  —  Seit  1806  privatisirte 
Schubert  in  Dresden  und  hielt  dort  Vor- 
lesungen,  aus  welchen  die  Schrift  „An- 
sichten  von  der  Nachtseite  der  Natur- 
wissenschaften"  (1808)  entstand,  wo- 
runter  er  besonders  diejenigen  Erscheinungen 
des  Lebens  begriff,  welche,  wie  der  thierische 
Magnetisms,  Somnambulismus,  dasHellsehen, 
Zu8ammenhftnge  mit  dem  Universum  zeigen, 
deren  unklare  Erkenntniss  dem  Dammeriichte 
gleiche,  welches  der  von  der  Sonne  ab- 
gewandten  Planeteuhalfte  zukomme.  Schelling 
erwies  sich  gegen  seinen  Jllnger  Schubert 
dadurch  freundlich  und  dankbar,  dass  er  ihm 
1809  die  Stelle  eines  Directors  des  Real- 
institutes  in  Ntlrnberg  verschaffte.  Hier  trat 
in  der  triumerisch  zerrlossenen  Naturphilo- 
sophie  Schuberts  durch  den  Verkchr  mit  dem 
„Rosenbacker"  Burger,  einem  geistesver- 
wandten  Verehrer  des  Gdrlitzer  Schusters 
J.  Bdhme,  schr  bald  die  Hinneigung  zur 
religi68en  Mystik  und  zum  Pictismus  hervor. 
Franz  Baader,  der  MUnclicner  Theosoph, 
besuchte  den  Geisteaverwandten  in  Nurnberg 
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und  machte  ihn  mit  Saint  Martin,  dem  „un- 
bekannten  Philosophen"  Frankreichs,  be- 
kannt  und  veranlaaste  ihn  1811  zn  einer 
deutschen  Uebersetzung  von  St.  Martin's 
„Geist  und  Wesen  der  Dinge".   In  der  im 
Jahr  1814  erschienenen  ,,8ymbolik  des 
Traumes"  werden  die  Traumgefflhle  fflr 
die  naturgemaasen  Ilierogl  yphen  der  ahnenden 
Seele  erklart.  Der  ahnenden  Seele  Schubert's 
erschien  der  Herr  im  Traume  und  trieb  den 
frommen  Mann  im  Jahr  1816  als  Erzieher 
der  Prinzessin  Marie  und  des  Prinzen  Albert 
von  Mecklenburg  -Schwerin  nach  Ludwigs- 
lust,  wo  er  1817  den  ersten  Band  von 
,.Altes  und  Neues  aug  dem  Gebiete 
der  innern  Seelenkunde"  herausgab, 
wovon  bis  zum  Jahr  1844  noch  vier  weitere 
Bilnde  erschienen.    Nach  dreijahriger  er- 
ziehlicher  Wirksamkeit  im  Norden,  folgte  er 
wiederum  dem  Rufe  der  ahnenden  Seele 
nach  dem  gefllhlswarmern  Stlden  und  ging 
1819  als  Professor  der  Naturgeschichte  nach 
Erlangen,  wo  er  seit  1820  sieben  Jahre  lang 
im  innigsten  Freundschaftsverkehr  mit  seinem 
„geliebten  Lehrer"  Schelling  verlebte  und 
1821  die  zweite  Auflage  seiner  „  Symbolik 
des  Traumes "  und  den  dritten  Band  der 
,,  Abuungen  einer  allgemeinen  Geschicbte  des 
Lebens"  verdffentlichte.   Als  Zngabe  zu  den 
Ansichten  von  der  Nachtseite  der  Natur- 
wissenschaften  gab   er  1822  „Die  Ur- 
welt  und  die  Fixsterne"  heraus.  worin 
er  mit  Schelling'scher  Naturphilosophie  die 
Ansichten  Herschel's  von  der  GrOsse  und 
Entfernung  der  Himmelskdrper,  sowie  von 
der  Ausdehnung,  Gestalt  und  Fortbildnng 
des   Weltgebaudes    tlbcrhaupt  bekampfte. 
Die  ungeheuern  Zablen,  die  als  ein  Unend- 
liches  fflr  die  Ausdehnung  der  Welten- 
raume  aufgestellt  werden,  gefallen  ihm  nicht; 
denn  so  lange  der  Menscb  (sagt  er)  eine 
gewisse  innere  Unendlichkeit,  eine  gewisse 
innere  Ewigkeit,  ein  geistig  Grosses  nnd 
uberall  gleich  Nahes,  an  Welches  sich  weder 
das  Maass  der  Zeiten.  noch  des  Raumes 
anlegen  lasst,  noch  nicht  recht  kennt,  sucht 
er  sich  gern  eine  aussere  Unendlichkeit  und 
Grenzenlosigkeit  des  liaumes  und  macbt  sich 
eine  Miniaturewigkeit  durch  das  Zusammen- 
thtlrmen  von  Milliarden   von  Jahren  der 
Dauer  der  Sonnensysteme  und  Milchstrassen. 
Im  Jahr  1826  arbeitete  der  „  Agent  der  neu- 
religiOsen  Richtung"  durch  seine  ,,  Allgemeine 
Naturgeschichte"  mit  affectirt  kindlichem 
Tone  seine  frommen  Traume  und  christ- 
lichen  Gefflhle  auch  fflr  die  breite  Grundlagc 
allgemeinster  Volksbildung  zurecht  Eine 

Srophetische  Ilieroglyphe  (heisst  es  da)  ist 
er  Mensch  in  seinem  jetzigen  Zustande. 
So  wie  er  jetzt  ist,  ist  er  nicht  das,  wa3  er 
sein  sollte  und  mdchte;  aber  er  geht  aller- 
dings  guter  Hoffnung  mit  dem  zukiinftigen 
Menschen.  Wort  und  That  liefern  weit  von 
ihrer  ursprUnglichen  Basis  weg  die  groase 


Umkehrung  der  Tagseite  in  die  Nachtseite. 
Aber  gerade  da,  wo  aer  alte  Riss  am  StArksten 
geachehen,  geschah  die  Vereinigung  und 
Heiligung:  das  Wort  wurde  wie  der  That 
und  wirklich  Fleisch.   Einer  war  Mann  von 
Wort  und  machte  wirklich  gut,  was  gut  xu 
xnachen  war,  gab  zurflck,  was  genommen 
war,  den  ganzen  eignen  Willen  dee  Menscben- 
herzens  in  die  llande  des  hdhern  Lebens 
und  Wollens,  und  das  Wort  ward  That  Das 
alte  Geheimniss  istdann  wieder  geldst;  Symbol 
und  symbolische  Handlung  sind  in  Kraft  des 
Wortes  wieder  Wesen  und  Wahrheit  ge  worden. 
llirrin  ist  die  Verbindung  mit  dem  Geifltigen 
von  Neuem  hergestellt:  der  Schein  ist  wieder 
Wesen,  Zeit  ist  zur  Ewigkeit  geworden,  und 
der  das  Wort  hat  und  halt,  der  stirbt!  — 
Im  Jahr  1827  ward  Schubert  an  die  Mflnchener 
Universitat  bernfen,  wo  er  im  Sommer  1829 
sein  ,,eigenste8  Lebenswerk"  und  beliebtestes 
Kind,  die  „  Geschicbte  der  Seele"  auszu- 
arbeiten  begann,  die  im  Jahr  1830  an  die 
Oeffentlichkeit  trat.  Die  geistreich^poetiache 
und  gemflthlich  -  phanhujievolle  Weise,  in 
welcher  der  Schaum  der  Wissenschaft  ab~ 
geschOpft  wird,  wahrend  ein  buntes  gelehrtes, 
theils  physiologisches ,  theils  psychologisch- 
geschichtliches  Material  hinter  die  einzelnen 
Abschnitte  verwiesen  wird,  hat  diesem  dick- 
leibigen  Buche  einen  grossen  Lcserkreis  ge- 
wonnen,  indem  es  im  Jahr  1847  die  vierte 
Auflage  erlebte.  Wer  darin  jedoch  Wissen- 
schaft,  Eingehen  in  die  psychologischen 
Probleme  und  ernstes  Bemflhen  um  die  Be- 
stimmung  der  psychologischen  Verhaltnisse 
sucht,  wird  sich  getauscnt  finden.   Was  die 
Seele,  als  das  Uber  dem  Leibe  gelegene  Ge- 
biet  sei ;  wie  sie  sich  von  dem  gleichfalls  der 
flberleiblichen  Sphftre  angeharenden  Geist 
unterscheide;  wie  die  geheimnissvolle  Ueber- 
kleidnng  der  Seele,  als  des^  eigentlichen 
Prinzips  der  Individualit&t,  mit  dem  Leibe 
sowohf,  als  mit  dem  Geiste  zu  denken  ad: 
darflber  findet  der  Leser  keine  Auskunft  in 
den  gemflthlichen  Traumen  der  frommen 
Phantasie  des  Verfassers,  welchem  die  Auf- 
gabe  und  der  Endzweck  der  Psychologic 
darin  besteht,  zu  beschreiben  das  Ausgehen 
der  Seele  znerst  in  den  buntfarbigen  Schein 
der  leiblichen  Gestaltung,  welche  das  Leben 
nnr  sinnbildlich  erfasst,  dann  in  das  Wesen 
des  Menschen,  und  wie  endlich  in  diesem  die 
Seele  zu  8ich  selbeT  und  zu  Gott  komme. 
Einen  Auszug  aus  der  „  Geschicbte  der  8eeleM 
gab  Schubert  in  seinem  „Lehrbuch  der 
Menschen-  und  Seelenkunde"  (1838), 
wahrend  er  die  crg&nzende  Nachtseite  der 
Geschichte  der  Seele  in  dem  Buche  nDie 
Krankheiten    und   StSrungen  der 
menschlichen  Seele"  (1846)  in  seiner 
Weise  darlegte.  Der  Vierundsiebenzigjahrige 
beschloss  seme  literarische  Laufbahn  mit  dem 
dreibandigen  Werke  ,,Der  Erwerb  aus  einem 
vergangenen  und  die  Erwartungen  von  einem 
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kttnftigen  Leben;  cine  Selbstbiographie" 
(1854  —  56)  und  Btarb  1860  in  Mtincben. 

Sthuti,  Christian  Gottfried,  war 
1747  zu  Dederstedt  im  Mansfeldischen  ge- 
boren,  seit  1768  in  Halle  Privatdocent,  seit 
1776  ordentlicher  Professor  der  Philosophie 
daselbat,  dann  seit  1779  Professor  der  Bered- 
samkeit  und  Dichtknnst  in  Jena,  seit  1803 
Professor  der  Literaturgeschichte  in  Halle, 
wo  er  1832  gtarb.  Nachdem  er  sich  durch 
eine  Uebersetzung  von  Charles  Bonnet's  ana- 
lytischem  Versnch  Uber  die  Seelenkrafte 
(1770,  in  zwei  Theilen)  bekannt  gcmacht  und 
zuerst  auf  dem  Standpunkt  der  Leibniz- 
Woirschen  Philosophie  „Grundsatze  der 
Logik  oder  Kunst  zu  denken"  (1773),  ferner 
eine  „Einleitong  in  die  speculative  Philo- 
sophie oder  Metapbysik"  (1775)  und  „Lehr- 
buch  zur  Bildung  des  Verstandes  und  Ge- 
schmacks"  (1776)  veroffentlicht  und  darin 
zugleich  seine  feine  klassische  Bildung  beur- 
kundet  hatte,  gewann  er  als  Redacteur  der 
Jenaer  Allgemeinen  Literaturzeitung,  die  er 
zum  Organ  der  Kant'schen  Philosophie  er- 
hob,  seit  1785  bedeutenden  Einfluss  auf  die 
philosophische  Stromung  im  letzten  Jahrzehnt 
des  vorigen  Jahrhunderts.  Zugleich  hat  er 
selbst  die  Sache  der  Kant'schen  Philosophie 
in  einigen  lateinischen  Abbandlungen  (1788  bis 
89)  verfochten. 

Schultz,  Johann  (nicht  Schulze, 
wie  auf  dem  Titelblatte  seiner  Schrift  „Er- 
lauterungen"  ateht)  war  1739  zu  Muhlhausen 
in  Ostpreussen  geboren  und  seit  1787  Pro- 
fessor der  M  at  h  en  i  at  i  k  und  zweiter  Hofprediger 
in  Konigsberg,  wo  er  1805  starb.  Nachdem 
er  sich  frtiherhin  durch  einige  mathematische 
Schriften  bekannt  gemacht  und  auch  philo- 
sophische „Betrachtungen  uber  den  leeren 
Raum"  (1758)  verOffentlicht  hatte,  unternahm 
er  e8,  nachdem  trotz  der  „Prolegomena" 
Kant's  dessen  „Kritik  der  reinen  Vernunft" 
dem  Publikum  noch  immer  in  Hieroglyphen 
geschrieben  zu  sein  schien,  unter  Kant's 
ausdrucklicher  Billigung  den  Inhalt  der 
Kritik  zuganglicher  zu  machen  durch  „Er- 
lauterungen  tlber  des  Herrn  Professor  Kant 
Kritik  der  reinen  Vernunft"  (1784),  wodurch 
er  mit  dem  am  Schlusse  gegebenen  Hinweis. 
dass  die  Kant'sche  Lehre  fttr  Religion  una 
Sittlichkeit  nicht  gefahrlicb  sei,  derselben 
viele  An  hanger  gewann.  Spater  gab  er  noch 
eine  „Prufung  der  Kant'schen  Kritik  der 
reinen  Vernunft"  (1789)  und  einen  zweiten 
Theil  1792  heraus,  worin  er  besonders  das 
Verhaltniss  der  Mathematik  zur  Philosophie 
untersuchte  und  Kant  wegen  der  Lehre  von 
der  „transscendentalen  Aesthetik"  und  wegen 
seiner  Unterscheidung  zwischen  analytischen 
und  synthetischen  Urtheilen  gegen  die  Ein- 
wtlrfe  von  Feder  und  Eberhard  rechtfertigte. 

Schulze,  Gottlob  Ernst,  war  1761 
zu  Schloss  Ueldrungen  in  Thllringen  geboren, 
seit  1786  Diakonus  und  Adjunct  hei  der 


philo8ophi8chen  Fakultat  in  Wittenberg,  seit 
1788  Professor  der  Philosophie  in  Helmstadt 
und  seit  1810  solcher  in  Gottingen,  wo  er 
1833  starb.    Nachdem  er  sich  in  seinen 
frtthern  Jahren  haupteaehlich  auf  philosophie- 
geschichtliche  Studien  geworfen  hatte,  ver- 
offentlichte  er  anonym  und  ohne  Angabe  des 
Druckorts  ein  Buch  unter  dem  Titel  „Aene- 
sidemus  oder  tlber  die  Fundamentc 
der   von   Professor    Beinhold  ge- 
lieferten  Elementarphilosophie, 
nebst  einer  Vertheidigung  desSkep- 
ticismus  gegen   die  Anmassungen 
d  e  r  V  e  r  n  u  n  f  t  k  r  i  t  i  k  "  (1792).  Es  ist  ein 
Briefwechsel  zwischen  Hermias  und  seinem 
Freunde  Aenesidemus,  welcher  dem  erstern 
seine    Bedenken    an    der  Beinhold'schen 
Elementarphilosophie  und  an  der  Kant'schen 
Kritik  der  reinen  Vernunft  darlegt.  Es 
wird  dabei  von  der  Thatsache  ausgegangen, 
dass  wir  Vorstellungen  haben,  und  gegen 
Reinhold  geltend  gemacht,  dass  der  Sate  des 
Bewuastseins  kein  absolut  ereter  Grundsatz 
und  auch  kein  durchgHngig  bestimmter  Satz 
sei,  der  nicht  missverstanden  werden  konne; 
ebensowenig  kdnne  derselbe  allgemein  gelten, 
weil  er  nur  angebe,  was  in  einigen  Aenderungen 
ties  Bewusstseins  gesohehe,  wiihrend  es  andere 
solche  gebe,  wo  von  einem  Bezogensein  des 
Subjects  auf  das  Object  Nichts  stattfinde. 
Hume  hat  gezeigt  und  ist  bis  dahin  nicht 
widerlegt  worden,  da&s  der  Causalit&tsbegriff 
keine  objective  Bedeutung  habe.   Wenn  nun 
Kant  una  Reinhold  das  Gemtlth  zum  Grund 
unserer  Vorstellungen  machen,  oder  wenn 
Beide  unsere  Empfindungen  durch  Dinge 
ausser  una  bewirkt  werden  lassen.  so  schreiben 
sie  dem   menschlichen  GemUth   und  den 
Dingen  doch  Verursachung  zu,  setzen  also 
das  Dasein  und  die  Causalit&t  der  Dinge 
voraus.    Consequenter  Weise  hiitte  Kant 
das  Dasein  der  Dinge  als  unmdglich  leugnen 
mtlssen.   Er  sowohl,  wie  Reinhold  Hess  sich 
eine  Verwechslung  vonGedachtwerdenmussen 
und  Sein  zu  Schulden  kommen;  vom  Be- 
wusstaein  und  Denken  zeigt  der  Kriticismus 
keinen  Uebergang  zum  realen  Sein;  ebenso- 
wenig ist  durch  die  kritiscbe  Philosophie 
hinsichtlich  der  Grenzen  des  Erkenntniss- 
vermOgens  etwas  ausgemacht  worden.  Dass 
unsere  Erkenntniss,  weil  ihr  der  Stoff  ge- 
geben  ist,  auf  die  Grenzen  menschlicher  Er- 
fahrung  eingeschrankt  ist,  hat  der  Kriticismus 
gleichfalls  nur  behauptet,  und  es  ist  ebenso 
leicht,  aus  kritischen  Principien  zu  beweisen, 
dass  Stoff  und  Form  aus  dem  Subject  kommen, 
wie  das  Umgekehrte.  Auf  der  andern  Seite 
beweist  das  Bewusstsein  der  Nothwendigk^*  ^ 
welches  die  wirklichen  Erfahxnngen  begleiten 
doll,  durchaus  nicht,  dass  in  ihnen  ein  Ele- 
ment enthalten  ist,  welches  ursprtinglich 
unserm  GemUthe  angehdrt;  denn  wir  haben 
bei  jeder  sinnlichen  Wahrnehmung  dieses 
Bewusstsein,  dass  wir  sie  nicht  haben  wollen, 
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sondern  dass  sie  una  aufgen5thigt  wird. 
Und  wenn  wir  von  den  Dingen  gar  Nichts 
wisaen,  so  kOnnen  wir  auch  nicht  wissen, 
dass  sie  nicht  ira  Stande  sind,  una  Vorstel- 
lungen  zn  verschaffen,  die  vom  Bewusstsein 
derNothwendigkeit  begleitet  sind.  —  Schulze's 
beiden  niichatcn  Werke:  „Einige  Bemer- 
kungen  fiber  Kant's  philosophische  Religions- 
lehre*  (1795)  und  „Kritik  der  theoretischen 
Philosophic  (1801),  welche  sich  ebenfalls 
auf  dem  skeptischen  Standpunkt  bewegen, 
gingen  unbemerkt  vorllber.  Sp&terhin  nfiherte 
sichSchuIze  mehr  dem  Standpunkt  des  Jacobi'- 
schen  Philosophirens,  sodass  in  deu  Schriften 
„Grunda&tze  der  allgemeinen  Logik"  (1810) 
und  „Encyclop&die  der  philosophischen 
Wissensckaften"  (1814)  vom  Skepticismus 
des  „Aenesidcmu8u  kaum  noch  etwas  zu 
verspuren  ist,  Nach  den  vier  Hauptarten 
von  Gefllhlen,  die  cr  annimmt  (Wahrheita- 
gefllhl,  religidses  GefOhl,  moralisches  und 
Schdnheitagefflhl)  theilt  er  die  ganze  Philo- 
sophie  in  Logik,  Metaphysik,  Ethik  und 
Aesthetik  ein,  w&hrend  er  die  Psychologie 
zu  den  philosophischen  Vorbereitungswissen- 
schaften  rechnet.  In  diesem  Sinne  versuchte 
er  in  der  Schrift  „Psychische  Anthropolo- 
gic" (1816),  welche  mehrere  Auflagen  erlebte, 
cine  Analyse  innerer  Erfahrungen.  Als 
ironischen  Gegner  und  Parodist  des  Schelling'- 
schen  Identit&tsystems  hattcn  ihn  seine 
im  „Neuen  Museum  der  Philosophic"  1803 
verfiffentlichten  „Apborismen  Qber  das  Ab- 
solute" gezeigt. 

Schwab,  Johann  Christoph,  war  1743 
zu  Ilsfeld  in  Wtlrtemberg  geboren,  seit  1778 
Professor  an  der  Karlsschule  in  Stuttgart, 
seit  1795  Hofrath  und  geheimer  Secretar, 
spater  Regierungsrath  und  seit  1816  Mitglied 
der  Oberatudiendirection  und  1821  gestorben. 
Auf  mehrere  von  ihm  seit  1764  ver5tTentlichte 
lateinische  Abhandlungen  hauptsachlich  lo- 
gischen  und  psychologischen  Inhalts  folgte 
eine  „  Prtlfung  des  Campe'schen  Versuches 
eines  neuen  Beweises  fttr  die  Unsterblichkeit 
der  Seele"  (1781)  und  die  „Er5rterung  der 
Preiafrage :  aus  der  Natur  Gottes  zu  beweisen 
dass  die  gSttliche  Prtlfung  unfehlbar  und 
der  Freiheit  der  menachlichen  Handlungen 
nicht  zuwider  sei."  (1788).  Im  Jahre  1792 
hatte  die  Berliner  Akademie  die  Preiafrage 
ausgeschrieben.  welche  Fortschritte  die  Meta- 

Chysik  seit  Leibniz  und  Wolff  gemacht  habe. 
nter  den  von  der  Akademie  gekrQnten 
drei  Beantwortuugen  der  Frage  befand  sich 
neben  Abicht's  una  Reinhold's  auch  Schwab's 
Arbeit,  worin  dersclbe  darzuthun  versuchte, 
dass  seit  Wolff  die  Metaphysik  unerschtlttert 
feststehe  und  gar  keine  Fortschritte  gemacht 
habe.  Die  drei  gekrdnten  Preisschriften 
wurden  1796  von  der  Akademie  durch  den 
Druck  verdffcntlicht  Als  Anlianger  der 
Leibniz- Wolffachcn  Philosophic  und  eifriger 
Gegner  Kant's  hat  Schwab  auch  in  der 


Berliner  Monatsschrift  und  in  dem  von  Eber- 
hard  herausgegebenen  philosophischen  Ma- 
gazin  zahlreiche  Abhandlungen  meist  pole- 
mischen  Inhalts  verSffentlicht,  worunter  sich 
auch  ein  angeblich  „Neuer  Beweisa  fttr  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  nach  der  Analogic 
des  Kant'schen"  befindet  (1794).  Eine  la- 
teinische Bearbeitung  der  Harlem  ei  Preia- 
frage, was  von  Kant's  sogenanntem  moralischen 
Beweis  far  das  Dasein  Gottes  zu  halten  sei, 
erschien  (1793)  mit  hollandischer  Uebersetzung 
in  den  Denkschriften  der  Gesellschaft  der 
Wissenschaften  zu  Harlem.  Auch  im  Gebiete 
der  praktischen  Philosophie  suchte  der  eifrige 
Schwab  die  Leibniz- WolflTsche  Philosophie 
gegen  den  „  A  lies  zermalmenden"  vom  Kdniga- 
berge  zu  halten  in  den  Schriften:  ,,Neue 
Gesprache  zwischen  Christian  Wolff  und 
cinem  Kantianer  flber  Kant's  metaphysische 
AnfangsgrUnde  der  Rechtalehre  und  der 
Tugendlehre,  mit  einer  Vorrede  an  Nico- 
lai"  (1798),  ferner  ,,Acht  Briefe  Uber  einige 
Widersprtiche  und  Inconsequenzeu  in  Kant's 
neuesten  Schriften"  (1799),  ausserdem  „Ver- 
gleichung  des  Kant'schen  Moralprincips  mit 
dem  Leibniz -Wolffschen"  (1800).  Nachdem 
er  sich  auch  an  dem  F  i  c  h  t  e  'sc  hen  Atheis- 
musstreit  mit  zwei  Schriften:  „Zwdlf  Briefe 
aber  Fichte's  Appellation  an  das  Publi- 
cum" (1799)  und  „Einige  Bemerkungen  flber 
Forberg's  Apologie  wegen  des  ihm  an- 
geachuldigten  Atheiamus"  (1800)  betheiligt 
hatte,  folgten  nochmals  gegen  Kant  die 
Arbeiten:  „Ueber  die  Wanrheit  der  Kant' 
schen  Philosopliie"  (1803),  ferner  Prtlfung 
der  Kant'schen  Begriffe  von  der  Undurch- 
dringlichkeit,  der  Anziehung  und  Zurflck- 
stossung  der  Korper"  (1807)  und  „Von  den 
dunkeln  Vorstellungen ;  ein  Beitrag  zur  Lehre 
vom  Ursprung  der  menschlichen  Erkennt- 
uiss"  (1813). 

Scotus,  Johannes,  siehe  Johannes 
Scotus  Erigena. 

Scotus,  Duns,  siehe  Johannes  Duns 
Scotus. 

Scotus,  Michael,  siehe  Michael 
Scotus. 

Secundus,  wird  von  Philostratus  in 
seinem  „Leben  der  Sophisten"  als  Lehrer 
der  Beredtsamkeit  erwahnt,  welcher  unter 
der  Regierung  des  Kaisers  Hadrian  in  Athen 
lebte  und  auch  die  Beinamen  Epiuros  oder 
Epithyro8  fuhrte.  Dass  er  ein  Pythagorier 
oder  Neupythagoraer  gewesen  sei,  ist  aus 
den  ihm  offenbar  spater  untergeschobenen 
Aussprtlchen  praktischen  Inhalts,  welche  unter 
seinem  Namen  vorhanden  sind,  nicht  zu 
schliessen.  Sic  wurden  griechisch  mit  latei- 
nischer  Uebersetzung  mehrmals  gedruckt  und 
zeigen  ihu  unter  Anderm  als  einen  Weiber- 
feiud,  indem  er  auf  die  vom  Kaiser  an  ihn 
gerichtete  Fage,  was  ein  Weib  seL  die  nicht 
wohl  in's  Deutsche  zu  Ubertragendo  Antwort 
im  Geiste  Schopenhauer's  gab:  „Firi  desi- 
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deri urn,  fera  contubernalis ,  leaena  lecli 
soda,  (I materia  custodita,  vipera  veslita, 
pug n a  volwitaria ,  bellum  mmptuosum,  dis- 
pendhim  quotidianum,  hominum  procre- 
andorum  officina,  animal  malitiosum,  malum 
necessarium." 

Selle,  Christian  Gottlieb,  war  1748 
in  Stettin  geboren  nnd  1800  ala  Director 
der  Charity  sowie  der  philosophischen  Claase 
der  Akademie  in  Berlin  gestorben.  Von 
seinen  mediciniachen  Schriften  abgeaehen, 
hat  er  mehrere  Abhandlungen  Qbcr  philo- 
sophische GegensUlnde  in  den  Memoiren  der 
Berliner  Akademie  nnd  in  der  Berliner 
Monataschrift  verdffentlicht,  sowie  aelbst- 
standige  Schriften  herausgegeben:  Urbegriffe 
von  der  Beschaffenheit,  dem  I  r  sprung  und 
Endzwecke  der  Natnr  (1776),  Philosophische 
Gesprache  (1780)  und  Grundsatze  der  reinen 
Philosophie  (1788).  Unter  gelcgentlicher 
Bekampfnng  Kant's  sucht  er  in  seinen  Ar- 
beiten  einen  philosophischen  Empirismns  zu 
vertreten. 

Seneca,  Lucius  Anuaeu8,  war  zu 
Corduba  in  Spanien  nm  die  Zeit  von  Chriati 
Gebnrt  als  z weiter  Sohn  des  Hitters  und  Rhetors 
Seneca  geboren,  aber  schon  als  Kind  mit 
seinen  El  tern  nach  Horn  tlbergesiedelt,  wo 
er  bei  seiner  schwachlichen  Gesundheit 
sich  mit  grossem  Eifer  dem  Stadium  der 
Wiaaenschaften,  insbesondere  der  Philosophie 
widmete,  in  welche  ihn  zuerst  Sotion,  der 
Schaler  des  Sextius  und  spSter  der  Stoiker 
Attains  einfUhrte.  Er  wurde  in  Rom  Sach- 
walter,  Quftstor  und  lebte  in  glUcklichen 
Vermogenaverhaltnisaen.  Nachdem  er  unter 
Kaiser  Claudius  auf  den  Betrieb  der  Messalina 
(41  n.  Chr.)  nach  Corsica  verbannt,  nach 
ihrem  Sturze  aber  (50  n.  Chr.)  zurtlckgerufen 
worden  war,  erhielt  er  die  Stelle  einea 
Prators  und  wurde  mit  der  Erziehung  Nero's 
betraut,  nach  dessen  Regierungsantritt  er 
langere  Zeit  neben  Burrhns  der  Lenker  des 
jungen  HerrBchers  und  dca  rdmiachcn  Reichea 
war.  Nach  des  Burrhu8  Tode  wurde  von 
Nero  der  laatige  philosophische  Rathgeber 
beseitigt,  der  vorher  von  seincm  kaiserlichen 
Zdgling  wiederholt  so  reichlich  beschenkt 
worden  war,  dass  sein  schon  frflher  be- 
deutendes  Vermdgen  in's  Ungeheuere  ge- 
8tiegen  war.  Wahrend  der  Krosus  im  Philo- 
aophenmantel  ala  atoischer  Lebemann  auf 
einem  aeiner  Landgtlter  in  der  Nahe  der 
Stadt  sich's  wohlsein  liesa  und  aich  in  einem 
beaondern  Schriftchen  audi  tlber  den  Segen 
der  Arm u tli  verbreiten  konnte,  deren  Noth 
er  in  seinem  Leben  nie  empfunden  hatte, 
war  ea  seinen  Neidern  una  Feinden  am 
kaiserlichen  Hofe  durch  ihre  Anschwftrzungen 
und  Verdachtigungen  gelungeu,  bei  Gelegen- 
heit  der  Verschwdrung  Piso's  im  Jahr  G5 
n.  Chr.  einen  kaiserlichen  Befehl  zu  erwirken, 
dass  sich  Seneca  selbst  den  Tod  geben  solle. 
Er  lieu  sich  die  Adern  offnen  und  bun 


der  allzulangsamen  Blutung  noch  durch  Gift 
zu  11  (life.  Seiner  Gattin  Paulina,  die  sich 
im  Einverstandnisse  mit  ihm  ebenfalls  die 
Adern  hatte  Offnen  Iasscn,  wurde  auf  des 
Kaisers  Befehl  daa  Blut  gestillt  und  fUr  einige 
Jahre  daa  sieche  Leben  erhalten.  In  seinen 
zahlreichen  Schriften  hat  Seneca  den  ersten 
Theil  des  Systems  der  Stoa,  die  Logik,  nur 
gelegentlich  nnd  HQchtig  bertthrt,  einen 
gr08aern  Raum  jedoch  der  Phyaik  gewahrt, 
d.  h.  den  Naturwissenschaften,  in  aeinen  uns 
erhaltenen  sieben  Bflchern  „  Qaaestiones 
naturales" ,  worin  er  iedoch  hauptsachlich 
nur  mit  raeteorologischen  Untersuchungen 
sich  beachaftigt  una  nur  gelegentlich  meta- 
physische  und  theologische  Ansichten  ftusserte. 
A  lie-  Wirkliche  gilt  ihm  als  kdrperlich,  docli 
nnterscheidet  er  vom  Stoffe  die  in  ihm  wirkende 
Kraft,  von  der  Materie  die  Gottheit,  als  den 
durch  die  ganze  Welt  rftumlich  und  stoif- 
lich  aich  verbreitendcn  Hauch.  Aber  Gott  iat 
ihm,  wie  den  frtlhern  Stoikern  nicht  bios 
die  Vernunft  der  Welt,  sondern  das  Ganze 
der  sichtbaren  und  unsichtbaren  Dinge, 
welches  er  durchwaltet,  indem  sein  Wille 
daa  Weltgesetz  und  seine  Vorsehnng  die  an 
abanderliche  Verkettung  der  nattlrlichen  Ur- 
aachen  iat.  Ala  feinster  von  alien  Stoffen 
wirkt  die  Seele  in  dem  Kttrper;  die  Vernunft 
hat  als  ein  Ausflusa  der  Gottheit  im  menach- 
lichen  Leibe  Herberge  genommen ;  der  Leib 
oder  daa  Flciach  ist  die  oloa  vortlbergehende 
Hitlle  der  Seele,  eine  Last,  ja  ein  Kerker, 
aua  welch  em  sie  herausstrebt.  Den  eigent- 
lichen  Kern  der  Lehre  Seneca's  bildet 
jedoch  die  Ethik  oder  Moralphilosophie,  wie 
denn  auch  die  grosae  Mehrzahl  aeiner  Schriften 
moral isch  -  religiose  Abhandlungen  sind:  de 
provident ia;  de  brevilale  vitae;  Consolatio 
ad  Helviam  matrem,  ad  Marciam,  ad  Poly- 
bium',  de  vita  beala;  de  olio  aul  secessu 
sapienlis\  de  animi  Iranquillitale ;  de  con- 
stantia;  de  ira;  de  clementia;  de  beneficiis 
nnd  die  Epistolae  ad  Lucilium.  Obwohl  die 
Lehren  und  Grundsatze  der  Stoa  bei  Seneca 
nicht  so  rein  und  vollatandig,  wie  bei  Paetua 
Thraaea  und  Musoniua  Rufus  in  Geainnung 
und  That  flbergegangen  sind ;  so  sind  es  doch 
gerade  die  zahlreichen  Schriften  Seneca's 

Eewesen,  welche  zur  volksthumlichen  Ver- 
reitung  atoischer  Denkungsart  unter  den 
Rdmern  vorztlglich  beigetragen  haben.  Ea 
giebt  (so  lebrte  er)  fttr  den  Menschen  kein 
anderea  Gut,  ala  die  Tugend.  Die  Gltlck- 
aeligkeit  aber,  die  aie  begrltndet,  die  Un- 
abhangigkeit  von  auaaern  Schicksalen,  die 
Unverletzbarkeit  des  Menschen  ist  nur  des 
Weisen  Antheil.  Der  Rechtachaffene  steht 
in  Nichts  hinter  der  Gottheit  zurQck.  ja  er 
ubertrifft  sie  noch;  denn  seine  Unabnangig- 
keit  ist  nicht  eine  Gabe  der  Natur,  sondern 
das  Werk  aeiner  Freiheit.  Das  Gltlck  kann 
filr  seine  Gaben  keinen  bessern  Verwalter 
finden,  ala  den  Weisen;  denn  erst  der  Reich- 
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thum  giebt  Gelegenheit,  eine  Reihe  von 
Tugenden  zu  enttalten,  die  sonat  ungettbt 
blciben  wttrden,  und  aussere  Glttckagtiter 
ftlgen  UberdieB  gar  Manches  zu  der  IK  iter 
keit  hinzu,  die  aua  der  Tugend  entspringt 
Auf  der  andern  Seite  iat  es  sclbst  fur  Gotter 
ein  erhabner  Anblick,  den  Weisen  mit  dem 
UnglUck  ringen  zu  aehen.    Wie  achwach 
una  feige  es  aber  auch  iat,  wegen  des 
empfundenen  Schmerzes  den  Tod  zu  aucben 
una  so  den  Schmerzen  zu  unterliegen;  so 
erscheint  freilich  im  Uebermaass  seiner  Heim- 
suchung  daa  Leben  ala  eine  solche  Qual,  dass 
der  Tod  daa  einzige  Mittel  zur  Rcttung  und 
der  sicherste  VVeg  zu  grdsserer  Freiheit  ist 
Wer  zu  aterben  gclcrnt  hat,  der  bat  die 
Sklaverei  verlernt  und  iat  ttber  jede  Macbt 
erbaben ;  das  Andenken  an  den  Tod  ist  das 
Andenken  an  die  Freiheit.   Und  es  ist  eine 
vortreffliche  Einrichtung  der  Natur,  dass  aie 
una  nur  Einen  Eingang  in'a  Leben  und  viele 
Ausgange  aus  demaeiben  eroffnet,  urn  den 
Kerker  der  menschiiclien  Sklaverei  zu  durch- 
brechen.   Jeder  Mensch  ist  mit  Schwaehen 
behaftet,    die  keine  Weisheit  tiberwinden 
kann ;  die  Menschen  sind  schlecht,  sie  waren 
achlecht  und  aie  werden  es  kunftig  sein. 
Mogen  auch  die  herrschenden  Laster  wechaeln, 
so  wird  die  Lasterhaftigkeit  zu  herrschen 
niemals  aufhoren.    Die  Menschen  werden 
fehlen,  so  lange  die  Welt  stent,  die  Einen 
leichter,  die  Andern  schwerer,  sodass  die 
vollkommene  Sittlichkeit  stets  nur  auf  Um- 
wegen  und  durch  Irrgange  erreicht  wird, 
una  wtlrde  nach  der  Welterneuernng  ein 
achuldloaes  Geschlecht  die  neue  Erde  be- 
volkern,  so  wird  seine  Unachuld  doch  nur 
von  kurzer  Dauer  sein  honnen.  Obwohl 
Seneca  in  seinen  religidaen  Betrachtungen 
jeden  venneintlichcn  Eiufluss  des  Gebeta  auf 
die  Erreichung  des  erflehten  Gegenatandes 
mit  der  Bemerkung  abweist,  dass  die  Gott- 
heit  dem  Menschen  nahc  und  in  ihm  selber 
verborgen  sei ;  obwohl  er  Silhnungen  fttr  be- 
gangene  Schuld  fttr  nutzloa  erklart,  da  das 
Schicksal  unabanderlich  aei ;  so  klingen  doch 
seine  religiosen  Vorstcllungen  auch  wiederum 
vielfach   an  christliche  Anschauungen  an. 
Er  glaubt  an  eine  Reinigung  der  Seele  nach 
dem  Tode  und  eifert  gegen  die  Anbetung 
von  Gotterbilderu ,  aowie  (Iberhaupt  gegen 
den  ganzen  heidnischen  Volksglauben.  Diese 
Anschauungen,    aowie    seine  Sittenlehren 
machten  ihn  bei  den  christlichen  Kirchen- 
vatern  wohl  gelitten,  die  sich  ttberdies  an 
seinem  Wnrtreichthume  und  seiner  schwttl- 
stigen,  hochgetragenen  Rednerei  erfreuten. 
Es  war  da  rum  nicht  zu  verwundern,  dass 
ihn  die  kirchliche  Sage  zu  einem  heimlichen 
Christen  machte  und  frommer  Betrug  einen 
Brief wcchsel  erdichtete,  den  der  bei  dem 
chriatenfeindlichen  Kaiser  Nero  in  Ungnade 
gefallene  Hofphilosoph  nut  dem  in  Rom  ge- 
fangenen  Apostel  Paulus  geftthrt  haben 


sollte.  Elgnete  sich  nun  auch  der  edle 
Tacitus,  der  Geschichtschreiber  der  r<>  - 
mischen  Kaiserzeit,  die  Philosophie  Seneca's 
an  und  stellte  denselben  als  einen  Blutzeugcn 
fUr  die  stoischen  Grundsatze  bin;  so  dart  es 
uns  nicht  wundern,  wenn  ein  an  die  Wahr- 
hcit  der  christlichen  Sage  Uber  Seneca  und 
Paulus  glaubender  katholischer  Lehrer 
Bayern's,  Joseph  Weber  im  Jahr  1807  eine 
Schrift  in  die  Welt  aandte:  „Die  einzig 
wahrePhilosophienachgewie8en  in  den  Wer  ken 
des  L.  A.  Seneca". 

Holzherr,  der  Philoeoph  L.  A.  8«nec«.  Ein 
Beitrag  xar  Kenntnisa  seines  Wert  he*  iiber- 
liaupt  und  seiner  Philosophie  in  ibrem  Ver> 
hiiltniss  zum  Stoicismns  and  nun  C hri» ten- 
th um  e.  (ZweiRaatadter0ymna8iidprogrsmme) 
1858  und  59. 
W.  Bernhardt,  die  Anschauungen  des  8enec* 
vom  Univensum.  1861. 


Sen ne ri,  Daniel,  war  1572  zn  Brealan 
geboren,  seit  1602  Lehrer  der  Medic  in  und 
Physik  (Natnrphilosophie)  zu  Wittenberg, 
seit  1628  aichsischer  Leibarzt  und  1637 
gestorben.  Wahrend  er  in  der  Medicin  die 
Lehren  des  Galenus  mit  denen  des  Theo- 
phrastus  Paracelsus  zu  verschmelzen  snchte, 
wollte  er  in  seiner  Schrift  „Hypomnmata 
physica  de  rerum  natitralium  prmcipiix" 
(1635)  die  Physik  nach  den  Grundaitsen 
des  Atomisten  Demokritos  reformiren,  er- 
klarte  die  Fonnen  der  Dinge  fttr  unabhangig 
von  ihrer  Materie  und  alle  Samen  fttr  be- 
aeelt  und  schrieb  dem  Menschen  nor  Eine 
zugleich  sinnliche  Seele  zn. 

Sepulveda,  Jnan  Genesio  de,  war 
1491  in  Pozo  Blanco  bei  Cordova  geboren. 
hatte  seine  Studien  zuerst  in  Cordova  und 
dann  in  Bologna  gemacht,  wo  er  eine  Zeit 
lang  Ephorus  dea  spanischen  Collegiums  war 
nnd  gegen  Luther  die  Schrift  „  De  fato  et 
libero  arbitrio"  (1526)  verdfientbehte.  Naeh- 
her  hielt  er  sich  in  Rom,  Neapel,  Genua  auf 
and  verkehrte  mit  Aldus  Manutius  und  Pom- 
ponatius.  Indem  er  sich  der  Untersttltzung 
des  Fttrsten  Albert  Pins  von  Carpi  and  des 
Cardinals  Cajetan  zu  erfreuen  hatte,  machte 
er  sich  um  die  Philosophie  hauptsachlich 
durch  Bckampfung  der  acholastischen  Bar- 
barei  and  durch  sein  Bemtthen  verdient,  den 
Arts  to  teles  aus  dem  Grundtext  zu  ttbersetzen 
und  zu  erlautern.  In  dieser  Beziehung  sind 
zu  nennen  „  Alexandri  Aphrodisaei  cowmen 
taria  in  duodecim  Arittotelis  de  prima  phdo- 
sophia"  (1527)  und  „Aristotelu  de  republic* 
libri  ocio  interpret  Johanne  Genesio  Sepul- 
veda"  (1548).  Er  hatte  sich  in  Italien  das 
Vertraaen  Karl's  des  Fun f ten  erworbeo, 
welcher  ihn  1536  zu  seinem  Uistoriographen 
ernannte  und  ihm  spater  ein  Kanonikat  zu 
Salamanca  verlieh.  Als  aber  1550  Las  Caaas 
die  Milderung  des  Sehicksals  der  Indianer 
betrieb  and  Sepalveda  als  dessen  Gegner 
aoftrat,  wahrend  sich  die  Akademiea  von 
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Salamanca  und  Alcala  gegen  die  Vorschlftge 
Sepulveda's  erklftrten,  wurde  sein  Rnf  nnter- 
graben  nnd  er  zog  (1557)  sich  auf  sein 
Landgut  Mariano  znrtick,  wo  er  1573  starb. 

Severianos  ana  Damaskus  wird  als  ein 
Schiller  des  Neuplatonikers  Proklos  genannt 
und  lebte  am  Hofe  des  Kaisers  zfnon  in 
Konstantinopel ,  wo  er  alien  Yerlockungen 
znr  Annahme  des  Christenthnms  standhaft 
widerstand,  sich  aber  in  eine  VerschwCrung 
zur  Widerherstellung  der  alten  Reb'gion 
einliess. 

Severus  wird  als  ein  Platoniker  des 
zweiten  christlichen  Jahrhnnderts  genannt, 
dessen  Auslegung  des  platonischen  ,,Timaio8" 
bei  Proklos  erwfthnt  wird,  wfthrend  nns  der 
Kircbenvater  Eusebios  aus  einer  von  Severns 
verfassten  Schrift  .,  fiber  die  Seele"  ein 
Bruchsttlck  aufbewahrt  hat  Er  beschrieb 
die  Seele  als  eine  unkdrperliche  mathe- 
matische  Figur,  wollte  von  einer  Welt- 
entstehnng  Nicht  8  wissen,  sondern  nnr  von 
wiederkehrenden  Verftnderungen  der  an  sich 
ewigcn  nnd  nnvergftnglichen  Welt.  —  Ein 
Peripatetikcr  Claudius  Severns  wird 
unter  den  philosophischen  Lehreru  des  Kaisers 
Marcns  Aurelius  (Antoninus  Philosophus) 
genannt 

Srxtius,  Quint  us,  stammte  aus  einer 
angesehenen  rdmischen  Kami  lie  nnd  lebte 
unter  Clsar  und  Augustus  in  Rom  als  Privat- 
mann,  nachdem  er  eine  ihm  von  Cftsar  an- 
gebotene  Stelle  im  romischen  Senate  ausge- 
schlagen  hatte.  Wegen  seiner  moralischen 
Grundsfttze  und  seines  streng  sittlichen 
Lebenswandels  wird  er  in  einem  Briefe 
Seneca's  ein  Stoiker  genannt,  wfthrend  ihn 
derselbe  8eneca  an  andern  Stcllcn  seiner 
Schriften  als  eincn  Pythagorfter  bezeichnet 
nnd  daran  die  Erwfthnung  knflpfl,  dass 
Sextius  nach  dem  Beispiel  der  altera  Pytha- 
gorfter tftglich  eine  moralische  Prflfung  seiner 
selbst  angestellt  nnd  sich  des  Fleischgenusses 
enthalten  habe.  Da  er  einen  Sohn  hatte, 
welcher  der  Lebensrichtnng  des  Vaters  folgte, 
so  werden  gewOhnlich  die  8extier,  Vater 
nnd  Sohn,  als  eine  besondere  Schule  erwfthnt, 
als  deTen  Anhftnger  86ti6n  aus  Alexandrien, 
ein  bei  Qnintilian  erwfthnter  Cornelius  Ce  1  su  ■ , 
ein  Graroatiker  L.  Crassitius  aus  Tarent 
der  spftter  in  Smyrna  lehrte,  nnd  ein  bei 
Seneca  als  Scbriftsteller  genannter  Fabianns 
Papyrius  gelten,  aus  dessen  Schriften 
nns  jedoch  nnr  wenige  Aussprfiche  (lberliefert 
worden  sind.  Die  Sextier  waren  Manner, 
welche  dnrch  ihre  Persflnlichkeit  und  sitt- 
liche  Lebensrichtung  Bedeutung  nnd  Einfluss 
anf  ihre  Zeitgenossen  hatten,  jedoch  von  ge- 
lehrten  Beschftftigungen ,  welche  keine  sitt- 
liche  Einwirkung  bezweckten,  Nichts  wissen 
wollten.  Das  Leben  des  Menschen,  hatte 
Sextins  gelehrt.  sei  ein  bestandiger  Kamnf 
mit  der  Thorheit  nnd  Japiter  verm&ge  nicht 
mehr,  als  ein  tugendhafter  Mann.  Dnrch 


Claudianns  Mamertus  erfahren  wir,  dass  die 
Schule  der  Sextier,  abweichend  von  der 
ftltern  stoischen  Anscbauung.  die  Unkdrper- 
lichkeit  der  Seele  lehrte,  also  hierin  der  plato- 
nisch  -  aristotelischen  Anschauung  folgte. 
Die  im  spfttern  griechisch  -  rdmischen  Alter - 
thume  umlaufende  Schrift  in  griechischer 
Sprache  „Sextus'  Denksprfiche  ist  an- 
erkannt  nnftcht  nnd  von  einem  Christen 
untergeschoben,  mOglicher  Weise  unter  Be- 
nntzung  von  ftchten  Sprflchen  der  Sextier. 
{Last eyrie,  Sentences  de  Sextius.  Paris. 
1842). 

Sc\(us,  Quint  us,  aus  Chlronea,  ein 
NefTe  des  Platonikers  Plutarchos,  wird  als 
ein  stoisch  gefftrbter  Platoniker  unter  den 
Lehrern  der  Kaiser  Marcus  Aurelius  und 
Verus  genannt.  Ob  er  der  Verfasser  der 
„antiakeptischen  Dissertationen"  ist,  welche 
sich  in  einigcn  Ausgaben  der  Werke  des 
Sextns  Empiricu8  finden,  bleibt  ungewiss. 
Aus8crdem  wird  auch  ein  Neupythagorfter 
Sextus  bei  dem  Neuplatoniker  Jamblichos 
als  Schriftsteller  genannt 

Sextus,  hiess  ein  aus  Afrika  gebfirtiger 
Grieche,  welcher  in  den  Grenzjahrzehnten 
des  zweiten  und  dritten  christlichen  Jahr- 
hunderts  als  Arzt  in  Alexandrien  und  Athen 
lebte  und  gewOhnlich  den  Bcinamen  „der 
Empiriker"  (Sextus  Empiricus)  fahrt 
Es  haben  sich  von  ihm  zwei  Werke  erhalten, 
welche  ftlr  die  Geschichte  der  Philosophic 
weit  wcniger  durch  die  skcptisehe  Geistes- 
richtung  des  Verfasscra,  als  durch  die  darin 
enthaltcncn  Mittheilungen  fiber  frflhere  grie- 
chische  Philosophen  und  reichliche  Auszfige 
aus  deren  Schriften,  einen  bedeutenden  Werth 
haben.  Das  erste  Werk  fdhrt  den  Titel 
„Pvrrhonische  Hypoty posen"  (Unter- 
8ucnungen  oder  Entwtlrfe)  in  drei  BUchern, 
worin  der  skcptiche  Standpunkt  in  der  Philo- 
sophic im  Allgemcinen  oargestellt  und  be- 
grflndet  wird.  Gleich  im  Anfang  des  Werkes 
unterscheidet  er  dreierlei  Philosophen :  erstens 
Dogmatiker,  welche  behanpten,  die  Wahr- 
heit  gefnnden  zu  haben;  zweiten s  Akademiker, 
welche  behaupten,  dass  die  Wahrheit  gar 
nicht  gefunden  werden  kdnne ;  endlich  Skep- 
tiker,  welche  die  Wahrheit  immer  fort  snchen. 
In  einem  spfttern  Abschnitte  wird  dann  weiter 
erSrtert,  wie  sich  die  Skeptiker  von  den 
Akademikern  in  drei  Punkten  unterscheiden: 
Erstens  gcben  sie  die  Mftglichkeit  su,  dass 
irgend  einmal  etwaa  begriffen  nnd  erkannt 
werden  kdnne;  zweitens  halten  sie  die  sich 
un8  unabweisbar  aufdringenden  Yorstellungen 
weder  ffir  wahr,  noch  fflr  wahrscheinlich, 
sondern  glauben  nur,  dass  wir  uns  eben 
nothgedrungen  nach  denselben  richten  mdssen. 
Endlich  nehmen  die  Skeptiker  keinen  Unter- 
schied  des  Gnten  und  Bdsen  an,  sondern 
richten  sich  im  Handeln  bios  nach  den  ein- 
geftlhrten  8itten  und  Gesetzen  oder  in  Er- 
mangelung   solcher  nach  den  natfirlichen 
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Antrieben.  Das  anderc  Werk  von  Sextus 
Empiricus  liegt  in  elf  BUchern  unter  dem 
Titel  „Gegen  die  Mathematiker" 
(d.  h.  im  antiken  Sinne  des  Wortes  die  Ge- 
lehrten  oder  Wissenschaftspfleger  flberhaupt) 
vor.  Doch  schliessen  sich  die  BUcher 
7 — 11  genan  an  die  „pyrrhonischen  Hypo- 
typosen"  an,  indem  dieselben  nnter  theil- 
weiser  Wiederholung  frUherer  Erorterungen 
den  skeptischen  Standpunkt  an  einzelnen 
Fragen  aurchzufUhren  sachen.  Es  werden 
darin  der  Reibe  nach  die  Grammatiker,  die 
Rhetoren,  die  Geometer,  die  Arithmetiker, 
die  Astro  logon  ( Astronoraen) ,  die  Musiker, 
die  Logiker,  die  Physiker  und  die  Kt hiker 
(Moralphilosophen)  mit  den  Waffen  der  Skepsis 
ais  Dogmatiker  bekampft.  In  seinen  skep- 
tischen Anschauungen  und  Grundsatzen  folgt 
Sextus  hauptsachlich  dem  altern  Skeptiker 
Ainesidemos;  in  seiner  geschichtlichen  Stellung 
innerhalb  des  griechiscbeu  Alterthnms  be- 
zeichnet  er  den  Schlusspnnkt  der  ganzen 
Entwiklune  des  Skepticismus.  Der  Satz, 
dem  Menschen  die  Entscheidung  fiber 


die  Wahrheit  zustehe,  gilt  ihm  als  eine  un- 
bewiesene  Annahroe,  da  es  sich  dabei  ja 
immer  noch  frage,  welchem  Menschen  die 
Entscheidung  zustehen  solle,  ob  einem  Ein- 
zelnen oder  Mehreren,  und  da  weder  die 
Sinne,  noeh  der  Verstand  dazu  befall  igt  seien, 
ttberdiess  auch  zuerst  die  Unterscneidung 
der  faUchen  Vorstellungen  von  den  wahren 
sicher  gestellt  sein  mllsste.  Bei  seinen  gegen 
die  Mdglichkeit  der  Beweisftlhrung  erhobenen 
Einwanden  ist  das  Bemerkenswertheste,  dass 
jeder  logische  Schluss  eigentlich  ein  Cirkel- 
Bchluss  Bei,  da  der  Obersatz,  mittelst  deasen 
der  Schlusssatz  bewiesen  werden  soil,  nur 
auf  dem  Wege  einer  voUstandigen  Induction 
gesicbert  sein  kftune,  welche  den  Schlussatz 
mit  entbalten  mfisste.  Auch  gegen  das  Ver- 
haltniss  von  Ursache  und  Wirkung  richtet 
Sextus  seine  skeptischen  Angriffe.  Die  Or- 
aache  muss  Ursache  von  Etwas  sein,  ist  also 
Ursache  in  Beziehung  auf  diese  bestimmte 
Wirkung;  aber  diese  Beziehung  ist  eben  nur 
ein  Relatives,  welches  hinzugedacht  wird.  Die 
Ursache  mtlsste  mit  dem  Bewirkten  entweder 
gleichzeitig  sein  oder  demselben  vorangehen; 
ersteres  kann  sie  nidi t,  weil  dann  jedes  von 
Beiden  das  Andere  bewirken  kdnnte;  vor- 
angehen aber  kann  die  Ursache  nicht,  da 
sie  nicht  Ursache  sein  kann,  solange  Kichts 
da  ist,  dessen  Ursache  sie  ist  Unsinnig 
aber  ware  es,  wenn  die  Ursache  der  Wirkung 
nachfolgen  sollte.  Auch  kdnnen  wir  uns 
die  Ursache  und  Wirkung  weder  kdrperlich, 
noch  unkdrperlich  vorstellen;  weder  kann 
ein  Rnhendes  die  Ursache  eines  Ruhenden 
oder  eines  Bewegten  noch  umgekehrt  ein 
Bewegtes  die  Ursache  eines  Bewegten  oder 
eines  Ruhenden  sein.  Wirkte  die  Ursache 
far  sich  allein,  so  mttsste  sie  auf  Alius  die 
gleiche  Wirkung  hervorbringen.    Ware  die 


Wirkung  durch  die  Beschaffenheit  dessen 
bedingt,  auf  welches  gewirkt  wird,  so  kOnnte 
das  Leidende  ebenso  gut  Ursache  sein,  als 
das  Wirkende.  Han  begreift  aber  nicht 
einmal,  wie  denn  nun  eine  aolche  Wirkung 
stattfinden  soli,  wie  sich  Veranderung,  Ver- 
mehrung,  Verminderung  erklaren  lasse. 
Ferner  richtet  8extus  seine  Einwtlrfe  und 
Zweifel  gegen  die  Beweise,  welche  fur  das 
Dasein  Gotten,  als  der  ersten  wirkenden  Ur- 
sache, gefuhrt  zu  werden  pfiegen.  Schon 
die  landlaufigen  Vorstellungen  aber  die 
Gottheit,  wie  Uber  das  Walton  einer  Vor- 
sehung,  gegenUber  dem  Uebel  in  der  Welt, 
bewegen  sich  in  lauter  Widersprtichen. 
Endlich  wird  auf  die  Denkbarkeit  des  Korper- 
lichen,  wie  des  UnkOrperlichen  verzichtet. 
Jeder  Behauptung  i&sst  sich  Uberhaupt  eine 
andere  und  jedem  Grunde  lassen  sich  gleich- 
starke  Gegen  grttnde  entgegensetzen.  Der 
Skepticismus  kann  Uberhaupt  nichts  bestimmt 
behaupten,  muss  vielmehr  Uber  alio  Fragen. 
die  Uber  alios  unmittelbar  Praktiscbe  una 
JSUtzliche  hinausgehen,  sein  Urtheil  zurUck- 
halten;  aU  Kegel  fUr  sein  Verbal  ten  wird 
der  Skeptiker  die  unmittelbare  Wahrnehmung, 
die  1" e be rl egiing ,  das  natUrliche  BedUrfniss, 
das  Herkommen,  die  Gewohnheit  und  Er- 
fahrung  festhalten. 
C.  Jourdaln,  Sextus  Empiricus  et  la  philosophie 

scolastique.  1868. 
W.  8.  Prentice,  the  indicative  and  admouitive 

signes  of  8extus  Empiricus  (Oiittinger  Diaaer- 

tation)  1868. 

S'<;r»\  csand.  siehe  Gravesand. 

ShafteHbury,  der  spatere  Graf,  hieas 
initseinem  Familienuamen  Anthony  Ashley 
Cooper,  und  war  1671  in  London  go  boron, 
als  Enkel  des  als  Staatsmann  berUhmten 
ersten  Grafen  von  Shaftesbury,  mit 
welchem  John  Locke  in  enger  Verb  in  dung 

Sestanden  hatte.  Locke  war  der  Lehrer 
es  Vaters  von  dem  hier  erwahnten  Anthony 
Ashley  Cooper  und  dieser  letztere  selbst  war 
vom  Grossvater  nach  Locke's  padagogischen 
Grundsatzen  erzogen  und  durch  eine  gelehrte 
Erzieherin  zuerst  im  Griechischen  una  Latei- 
nischen  unterrichtet  worden.  bevor  er  1683 
auf  die  Scbule  nach  Winchester  gebracht 
wurde,  die  er  1687  verliess,  um  auf  Reisen 
nach  Frankreich  und  Italien  zu  gehen.  Im 
neunzehnten  Jahre  zurUckgekehrt,  widmete 
er  sich  asthetischen  und  philosophischen 
Studien  und  hatte  bereits  im  zwanzigsten 
Lebensjahre  philosophische  Unterauchungen 
Uber  die  Tugend  geschrieben,  welche 
der  Freidenker  John  Toland  1699  mit  Zu- 
satzen  wider  Wissen  des  Verfassers  heraus 
gab.  Im  Jahre  1695  hatte  er  eine  auf  ihn 
gefallene  Wahl  zum  Mitgliede  des  Unter - 
hauses  angenomraen,  welches  er  bis  zur 
Auf  Idsung  des  Parlaments  (1698  *  bUeb.  Dann 
lebte  er  unter  fremdem  Namen  einige  Zeit 
in  Holland,  wo  er  mit  dem 
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Pierre  Bayle  viel  verkehrte,  mit 
welchem  er  auch  spater  einen  regelmassigen 
Briefwechael  fflhrte.  Nach  dem  Tode  seines 
Vatera  (1699)  wurde  er  Graf  von  Shaftesbury 
und  nahm  seinen  Plate  im  ObeThause  ein, 
den  er  als  eifrigcr  Vertheidiger  der  bflrgcr- 
lichen  Preiheit  mit  Ehren  bebauptcte.  Seine 
freien  etaatsmannischen  Grundslltee  veran- 
lassten  ihn  im  Jahre  1703  England  abermals 
zn  verlassen.  Nach  seiner  Rnckkehr  in  die 
Heimath  lebte  er  in  literarischer  Zurflck- 
gezogenheit.    Das  Aufsehen,  welches  Beit 
dem  Jahre  1705  gewisae  schwarraeriscbe 
und  aufgeregte  Protestanten  aus  Prankreich, 
gewdhnlich  nur  die  franzdsischen  „Propheten" 
genannt,  in  England  machten,  bcwogen  den 
Grafen,  im  Jahre  1708  einen  an  den  Minister 
Somers  gerichteten  „  Brief  uber  die  Schwar- 
merci"  zu  richten,  worin  er  soviet  komische 
Kraft  und  Satire  tibcr  diese  Schwarmer  er- 
goss,  dass  dieselben  bald  wieder  aus  England 
verschwanden.    Auf  verschiedene  Angriffe, 
welche   dieser   Brief    erfuhr,  antwortetc 
Shaftesbury  Nichta.  Im  Jahre  1709  erschienen 
von  ihm  zwei  Schriften  „Die  Moralisten  oder 
eine  philosophische  Rhapsodie"  und  „Der 
gesundeMenschveretaiid  oderein  Versnch  fiber 
die  Preiheit  des  Hnmors."  Die  in  den  Jahren 
1706  —  10  geschriebcnen  „Briefe  an  einen 
jungen  Mann  anf  der  Universitat"  wnrdcn 
erst  nach  seincm  Tode  verOtTentlicht.  Ob- 
gleich    Shaftesbury    unverheirathet  hatte 
bleiben  wollen,  verroablte  er  sich  doch  1709 
mit  einer  Verwandten,  mit  wclcher  er  Vater 
eines  einzigen  Sohnes  wurde.  Ira  Jahre  1711 
gab  er  eine  Sammlung  seiner  bisherigen 
Schriften  untcr  dem  Titel:  Characteristicks 
of  Men,  Manners,  Opinions,  Times,"  in  drei 
Banden  heraus  und  hegab  sich  dann  aus 
Gesundheitsrflcksichten,  um  desmilden  Klima's 
willen,  nach  Neapel,  wo  er  im  Jahre  1713 
im  42.  Lebensjahre  starb.    Eine  deutsche 
Uebersetzung  der  „Charakteristikcn"  erschien 
unter  dem  Titel:  „Des  Grafen  von  Shaftes- 
bury philosophische  Werke"  1776  in  drei 
Banden.    Er  bekampft  in  seinen  Schriften 
mit  Witz  und  Laune  die  verkehrten  Richtungen 
seiner  Zeit  und  zwar  vorzugsweise  den  Aber- 
glauben,  die  Schwarmerei,  daneben  jedoch 
zugleich  die  atheistischen  und  die  dogma- 
tischen  Systeme.    Die  Philosophie  ist  ihm 
wesentlich  Erkenntniss  unserer  selbst  und 
des  wahren  Gutes,  und  ihrer  sittlichen  Prilfung 
muss  auch  die  Religion  unterworfen  werden. 
Aber  diese  tiefere  Erkenntniss,  welche  ihren 
Ursprung  mehr  im  Herzen,  als  im  Kopfe 
hat,   ist   nii-lit  dem   gemcinen  Mcnschen- 
verstaude  zu  tiberlassen,  sondern  sie  bedarf 
der  Erforschung  aus  mctaphysischen  Prin- 
zipien.    Der  Manigfattigkeit  der  Erschei- 
nungen  und  besonders  den  zu  cinem  Ganzen 
zweckmassig  verbundencn  Theilen  muss  cine 
bleibcnde,  wesenhafte  Einheit  zum  Grunde 
liegen,    welche    die    Theile  beherrecht. 


Eine  solche  Einheit  mUssen  wir  zunachst 
in  unserm  Ich  als  eine  seelenartige  aner- 
kennen.  Die  menschliche  Seele  entwickelt 
ihre  Gedanken  aus  sich  selbst,  aus  ihrer 
inwohnenden  Natur,  was  sich  am  Klarsten 
bei  dcnen  zeigt,  welche  sich  auf  das  Handeln 
beziehen;  denn  diese  kOnnen,  da  sie  auf  ein 
kllnftiges  Gut  gehen,  nicht  von  den  Sinnen 
eingegeben  sein.  Die  Natur  gab  uns  nicht 
nur  Organe,  sondern  im  Instinct  auch  eine 
Anleitung  zu  ihren  Gebrauche.  Ein  natdr- 
liches  Geftlhl  leitet  tins  bei  der  Unterscheidung 
des  Schdnen  und  Hasslichen,  bei  der  sitt- 
lichen Billigung  und  Missbilligung,  ja  sogar 
im  vernflnftigen  Nachdenken.  Diese  eigen- 
thtimliche  Einheit  beschrinkt  sich  aber  nicht 
auf  die  einzelnen  Dinge  und  Individuen, 
sondern  diese  werden  durch  hdhere  Einheiten 
zu  Arten  und  diese  wieder  zu  Gattungen 
verkntipft.  Dieses  Gesetz  geht  durch  alle 
Kreise  des  Daseins  hindurch:  llberall  fohrt 
uns  der  innere  Zusammenhang  auf  herrschende 
Einheiten  und  Systeme  des  Lebena.  Die 
Unvollkommenheit  der  Welt  widerepricht 
keineawegs  diesem  Gesetze;  denn  wlr  dflrfen 
von  den  Lflcken  in  unserer  Erkenntniss  nicht 
auf  Lflcken  im  Sein  schliessen ,  wir  dflrfen 
vielraehr  aus  der  Ordnung,  in  welcher  der 
fflr  uns  flbersehbarc  Theil  der  Welt  aich 
erhalt,  auf  eine  zweckmaasige  Ordnung  des 
Ganzen  schliessen.  So  gelangen  wir  zu  der 
nothwendigen  Annahme,  dass  Ein  Geiat  die 
ganze  Natur  beherrscht  und  als  Prinzip  alien 
Dingen  gegenwartig  ist  Nur  in  aiesem, 
d.  h.  in  Gott,  ist  der  Bestand  aller  Dinge 

gegrflndet;  in  ihm  also  liegt  daa  hdchste 
rat ,  dem  wir  unsere  Liehe  widmen  sollen. 
Wenn  jedes  Geschdpf  einer  Gattung  und  zu- 
gleich einem  ganzen  Natursysteme  angehdrt. 
so  ist  im  Verhaltniss  zu  diesem  daa  Gut  una 
Ucbel  des  Geschdpfs  zu  beurtheilen.  Aber  im 
empfindenden  Wesen  wird  dieses  nur  durch 
eine  Neigung  bewirkt;  es  wird  nur  dann  als 
Gut  voransgesetzt,  wenn  das  Gute  des  Systems, 
zu  welchem  es  im  Verh&ltniss  steht,  der  un- . 
mittelbare  Gegenstand  seiner  Neigung  ist 
Die  Neigungen  {affections)  sind  aber  dreierlei 
Art:  natariiche  oder  gesellige  Neigungen, 
welche  das  allgemeine  Wohl  zum  Gegen- 
stande  haben  und  uns  Uber  das  Suchen  des 
eiguen  Vortheils  erheben,  zur  Selbstver- 
laugnung  treiben;  sodann  selbstische  Nei- 
gungen (self-affections),  die  zum  eignen 
Wohl  fflhren;  endlichunnatflrliche Neigungen, 
die  weder  zum  dffentlichen,  noch  zum  eignen 
Wohl  leiten.  Gut  ist  vor  AUem  die  nattlr- 
liche,  auf  die  Erhaltung  und  Wohlfahrt  der 
Gattung  gerichtete  Neigung.  Gut  ist  auch 
die  anf  das  eigne  Wohl  des  emptindenden 
Wesens  sich  richtende  Neigung,  wenn  sie 
nicht  zu  stark,  d.  b.  der  geseUigen,  wohl- 
wollenden  Neigung  nicht  entgegen  ist.  Im 
Menschen  als  einem  bewussten  Wesen,  ist 
die  Sittlichkeit  durch  die  bewusste  Neigung 
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bedingt;  tngendhaft  kann  ein  eropfindcndes 
Wesen  nnr  sein,  wenn  es  liber  das,  was  es 
that  oder  Andere  than  sieht.  reflectiren  kann. 
Hierin  liegt  ein  Gebraucn  der  Vernunft, 
welcher  hinreichend  ist,  eine  richtige  An- 
wendnng  dcr  Neigungen  zn  sichern  und 
einen  stetigen.gleichfdrmigen  Willen  zu  bilden. 
Die  Tugend  besteht  in  einem  richtigen  Ver- 
haltnias  der  Neigungen  eines  vernunftigcn 
Geschdpfs  zu  den  moralischen  Gegenstanaen 
von  Rccht  und  Unrecht.  Der  ursprunglichc 
roorali8chc  Sinn  wird  durch  Vernnnft  und 
Uebung  zum  moralischen  Geschmack  aus- 
gebildct.  Wenn  blosse  Purcht  nnd  lloffnung 
in  RUcksicht  auf  ein  kQnftiges  Leben  den 
Mcnschen  in  scincn  Handlungcn  bcstimmen, 
so  ist  keine  Tugend  in  ihm.  Solche  reine 
Liebc  dcs  Guten  und  der  Tugend  wird  nicht 
befdrdert  durch  die  Ansicht  des  Atheismus, 
dass  im  Ganzcn  keine  GUte  und  Schdnhcit 
vorhanden  nnd  im  hdchstcn  Wesen  kein  Vor- 
bild  guter  Neigungen  euthaltcn  ist.  Eine 
solche  Ansicht  dient  vielmehr,  die  Neigungen 
von  liebenswUrdigen  und  an  sich  werthvollen 
Gegenstanden  zu  entwdhnen,  wahrcnd  dagegen 
der  Glanbc  an  cinen  wahrhaft  guten  und  ge- 
rechten  Lenkcr  dcr  Weltordnung  den  sitt- 
lichcn  Bcstrcbungcn  eine  grdsserc  Gleich- 
massigkeit  und  GUte  verleiht.  Nur  in  dcr 
Frdmmigkcit  wird  die  Tugend  vollkommen. 
Andrerseits  aber  mOssen  wir  selbst  crtrag- 
lich  gut  scin,  um  einen  erfraglichen  Begriff 
von  der  GUte  Gottes  haben  zn  kdnnen.  Da 
der  Zweck  der  Religion  darin  besteht,  uns 
in  alien  moralischen  Pflichten  und  Ver- 
richtungen  vollkommen  zu  machen,  so  ist 
in  einem  Zustande,  in  welchem  wir  darin 
durch  religidsen  Enthusiasrous  unfahiger 
werden,  die  Frdmmigkeit  zu  stark  in  uns. 
Die  Tugend  muss  durchaus  in  sich  selbst 
begrundet  sein,  nicht  willkurlich  oder  er- 
kilnstelt.  nicht  durch  aussere  Einrichtungen 
entstanden,  unabhangig  von  Gewohnheit, 
Phantasie  und  Willen,  ja  sogar  von  dem 
.hdchsten  Wesen  selbst,  das  sic  auf  keine 
Weise  bestimmen  kann,  sondern  vielmehr 
selbst  mit  der  Tugend  in  Uebereinstimmung 
Be in  muss.  Trachtet  znerst  nach  dem  Schdnen, 
und  das  Gutc  wird  Euch  von  selbst  zn  fallen. 
Die  Tugend  ist  sittliche  Schdnheit;  sie  ist 
die  innere  Einheit  und  Ordnung,  das  gltlck- 
liche  Glcichgewicht  aller  Krafte  und  Nei- 
gungen. Gent  doch  die  urewige  Schdnheit 
durch  die  ganze  Welt  und  ldst  alle  schein- 
baren  Dissonanzen  zur  Harmonie  auf.  Das 
Anschauen  dieser  hdchsten  Vollkommenheit 
in  der  Welt  mit  dem  Auge  der  Liebe  und 
Begeiaterung  ist  das  Schauen  der  gdttlichen 
Schdnheit.  Wer  aber  das  Schone  im  grossen 
Kunstwcrk  der  Weltordnung  schaut.  muss 
im  innersten  Wesen  gut  scin.  Das  Erkcnnen 
der  Schdnheit  ist  Zucht  nnd  Bildung  zur 
Tugend,  und  je  nachdem  der  Mensch  an 
sich  schdn  nnd  edel  und  gross  ist,  werden 


anch  seine  Neigungen,  Handlungen  und  Be- 
schaftigungen  schdn  und  edel  nnd  gross 
sein.  Und  nur  von  einem  solchen  Geist 
allcin  kann  man  in  Wahrheit  sagen,  er  sei 
der  Baumeister  seines  eignen  Lebena  nnd 
seiner  Glllckseligkeit ;  denn  er  legt  in  sich 
selbst  einen  sichern  nnd  unverganglichen 
drum!  der  Ordnung,  Ruhe  und  Eintiaebt. 
Das  Schdne  nnd  Gute  ist  durchaus  eins  imd 
dasselbe,  und  der  uns  inwohnende  instinctive 
Zng  znm  Gnten  und  Schdnen  muss  kflnst- 
lerischer  und  sittlichcr  Tact  werden.  — 
Shaftesbury's  Schriften  haben  auf  die  be- 
deutendsten  Denker  des  achtzehnten  Jahr- 
hunderts,  Voltaire  und  Diderot,  Leibniz, 
Herder,  Mendelssohn  Einfluss  geUbt  und 
Herder  hat  in  seiner  „Adrastea*'  Shaftes- 
bury's Bcdeutung  treffend  gezeichnet. 

6.  Spicker,  die  Philosophie  des  Grafen  von 
8hafte»bury.  1872. 

Sieger  von  Brabant  (Siger  deCnrt- 
raco)  gehdrte  in  der  zweiten  Ualfte  des 
dreizehnten  Jahrhnnderts  zur  Congregation 
der  Sorbonnisten  in  Paris  nnd  vertrat  An 
fangs  die  scotistische  Richtung  in  der  Philo- 
8ophie  und  Theologie,  erkl&rte  sich  aber 
nachher  offen  ftlr  Thomas  von  Aqnino.  Seine 
in  dcr  scot  isti.se hen  Periode  verfassten Schriften 
sind  nur  handschriftlich  vorhanden. 

Sigwart,  Ileinrich  Christoph  Wil- 
helm,  war  1789  zu  Remmingsheim  in  WOrtem- 
beTg  geboren,  seit  1813  Repetent  im  theo- 
logischen  Stiftund  PrivatdocentderPhilosophie 
in  Tubingen,  seit  1816  ausserordentlicher 
und  seit  1818  OTdentlicher  Professor  der 
Philosophic  dasclbst,  seit  1841  General- 
snperintendent  zu  Schwabisch-IIall  nnd  starb 
1844  als  Pralat  in  Stuttgart  In  seinen 
philosophischen  Schriften  zeigt  er  sich  als 
einen  mit  dem  Reflexionsdogmatismus  ratio- 
nalistisch  vermittelnden  Eklektiker,  dessen 
Lehrbficher  jedoch  ausserhalb  WQrtembergs 
wenig  beachtet  wurden.  Am  Bekanntesten 
sind  seine  Schriften  uber  „daa  Problem  von 
der  Freiheit  und  Unfreiheit  des  menschlichen 
Willens"  (1839)  und  fiber  „das  Problem  des 
Bosen  oder  die  Theodicee"  (1840).  Mehr 
Beachtung  haben  seine  philosophie-geschicht- 
lichen  Arbeiten  gefunaen:  Ueber  den  Zu- 
sammenhang  des  Spinozismus  mit  der  Carte- 
sischen  Philosophie  (1816);  der  Spinozismus 
historisch  und  philosophisch  erlautcrt  (1839); 
die  Leibniz'sche  Lehre  von  der  prastabilirten 
Harmonie  in  ihrem  Zusammenhang  mit  f r H hem 
Philosophemen  betrachtet  (1822). 

Hilhon,  Jean  de,  war  1596  im  Dorfe 
Sos  bei  Ndrac  in  Frankreich  geboren,  seit 
1624  Secretar  bei  Richelieu  und  splter  bei 
Mazarin  und  eines  der  filtesten  Mitglieder 
der  franzdsischen  Akademic.  Nachdem  er 
in  einer  Schrift  „Les  deux  veriles"  (1626) 
das  Dasein  Gottes  und  die  Unsterblichkeit 
der  Seele  vertheidigt  hatte,  ist  er  in  der 
Schrift  „De  la  certitude  des  connaissanccs 
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hwnames"  (1661)  a  Is  Bestreiter  des  Skepticis- 
mus aufgetreten  and  beschaftigte  sich  dabei 
hauptsachlich  mit  Montaigne  und  Charron, 
<>li ne  iedoch  etwas  Anderes,  abi  leere  Ge- 
raeinplatze  gegen  dieselben  aufzuftlhren.  Er 
starb  1667  in  Paris. 

Simmias,  ein  Thebaner,  war  ein  Schfller 
dea  Pythagoraers  Philolaos  und  wird  im 
platonischen  Dialoge  „Phaidon"  erwahnt. 
Von  den  etlichen  und  zwanzig  Dialogen, 
die  er  verfasst  baben  soli,  hat  sich  Nichts 
erhalten. 

Siniplikios  war  aus  Kilikien  gebflrtig 
und  nennt  selbst  die  Platoniker  Ammonios, 
des  Hermeias  Sohn,  und  Damask  is  seine 
Lehrer.    Nachdem  er  in  Alexandrien  und 
Athen  gelehrt  hatte,  wanderte  er  nach  der 
Aufhebung  der  Philosophenschule  in  Athen 
(529)  mit  Damaskios  und  Andern  nach  Persien 
aus,  wo  er  seine  gelehrte  literarische  Thatig- 
keit  noch  lange  fortsetzte.    Wir  besitzen 
von  ihm  noch  flinf  griechische  Commentare 
zu  aristotelischen  Btichern,  namlich  zu  den 
Kategorien  (suertrt  1499  gedruckt),  zur  Physik 
(zuerat  1526  gedruckt),  zu  den  BQchern 
vom  Himmel  (zuerst  1865  in  Utrecht  ge- 
druckt), zu  den  Btichern  von  der  Seele 
(zuerst  1527  gedruckt)  und  zum  Encheiridion 
des  Stoikers  Epiktetos  (zuerst  1528  gedruckt 
und  in  deutscher  Uebersetzung  von  K.  Enck: 
Simplikios'  Commentar  zu  Epiktetos'  Hand- 
buch,  1867).   Sein  Commentar  zur  ariato- 
telischen  Metaphysik  und  eine  Epitome  der 
Physik  des  Anstotelikers  Theoplirastos  sind 
verloren  gegangen.  Die  vorhandenen  Schrif- 
ten  des  8impTikios   bilden   eine  wichtige 
Fundgrube  von  BruchstUcken  alterer  Philo- 
sophen  und  sind  dahcr  werthvolle  Quellcn- 
schriften  zur  Geschichte  der  griechischen 
Philosophic    Als  glaubiger  Verehrer  der 
sogenannten  chaldaischen  GfittersprUche  und 
der  orphischen  Weisheit,  hat  der  unbedingte 
Bewunderer  Piston's  zugleich  eine  so  hohe 
Meinung  von  Aristoteles,  dass  er  die  wesent- 
Uche  Uebereinstimmung  beider  filr  eine  un- 
bestreitbare  Thatsache  halt  und  darum  selber 
haufig  zu  den  Peripatetikern  gerechnetworden 
ist    Urn  den  gelegentlich  hervortretenden 
Widerstreit  dieser  beiden  grossen  hellenischen 
Philosophen  zu  beseitigen,  erlaubt  er  sich 
freilich   mancherlei   Gewaltsamkeiten  und 
Spitzfindigkeiten  in  seiner  Auslegung  ihrer 
Lehren  und  deutet  eben  den  Aristoteles  in 
die  Ansohauungen  der  neuplatonischen  Schule 
um,  von  deren  Uberlieferten  Lehren  er  nicht 
abweicht,  ohne  dass  er  jedoch  nur  ein  blinder 
Nachtreter  zu  nennen  ware. 

Sinclair,  Johann  von,  aus  einer 
schottischen  Adelsfamilie  stammend,  war  1776 
gebon'ii,  hatte  mit  Hegel  und  Holderlin  in 
Tubingen  studirt  und  mit  beiden  wahrend 
ihres  Frankfurter  Hauslehrerlebens  von  Hom- 
borg  aus  freundschaftlich  verkehri  Er  stand 
zuerst   in  Ilessen  -  ilomburg'schen  Militar- 


diensten  und  wurde  daun  als  Gebeimrath  in 
diplomatischen  Geschaften  gebraucht.  Er 
war  eine  poetisch  angelegte  Natur  mit  Nei- 
gung  zur  Mystik  und  hatte  mehrerc  lyrische 
und  dramatische  Arbeiten  pseudonym  ver- 
Offentlicht,  ehe  er  als  philosopbischer  Schrift- 
steller  auftrat  Anfangs  in  der  Philosophie 
ein  Anhanger  Fichte's  suchte  er  sich  allmalig 
ein  eignes  System  zu  bilden,  das  er  in  seinen 
beiden  Werken  „  Wahrheit  und  Gewissheit" 
(1811)  in  drei  Banden,  und  ,,Versuch  einer 
durch  Metaphysik  begrundeten  Physik" 
(1813)  zur  Darstellung  brachte.  Er  starb 
1815  auf  dem  Wiener  Congress  plstzlich  am 
Scblagflus8. 

Skeptiker  oder  skeptische  Philo- 
sophen (vom  griechischen  Worte  „.skepsisil 
d.  b.  Prllfung,  Untersuchung,  Zweifel)  sind 
wahrend  des  Verlaufs  der  griechischen  Philo- 
sophie in  verschiedenen  Schulen  aufgetretcn. 
Obwohl  sich  schon  bei  altcrn  griechischen 
Denkern  vielfach  Klagen  Uber  Bcschraukt- 
heit  des  menschlichen  Wisscns  fin  den  uud 
seit  Herakleitos  und  Parmcnidcs  namentlich 
die  Unsicherheit   der  Sinneswahrnchmung 
hervorgehoben  worden  war,  wurden  doch 
diesc  Aniange  einer  zweifelnden  Geistes- 
richtung  erst  im  Zeitalter  des  Sokrates  und 
Plato  ii  bei  den  Sophisten,  insbesondere  von 
I'rotagoras,  Gorgias,  Euthydemos,  grtindlicher 
entwickelt  und  eingehender  zu  begrtinden 
gesucht  und  in  der  Eristik  oder  sophistischen 
Streitkunst  (siehe  den  Artikel  „Megariker") 
zu  praktischcr  Anwendung  gebracht  Im 
Sinne  eines  eigentlichen  Schulbekenntnisses 
trat  jedoch  der  Skepticismus  erst  in  der 
nach-aristotelischen  Philosophie  im  ausdrllck- 
licben  Gegensatz  zu  frtihern  philosophischen 
Lehretandpunkten  hervor  und  nahm  als  ein 
wcsentlichcs  bedeutungsvolles  Glied  innerhalb 
der  Entwickelung  des  philosophischen  Geistcs 
eine  bemerkenswerthe  htellung  ein.  Es  werden 
hier  drei  Ilaupterscheiuungsformen  der  Skepsis 
unterschieden :  1)  der  altere  Skepticis- 
mus, welcher  nach  seinem  Ilauptreprasen- 
tanten  Pyrron  (Pyrrhon)  aus  Elis  aucb 
geradezu  als  Pyrrhonismus  bezeichnet  wird. 
Nach  seinem  Tode  vertrat  sein  SchUler  und 
Auhanger  Timon  aus  Phlius  (in  Sikyon)  die 
skeptische  RJchtung.    2)  der  Skepticismus 
der  mittlern  und  neuernAkademie 
(siehe  diesen  Artikel)  wurde  vertreten  durch 
den  Aeolier  Arkesilaos,  einen  Schfller  des 
Theopurastos,  im  dritten  vorchristlicheu  Jahr- 
hundert,  an  welchen  sich  im  zweiten  Jahr- 
huudert  Karneades  aus  Kyrene  anschloss, 
dessen  Lehre  durch  seinen  SchUler  Kleito- 
machos  aus  Karthago  und  dessen  Schfller 
Charmidas    verbreitet   wurde.     3)  der 
spat  ere  Skepticismus  trat  wahrend  des 
Verfall8  der  originalen  griechischen  Philo- 
sophie im  letsten  vorchristlichen  Jahrhundert 
hervor,  in  welchem  Aiuesidcmos  aus  Knossos, 
ein  Zeitgenosse  Cicero's,  dem  wieder  er- 
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neuerten  Skepticismus  unter  philosophischen 
Aerzteu  oder  Empirikern  Eingang  verschaffte. 
Ala  einer  seineT  Naehfolger  wird  Agrippa 
genannt.  Zuletzt  trat  noch  einmal  in  der 
ersten  H&lfte  des  dritten  christlichen  Jahr- 
hnnderts  der  Arzt  Sextus,  genannt  der 
Empiriker,  eewiasermaassen  als  gelehrter 
Registrator  des  antiken  Skepticismus  auf. 
Nacbdem  wahrend  des  christlichen  Mittel- 
alters  (lber  ein  Jahrtausend  lang  der  Skepticis- 
mus innerhalb  der  Philosophie  geschlnmmert 
hatte,  sehcn  wir  im  sechszehntcn  Jahrhundert 
neben  der  Erneuerung  und  Wiederbelebung 
anderer  philosophischer  Standpunkte  der 
gTiechischen  Zeit  anch  die  skeptische.Lebens- 
ansicht  der  sogenannten  neuern  Akademie 
im  Ocwande  damaliger  Zeitbildang  duTch  die 
Franzosen  Michel  de  Montaigne  (1533  bis 
1592)  und  seinen  Frennd  Charron  (1541  bis 
1603)  vertreten.  Ihnen  folgten  im  sieben- 
zehnten  Jahrhundert  einige  Manner,  welche 
roit  eincm  skeptischen  Anfiuge  vielmehr  im 
Dienste  des  Glaubens  standen,  wic  der  in 
Frankreich  lebende  Franz  Sanchez  1562  bis 
1632),  der  Englander  Gl anvil  (1636—1680), 
der  Deutsche  Hieronymus  H  i  r  n  h  a  i  m 
(1637—1679)  und  die  Franzosen  La  Mothe 
le  Vayer  (1588—1672)  und  Daniel  Huet 
(1630—1721),  wahrend  der  berflhmteste  unter 
den  franzOsischen  Skeptikern,  Pierre  Bayle 
(1647  —  1706)  den  Skepticismus  ans  dem 
Widerspruch  zwischen  Vernunft  und  Glauben 
zum  Widerspruch  der  Vernunft  mit  sich 
selbst  steigerte.  Endlich  aber  wurde  durch 
David  Hume  (1711—1776)  die  von  Locke 
angebahnte  einpirische  Richtung  in  der  Philo- 
sophie zn  einem  wiasenschaftlichen  Skepticis- 
mus cntwickelt,  welcher  durch  die  Kritik 
der  Causal  it&tsvorstellungen  den  Weg  zur 
kritischen  Philosophie  der  Neuzeit  bahnte. 
C.  F.  Staudlin,  Geschichte  und  Oeist  cles  Skep- 
ticiainua,  vorziiglicb  in  Rticksicbt  anf  Moral 
und  Religion  (in  zwei  Mnden)  1794  and  95. 

Norman  MaCCOl,  tbo  Greek  Sceptic*  from  Pyrrho 
to  Sextos.  18fi9. 

J.  Fr.  I  mm.  Tafel.  Geschichto  nnd  Kritik  des 
Skepticismus  und  Irrationalismus.  Zugleich 
die  letzten  Griinde  fiir  Gott,  VernunftgeseU, 
Freibeit  und  Unatorblichkeit.  1834. 

Skylax,  a  us  Harlikarnassos  in  Kleinasien. 
als  Astronom  und  Politikcr  ausgezeichnet,  wira 
als  ein  Freund  des  Stoikers  Panaitios  im 
zweitcn  vorchristlichen  Jahrhnndert  genannt 

Smith.  Adam,  1732  zu  Kilkardy  in 
Schottland  geboren,  hatte  in  Glasgow  und 
Oxford  zuerst  Theologie  studirt,  sich  aber 
spater  anf  Philosophie  und  Staatswissenschaft 
geworfen.  Seit  1748  hielt  er  Vorlesungen 
liber  Khetorik  und  schdne  Wissenchaften  in 
Edinburgh,  wo  er  mit  David  Hume  eng  be- 
freundet  wurde.  Nachdem  er  seit  1751  in 
Glasgow  eine  Professur  der  Logik  und  Moral- 
philosophie  erhalten  hatte,  gab  er  1759  sein 
Werk  „  Theory  of  moral  sentiment*"  fin 


6.  Anflage,  1790,  in  zwei  B&nden,  und  da- 
nach  deutsch  von  Kosegarten  „Theorie  der 
moralischen  Geftthle."  1791)  heraua,  woduzeh 
er  einen  ausgezeichneten  Platz  unter  den 
englichen  Moralphilosophen  einnimmt.  Indem 
er  den  „ moralischen  Sinn"  Hutcheson's  ver- 
wirft,  sucht  er  eine  andere  Erklirung  nnserer 
moralischen  Urtheile.    Von  der  Thatsache 
ausgehend,  dass  wir  (lber  die  Hand  I  unpen 
Anderer  urtheilen,  findet  er,  dass  wir  dies 
nur  dadurch  kdnnen,  dass  wir  una  vermittelst 
der  Phantasie  in  ihre  Lage  versetzen,  woraus 
eine  Art  von  Mitgefahl  oder  Sympathie  ent- 
stcht,  welches  weder  mit  dem  Mitleiden  ver- 
wechselt,  noch  auch  als  ein  selbstischea 
Princip  anfgefasst  werden  soil,  da  diese 
Sympathie  nicht  sowohl  frage,  was  mieh 
selbst,  sondern  was  Andere  bet  ri  fit  Nicht* 
gefallt  nun  mehr,  als  die  Einstimmigkeit 
der  sympathischen  Erregungen  des  Zuschauers 
mit  den  Zustinden  Anderer  und  umgekehrt 
ihres  MitgefUhls  mit  dem  unserigen.  Stehen 
ihre  Zustaude  mit  unserm  Mitgefllhl  in  vollem 
Einklang,  so  erscheinen  sie  als  reeht  und 
schicklich.  Hiernach  zerffiUt  die  ganze  Ab- 
handlung  in  drei  Theile:  fiber  die  Schick  - 
liebkeit  oder  Anstindigkeit  der  Handlungen, 
(lber  das  Verdienst  und  die  Strafbarkeit  der 
Handlungen  und  vom  Grand  nnserer  Urtheile 
(lber  die  eigene  Ge9innung  nnd  das  eigene 
Betragen.  Die  Schicklickeit  der  Handlungen 
besteht  darin,  dass  die  Gemflthsbewegung 
dem  sie  veranlassenden  Gegenstande  oder 
Grunde  angemessen  ist,  was  wir  nur  daraus 
be  urtheilen  kdnnen,  dass  wir  una  an  die 
Stelle  des  Handelnaen  setzen,  was  freilich 
nicht  vdllig  zn  erreichen  ist  Desshalb  muss 
auch  der  Afficirte  sich  in  die  Stelle  des  An 
andern setzen  und  seine  Affectc  in Jlssipen,  um  mit 
dem  schwachern  Mitgefllhle  des  Zuschnuers 
(ibercinzu8timmen.   Auf  diese  zwei  verschie- 
denen  Lagen  und  die  ihnen  entsprechenden 
Anstrengungen  grtlnden  sich  zwei  Arten  von 
Tugenden:  die  liebenswtlrdigen  Tugenden 
der  aufrichtigen  Herablassung  und  milden 
Ilumanitat  und  die  ebrwurdigen  Tugenden 
der  Selbstverleugnung  und  Selbstbeherrach- 
ung.  Auf  diescn  beiden  Arten  von  Tugenden 
beruht  die  Vollkommenheit  der  menschlichen 
Natur.  Daneben  sind  jedoch  zwei  verschiedene 
MaasssUbe  der  Beurtheilung,  namUch  daa 
vollkommene,  unerreichbare  Ideal  und  der 
Dnrchschnittsgrad  der  Annaherung  an  das- 
selbe  und  endlich  die  verschiedenen  Grade 
zu  beachten,  welchedie  verschiedenen  Gemuths- 
erregungen  erreichen  dtlrfen,  um  mit  ihnen 
8ympathi8iren  zu  kdnnen.    Was  diejenigen 
Leidenschaften  betrifft,  welche  ans  einer  ge- 
wissen  kdrperlichen  Beschaffenheit  und  Lage 
entspringen,  so  ist  es  unanstandig  einen 
starken  Grad  zu  aussern,  weil  die  Gesellschaft, 
die  sich  nicht  in  gleicher  Lage  befindet, 
unmdglich  mit  dense Iben  sympathiairen  kann. 
Anch   krtrperlicher  Schmerz  findet  wenig 


Digitized  by  Googl 


Smith 


Smith 


Sympathie,  wenn  er  nicht  mit  Gefahren  be- 
gleitet  ist,  wo  wir  dann  mit  der  Furcht 
sympathisiren.  Schicklich  dagegen  linden 
wir  das  standbafte  Dnlden  der  KOrper- 
schmerzen.  Von  dcnjenigen  Leidenschaften, 
die  ana  der  Einbildungskraft  entstehen, 
erregen  solchc,  welche  ihren  Ursprung  einer 
besondern  Richtang  oder  Fertigkeit  ver- 
danken,  nur  einen  geringen  Grad  der  Sym- 
pathie.  Die  geselligen  Leidenschaften  werden 
dnrch  die  doppelte  Sympathie  mit  dem,  der 
sic  ffihlt,  nnd  mit  dem  Gegenstande  derselben 
fast  immer  vorzUglich  angenehm  nnd  schick- 
lich-  Bei  den  Leidenschaften,  die  wir  liber 
(Hacks-  oder  Ungltlcksfalle  empfinden,  findet 
der  Unterschied  statt,  dass  wir  gewdhnlich 

Seigt  sind,  mit  geringen  Freuden  und  be- 
tenden  Leiden  der  Andern  zu  sympathi- 
siren.  Das  Verdienstliche  nnd  so  in  Gegen- 
theil,  die  Strafbarkeit  der  Handlungen,  be- 
rnht  anf  den  wohlthatigen  oder  schadliehen 
Wirknngen  derselben.  Der  unparteische 
Znscbaner  sympathisirt  mit  dem  Gefflhle  des 
Empfangers  gegen  seinen  Wohlthater  and 
des  Beleidigten  gegen  seinen  Beleidiger; 
daher  werden  Dankbarkeit  und  vergeltende 
Strafe  gebilligt  Die  sittliche  Billigung  trifft 
die  Absicht  oder  Gesinnung  der  Schicklick- 
keit  oder  Unschicklichkeit,  der  Wohlthatig- 
keit  oder  Uebelthatigkeit  der  Handlung.  In 
der  Wirklichkeit  aber  haben  die  Folgen 
einer  Handlung  einen  sehr  grossen  Einflnss 
anf  unser  GefUhl  der  Verdienstlichkeit  der- 
selben. Ein  beabsichtigtes  Gutes,  welches 
misslungen  ist,  verliert  sein  Verdienstliches 
nnd  mindert  unsere  Dankbarkeit;  ebenso 
verliert  die  Strafbarkeit  eines  vereitelten 
Versnchs  Boses  zn  thun,  durch  die  Vereite- 
lnng  desselben.  Die  Welt  urtheilt  nach  dem 
Erfolg  und  nicht  nach  den  Absichten.  Strafbar 
Bind  die  ungerechtcn  Handlnngen,  welche 
Andern  Schaden  zufttgen,  welche  wir  von 
Natnrmissbilligen  ausunmittelbarer  Antipathic 
gegen  die  Gesinnung  des  Handelnden  und 
aus  unmittelbarer  Sympathie  mit  dem  Un- 
willen  des  Leidenden.  Mit  dem  Maassc, 
womit  Jemand  misst,  soil  ihm  wieder  gemessen 
werden,  dies  scheint  das  grosse  Naturgesetz 
zu  sein.  Je  grosser  und  unersetzlicher 
das  Jemanden  zugefOgte  Uebel  ist,  desto 
hdher  steigt  der  Zorn  des  Leidenden,  der 
sympathetische  Unwille  der  Zuschaner  nnd 
das  Schuldgefflhl  des  Thaters,  welchcr  durch 
die  Sympathie  mit  dem  Hass  nnd  Abscheu, 
welche  Andere  gegen  ihn  nfthren  mussen, 
rroassen  der  Gegenstand  seines  eignen 
und  Abscheues  wird.  Diese  Empfin- 
dung  eines  bdsen  Gewissens,  erwachst  aus 
verschiedenen  gemischten  Empfindnngen, 
namlich  aus  Scham  flbeT  die  Unschicklich- 
keit unseres  Bctragens,  aus  Rctrtlbniss  fiber 
die  Wirknngen  desselben,  aus  Mitleid  mit 
denen,  die  dadurch  litten,  nnd  aus  Furcht 
vor  der  Strafe,  welche  aus  dem  Bewusstsein 


entspringt,  den  gerechten  Unwillen  aller  ver- 
nflnftigen  GeschOpfe  erregt  zu  haben.  Um 
sich  aelbst,  die  eigene  Gesinnung  und  das 
eigene  Betragen  zu  beurtheilen,  muss  man 
sich  ebenso  in  die  Lage  eines  Andern  setzen 
und  sich  selbst  mit  den  Angen  eines  andern 
redlichen  nnd  nnparteiischen  Zuschauers 
ansehen.  Gegen  die  Tanschnngen  der  Eigen- 
liebe  nnd  den  bei  der  Selbstbeurtheilnng 
leicht  drohenden  Selbstbetrug  hat  uns  die 
Natur  nicht  ohne  Hfllfsmittel  hingestellt. 
Erfahrungen  Qber  die  Handlungen  Anderer 
leiten  uns  unmerklich  zn  gewissen  allgemeinen 
Regeln  fiber  das,  was  billig  und  schicklich 
ist  Die  Achtung  vor  diesen  Regetn  des 
Verhaltens  ist  das  Pflichtgefflhl,  dessen  Ein- 
flnss oftmals  das  mangelnde  nrsprOngliche 
Gefflhl  filr  das  Schickliche  ersetzt  Die 
Ehrfnrcht  vor  diesem  allgemeinen  Gesetze 
der  Sittlichkeit  gewinnt  dnrch  die  Ansicht 
der  Vernunft  und  der  Philosophic  nur  Starke, 
insofern  namlich  diese  Gesetze  als  Gebnte 
Gottes  erscheinen,  welcher  den  Gehorsam 
am  Ende  belohnen  nnd  die  Uebertretung  be- 
strafen  werde.  Indem  wir  nach  den  Vor- 
schriften  der  nus  von  Gott  veliehenen  mora- 
lischen  Fahigkeiten  handeln,  verfolgen  wir 
die  wirksamsten  Mittel  znr  BefOrderung  der 
Gl(lck8eligkeit  der  Menschen  und  sind  ge- 
wissermaassen  mit  Gott  selber  thfttig,  der 
die  Menschen  zur  Glflkseligkeit  schuf.  — 

Nach  dreizehn  Jahren  gab  Smith  (1764) 
seine  Lehrstelle  in  Glasgow  auf  und  hielt  sich 
einige  Jahre  in  Frankreich,  wo  er  mit 
d'Alembert,  Helvetius,  Quemay  und  Turgoi 
bekannt  wnrde,  und  in  Italien  auf.  Nach 
seiner  Rflckkehr  (1766)  lebte  er  zehn  Jahre 
lang  ohne  dnentliche  Anstellung  in  Edinburgh 
und  verdfTentlichtc  im  Todesjahr  seines 
Frenndes  Hume  ;1776)  ein  nationalOkono- 
misches  Werk  „  Itu/uiry  into  the  nature  and 
causes  of  the  wealth  of  'nations"  i  in  deutscher 
Uebersetznng:  „DerReichthum  derNationen" 
1776,  aowie  nach  der  4.  Auf  lage,  deutch 
von  Garve  1794,  in  vier  Bandcn),  worin  er 
das  spater  sogenannte  „Indu8triesy8tem<(  ent- 
wickelte,  indem  er  die  Arbeit  oder  Industrie 
for  den  eigentlichen  Grand  des  Reichthums 
nnd  der  Wohlfahrt  der  Nationen  erklarte. 
Das  Werk  wurde  fast  in  alle  lebende  Sprachen 
der  gebildoten  Welt  llbersetzt  und  bald  durch 
Auszflge  und  Erlauterungen  in  die  weitcsten 
Kreise  verbreitet  In  England,  Frankreich 
und  Deutschland  fand  die  Smith'sche  Schule 
in  derNationaldkonomic  zahlreiche  Anhanger, 
zu  denen  anch  Kant's  Frennd  Jacob  Kraus 
in  KSnigsberg  gehSrte.  Das  genannte  Werk 
verschaffte  seinem  Verfasser  die  eintrftgliche 
Stelle  eines  kdniglichen  Commissars  fur  die 
Zolle  in  Schottland,  als  welcher  er  meisteus 
in  Edinburgh  lebte,  wo  er  1790  starb.  Aus 
Smith's  Nachlas8e  wurden  „  Essays  on  philo- 
sophical subjects"  (1795)  durch  Dugald 
Stewart  herausgegeben,  welcher  auch  eine 
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Sammlung  der  Werke  Smith's,  mit  Biographie 
desselhen,  in  fUnf  Banden  (1812)  veroffentlichte. 

Snell,  Christian  Wilhelm,  war  1755 
zu  Dachsenhausen  in  Hessen  -  Darmstadt  ge- 
boren, hatte  in  Giessen  seine  Stndien  ge- 
macht  und  dort  znerst  eine  Anstellung  als 
Lehrer  am  Gyranasinra  eThalten,  waj  seit 
1784  Prorector  des  Gymnasiums  zu  Idstein 
in  Nassau,  seit  1816  Director  des  Gymnasiums 
zu  Weilburg  und  starb  1834  in  Wiesbaden. 
Unter  seinen,  im  Geiste  der  Kant'schen  Philo- 
sophie  gehaltenen  und  ausdrucklich  an  Kant's 
Werke  ankntlpfenden  Schriften  philosophi- 
schen  Inhalta  sind  hervorzuheben:  Ueber 
Determinismns  und  moralische  Freiheit(1789), 
Philosophisches  Lehrbnch  aus  Cicero's  Schrif- 
ten zusammengetragen,  mit  erlftuternden  An- 
merkungen  und  einer  kurzen  Geschichte  der 
gTiechisch  -  rdmischen  Philosophic  (1792), 
Leber  einige  Hanptpunkte  der  pliilosophisch- 
moralischen  Keligionslehre  (1789).  Mit  seinem 
jtlngeren  Bruder  Ft.  W.  Daniel  (siehe  den 
folgenden  Artikel)  gab  er  seit  1802  ein 
„IIandbnch  der  Philosophie  ftlr  Liebhaber" 
in  acht  Banden  heraus,  deren  letzter  in  zwei 
Abtheilnngen  einen  „Abriss  der  Geschichte 
der  Philosophie  fur  Liebhaber u  (1838,  in 
2.  Auflage  1821)  der  von  zwei  Sdhnen  des 
altern  Bruders,  Phih'pp  Ludwig  und  Johann 
Priedrich,  verfasst  war.  Der  Letztere  hat 
als  Pfarrer  zu  Laufenfelden  bei  Langen- 
schwalbach  in  Nassau  auch  eine  „Geistes- 
lehre  oder  Unterricht  flber  den  Menschen, 
was  er  als  geistiges  Wesen  ist  nnd  was  er 
sein  soil**  (1822)  verfasst,  welche  fur  die 
aus  der  Kindheit  zur  Jugend  heranreifenden 
Zdglinge  bestimmt  sein  sollte. 

Snell.  Priedrich  Wilhelm  Daniel, 
war  als  jflngerer  Bruder  des  Christian  Wil- 
helm Snell  1761  zu  Dachscnhauscn  geboren, 
seit  1784  Lehrer  am  Gymnasium  in  Giessen, 
seit  1790  ausserordentlicher  und  seit  1800 
ordentlicher  Professor  der  Philosophie,  seit 
1805  auch  der  Geschichte  in  Giessen,  wo  er 
1827  starb.  Wie  sein  Bruder,  bewegte  er 
sich  in  seinen  Schriften  auf  dem  Boden  der 
Kant'schen  Lehre,  fflr  deren  Popularisirung 
bis  zur  Flachheit  er  einen  grossen  Eifer 
entwickelte.  Auf  seine  Schrift  „Menon  oder 
Versuch,  in  Gesprichen  die  vornehmsten 
Punkte  aus  Kant's  Kritik  der  praktischen 
Vernunft  zu  erlautern"  (1789)  war  eine 
„Dantellung  und  Erlauterung  der  Kant'schen 
Kritik  der  Urtheilskraft",  in  zwei  Banden, 
(1791  und  92)  nnd  ein  Buch  „  Ueber  philo- 
sophischen  Kriticismus  in  Vergleichung  mit 
Dogmatismus  und  Skepticismus"  (1802)  ge- 
folgt.  Sein  schon  frtther  veroffentlichtes 
„Lesebuch  filr  den  ersten  Unterricht  in  der 
Philosophie"  (1794),  in  zwei  Theilen,  erlebte 
bis  zum  Jahr  1832  acht  Auflagen.  „Es 

Siebt  (urtheilt  Roscnkranz  in  seiner  Geschichte 
eT  Kant'schen  Philosophie  liber  Snell)  nicht's 
Wohlgemeinteres   und  nichta   durch  seine 


Flachheit  Zurllckstossenderes,  als  Snell's 
Lehrbflcher.  Bei  demjenigen  Publicum, 
welchem  diejenige  Philosophie  die  liebsie 
ist,  die  ihm  nur  das  sagt,  was  es  scbon 
langst  webw,  die  ihm  Nichts  Neues  giebt, 
keine  Anatrengung  zumuthet,  sondern  mit 
zuthunlicher  Geschwitzigkeit  vom  Begriff 
nnd  den  Ideen  gerade  so  wie  von  andern 
Dingen  erzahlt,  sind  solche  Darstellungen 
immer  sehr  beliebt  gewesen  und  werden  es 
immer  von  Neuem  sein.  Man  bedarf  bei 
einem  solchen  Zuschnitt  keiner  philoBophischen 
Bildung,  nur  der  kritiklosen  Zuversicht  zu 
seiner  eingebildeten  Weisheit." 

Nor  I  nr.  Josef,  war  1755  zu  Peutigen 
im  bavrischen  Isarkreise  geboren,  in  Mtinchen 
gebitdet,  wo  er  1777  als  Rcpetent  der  Theo- 
logie  angestellt  wurde.  Seit  1778  Keetor 
und  Professor  der  Moral  zu  Landsberg,  seit 
1785  katholischer  Pfarrer  in  der  Nahe  von 
Milnchen,  seit  1799  Professor  der  Philosophie 
zu  Ingolstadt  und  spater  in  Landghut,  seit 
1800  Pfarrer  zu  Kelheim  nnd  spater  zugletch 
Districtsschulinspector  als  welcher  er  seit 
1819  auch  Mitglied  des  bayrischen  Landtages 
war,  starb  er  1834  in  Kehlheim.  In  seinen 
philosophischen  Schriften  suehte  er  den 
Schaum  der  Kant'schen  Philosophie  mit  einem 
aufgeklarten  Katholicismus  zu  verschmelzen, 
hat  sich  aber  vorzugsweise  als  Schriftsteller 
nur  im  philosophie  -  geschichtlichen  Gebiete 
bekannt  gemacht.  Dahin  gehdren  die  Aibeiten : 
Zur  Beurtheilung  neuer  Systeme  in  der  Philo- 
sophie (1800),  Grundriss  der  Geschichte  der 
philosophischen  Svsteme  von  den  Griechen 
bis  auf  Kant  (1802)  und:  Ueber  Platon's 
Schriften  (1820),  worin  deren  Echtheit  and 
Zeitfolge  untersucht  wird.  —  Ein  anderer 
Socher,  Georg,  der  1747  geboren  und  als 
Pfarrer  in  Strasswalchen  1807  gestorben 
war,  hat  vorttbergehend  (1774—76)  als  Pro- 
fessor der  Philosophie  in  Salzburg  einige 
kleinere  lateinische  geschriebene  Abhand- 
lungen  logischen,  ontologischen  und  psyebo- 
logischen  Inhalts  ver5ffcntlicht 

Sokrati-s.  war  als  Sohn  des  Bildhauen 
Sophroniskos  und  der  Hebamme  Phainarete 
469  v.  Chr.  in  Athen  geboren,  in  demselben 
Jahre,  in  welchem  Perikles  an  der  Spitzc 
der  demokratischen  Partei  die  grossartige 
und  glftnzende,  in  ihren  Folgen  so  unheil- 
voll  gewordene  Verwaltung  seiner  Vaterstadt 
begann.  Er  hatte  die  dem  Burgers tande  seiner 
Vaterstadt  zugangliche  Bildung  genoseen  und 
war  mit  Geometric  und  Astronomie,  sowie 
mit  den  altern  naturphilosophischen  Lehren 
der  Griechen  bekannt  geworden,  hauptsachlich 
aber  im  Verkehr  mit  den  damals  in  Athen 
lebenden  „Sophisten",  besonders  mit  Prodikoa 
aus  Keos,  seine  eigne  philosophische  Bildung 
gewonnen.  Bei  dem  Tode  des  Perikles,  im 
zweiten  Jahre  des  peloponnesischen  Kriegea, 
(429)  stand  Sokrates  in  seiner  vollen  Mannea- 
kraft  und  kampfte  in  dieaem  Kriege  giekh 
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Anfangs  (430)  bei  der  Belagerung  von  Poti- 
daia,  wo  er  dem  jungen  Alkibiades  das  Leben 
rettete,  uml  spater  im  Kampfe  bei  Delion 
(424)  mit  ,  wo  andererseits  Alkibiades  der 
Lebensretter  seines  Lehrers  Sokrates  wnrde. 
DieseT  batte  namlich  schon  im  Anfange 
seiner  dreissiger  Jahre  das  Gewerbe  seines 
Vaters,  die  Bildhauerei,  aufgegeben  und  sicb 
der  Jugendbildung  seiner  Landsleute  ge- 
widmet,  indem  er  als  ein  Sophist  in  der 
Art  und  Weise  seines  dfTenth'chen  Anftretens 
and  Wirkens  der  Sopbistik  seines  Zeitalters 
eincn  gediegenen  geistig-sittlicben  Gebalt  zu 
gcben  suchte.  Auch  Sdkrates  vertritt  den 
Grundsatz  dor  Sophistik,  das  praktische 
Leben  unter  die  Controle  der  Tbeorie,  der 
Wissenschaft  zu  stellen,  dasselbe  nicbt  sicb 
selbst  zu  ilberla8sen,  sondern  das  Tbun  und 
Treiben  der  Menschen  durch  Unterricbt 
und  selbstandiges  Nachdenken  mit  der  Ver- 
nunft  in  Einklang  zu  setzen.  Nur  aber  unter- 
schied  er  sich  von  den  Sophisten  seiner  Zeit 
durch  seinen  sittlichen  und  wissenschaft- 
lichen  Ernst  Sein  grosser  Schaler  Platon 
erzablt  in  einem  seiner  Dialoge  ausdrtick- 
lich,  dass  die  glanzenden  Verheissungen  der 
Sophisten  den  Sokrates  so  bezaubert  hatten, 
dass  er  sich  dem  Nachdenken  Qber  die  Ent- 
stehung  und  das  Wesen  der  Dinge  ergeben 
habe;  statt  aber  auf  diesem  Wege  des  Grflbelns 
und  Forschens  Befriedigung  zu  finden,  sei  er 
urn  so  tiefer  in  Zweifel  gesunken  und  in 
seinen  bisherigen  Ueberzeugungen  so  sebr 
erschllttert  worden,  dass  er  fortan  alles 
Forschen  und  Sinnen  liber  den  Zusammen- 
hang  der  Dinge  und  den  Ursprnng  der  Welt 
verschmabt  und  sein  Nachdenken  ausscbliess- 
lich  den  menschlicben  Angelegenheiten  zu- 
gewandt  habe.  Er  erkannte  seinen  Bernf 
im  geselligen  Umgang  mit  j (In gem  Mitbtlrgern, 
deren  geistig-sittlicher  Erziehnng  er  sich 
widmete.  Man  kann  (so  erzahlt  von  ihm 
sein  Schttler  Xenophon)  von  ihm  sagen, 
sein  ganzes  Leben  war  5ifentlich ;  er  besnchte 
des  Morgens  die  Spaziergange  und  die 
Gymnasien  (Ringschulen)  der  Stadt;  in  den 
Stunden,  da  der  Markt  besucht  war,  fand 
man  ihn  dort,  und  den  llbrigen  Tbeil  des 
Tags  war  er  immer  da,  wo  er  die  grOsste 
Menschenmenge  erwarten  konnte.  In  Werk- 
statten  von  Ktlnstlern  und  Handwerkern,  ja 
selbst  in  verdachtigen  Hauscrn  trieb  er  sich 
umher,  wo  ihm  Menschen  aufstossen  konnten, 
anf  die  er  sittlich  einwirken  konne.  Ge- 
wOhnlich  unterredete  er  sich  mit  seiner  Um- 
eebung,  und  wer  wollte,  konnte  zuhSren. 
Nur  selten  ging  er  ausser  der  Stadt  spazieren, 
weil  (wie  Platon  von  ihm  sagt)  die  todte, 
wenn  gleich  schone  Natur  ihm  nicht  so  lehr- 
reich  und  fesselnd  erschien,  als  der  Umgang 
mit  seinen  Mitburgern.  Der  gesellige  Trieb, 
das  BedUrfniss  geistiger  Anregung  und  Mit- 
theilung  behcrrschte  ihn  dnrchaus.  Auf 
diesem  Wege  suchte  er  Junglinge  ohne 


Unterechied  ihres  Standes,  ob  reich  oder 
arm,  wenn  er  nur  bervorragende  geistige 
und  sittliche  Anlagen  in  ibnen  zu  entdecken 
glaubte ,  zu  sich  heranzuziehen  und  nannte 
sich  selber  einen  Liebhaber  sch5ner  und 
edler  Jtinglinge,  um  deren  Liebe  er  buhle 
und  deren  Seele  er  (wie  er  mit  Anspielung 
auf  den  Hebammenberuf  seiner  Mutter 
sagte)  geistig  zu  entbinden  suchte.  Dcshalb 
sagte  er,  dass  er  in  der  Kunst,  Menscben 
zu  jagen  und  zu  fangen,  gar  wohl  erfahren 
sei  und  in  der  Kunst  der  Liebe  keinetn 
Menschen  nachstehe;  denn  er  besitze  Schlingen, 
Liebestranke  und  Zaubermittel,  wodurch  er 
Menschen  gewinnen  und  seine  Freunde  fest- 
balten  koune.  Die  von  seinem  Schiller 
Xenophon  ven)ffentlicbten„Denkwttrdigkeiten 
des  Sokrates4*  enthalten  Beispiele  der  Art, 
wie  er  Menschen  anzuzieben  und  ihr  Ver- 
trauen  zu  gewinnen  wusste.  Hier  schmeichelt 
er  dem  Einen  sanft,  um  ihn  zur  Aussdhnung 
mit  seinen  BrOdern  zu  bewegen;  dort  ge- 
lingt  es  ihm  durch  meisterhafte  Behandlung, 
einen  Andern  von  einer  Tborheit  abznbringen, 
von  der  ihn  alle  seine  Angehdrigen  und 
Freunde  nicht  zu  heilen  vermocht  hatten; 
und  einen  Dritten,  der  sich  den  Anschein 
gab,  als  verachte  er  ihn,  verstand  er  gleich- 
wohl  wider  dessen  Willen  an  sich  zu  fesseln. 
Der  Mann  aber,  welcher  mit  soldier  Macbt 
die  Menschen  beberrschte,  wie  Platon  im 
.,Gastmahl"  den  Alkibiades  selbst  bekennen 
lasst,  war  ausserlich  eine  durchaus  unschdne 
Erscheinung.  Er  wird  uns  als  ein  Mann  mit 
dickem  Bauche,  vorstehenden  Augen,  auf- 
gestUlpter  Nase  und  aufgeworfenen  Lippen 
geschildert,  dessen  ganzes  Aeussere  diegrosste 
Aehnlichkeit  mit  einem  Satyr  oder  Silen 
batte.  Unsehdn  war  auch  sonst  das  aussere 
Auftreten  des  Sokrates.  Als  ein  Mann  aus 
niederm  Stande  ging  er  barfuss,  ohne  sich 
der  bei  den  Griechen  Ublichen  Sandalen  zu 
bedienen,  und  hullte  sich  das  ganze  Jahr 
bindurch  ohne  Cnterkleid  in  einen  einzigen 
Mantel  von  demselben  groben  Zeug.  Nur 
zu  Festzeiten  und  bei  Gastm&blern  Ideidete 
er  sich  sorgfaltiger ,  als  gewOhnlich.  Eine 
gewisse  pedantische  Sonderbarkeit  und  spiess- 
bdrgerliches  Wesen  klebte  ihm  sein  Leben 
lang  an,  und  von  seiner  Sonderlingsweise 
wird  im  „Gastmahl"  Platen's  Manches  er- 
zahlt. Zum  Ertragen  jeder  Witterung  batte 
er  sich  abgebartet,  und  auf  Beschrankung 
seiner  BedUrfnisse  verstand  er  sich  vortreff- 
lich.  Im  Essen  und  Trinken  war  er  ein 
Muster  von  Selbstbeherrechung.  Um  seiner 
Sonderbarkeit  willen  brachte  ihn  der  Komiker 
Aristophanes  in  seinen  „Wolkenu  auf  die 
attische  Bdhne,  und  Sokrates  soil  bei  der 
ersten  Vorstellung  dieser  KomOdie  selbst 
gegenwartig  gewesen  sein,  ohne  sich  durch 
die  darin  vorkommenden  derben  Spasse  und 
Witze  auf  seine  Person  aus  der  Fassung 
bringen  zu  lassen.   An  der  Verwaltung  der 
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Staateangelegcnheiten  hat  er  sieh  niemals 
betheiligt.  Sokrates  sprach  viel  von  seinem 
vDamonionil  als  einera  GOttlichen,  das  er 
in  sich  trage,  als  der  Stimme  eines  Genius, 
die  sich  ihm  seit  seiner  Kindheit  hOren  lasse 
und  ihm  Winke  gebe  liber  das,  was  er  nicht 
than  solle ;  zugeredet  aber  habe  aie  ihm  niemals. 
Wo  er  seinen  Freunden  begegnete,  so  wird 
erzahlt,  unteTredete  er  sich  mit  ihnen  fiber 
ernste  Gegenstande.  Sein  Philosophiren  trng 
ganz  den  gesellig  -  dialogischen  Charakter 
seines  ganzen  Auftretens  und  unterschied 
sich  Bchon  in  dieser  Form  von  den  weit- 
laufigen  und  zusammenhangendcn  Redevor- 
tragen  der  Sophisten.  Die  ganz  eigenthflm- 
liche  Method e  seines  Philosophies  war  eine 
dialogische  Kunst,  deren  wesentlicher  Be- 
standttheil  das  Vorlegen  von  immer  neuen 
Fragen  war.  wodurch  der  Antwortende  ent- 
weder  in  die  Enge  getrieben  oder  anf  ein 
bestimmtes  Ziel  hingefilhrt  wurde,  worauf  es 
dem  Fragesteller  gerade  ankam,  welcher 
dabei  sein  eignes  Urtheil  ganz  in  den  Hinter- 
grund  treten  Hess  und  ruhig  abwartete,  bis 
der  Antwortende  zuletzt  durch  die  natflrliche 
Entwickelnng  des  Gesprachs  auf  das  von 
Sokrates  beabsichtigte  Ergebniss  geleitet 
wnrde.  Sokrates  nannte  diese  seine  dialogische 
Fragraethode  seine  geistige  „Hebammen- 
oder  Entbindungskunst",  die  er  von 
seiner  Mutter  gelcrnt  habe.  Dieses  metho- 
dische  Verfahren  wurde  spater  durch  Aristo- 
teles  als  die  auf  Erfahrung  gegrflndete 
Schlus8weise  der  Induction  mit  eincra  wissen- 
schaftlichen  Runstausdrucke  bezeichnet  So- 
krates bediente  sich  dabei  eines  eigenthflm- 
lichen  Kunstgriffes,  nm  dessen  willen  er  im 
Altertliume  viel  bewnndert  wurde.  Seine 
eigne  Ansicht  und  sein  eignes  Urtheil  ver- 
bergend,  stellte  er  sich  selbst  ganz  unwissend, 
und  indem  er  sich  den  Anschein  gab,  als 
wolle  er  von  dem  MitunterredneT  lernen, 
ging  er  auf  dessen  Ansicht  ein,  in  der  That 
aber  nnr  in  der  Absicht,  die  durch  ge- 
8chicktes  Fragen  und  feine  Wendungen 
des  Gesprachs  unvermerkt  hervorgelockte 
Mcinung  des  Andern  zu  widerlegen  und  die 
Anfangs  zurdckgehaltene  eigne  Ansicht  doch 
zuletzt  als  das  Ergebniss  der  Unterredung 
hervorgehen  zu  lassen.  Dieses  ist  die  be- 
rflhmte,  oft  missverstandene  sokratische 
1  r  o  n  i  e ,  in  welcher  die  platonischen  Dialoge 
den  Sokrates  als  Meister  darstellen.  Wir 
lesen  in  denselben.  wie  anf  diesem  Wege 
Sokrates  den  groben  Sophisten  Kallikles 
demttthigt  und  besch&mt;  wie  er  den  Sophisten 
Thrasymachos  zwingt,  mit  schweissbedecktem 
Angesicht  gerade  das  Gegentbeil  von  dem 
einzngestehen,  was  er  im  Anfang  mit  selbst- 
genugsamer  Dreistigkeit  behauptet  hatte;  und 
als  Kallikles,  da  er  merkte.  aass  die  Unter- 
redung eine  fiir  ihn  nachtheilige  Wendung 
nehme,  dieselbe  gem  abgebrochen  hatte, 
sctzte  ihm  Sokrates  so  heftig  zu,  dass  er 


sich  flber  die  ihm  angethane  Gewalt  be- 

schwerte. 

Dem  Inhalte  nach  nnterschied  sich  das 
sokratische  Philosophiren  von  der  Lehre  and 
Lebensansicht  der  tlbrigen  Sophisten  durch 
den  sittlichen  Gehalt,  den  Sokrates  an's  Licht 
zu  stellen  suchte.  Auch  er  zwar  erklirte, 
wie  die  andern  Sophisten,  den  Menschen  als 
das  Maass  aller  Dinge  und  Erscheinungen 
(It's  Lebens ;  aber  nicht,  wie  jene  thaten,  den 
einzelnen  Menschen  in  seiner  zufalligen  Er- 
scheinung,  wie  er  ging  und  stand,  sondern 
den  in  grtlndlicher  Selbstkenntniss  und  freier 
Selbstbestimmungsich  darstellenden  Menschen. 
Ira  Gegensatz  gegen  das  eitle  Vielwissen  und 
die  dttnkelhafte  Weisheit  der  Sophisten  war 
es  sein  ausgesprochener  Grundsatz,  dass  der 
Weiseste  derjenige  sei,  der  sich  Nichts  eu 
wissen  dUnke.  Was  Einer  versteht,  sagt  er, 
das  weiss  er  auch ;  alles  Wissen  also  ist  ab- 
hangig  von  der  Einsicht  in  die  Sache  and 
von  der  Rechenschaft  flber  ihre  Grande. 
Und  dieses  WTissens  alleiniger  Inhalt  war  ihm 
das  hoc)i8te  Gut,  die  Sittlichkeit,  die  Tugend, 
als  die  Tflchtigkeit  des  Menschen ,  sich  der 
selbsthatig  gewonnenen  Einsicht  in  reehter 
Weise  fflr  sein  praktisches  Verhalten  zn  be- 
dienen.  Zum  Wesen  der  Tugend  gehdrt  ihm 
Selbstbeherrschung  und  Glflckseligkeit  Um- 
fasst  die  Besonnenheit  das  Wesentliche  aller 
Pflichten  des  Menschen  gegen  sich  selbst, 
so  Bchloss  Sokrates  andrerseits  in  der  Ge- 
rechtigkeit  alle  Pflichten  zusammen,  die  der 
MenBch  gegen  Andere  hat  Das  Gerechte 
und  Alles.  was  durch  Tugend  geschieht,  ist 
schdn  und  gut,  und  so  than  die  Weisen  das 
Sch5ne  und  Gute,  die  Unweisen  aber  ver- 
mdgen  es  nicht,  und  selbst  wenn  sie  ea  ver- 
8ucnen,  fehlen  sie. 

Als  in  Athen  nach  dem  Sturze  der  unter 
dem  Nam  en  der  „dreissig  Tyrannena  be- 
kannten  aristokratischen  Regierungdiefrflhere 
Demokratie  (403)  wieder  eingefllhrt  worden 
war,  wnrde  von  einem  jungen  Dichter  Melitos, 
dem  Redncr  und  Sophisten  Lykon  and  dem 
Demagogen  Anytos  gegen  den  70iahrigen 
Sokrates  die  Anklage  vorgebracht,  dass  der- 
selbe  in  seinen  Lehren  gegen  die  Gutter 
frevle  und  die  Jugend  verderbe.  Die  Art, 
wie  sich  Sokrates  bei  seiner  Rechtfertigung 
benalim,  war  nicht  geeignet,  die  Mehnahl 
seiner  Richter  gtinstiger  zu  stimmen.  Er 
rflhmte  sich  seiner  Tugend  und  erinnerte  an 
den  Auspruch  des  delphischen  Orakels,  dass 
Niemand  in  der  Welt  gerechter  and  weiser 
sei,  als  Sokrates.  Mit  einer  Majoritlt  von 
drei  Stimmen  wurde  er  fflr  schuldig  erklart. 
Der  Aufforderung,  sich  selber  die  Strafe  an 
bestimmen,  entsprach  er  nieht,  weil  er  sich 
damit  fflr  schuldig  bekennen  wflrde,  wahrend 
er  vielmehr  wflrdig  sei,  im  Prytaneum  seiner 
Vaterstadt  auf  dnentliche  Kosten  gespeist 
zu  werden.  Der  Richtersnruch  lantete  non- 
mehr  auf  Tod  durch  den  Giftbocher.  Seinen 
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Freunden,  die  ihm  Heimlich  znr  Flncht  aus 
dem  Gef&ngnisse  verhelfen  wollten,  rief  er 
spottend  zu,  ob  aie  irgend  cinen  Ort  ausser- 
halb  des  attischen  Landes  wOsstcn,  \\  richer 
dem  Tode  unzugftnglich  ware.  So  wurde 
denn  im  Jahr  399  von  ihm  im  Gef&ngnisse, 
in  Gegenwart  seiner  Freunde,  mit  denen  er 
bis  zum  letzten  Augenblicke  heitre  Gesprilche 
gepflogen  hatte,  der  Schirlingsbecher  geleert 
Er  trdstete  die  Umstehenden  fiber  seinen 
Tod,  der  ihm  als  ein  Berreier  von  den  Be- 
schwerden  des  Alters  erschien.  Seine  letzten 
Worte  waren :  Opfert  dem  Aisknlapios  (dem 
Gott  der  Genesnng)  einen  Hahn!  Es  danerte 
jedoch  nicht  lange,  so  bereuten  die  Athener 
die  flbereilte  Verurtheilung  des  Sokrates. 
Zwei  seiner  Ankliger  wurden  verbannt,  der 
Dritte,  Melitos,  znm  Tode  verartbeilt,  und  znr 
Sfihne  wurde  eine  von  Lysippos  gegossene 
eherne  Statue  des  Sokrates  im  Pompeion 
5ffentlich  aufgestellt.  Das  Andenken  seines 
Meisters  ehrte  Xenophon  dnrch  die  „Denk- 
wflrdigkeiten4*  nnd  aie  „Apologiea  des  So- 
krates, wihrend  dessen  grdsster  und  be- 
rtthmtester  Schfller  PI  at  on  in  seinen  Dialogen 
das  geschichtliche  Bild  des  Meisters  verkUrte 
und  namentlich  im  „Gastmahl"  in  der  Per- 
sdnlichkeit  desselben  den  allgemeinen  philo- 
sophischen  Trieb  nnd  Charakter  nnd  die 
Liebe  zur  Weisheit  flberhaupt  verherrlichte. 
Platon  ist  zugleich  der  einzige  unter  den 
Schfilern  des  Sokrates,  welcher  den  ganzen 
Inhalt  des  sokratiBchen  Pliilosophirens  in 
seiner  eignen  Philosophie  zu  weiter  ent- 
wickelter  Darstellung  gebracht  hat  Andere 
seiner  Schfiler,  welche  vor  ihrem  Verkehr 
mit  Sokrates  andern  philosophischen  Rich- 
tungen  gehnldigt  hatte,  suchten  einzelue 
Richtungen  des  sokratischen  Philosophirens 
weiter  zu  fflhren.  So  namentlich  Eukleides 
ana  Megara,  Antisthenes  aus  Athen  und 
A  riatippos  aus  Kyrene.  Sie  werden  ge- 
wdhnlich,  zum  Unterschied  von  Platon,  als 
die  kleinen  oder  unvollkommenen  Sokratiker 
bezeichnet,  indem  Eukleides  die  megarische, 
Antisthenes  die  kynische  nnd  Aristippos  die 
kyrenaische  Schule  stiftete.  Ausserdem  werden 
auch  noch  eine  von  Phaidon  gestiftete 
elfiische  und  eine  von  Menedemos  aus  Eretria 
gestiftete  eretrische  Schule  erwfthnt 
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Solger,  Carl  Wilhelm  Ferdinand, 
war  17a)  zq  Schwedt  in  der  Uckermark  ge- 


boren,  seit  1794  im  Gymnasinro  zum  grauen 
Kloster  in  Berlin  gebildet  nnd  hatte  seit 
1799  in  Halle  neben  der  Jurisprudent  auch 
Philologie  bei  August  Wolf  studirt,  dann  im 
Winter  1801  —  2  in  Jena  Schelling  gehOrt. 
Nachdem  er  1801?  eine  Keise  in  die  Schweiz 
und  nach  Paris  gemacht  hatte,  wurde  er 
in  Berlin  bei  der  Kriegs-  und  Domiinen- 
kammer  angestellt  und  hflrte  1804  Fichte's 
Vorlesungen  fiber  Wissenschaftslehre,  verliess 
aber  die  praktische  Thatigkeit,  nm  sich  der  . 
gelehrten  Laufbuhn  zu  widmen.  Nachdem 
er  einige  Jahre  in  Berlin  privatisirt  und 
neben  Fichte  und  Schelling  auch  Spinoza 
studirt  hatte,  habilitirte  er  sich  1809  zu 
Frankfurt  a.  d.  Oder  als  Privatdocent  und 
hielt  mit  Beifall  philologische  nnd  philo- 
sophische  Vorlesungen.  Als  im  Jahr  1811 
die  dortige  Universit&t  nach  Breslan  verlegt 
wurde,  kam  Solger  als  Professor  der  Philo- 
sophie nach  Berlin,  wo  er  sich  1818  lebhaft 
far  die  Berufung  Hegel's  anf  den  seit  1814 
erledigten  Lehrstuhl  Fichte's  interessirte, 
aber  schon  ein  Jahr  nach  dem  Eintritte  des- 
selben in  Berlin  (1819)  starb.  Obwohl  Solger 
den  Spinoza  als  seinen  eigentlichen  Lehrer 
in  der  Philosophie  ancrkennt,  so  will  er  doch 
die  Phantasie  als  das  erhabne  Organ  der 
Religion  fflr  den  Aufbau  der  Philosophic  zu 
Hfllfe  rufen  und  zur  Erweckung  der  Phan- 
tasie die  Kunst  des  Dialogs  erneuern,  welche 
ihm  die  hdchste  Form  der  Philosophie  zu 
sein  schien.  Solger's  Bildung  ging  von  der 
Romantik  ans  una  wurzelte  in  ihr.  Er  stand 
zu  Tieck  in  den  engsten  Beziehungen  und 
in  jahrelangem  wissenschaftlichem  Rrief- 
wechsel.  In  Fr.  von  Hardenberg's  (NovaJis) 
Romanfragmente  „Heinrich  von  Ofterdingen" 
sah  er  den  kfihnen  Versuch  einer  mystischen 
Geschichte  der  Erscheinung  Gottes  auf  Erdcn 
und  empfand  eine  hohe  Scheu  vor  der  er- 
habenen  Mystik  der  „Divina  commedia" 
von  Dante.  Auch  er  schloss  sich  dem  Zng 
der  Romantiker  nach  der  vergangenen  Welt 
der  alten  Mythen  und  Mysterien  an  und  be- 
schftftigte  sich  viel  mit  Mythologie  und  Rc- 
ligionsgeschichte.  Aber  ein  Ferment  von 
Fichte's  Dialektik,  das  in  ihm  wirkte,  be- 
wahrte  ihn  vor  den  phantastischen  Abenteuer- 
lichkeiten  der  Romantiker  und  vor  der  theo- 
sophischen  Verschwommenheit  der  von  Schel- 
ling seit  1809  eingeschlagenen  Richtung. 
Ira  Jahr  1815  waren  von  Solger  unter  dem 
Titel  „Erwin"  vier  GesprSche  fiber  das 
Schflne  und  die  Kunst,  und  1817  „p h i  I  o  - 
sophischeGesprilche" erschienen.  Aber 
noch  kurz  vor  seinem  frtlhen  Tode  klagte 
er  gegen  Tieck,  das  ganze  gelehrte  Deutsch- 
land  time,  als  waren  seine  Bficher  gar  nicht 
da.  Wie  er  es  mit  der  Philosophie  eigent- 
lich  meinte  und  wie  er  sich  zu  den  damaligen 
philosophischen  Bestrebungen  stellte,  er- 
tahren  wir  eigentlich  erst  aus  „8olger's 
nachgelasseuen  Schriften  und  Brief- 
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weehsel,  horausgegeben  von  Tieck  nnd 
Raumer  (1826,  in  zwei  Banden)  and  ans  den  von 
Solger  in  seinem  letzten  Lebensjahre  (1819)  ge- 
h :il ten rn,  von  einem  seiner  damaligen  Zulidrer, 
dem  nachmaligen  Professor  K.  W.  L.  Heyse 
in  Erlangen  herausgegebenen  ,,Vorlesungcn 
liber  Aesthetik"  (1829).  Hatte  8chellingl806 
im  Uebergange  zu  seiner  spateren  Philosophic 
fur  den  eigentlichen  Zweck  der  Philosophic 
nnr  diesen  erklftrt,  die  Wirklichkeit  im 
strengsten  Sinne,  die  Gegenwart  nnd  das 
lebendige  Dasein  eines  Gottes  im  Ganzen 
der  Dingeund  im  Einzelnen  darznthnn,  so  bildet 
dieser  Gedanke  das  eigentliche  Thema  der 
Philosophic  Solgers,  indem  dieser  ans  der 
Vereinigung  des  Fichte'schen  und  Schelling' 
schen  Btandpnnktes  die  Grundzuge  einer 
Glanbens-  and  Offenbarnngsphilosophie  ent- 
worfen  hat,  dnrch  welche  Jacoois  Be- 
mUhungen  urn  eine  solche  in  Schatten  gestellt 
wurden.  Die  Philosophic  (erklart  Solger) 
ist  Nichts  anders,  als  das  Denken  flber  die 
Gegenwart  des  Wesens  in  nnserer  Erkennt- 
niss  und  nnserer  Existcnz  oder  mit  andern 
Worten  tlber  die  gdttliche  Offenbarnng. 
Die  Philosophic  ist  eben  Nichts  anders,  als 
dasjenige  Denken,  wodurch  die  Idee  zu 
ihren  Gegensatzen  entwickelt  und  in  denselben 
wieder  mit  sich  selbst  vereinigt  wird.  Die 
Philosophie  muss  das  Gegenwartige  in  der 
Existenz  als  die  erschopfende  Gegenwart 
des  Ewigen  fllr  unsere  bewusste  Einsicht 
bestatigen,  das  Hervorleuchten  der  Idee  in 
die  Existenz  darthun.  Der  mystische  Ueber- 
gang  des  Wesens  in  seine  Existenz,  wodurch 
dieses  sich  selbst  wechelweise  als  Wesen 
und  Existenz  sowohl  Bchafft,  als  aufhebt,  ist 
der  wahre  innere  Lebenspunkt  der  Existenz. 
Die  Voraussetzung  der  Phliosophie  ist  also 
die  absolute  Thataache,  dass  Gott  sich  als 
die  Einhcit  der  Gegensatze  offenbart  Diese 
ThatBache  ist  eine  ewige  Wahrhcit  und  das 
Wissen  urn  sie  der  Glaube;  dieser  also  und 
die  Philosophie  haben  einen  nnd  denselben 
Inhalt  Die  wesentliche  oder  gOttliche  Ein- 
heit  muss  nicht  bios  zu  Grande  liegen,  son- 
dcrn  als  solche  in  der  Existenz  hervortreten, 
durch  eine  Verkndpfung  sich  in  der  Existenz 
offenbaren.  Durch  miser  ganzes  und  voiles 
Bewusstsein  und  zugleich  durch  ein  Zusammen- 
fassen  der  ganzen  Existenz  in  Einem  Pankte 
der  unmittelbaren  Gegenwart  offenbart  sich 
das  vollkommene  Leben  Gottes.  Der  Zustand 
eben,  in  welchen  noser  Bewusstsein  durch 
die  in  ihm  nnd  aller  Existenz  geschehende 
Offenbarung  Gottes  als  des  eigenen  gegen- 
wartigen  Wesens  des  Bewusstseins  versetzt 
wird,  ist  das  Wesentliche  an  der  ganzen 
hdhern  Erkenntnissart ,  der  Glaube.  Noch 
immer  scheut  man  eine  Philosophie,  die  im 
Glauben  schldsse:  aber  dieser  Glaube  ist  mit 
dem  Wissen,  mit  der  Vernunft  Kins.  Im 
vollen  Bewusstsein  macht  sich  das  ewige 
Wesen  selbst  zum  Stoffe,  liegt  sich  selbst 


zu  Grundo  und  besteht  vor  seiner  Aeusserung 
and  Offenbarnng  voraus.  Der  Glaube  1st 
die  Art,  wie  wir  dieses  ewige  Vorausbcstehen 
des  ewigen  Wesens  anerkennen;  er  ist  die 
absolut  gewisse  unmittelbare  Erkenntniss 
selbst,  auf  welcher  fllr  nns  schlechthin  Alles 
beruht  Was  aber  durch  den  Glauben  fllr 
uns  da  ist,  die  Offenbarung  und  deren  Ver- 
zweigungen  in  den  Gegensatzen  der  Existens, 
dies  kdnnen  and  sollen  wir  wissen.  Indem 
wir  durch  innere  Anschauung  den  Grand 
unserer  gesammten  Erkenntniss  In  nns 
hervorrnfen,  erhebt  sich  die  sonst  nnr  allem 
unsern  Denken  und  Leben  zum  Grande 
liegende  Vernunft  in  uns  zur  gegenwartigen 
Einheit  In  ihr  und  durch  sie  fill  It  unser 
Erkennen  mit  dem  Erkennen  des  Wesens 
aller  Dinge,  des  Unbedingten  znsammen 
nnd  wir  verstehen  nun  die  nothwendigen 
Gesetze  des  Weltalls  und  dessen  ewige  Ord- 
nung.  Dass  es  eine  Erfahrung  der  Offen- 
barnng, d.  b.  eines  die  Existenz  schaffenden, 
als  aufliebenden  gdttlichcn  Daseins,  and  eine 
von  dieser  Offenbarung  wissende  Philosophic 
neben  einander  giebt,  dies  rllhrt  bios  daher, 
dass  wir  nicht  das  Ewige  sclber  sind.  Immer 
aber  bleibt  das  Philosopbiren  ein  Formenspiel, 
wenn  wir  nicht  dadnrch  das  in  der  Offen- 
barnng liegende  Wesen  selbst  denken,  also 
die  Philosophie  bis  zu  ihrer  eigenen  That- 
Bache,  d.  h.  bis  zur  Erfahrung  ihrer  Wahr- 
heit  fllhren.  Die  Philosophie  muss  sich 
selbst  vernichten,  indem  sie  sich  in  die 
absolute  Thatsache  versenkt;  sie  muss  sich 
llberfltlssig  machen,  indem  sie  in  der  Wahr- 
nehmung  und  Erfahrung  des  Ewigen  endigt 
Aber  das,  worein  die  Philosophic  sich  ver- 
lieren  und  aufldsen  muss, 


ist  ihr 

Fremdes,  sondern  vielmehr  das,  was  ihr 
eigenes  Wesen  und  ihren  rechten  Anfangs- 

Sunkt  atismacht  Die  allgemeinen  Gesetze 
es  Denken  8  erzeugen  sich  zugleich  in  der 
Thatigkeit  selbst,  wodurch  sich  das  Ewige 
und  Wesentliche  offenbart.  Das  gemeine 
Erkennen,  dem  Alles  nnr  theilweise  nnd  nnr 
in  semen  Beziehungen  zum  Andern  erscheint, 
kommt  als  Erkenntniss  der  Widersprflcbe 
nnd  Kampfe  tlber  die  Gegensatze  des  Em- 
fachen  und  Mannigfaltigcn,  des  Allgemeinen 
und  Besondern  nie  hinaus.  Was  aber  fflr 
das  gemeine  Erkennen  auseinanderflilt, 
Mannigfaltigkeit  der  Gcgenstaode  nnd  ab- 
stracte  Begriffe,  Stoff  und  Form,  das  ist  in 
dem  hdhern  Bewusstsein  Eins,  a.  h.  dieses 
letztere  hat  zu  seinem  positiven  Inhalte  nicht, 
wie  das  gemeine  Bewusstsein,  blosse  Be- 
ziehungen nnd  Verhaltnisse,  sondern  das 
Wesen  selbst  oder  die  absolute  Einheit,  wo- 
durch es  cben-  als  Offenbarung  des  Einen 
oder  Gottes  erscheint.  Wir  haben  Gott 
nicht  als  eine  besondere  Person  zn  denken, 
sondern  wir  mtlssen  die  Welt  als  das  ansehen, 
worin  er  sich  selbst  offenbart  Gott  als 
cine  alleemeine  Substanz  zn  betrachten.  ist 
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derGrundirrthum  aller  unYollkommenen  Philo- 
sophie.  Gott  ist  fur  uns  nur  in  seiner 
Offenbarung  durch  eine  ewige  Thatsache, 
die  zugleich  wahre  Wirklichkeit  ist.  Was 
wir  dagegen  gewdhnlich  Wirkliohkeit  nennen, 
ist  nur  eine  Erscheinung  oder  (in  Beziehung 
auf  Gott)  ein  blosser  Sohein,  ein  reines 
Nichts.  Im  wahren  Selbstbewnsstsein  hebt 
sich  diese  Erscheinung  mit  alien  Gegenslltzen 
auf;  das  Selbstbewusstsein  vernichtet  sie 
durch  sich  selbst,  und  das  Einzige,  was  als 
wahrhaft  Danerndes  in  uns  bleibt,  ist  die 
Gegenwart  Gottes.  Dieses  wahre  Selbst- 
bewusstsein ist  nur  dnrch  diejenige  An- 
schanung  mSglich,  worin  wir  unser  eigenes 
Ich  nur  insofern  als  etwas  Wahrhaftes  er- 
faasen,  alg  es  in  Gott  ist,  als  Erscheinung 
dasselbe  ganz  aufgeben  und  als  ein  daseiendes 
Nichts  von  unserer  ewigen  Natur  scheiden. 
In  diesem  positiven,  aber  daseienden  Nichts 
finde  ich  das  Princip  des  Bus  en,  welches 
weder  in  einer  blossen  Privation,  noch  in 
einer  Absonderung  vom  Gnten  besteht,  son- 
dern  in  Wahrheit  das  wirkliche  Gegentheil 
deaselben  ist,  eben  desshalb  aber  nur  ftlr 
uns  Etwas,  vom  gttttliehen  Standpunkte  be- 
trachtet  das  reine  Nichts  ist  Alles  was  in 
unserm  Treiben  und  Leben  wahr  und  gut 
ist,  kann  darn  in  Gott  nur  selbst  sein;  denn 
ausser  ihm  ist  ja  Nichts,  nur  fur  uns  scheint 
noch  etwas  Anderes  zu  sein,  es  ist  aber  auch 
Nichts,  und  insofern  es  doch  ist,  das  Bose. 
Indem  Gott  in  unserer  Endlichkeit  existirt 
oder  sich  offenbart,  opfert  er  sich  selbst  auf 
und  vernichtet  sich  in  uns;  denn  wir  sind 
Nichts.  Diese  Begebenheit  der  gdttlichen 
Selbstopferung,  die  uns  in  Christus  zum 
Typns  aufgestellt  und  fur  die  ganze  Mensch- 
heit  geschehen  ist,  sollen  wir  in  uns  erleben 
und  wahrnehmen  als  die  wirklichstc  Wirklich- 
keit. Indem  ich  mir  als  Individuum  vergehe 
und  mich  als  ein  Besonderes  in  der  Idee  an- 
schaue,  so  ist  sie  mir  Gott,  das  allgemeine 
Individuum ;  ich  nehme  mich  selbst  wahr,  wie  ich 
bios  in  Gott  lebe.  In  diesem  Momente  des 
Vergehens  zundet  sich  das  gOttliche  Leben 
an.  Wo  das  Individuum  sich  selbst  und  da- 
durch  die  ganze  Welt  durch  Gott  anschaut,  ent- 
steht  die  Religion;  wo  es  die  Aussenwelt 
und  daduroh  aich  selbst  durch  Gott  anschaut, 
entsteht  die  Kunst  Das  kilnstlerische  Schaffen 
geschieht  dnrch  die  Phantasie,  welche  das 

Cche  Wesen  in  die  Erscheinung  flber- 
;  denn  sie  ist  uberbaupt  das  Zauberbad, 
durch  welehes  die  Dinge  hindurch  mflssen, 
lira  vergdttert  zu  werden  und  ihr  eigenes 
Wesen  in  sich  vollkommen  auszudrucken. 
So  tritt  also  in  der  Kunst  die  gOttliche 
Schftpferkraft  selbst  in  die  Existenz.  Die 
Poesie  in  der  kunstlerischen  Thatigkeit  liegt 
darin,  dass  die  Idee  im  Kunstler  wirkt,  somit 
in  der  Phantasie,  als  sinnender  und  als  bil- 
dender,  eben  so  aber  auch  in  dem  kunst- 
lerischen Verstande.  Den  eigentlichen  Mittel- 


punkt  der  Kunst  bildet  jedoch  die  kflnst- 
lerische  Ironie  als  diejenige  Verfassung 
des  GemUths,  worin  wir  erkennen,  dass 
unsere  Wirklichkeit  nicht  sein  wtirde,  wenn 
sie  nicht  Offenbarung  der  Idee  ware,  dass 
aber  eben  darum  mit  dieser  Wirklichkeit 
auch  die  Idee  etwas  Nichtiges  wird  und 
untergeht.  Die  Ironie,  als  diese  Gewissheit. 
dass  es  das  Loos  des  Schdnen  ist,  unterzu- 
zugehen,  enthilt  eben  den  Trost,  dass  auch 
das  Herrlichste  in  der  Wirklichkeit  Nichts 
ist  gegen  die  Idee. 

R.  Schmidt,  Solger  a  Philosophic.  1841. 
Solrtn,  aus  dem  vornehmen  Geschlechte 
der  Kodriden  stammend,  hatte  sich  als  Kauf- 
mann,  den  seine  Handelsgeschafte  bis  nach 
Aegypten  ftlhrten,  Welt-  und  Menschen- 
kenntniss  erworben  und  zum  Staatsmann  und 
Gesetzgeber  seiner  Vaterstadt  Athen  aus- 
gebildet,  als  deren  erster  Archon  er  der 
Stadt  die  demokratische  Verfassung  gab,  durch 
welche  ihre  politischeGrdsse  begrflndetwurde. 
Nachdem  er  im  79.  Lebensjahre  den  Kampf 
gegen  Peisistratos  aufgenommen  hatte,  starb 
er  im  Jahre  559  vor  Ohr.  in  Athen.  Er 
wurde  auch  unter  die  sogenannten  si  eben 
Weisen  des  alten  Griechenlands  gerechnet 
und  werden  ihm  folgeude  Sprllche  beigelegt: 
Nichts  zu  viel!  Sitze  nicht  als  ltichter,  sonst 
wirst  du  dem  Verurtheilten  verhasst  sein. 
Fliehe  die  Lust,  welche  Traurigkeit  bringt. 
Bewahre  das  Gnte  und  Schdne  des  Wandels. 
Besiegle  die  Rede  mit  Schweigen,  das  Schwei- 
gen  mit  der  rechten  Zeit.  Sorge  f(tr  das 
Schickliche.  Freunde  erwirb  nicht  eilig;  die 
du  aber  erworben,  gieb  nicht  leicht  wieder 
preis.  Hast  du  beherrscht  zu  werden  gelernt, 
so  verstehst  du  zu  herrschen.  Rathe  den 
Bdrgern  nicht  das  Angenehmste,  sondern 
das  Beste.  Sei  nicht  ubermiithig.  Verkehre 
nicht  mit  Schlechten.  Ehre  die  Eltern.  Mache 
den  Verstand  zu  deinem  Ftlhrer.  In  grossen 
Dingen  Allen  zu  gefallen,  ist  schwer.  Be- 
herrsche  den  Zorn.  Gehorche  den  Gesetzen. 
Beneide  Niemanden! 

Srtpati^r  aus  Apameia  (in  Syrien),  ein 
SchUler  des  Neuplatonikers  Jamblichos,  hatte 
nach  dem  Tode  seines  Lehrers  (um  330)  am 
Hofe  des  Kaisers  Constantinus  I.  Einfluss 
gewonnen,  wurde  aber  schliesslich ,  sei  es 
wegen  angeblicher  Zauberkllnste,  sei  es  wegen 
seiner  feindseligen  Haltnng  gegen  die  neue 
christliche  Staats  -  Religion ,  auf  Befehl  des 
Kaisers  hiugerichtet.  Von  seiner  Schrift: 
„Ueber  die  Vorsehung*  hat  sich  Nichts  er- 
halten. 

Sopatra  hiess  die  Gattin  des  Kappa- 
dokiers  Eustathios,  eines  SchOlers  von  Jam- 
blichos, die  sich  weniger  der  nenplatonischen 
Philosophie,  als  den  magischen  KUnsten 
widmete. 

Saphi^(<n  hiessen  bei  alteren  gricchi- 
schen  Schriftstellern  und  noch  bei  Herodot, 
nach  dem  damaligen  Sprachgebrauche,  nicht 
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bios  Weise,  Denker,  Philosophen  uberhaupt. 
sondern  auch  Dichter,  Kttnstlcr,  Aerzte  una 
sonst  kunstreich  gebildete  Manner.  Augen- 
acheinlich  hatte  bci  den  Hcllenen  alterer  Zeit 
daa  Wort  „sophistes"  dieselbe  Bedeutung, 
wie  das  Wort  „sophos"  (weise),  indem  man 
so  jeden  denkenden  Kopf  nannte,  der  sicb 
durch  seine  BeschaTtigung  mit  geistigen  Din- 
gen  tlber  die  gewflhnlichen  Bescbaftigungen 
des  praktischen  Alltagslebens  erhob.  Bei 
dem  Altmeistcr  der  griechiscben  Geschichts- 
acbreibung,  Uerodotos,  wurde  derselbe  Py- 
thagoras, welcher  zuerst  das  Wort  „Philo- 
sopb "  von  sicb  selber  gebraucht  baben  soil, 
ein  Sophist  genannt,  und  noch  im  Zeitalter 
des  Perikles  und  Sokrates  wurden  Sophisten, 
wie  Prodikos,  Hippias,  Gorgias,  zu  dffent- 
licben  Geaehaften,  welche  geiatige  Gewandt- 
beit  und  Bildung  erforderten,  gebraucht  Ob- 
wobl  Sokratea  selber  seinen  Zeitgenossen  als 
ein  Sophist  gait,  so  wurde  doch  der  Unter- 
schied,  welcher  zwischen  Sokratea  und  den 
llbrigen  Sophisten  thatsachlich  bestand,  und 
der  Gegensatz,  in  welchen  sich  Sokrates 
selbst  gegen  die  letzteren  setzte.  die  Veran- 
lassung,  dass  sich  dem  Worte  „Sophist"  eine 
Nebenbedeutung  anbeftetc,  die  auf  Sokrates 
nicht  pasate,  wie  sehr  dieser  selbst  auch  im 
Allgemeinen  unter  deraelben  Richtung  des 
Zeitgeistes  stand,  wie  seine  sophiatischen  Zeit- 
genossen.   Mit  dem  Ueberhandnehmen  der 
Verstandes  -  Aufklarung  hdrten  unter  den 
Hellenen  die  Uberlicferten  Vorstellungen  der 
Vilter  mehr  und  mehr  auf,  das  Bewusstaein 
der  Gebildeten  im  Volke  zu  beherrschen; 
der  Glaube  an  das  Walton  der  Gotter  er- 
schien  als  menschliche  Eriindung;  Sitte  und 
Gesetz  galten  nur  als  zufallige  Menschen- 
satzungen  und  der  Staat  nur  als  eine  ver- 
tragsmassige  Vereinigung  der  Schwftcheren 
zum  Schutze  gegen  das  Uebergewicht  der 
Stilrkeren.   Man  wollte  als  gultige  AutoritAt 
nicht  das  durch  Ueberlieferung  und  Her- 
kommen  Geheiligte,  sondern  nur  dasjeuige 
anerkennen,  was  sich  vor  dem  Richteratuhle 
des  Verstandca  rechtfertigen ,  durch  Grtlnde 
stUtzen  liess.    Die  bisbcrige  Herrschafl  des 
Lebens  ting  an,  der  Herrschaft  der  Tbeorie 
Platz  zu  machen.    Unter  dem  wirren  de- 
mokratischen  Parteitreiben  der  neuen  Zeit 
musaten  in  Athen  Manner  Anhang  und  Beifall 
Gnden,  welche  den  Einzelnen  durch  Bildung 
und  Redefertigkeit  befahigten,  sich  im  Offent- 
lichen  Leben  geltend  zu  machen  und  bei 
dem  souveranen  Volke  Eiufluss  zu  gewinnen. 
Lief  nun  die  ganze  damaligc  Lebensrichtung 
des  athenischen  Zeitgeistes  in  dem  Streben 
zu&animen,  den  Menscbcn.  wie  er  eben  ging 
und  stand,  in  geistig-sittlicher  und  gesellig- 

Cditbcher  RUcksicht  auf  sich  selbst  und  den 
aassstab  seines  eigenen  Inncrn  hinzuweisen, 
so  wurde  eben  von  den  Sophisten  dieser 
Grundsatz  zum  Bewusstsein  gebracht  und 
mit  alien  seinen  nothwendigen  Folgexungen 


zu  finer  fdrmlichen  Theorie  erhoben,  deren 
verstandige  und  durchsichtige  Klarheit  wieder 
auf  das  Leben  zurackwirken  sollte,  dem  sie 
entnommen  war.  Unter  den  Vertretern  der 
griechischen  Sophiatik  im  Zeitalter  des  Peri- 
kles und  Sokratea  wird  zuerst  Protagoras 
ana  Abdera  als  derjenige  gertthmt,  der  zuerst 
sich  anheischig  machte,  tlber  jede  beliebige 
Frage  aus  dem  Stegreif  zu  reden ,  wihrend 
Gorgias  aus  Leontinum  (in  Sicilien)  als 
Meister  in  der  dialektischen  Disputirknnst 
und  um  der  von  ihm  gehaltenen  dffentlicheo 
Prunkreden  willen  gepriesen  wird.  Als  der 
grdsste  Vielwisser  unter  den  Sophisten  wird 
Hippias  aus  Elis  geschildert,  wahrend  der 
Politiker  und  Freigeist  Kallikles  in  einem 
Dialoge  Platon's  seine  Ansicbten  und  Grund- 
satze  mit  beredter  Zunge  vorzutragen  weiss. 
Aehnliche  Grundsatze  und  Anschauungen  l&sst 
Platon  den  Sophisten  Thrasymachos  aus 
Chalkedon  vortragen.  In  die  Praxis  des 
Staatslebens  hat  dieselben  Kritias  einzu- 
ftlhren  gesucht,  welcher  mit  Sokrates  Umgang 

Sflog  und  an  der  Spitze  der  sogenannten 
reissig  Tyrannen  stand.  Mit  Achtung  wird 
von  Platon  und  Aristophanes  der  altera  Zeit- 
genosse  und  Lehrer  des  Sokrates,  der  Sophist 
Prodikos  genannt,  der  den  „Herkules  am 
Scheideweffe"  vorfUhrte.  Mit  dem  Verdienst, 
das  sich  die  Sophisten  erwarben,  ging  die 
Scbattenseite  ihrer  Wirksamkeit  Hand  in 
Hand.  Sie  lehrten  Wissenschaften  und  Kanste, 
Beredtsamkeit  und  praktische  LebenBweisheit 
und  trugen  nicht  wenig  zur  Erweiterung  des 
geistigen  Gesichtskreises  ihrer  Zeitgenossen 
bei,  indem  sie  sich  die  Aufklftrung  des  Be 
wusstseins  und  die  Bildung  des  Verstandes  zur 
Selbatthatigkeit  und  zu  eigenem  Denken  als 
Ziel  seteten,  mochten  sie  nun  entweder  mehr 
die  Suite  der  Dialektik  und  Disputirkunst 
oder  die  Grammatik  und  Rhetor ik  ausbilden 
und  pflegen,  um  dffentliche  Redner  zu  bilden, 
oder  mochten  sie  bios  Uberbaupt  Sittenlehre 
und  Politik  lehren,  um  gebildete  und  prakt- 
tische  Menschen  aus  ihrem  Unterricht  her- 
vorgehen  zu  lassen.  Daraus  erklirt  sich 
der  Beifall,  den  die  Sophisten  Uberall  fanden, 
wo  sie  redend  auftraten,  ein  Beifall.  welcher 
selbst  den  grdssten  Denkern  una  ernsten 
Forschern  unter  den  Griechen  in  solchem 
Maasse  niemals  zu  Theil  geworden  ist.  Da- 
gegen  bot  einen  Anhaltspunkt  zu  den  Vor- 
wtlrfen,  welche  von  ernsten  M&nnern  und 

grundlichern  Denkern  der  nilcbstfolgenden 
eneration  gegen  die  Sophisten  erhoben 
wurden,  schon  der  bis  dahin  in  Athen  un- 
gewdhnliche  Umatand,  dass  diese  Manner  aus 
ihrer  Beschftftigung  einen  Beruf  machten. 
Damit  verband  sich  der  Dttnkel  der  Selbst- 
genUgsamkeit  und  eitler  Prablerei  mit  Kennt ■ 
nisaen,  Verstandesbildung  und  Scbdurednereit 
womit  jeder  gewandte  Raisonneur  und  geist- 
reiche  Schwatzer  Uber  den  Thatsachen  und 
den  Ueberlieferuugen  des  Lebens  zu  stehen 
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glaubte  and  die  Erhabenheit  der  Theorie 
fiber  das  Leben  geflissentlich  zur  Schau  trug; 
ferner  die  Dreiatigkeit  des  Auftretens,  die 
Rechthaberei  de8  Behauptens,  das  flbertriebene 
Gewicht,  welches  zona  Nachtheil  des  Inhaltes 
anf  die  Form  und  den  Ausdruck  gelegt 
wurde,  und  die  Hohlheit  einea  blossen  Wort- 
geklingels,  welches  hanfig  den  fehlenden  ge- 
dicgenen  Gehalt  ersetzen  sollte.    War  es 
(iberdies  dem  unbefangenen  Sinne  anstdssig, 
dass  sich  die  Sophisten  ftir  ihre  Vortrage 
und  Unterweisung  Lohn  zahlen  liesseu  und 
den   Preis  dafilr   selbst   anfs  Aeusserste 
steigerten ;  so  musste  der  Able  Eindruck,  den 
die  Sophisten  hervorbrachten,  endlich  noch 
dadurch  vermehrt  werden,  dass  Hberlegene 
Verstandesbildung  und  glftnzende  Redegabe 
bei  ihnen  hftufig  Hand  in  Hand  ging  rait 
Gesinnungs-  and  Ueberzeugungslosigkeit  und 
sittlicher  Hohlheit,  mit  jener  leichtfertigen 
Charakterlosigkeit,  die  sich  kein  Gewissen 
daraus  machte,  Sittliches  und  Unsittliches  zu 
verwirren  una  Wesen  und  Schein,  Wahrheit 
und  Luge  rait  gleicher  Schlagfertigkeit  zn 
vertreten.    Angesichte  dieser  Schattenseitcn 
dnrften  Platon  und  Xenophon  mit  allem 
Rechte  die  Sophisten  verschmitzte  Menschen- 
jftger  nennen,  welche  reine  und  schdne  Jflng- 
linge  in  ihren  Schlingen  zu  fangen  snchten, 
oder  feile  Mfikler  von  Kenntnissen,  indent 
sie  gleich  Marktschreiern  falsche  und  ver- 
derbliche  Waare  anpriesen,  um  sie  thener 
verkaafen  zu  kdnncn.   Sokrates  selbst  vcr- 
glich  in  den  platonischen  Dialogen  seine 
Znnftgenossen  rait  Solchen,  die  ihre  Schdn- 
heit  um  Geld  preisgeben,  und  Platon  nennt 
die  sophistische  Kunst  eine  Fertigkeit,  die 
darauf  bercchnet  sei,  durch  Widersprnch, 
Disputiren  und  Schdnschwatzen  das  Lob  der 
Unverstandigen  und  Reichthum  zu  erwerben. 
Darum  unterscheidet  Aristoteles  die  Sophistik 
von  der  wahren  Dialcktik  des  flchten  Philo- 
sophen  dadurch,  dass  sich  die  Philosophic 
in  vcrnnnftgeruiissem  Verfahren  des  Scharf- 
sinns  und  der  verstflndigen  Untcrscheidungs- 
gabe  rait  dem  Wesen  und  Gehalt  des  Seins 
beschaftige,  wfihrend  dagegen  die  Sophistik 
nur  Philosophie  des  Scheins  and  tauschcndc 
Weisheit   and   der  Sophist   eiu  Handels- 
mann  mit  solchcr  Schein  weisheit  sei,  ein 
Krilmer,  der  mit  Kenntnissen  handelt,  ein 
Kunstfechter  im  Streitgespr&ch.  Demnach 
dllrfcn  die  Sophisten  in  diesem  eigenthflm- 
lichen  Sinne  zar  Zeit  des  Sokrates  und 
Platon  kurz  und  bdndig  als  j,Weisheits- 
kraraer"  gelten.  wihrend  allerdings  in  der 
sp&teren  rdmisclicn  Kaiserzeit  das  Wort  So- 
phist wiederum  in  einem  andern  Sinne,  als 
gelehrter  Lehrer   der   Beredsamkeit ,  ge- 
braucht  wurde. 

H.  Roller,  die  griechischeu  Sophisten  zuSokrutcs' 

mid  Plnton  s  Zeit.  1832. 
H.  Wecklein,   .lie  Sophisten  und  die  Sophistik 

imeli  Plnton's  Aiignben.  18MS. 


M.  Schanz,  ReitrUge  zur  vorsokratischen  Philo- 
sophie ans  Platon.  I:  die  Sophisten.  18fi7. 

Sorbi^re,  Samuel,  war  1615  von 
protestantischen  Eltern  in  der  Nahe  von 
I '/.>■*  in  Frankreich  geboren  und  starb  als 
Arzt  und  als  eines  der  frtlhesten  Mitglieder 
der  Akademie  1670  in  Paris.  Ein  Gegncr 
des  Cartesius  war  er  Schiller  von  Gasscndi, 
dessen  Leben  er  in  einer  lateinischen  Ab- 
handlnng  beschrieb  (1658).  Ausserdem  flber- 
setzte  er  das  Buch  von  Thomas  Hobbes 
„De  cive"  in's  FranzOsisohe ;  ebenso  einen 
Theil  der  Werke  des  Sextns  Empiricus  und 
schrieb  im  skeptischen  Geiste  Montaigne's 
und  Charron'8  „Letires  el  discours"  (1660). 

Nrtsim'iirs  ans  Aegypten  war  ein  Peri- 
patetiker  aus  der  Zeit  der  Kaiser  Marcus 
Anreliusund  Commodus.  Aasseinem  Commen- 
tar  zu  den  Katcgorien  des  Aristoteles  hat 
Porphyrios,  aus  seinen  matheraatisch  -  natnr- 
wi8senschaftlichen  Untersuchnngen  „  liber 
dasSehen"  hat  Themistios  Einiges  mitgetheilt. 
Seine  Erl&uternng  und  Beurtheilung  der 
aristotelischen  SpnUrentheorie  zcigt  grtlnd- 
liche  mathematische  Kenntnisse.  Ein  anderer 
Sdsigenfis  wird  als  Schiller  des  Stoikers 
Antiuater  genannt. 

Sosns  wird  als  Landsmann  des  Stoikers 
Antiochos  aus  Askalon  genannt,  welcher 
seine  Schrift  gegen  uen  skeptischen 
Akademiker  Philon  aus  Larissa  „So80s" 
betitelte. 

Hut  ion.  ein  Peripatetiker  des  zweiten 
Jahrhunderts  vor  Christus,  hat  cine  von 
Diogenes  Laertios  benutzte  Schrift  „Nach- 
folgen  der Philosophcn"  verfasst.  Ein  jllngerer 
Peripatetiker  des  ersten  christlichen  Jahr- 
hunderts, der  ebenfalls  Sotion  hiess,  hat 
ein  Samraelwerk  unter  dem  Namen  „Horn 
der  Amaltheia"  verfasst 

SAti6n  aus  Alexandrien  lebte  unter  den 
Kaisern  Augustus  und  Tiberius  als  ein  Schiller 
der  „Sextier",  welchen  zu  Anfang  des  ersten 
christlichen  JaliThunderts  Seneca  als  juuger 
Mann  gehdrt  hattc.  Der  Sammler  Johannes 
Stobaios  hat  einige  AussprUche  vou  ihm  tiber 
Bruderliebe,  gegen  Schmeichelei ,  liber  Be- 
ktlmmerniss  und  trdstenden  Zuspruch  anf 
bewahrt,  aus  welchen  erhellt,  dass  er  die 
Verwerfung  des  Genussea  von  Fleischspeisen 
mit  der  Lehre  von  der  Seelenw  anderung  be- 
grllndete. 

Sperling,  Johann,  war  1603  zu  Zeuch- 
feld  in  Thllringcn  geboren  und  als  Professor 
der  Physik  zu  Wittenberg  1658  gestorben. 
In  seinen  „Instiiutiones  physicae"  (1649) 
rrat  er  als  Vertheidiger  seines  Lehrers  Daniel 
Sennert  auf.  in  dessen  Anschauungskreis  er 
sich  auch  in  seiner  Schrift  vathropologia 
physica  "  (1647)  bewegte,  worin  er  die  Secle 
im  Samen  der  Eltern  anf  das  Kind  llber- 
gehen  lasst. 

SpeimippoH  aus  Athen,  Schwestersohn 
Platon's,  der  aus  einem  lockcrn  Jngendlebeu 
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dnreh  Platon's  Beispiel  heransgerissen  wurde, 
war  acht  Jahre  lang  Platen's  Nackfolger 
alg  Vorsteher  der  Akademie,  flberliess  jedoch 
das  Lehramt  wcgen  Kranklichkeit  dem 
Xenokrates  und  trat  339  vor  Chr.  freiwillig 
aua  dem  Leben.  Seine  philosophischen  An- 
scliauungen  brachte  er  in  verschiedenen 
Schriften  znr  Darstellung,  aus  denen  jedoch 
nnr  ddrftige  Bruchsttlcke  erhalten  sind.  Er 
legte  darin  der  ErfahTung  einen  grdssern 
Wcrth  bei,  als  Platon  und  schob  zwischen 
die  beiden  platonischen  Pole  der  Sinnen  - 
und  Vernunfterkenntniss  noch  die  verstandige 
Beobachtung  ein.  Indent  er  die  platonische 
Behauptnng  von  der  Identitat  des  Einen, 
des  Guten  und  der  Vernunft  verwaTf  una 
diese  drei  Begriffe  als  gesonderte  Gebiete 
betrachtete,  gait  ihm  die  Vernunft  als  die 
bewegende  Ursacbe,  die  er  aber  zngleich  mit 
der  platonischen  Welteeele  und  dem  pytha- 
goraischen  Centralfeuer  verknllfte,  sodass 
die  Welt  durch  eine  seelische  Kratt  regiert 
wtlrde,  die  sich  durch  den  ganzen  Weltraum 
verbreiten  sollte.  Vom  Linen  ausgehend 
nahm  er  eine  aufsteigende  Stufenfolge  der 
Wesenheiten  an,  die  er  als  Zahlen  (an  der 
Stellc  der  platonischen  Ideen),  als  mathe- 
matische  Grossen  oder  geometrische  Gebilde 
und  endlich  als  Seelen  unterschied,  deren 
Wesen  er  sich  als  raumlich  ausgedehnt 
dachte.  Als  hSchstes  Gut  gait  ihm  die  Voll- 
endnng  der  naturgemassen  Thatigkeitcn  und 
Zustande,  welche  durch  die  Tugend  erreicht 
werden  soli,  ncben  welcher  die  Lust  kein 
Gut  ist. 

Sphairos  aus  Bosporos  (an  der  Mcer- 
enge  von  Konstantinopel)  lebte  als  ein  Schiller 
des  Stoikers  Z€non  im  dritten  vorchristlichen 
Jahrhundert  und  war  als  Freund  des  spar- 
tanischen  Kdnigs  Kleomenes  bekanut.  Von 
seinen  zahlreichen  Schriften  logischen,  rheto- 
rischen  und  physikalischen  Inhalts,  auch  einer 
Schrift  flber  die  Mantik,  hat  sich  Nichts 
erhalten. 

Spinoza,  Baruch  de,  (oder  wie  er 
spiiter  seinen  Vornamcn  latinisirte:  Bene- 
dict de  Spinoza,  woftir  sich  in  seinen 
Briefen  auch  die  Schrcibung  des  Namens 
Despinoza  findet)  war  1632  in  Amsterdam 
als  der  Sohn  jUdischer  Eltem  geboren,  die 
aus  Portugal  nach  den  Niederlanden  ein- 
gewandert  waren,  urn  dem  Druck  der  In- 
quisition zu  entgehcn.  Er  hatte  dort  die 
jUdische  Schule  besucht  und  schon  frlih 
hebraisch  gelernt.  Er  studirte  aber  nicht 
bios  die  Bibel.  sondera  auch  den  Talmnd, 
urn  sich  zum  Rabbi  auszubilden.  Auch  die  be- 
rUhmten  rabbinischen  Schriftcrklarer  Aben- 
Esra  und  Maimonides  hatte  er  schon  frtlh 
kenncn  gelernt,  ohne  dass  er  jedoch  auf 
diesem  Wege  far  seinen  Geistesdraug  Be- 
friedigung  gefunden  hatte.  Sein  Lehrer  Saul 
Mortcira,  einer  der  Babbinen  der  portugie- 
sischen  Jnden  in  Amsterdam,  welcher  ein  | 


Anhanger  des  Maimonides  war,  hatte  ih- 

Uber  seine  Studien,  Beinen  Fleiss  und  seinr 
Bescheidenheit  dffentlich  in  der  Synagogr 
belobt,  und  er  gait  bereits  in  seinem  ftini 
zehnten  Jahre  als  ein  ansgezeichneteT  Tal- 
mudist.   Dies  konnte  jedoch  nicht  hindern. 
dass  er  sich  seine  freiern  Ansichten  aber 
Religion  und  Cultus  gelegentlich  von  einigen 
jungen  Leuten,  die  seiuen  Umgang  aufsuchten. 
entlocken  Hess,  und  obwohl  er  das  Bedenk 
liche  solcher  Mittheilungen  bald  einaah  and 
fortan  zurllckhaltender  wnrd^  so  hatte  doch 
seine  anfangliche  Offenheit  die  Folge,  da&« 
ihn  jene  Aushorcher  bei  den  Synagogenvor 
8tehern  als  einen  Unglaubigen  una  Ver 
achter  des  mosaischen  Gesetzes  verdachtigten. 
Er  wurde  vorberufen,  liess  sich  aber  weder 
durch  Vorstellnngen  und  Ermahnungen,  noch 
durch  Androhung  des  Ausschluases  aus  der 
Synagoge  einschOchtern  oder  gar  sum  Wider- 
rufe  bewegen.   Ausser  der  deutschen  and 
ilamischen  Sprache  verstand  Spinoza  auch 
portugiesisch,  spanisch  und  italieniach.  Der 
Wunsch,   auch   der   lateinischen  Spracht 
machtig  zu  werden,  veranlaste  ihn,  sich 
zuerst  an  einen   deutschen  Studenten  za 
wenden,  der  ihm  darin  im  Hause  Unterricbt 
ertheilte;  nachher  trat  er  zur  Vollendun? 
seiner  klassischen  Bildung  in  eine  Art  von 
Seminar,  welches  der  freidenkende  gelehrte 
Arzt  van  dem  Ende  in  seinem  Uaose  hatte 
und  welches  von  zahlreichen  SchOlern,  x.  Th. 
Sdhnen  der  reichsten   und  angesehensten 
Eltern  besucht  wurde.  Auch  in  den  Elementen 
des  Griechischen  wuTde  er  bier  unterrichtet, 
brachte  es  jedoch  darin  nicht  weiter,  aL- 
znr  nothdtlrftigen  Befahigung.   das  Neue 
Testament  in  der  Ursprache  zu  lesen.  Ueber 
seine  sittliche  Selbstbildang  hat  sich  Spinoza 
urn's  Jahr  1CG0  in  einer  damals  in  Uteinicher 
Sprache  verfassten,  aber  unvollendet  ge 
bliebencn  und  erst  nach  seinem  Tode  ge 
druckten  AbhandlungmUeberdie  Verbeaseron^ 
der  Einsicht  ides  Verstandes) "  n&her  ans- 
gesprochen.   Die  Erfahrung  (so  erzahlt  er 
bclehrte  mich,  dass  Alles,  was  das  Leben 
gewohnlich  vorfuhrt,  eitel  und  nichtig  ist; 
dcnn  ich  sah,  dass  Alles,  wovon  ich  angezogen 
wurde  und  was  ich  ftlrchtete,  an  sich  we*ler 
ein  Gut  noch  ein  Uebel  enthalte,  uns  viel- 
mehr  nur  als  das  Eine  oder  daa  Andere  er- 
scheint,  jc  nachdem  luiser  Inneres  davon 
afticirt  wird.   Endlich  entschloss  ich  mich 
zu  erforschen,  ob  es  ein  wahres  Gnt  gebe, 
das  sich  selber  mittheilt  und  von  welchem 
die  Scele,  nach  Verwerfung  alles  Uebrig^n, 
allcin  befriedigt  werde,  ja  ob  es  etwas  gebe, 
nach  dessen  Aufflndung  uud  Aneignung  mir 
der  hdchste  Genuss  auf  ewig  zu  Theil  wOrde. 
Ich  sage:  endlich  habe  ich  mich  em 
schlossen;  denn  auf  den  ersten  Anblick 
crschien  es  nicht  rathsam,  um  einea  noch 
ungewissen   Gutes   willen   die   sich  dar 
bietenden  gewissen  GQter  preis  zu  geben. 
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Es  entgingen  mir  nSmlicli  keineswegs  die 
Vortheile,  die  besondere  Ehre  nnd  Rcich- 
thum  gewabren;  aber  icb  sab  zugleich  ein, 
dass  icb  micb  ihrer  cntschlagen  mflase,  wenn 
ich  einen  andern  nnd  ungewfihnlichen  Zweck 
nachdrucklich  verfolgen  wolle.  Sollte  frei- 
Hch  das  Heil  in  jenen  liegen.  so  wfirde  icb 
micb  desselben  verlnstig  raachen,  wenn  icb 
micb  von  ihnen  lossagte;  liige  es  dagegen 
nicht  in  ihnen  nnd  ich  jagte  ihnen  doch  nacb, 
so  wllrde  mir  wiedernm  das  hScbste  GlUck 
cntgehen.  So  flberlegte  ich  denn,  ob  es 
wohl  mSglich  ware,  zu  dem  neuen  Ziclc  oder 
wenigstens  zn  der  Gewissheit,  dass  es  das 
richtige  sei,  zu  gelangen,  ohne  meine  seit- 
herige  Lebensweise  zu  findern.  Ich  verenchte 
*  es  oft  nnd  anhaltend,  aber  vergebens.  Denn 
dnrch  Reichthum,  Ehre,  Sinnenlust,  die  ge- 
meiniglich  bei  den  Menscben  als  hOchste 
Gtlter  gelten,  wird  die  Seele  so  eingenommen, 
dass  sie  an  ein  anderes  Gnt  durchans  nicht 
denken  kann.  Anf  den  Genuss  der  Wollust 
folgt  die  tiefste  Traurigkeit,  die  den  Geist 
stort  und  stnmpf  macht;  beim  Jagen  nacb 
Rcichthnm  und  Ehre  wird  die  Seele  eben- 
falls  in  nicht  geringem  Grade  zerstreut  und 
gefesselt,  und  je  mehr  man  von  beiden  be- 
aitzt,  desto  mehr  empfindet  man,  den  Trieb, 
sie  zu  vermehren.  Da  ich  nun  sab,  dass 
dies  Alles  ein  Hinderniss  ist,  urn  an  das 
neue  Werk  zu  gehen,  ja  dass  es  mit  diesem 
in  einem  unansfloslichen  Widerspruche  stebe; 
so  musste  ich  genau  untersuchen,  was  von 
beiden  mir  mehr  frommen  wllrde,  und  ich 
fand,  dass  mit  dem  Vertanschen  der  alten 
Lebensweise  gegen  einen  neuen  Lcbensplan 
icb  doch  eigentUch  nur  ein  seiner  Natur 
nacb  unsicheres  Gut  einen  andern  aufopfere, 
welches  keineswegs  an  sich  unsichcr,  sondern 
bei  dem  es  nur  zweifelbaft  sei,  ob  icb  cs 
erreichen  werde.  Dnrch  fortgesetztes ,  un- 
ermtldetes  Nachdenken  gelangtc  ich  Uberdies 
zu  der  Einsicht.  dass  ich  im  Grtmdc  doch 
nur  sichere  Uebel  gegen  ein  sicberes  Gut 
vertauschen  wllrde,  wenn  es  mir  nur  gelftnge, 
micb  ganz  zn  sammeln  und  zu  einem  festen 
Entschlusse  zu  kommen ;  denn  icb  liberzengte 
micb,  dass  icli  in  der  gTdssten  Gefahr 
schwebe  und  ein,  wenn  anch  noch  so  un- 
gewissea  Rettungsmittel  ans  alien  Krfften 
ergreifen  mtlsse.  Es  giebt  Beispiele  genug 
von  Menscben ,  die  sich  Reichthllmern  zu 
Liebe  bis  auf  den  Tod  verfolgen  lieesen, 
oder  die  um  deT  Ehre  willen  die  grossten 
Leiden  ertmgen,  oder  die  dnrch  Wollust 
ihren  Tod  beschleunigt  haben.  Alle  diese 
Uebel  schienen  mir  nun  daher  zu  rtthren, 
dass  alles  Gillck  oder  UnglUck  allein  in  der 
Beschaffenbeit  des  Gegenstandes  liege,  wcl- 
chem  wir  mit  unserer  Lust  und  Liebe  zn- 
gctban  sind.  Denn  nm  Etwas,  das  man 
nicht  liebt,  entsteht  kein  Streit;  die  Liebe 
aber  zn  einem  ewigcn  und  unendlichen  Ge- 
genstande  kann  der  Seele  nnr  reine  Freude 


gewabren,  die  durch  keine  Traurigkeit  ge- 
trtibt  werden  kann.  Wiewobl  mir  nun  dies 
Alles  klar  vor  der  Seele  stand,  so  konntc  ich 
darnm  doch  nicht  allcr  Habsucht,  aller  Gier 
nach  Lust  nnd  nacb  Ehre  vollstandig  los 
werden.  Eins  aber  sab  ich  ein,  dass  racinc 
Seele,  solange  sie  sich  mit  hShern  Gedanken 
bescbaftigte,  wenigstens  jene  niedern  Nei- 
gungen  gar  nicht  aufkommen  liess,  sondern 
ernstlich  nur  an  dem  neuen  Lebensziele 
hing.  Und  gerade  dies  gereichtc  mir  zu 
gro&sem  Trostc;  denn  ich  sab  daraus,  dass 
jene  Uebel  doch  nicht  von  der  Art  seien, 
dass  es  kein  Mittel  dagegen  gabe.  Obgleich 
nun  Anfangs  die  hellen  Zwiscnenzciten  scltcn 
waren  und  nicht  lange  danerten,  so  kamcn 
sie  doch  immer  hftufiger  und  hielten  linger 
an,  sowie  icb  das  wahre  Gut  mehr  und  mehr 
kennen  lernte,  besonders  scitdem  icb  cinsab, 
dass  der  Erwerb  des  Geldes  und  das  Strcben 
nacb  Ehre  und  sinnlicher  Lust  solange 
schadlicb  seien,  als  man  ibre  GegenstJlndc 
als  Zwecke  und  nicht  bios  als  Mittel  zur 
Erreicbung  des  gesuchten  hdchsten  Zweckcs 
behandele.  — 

Wir  sehen  ana  diesem  merkwllrdigen 
Selbstbekenntnisse  des  jungen  Mannes,  dass 
ihn  zur  Philosophie,  an  deren  Himmel  cr 
einst  als  ein  Stern  enter  Grdsse  glfinzcn 
sollte,  nicht  ein  blosser  Wissensdrang,  son- 
dern vielmebrein  sittlichesGemUthsbeddrfniss 
trieb,  das  ihn  in  ihr  Rube  des  GcmUths  und 
sittlichcs  Heil  suchen  hiess.  Spinoza  war 
von  schw&chlicher  Lcibesbescbanenhcit  und 
grosser  Reizbarkeit  der  Nerven.  Scbon 
Beit  seinem  25.  Lebensiabre  zcigte  sich  bei 
ihm  der  Keim  zur  Scnwindsucbt ,  und  nur 
durch  strenge  Diat  und  Massigkeit  gelang  es 
ihm,  sein  Leben  anf  45  Jahre  zu  bringen. 
Da  der  junge  Mann  der  Synagoge  gegendber 
obwobl  man  ihm  ein  Jabrgehalt  von  1000  Gul- 
den angeboten  hattc,  zu  keinem  Widerrufe 
zu  bringen  war,  sondern  auf  seinen  freicn 
Ueberzeugungen  beharrte,  so  wurde  der 
24jabrige  (1656)  von  den  Acltesten  der  Syna- 
goge wegen  „  graulicher  Irrlebren"  mit  dem 
grossen  Banne  bclegt.  Der  Ansschluss  aus 
der  Synagoge  machte  keinen  andern  Eindrnck 
auf  ihn,  als  d;iss  ihn  die  in  Folge  dessen 
eingetretene  Trennung  von  seiner  Familie 
mit  tiefem  Scbmerz  erfUllte.  Er  fand  gast- 
freundlichc  Anfnahme  im  Hause  seines  vater- 
lichen  Freundes  van  dem  Ende,  dessen  da- 
mals  zwSlfjabrige  Tochter  Olympia  einige 
Jahre  spater  der  Gegenstand  einer  tiefen 
Neigung  des  vcrstossenen  Juden  wurde; 
aber  ein  andcrer  der  jungen  Manner,  die  im 
Hause  des  Vaters  ein-  und  ausgingen,  ein 
Hamburger  Kerkering,  lief  ihm  den  Rang  ab, 
wobei  demselben  seine  glUcklichen  Verm6gens- 
verbaltnisse  zu  Statten  kamcn,  nnd  nachdem 
cr  vom  lutherischen  znm  katholoschen  Bc- 
kenntnisse  Ubergetreten  war,  wurde  Olympia 
seine  Gattin.    Nachdem  auf  Spinoza  beim 

53* 


Spinoza 


836 


Spinzoa 


Heimweg  aus  der  Komfidie  ein  misslungener 
Mnrdversucli  gemacht  worden  and  es  der 
Jndenschaft  im  Bunde  mit  der  reformirten 
Geistlichkeit  in  Amsterdam  gelnngen  war, 
den  aii8  der  Synagogc  ausgestosscnen  Frei- 
geist,  der  zu  keiner  christliclien  Kirchen- 
gemeinschaft  tibcrgehcn   mochte,   bei  der 
Obrigkeit   als  Atheisten   zn  verdachtigen, 
wurde  er  „zur  Aufrechthaltnng  der  Ordnung 
nnd  Subordination"  vom  Magistrat  (1G60) 
ans  der  Stadt  verwiesen.    Er  begab  sich 
nacb  Rhynsburg  bei  Leiden,  von  wo  aus 
er  mit  seinen  Frennden  Simon  de  Vries  und 
den  Arzte  Lndwig  Meyer  in  Amsterdam  in 
brieflicbem   Verkebr   blieb.     Da  Spinoza 
die  Werke  des  Cartesius,  welcber  bis  znm 
Jabre  1649  an  verschiedenen  Orten  in  Holland 
sich  aufhielt,  eifrig  stndirt  und  sich  anch 
rait  der  Physik  nnd  Dioptrik  desselben  be- 
kannt  gemacht  hatte,  so  lernte  er  in  Rbyns- 
burg optische  Glaser  schleifen,  womit  er  sich 
seinen  Unterhalt  erwarb.  Weit  entfernt  aber, 
durch  dasStudium  des  Cartesius  auch  in  seinen 
philosophisclien  Anschauungen  ein  Cartesianer 
zu  werden,  hater  sich  dieser neuaufgetanchten 
philosophisclien    Grdsse    gegentiber  seine 
geistige  Selbstandigkeit  zu  wahren  gewusst, 
was  nicht  bloss  die  urn's  Jahr  1CCO  verfasste, 
unvollendet    gebliebene    Abhandlung  „De 
emendatione  inlellectus" ,  sondern  noch  in 
umfassenderer  Weise  ein   wahrend  seines 
vierjahrigen  A u fen t Invites  im  Hausc  vau  dem 
Ende's  lateinisch  niedergeschriebener  erstcr 
Entwurf   seiner    philosophisclien  Weltan- 
schauung beweist,  welcher  im  Kreise  seiner 
Amstcrdaracr  Freundc  vcrbreitct  war.  Das 
lateinische  Original  dieses  „lirevis  tractatits 
de  deo,  homing  ejusf/ue  felicitate"  (von 
Uott,  dem  Menschen  und  dessen  Gllicke) 
ist  verloren  gegaugen,  wenigstens  bis  jctzt 
nicht  wieder  aufgefunden   worden,  wohl 
aber   hat  sich   eine   noch  bei  Lebzciten 
Spinoza's,  vermuthlich  von  Deurhoff  ange- 
fertigtc  hollandische  Uebersetzung  in  zwei 
Abschriften   erhalten.     Die  alterc  wurde 
durch  C.  Schaarschmidt  uuter  dem  Titel: 
„Korte  Verhandeling  van  God,  de  Mensch 
en  des  zelfs  U  elsland"  (1869)  herausgegeben, 
nachdem  derselbe  schon  vorher  „  Benedict 
von  Spinoza's  kurzgefasste  Abhandlung  Von 
Gott,  dem  Menschen  und  desen  GlUck;  ans 
dem  Hollandischen  zum  ersten  Male  in's 
Deutsche   llbersetzt"   (1862)  verOffentlicht 
hatte,  da  sich  die  von  Van  Vlooten  (1862) 
uach  der  jtlugeru  Abschrift  des  hollandischen 
Textes  veroffentlichte  Htlcktibersctzuug  in's 
Lateinische  als  ungentigend  erwicsen  liatte. 
Die   Abhandlung   ist  in   zwei  Abschnittc 
gctheilt,  von  welchcn  der  erste  von  Gott  und 
demjenigen,  was  ibm  zugehOrt,  in  folgenden 
Kapiteln  handelt:  1)  dass  Gott  ist;  2)  was 
Gott  ist;  3)  dass  Gott  die  Ursache  von  Allem 
ist;  4)  von  Gottes  nothwendigem  Wirken; 
5)  von  Gottes  Vorsehung;  6)  von  Gottes 


Vorausbestiramung;  7)  von  den  Attributen, 
die   Gott  nicht  zngehdren:    8)  von  der 
schaflfenden  Natur,  welche  Gott  ist;  9)  von 
der  geschaffenen  Natur;  10)  was  gut  und 
schlecht  ist.  Der  zweite  etwas  umfangreichere 
Theil  handelt  von  dem  vollkommenen  Men- 
schen in  folgenden  Kapiteln:  1)  von  der 
Meinung,  dem  Glauben  und  dem  Wissen; 
2)  was  Meinung,  Glaube  und  klare  Erkenntnisa 
ist;  3"1  vom  Ursprung  der  Leidenscliaften 
aus  der  Meinung;  4)  was  aus  dem  Glanbcu 
entspringt  uud  vom  Guten  nnd  Schlimmen 
des  Menschen;  5)  von  der  Liebc;  6)  vom 
Has8;  7)  von  der  Lust  und  Unlnst;  8)  von 
der  Hochachtung  und  Verachtung;  9)  von 
der  Hoffnung  und  Furcht;  10)  von  den  Ge- 
wissensbissen  und  der  Rene:  11)  vom  Spottc 
nnd  Sclierze;  12)  von  der  Ehrliebe,  Schaam 
und  Unverschamtheit;  13)  von  der  Gunst, 
Dankbarkeit  und  LTndankbarkeit;  14)  vom 
Mitleid;  15)  vom  Wahren  und  Falschen: 
16)  vom  Willen;  17)  vom  Unterschied  zwiscben 
Willen  uud  Begierde;  18)  vom  Nntzen  des 
Vorhergehenden ;  19)  von  unserer  Glflckselig 
keit ;  20)  zur  Bestatigung  des  Vorhergehenden ; 
21)  von  der  Vernnnft;  22)  von  der  wahren 
Erkenntniss  und  Wiedergeburt;  23)  von  der 
L'nsterblichkeit  der  Seele;  24)  von  Gotten 
Liebe  zum  Menschen;  25)  von  den  Tenfeln; 
26)  von  der  wahren  Freiheit   Ein  Anhang 
handelt  von  der  Natur  der  Substanz  und 
von  der  menschlichen  Seele.   Zwei  in  die 
Abhaudlung  (was  Gott  ist)  aufgenommeuc 
kleine  Gcsprache  scheinen  vor  dem  Studium 
der  Schriften  des  Cartesius  von  Spinoza  ge- 
schrieben  zu  sein.   Sie  lehnen  sich  an  die 
Lehre  des  Giordano  Bruno  an  und  geheu 
von  dem  Begriffc  der  unendlichen  Natur 
aus,  die  bei  Spinoza  mit  dem  Gottesbegriffe 
zusammcnfallt.   Das  eine  Gesprach  ist  eine 
Unterredung  zwischen  dem  Verstand,  der 
Liebe,  der  Veraunft  und  der  Begierde;  das 
andre  eine  Unterredung  zwischen  Erasmus 
und  Theophilus.  Obwohl  diese  Abhandlung 
noch  nicht  dnrchweg  den  uns  in  der  nach- 
gelassenen  „Ethik"  entgegentretenden  Stand- 
punkt  Spinoza's  zeigt,  so  wird  doch  auch 
nier  schon  der  Standpunkt  der  Speculation 
zur  Religion  gemacht  nnd  in  ihr  der  Wee 
zum  Hen  des  Menschen  gefunden.  Wahrend 
spater,  in  der  „Ethik",  aer  Begriff  der  Sub- 
stanz als  des  in  sich  und  durch  sich  Seienden 
vorangeht,  gcht  in  dieser  frtlhern  Abhandlung 
der  BcgrilT  Gottes  als  des  vollkommenstcn 
Wesens,  dessen  Existenz  zu  seinem  Wesen 
gehdrt,  dem  Bcgriffe  der  Substanz  voran. 
Ferncr  wird  bier  zwischen  dem  Denken  und 
der  Ausdchnung  ein  Causalverhaltniss  an- 
genommeu,  was  in  der  „Ethik"  nicht  der 
Fall  ist;  endlich  wird  hier  noch  eine  wirk- 
liche  Verbindung  von  Leib  und  Seele  gclehrt, 
wovon  in  der  „Ethik"  keine  Rede  mehr  ist. 

In  Rhyusburg  hatte  Spinoza  cinem  jungen 
Maune,   wahrscheinlich   seinem  damaligen 
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Hausgenoascn  Albert  Burgh,  wclchen  cr  in 
das  Studium  von  Descartes  einfUhrcn  solltc, 
eiu  Dictat  gegeben,  welches  von  Spinoza  im 
Winter  1662  —  C3  auf  den  Wunscb  seines 
Frcundes  L.  Meyer  zu  einer  Schrift  aus- 
gearbeitet  wurde,  die  Letzterer  unter  dem 
Titel  „Principia  philosophiae  Cartesianae" 
nebst  angehangten  „Cogitata  metaphysial" 
(1663)  mit  der  ansdrtlcklichen  ETklarung 
herausgab,  dass  darin  Spinoza  nicht  seine 
eigene  Lehre,  sondern  nur  die  dee  Cartesius 
darstelle.  In  den  beigeftlgten  „metaphy8iscben 
Gedanken"  hatte  Spinoza  den  Zweck  vor 
Augen,  auf  die  Folgerungen  hinzuweisen, 
wclche  sich,  obwohl  dem  Cartesius  unbewusst, 
doch  mit  Jsothwendigkeit  aus  dem  Systeme 
desselben  ergeben,  so  daas  man,  um  den 
unvermeidlichen  Schwierigkeiten  ans  dem 
Wege  zu  gehen,  den  Verstand  anf  eine  andere 
Bahn  zur  Erforschung  der  Wahrheit  und  zut 
Erkenntniss  der  Dinge  lenken  masse.  Um 
die  Leser  an  eine  nene  Anschauung  von  Gott 
zu  gewfihnen,  setzte  er  sich  zu  seinem  Vor- 
ganger  in  folgendes  Verhaltuiss.  Mit  Recht 
behauptet  Cartesius,  dass  jede  klare  und 
bestimmte  Erkenntniss  die  Wahrheit  in  sich 
scbliesse.  A  lies  aber.  was  erkannt  wird,  ist 
cntweder  aus  sich  selbst  begreiflich  und  fur 
sich  bestehend,  d.  h.  es  ist  Substanz,  oder 
08  ist  in  einem  Andern,  wodnrch  es  begriffen 
wird,  d.  h.  es  ist  nur  eine  besondere  Seins- 
weise  der  Substanz.  Erkennt  nun  Cartesius 
an,  dass  wir  die  Idee  eines  allervollkomroen- 
sten  Wesens  in  uns  tragen,  welches  der  Gmnd 
des  Daseins  und  VerhaltniBses  aller  andem 
Dinge  ist;  so  hatte  cr  auch  folgerichtig  nur 
dieses  Wesen  oder  Gott  als  einzige  Substanz 
lesthalten  mflssen  und  nicht  geschaffenc  Snb- 
stanzen  annehmen  sollen.  Bleibt  man  dabei, 
dass  Gott  als  das  nur  durch  sich  selbst  be- 
stehende  und  aus  sich  allein  veTstandliche 
Wesen  auch  allein  Substanz  sei;  so  stellen 
sich  alle  andern  Dinge  wesentlich  nur  als  Er- 
schcinungsformen  oder  Existenzweisen  dieser 
Einen  Substanz  dar.  Gott  ist  die  Alles  her- 
vorbringende  Substanz  oder  natura  naturans, 
all  Andere  dagegen  nur  Erzeugniss  derselben 
oder  natura  naturata.  Ist  nun  Gott  die  Ur- 
sache  der  Dinge,  so  besteht  und  geschicht 
Alles  nach  gdttlicher  Nothwendigkeit,  Und 
wenn  Cartesius  mit  Recht  vor  der  Anwendung 
des  Zweckbegriffes  auf  die  Betrachtung  der 
Natur  warnte,  so  hatte  er  folgerichtig  auch 
anerkennen  sollen,  dasa  es  ftlr  Gott  keinen 
ausser  ihm  liegenden  Zweck  beim  Schaflen 
geben  kdnne,  dass  also  seine  Freiheit  in  der 
Nothwendigkeit  bestehe,  seiner  Natur  gemass 
zu  wirken.  —  Die  Schrift  „ liber  die  Grund- 
satze  der  Philosophic  des  Descartes"  hatte 
jedoch,  wiewohl  auch  eine  hollandische  Ueber- 
setzung  derselbcn  erschien,  nicht  den  Ertblg, 
den  Spinoza  erwartct  hatte,  und  er  schrieb 
daram  schon  zwei  Jahre  spater  an  einen 
Freund,  dass  er  sich  um  dieses  Werk  nicht 


weiter  bekflmmert  habc.  Im  Jahre  1664 
siedeltc  eT  von  Rhynsburg  nach  dem  cine 
Meile  vom  Haag  fs  Gravenhage)  gelcgencn 
Orte  Voorburg  Uber,  wo  er  bis  zum  Jahre 
1670  lebte  and  anhaltend  rait  einer  nach 
geometrischer  Mcthode  umznarbeitenden  Dar 
stellung  seines  bereita  in  der  Abhandlung 
„Von  Gott,  vom  Menschen  und  seiner  Glflck- 
seligkeit"  dargelegten  eigenen  Systems  sich 
beschaftigte.  Daneben  jedoch  entstand  das- 
jenige  Werk,  welchem  Spinoza  schon  bei 
seinen  Lebzeiten  seinen  Ruf  als  Philosoph 
und  Freidenker  verdankte.  Nachdem  er  auf 
Znreden  seiner  Frennde  1670  in  den  Haag 
selbst,  als  einen  der  freundlichstcn  und  gc- 
aundesten  Orte  Hollands  fibergesiedelt  war  und 
seine  Wohnung  zunfichst  bei  der  Wittwe  Van 
Velden  genommen  hatte,  kam  der  „Tractatus 
theologico- poli tints"  Q670)  heraus,  welchem 
als  Motto  der  ans  aem  ersten  Brief  des 
Johannes  entnommene  Vers  vorgesetzt  war: 
„Daran  erkennen  wir,  dass  wir  in  Gott  sind 
und  Er  in  uns  bleibt,  dass  er  uns  von  seinem 
Geiste  gegeben  hat."  Er  versuchte  darin 
zum  ersten  Male  eine  rationelle  Auffassung  und 
wisscnschaftliche  Auslegung  der  biblischen 
Schriften,  wobei  er  den  Grundsatz  aufstellt, 
dass  der  Hanptzweck,  welchen  die  Verfaaser 
dieser  Schriften  verfolgten,  nicht  anf  eine 
theoretiache  Erkenntniss  der  Wahrheit,  son- 
dern auf  eine  im  Gehoraam  gegen  die  gOtt- 
lichen  Vorschriften  wurzelnde  Sittlichkeit 
ziele.  Darnm  soil  die  Bibcl  weder  mit  Mai- 
monides  zur  Uebereinstimmnng  mit  unsercr 
Vernunft  gedentet,  noch  soli  mit  andern 
Rabbinen  die  Vernunft  der  Bibel  nnterworfen 
werden.  Diese  Schrift  ist  zugleich  eine  bc- 
redte  Vcrtheidigung  der  Denk-  und  Rede- 
freiheit  auf  dem  Gebiete  der  Religion.  Doch 
stimmen  viele  in  dem  Tractate  cnthaltenc 
Voraussetzungcn  nicht  zum  philosophischen 
Systeme  Spinoza's  und  kdnnen  darum  nur 
aisAnbcquemung  an  den  gcwOhnlichen  Stand- 
punkt  gelten.  Wie  die  Natur  aus  sich  selbcr 
crklart  werden  muss,  ohne  dass  man  zu  flber- 
natnrlicheu  Kraften  seine  Znflncht  nehmcn 
darf,  ebenso  muss  dies  mit  den  biblischen 
Schriften  geschehen,  ohne  dass  man  sich  auf 
ein  Hbernatflrliches  Licht  berufen  darf.  Die 
Moral  aber  ist  der  alleinige  Prilfstein  der 
G«ttlichkeit  der  heiligen  Schrift.  Wunder 
anzunehmen,  veranlasst  uns  nur  die  Unwissen- 
heit  und  der  Mangel  an  Einsicht  in  die  natilr- 
lichen  Ursachcn  der  Dinge.  Denn  da  in  der 
Natur  Alles  nach  dem  ewigen  und  unver- 
anderlichen  Causalitiitsgesetze  geschieht,  die 
Natur  aber  dasselbe  ist,  als  Gottes  Macht, 
so  ist  es  widersinnig,  Gott  und  Natur  ein- 
ander  entgegenzuBetzen.  Hat  sich  Gott  in 
den  Prophcten  des  Alten  Testaments  offeu- 
bart,  so  ist  dieser  Offenbarung  nur  insoweit 
Glauben  zu  schenken,  als  sic  mit  der  in 
unscrm  Hcrzen  sich  kundgebenden  Stimme 
Gottes  tlberein8timmt.   Es  liegen  aber  viele 
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geschichlichc  GrUndc  vor,  welche  uns  ver- 
anlassen  mltssen,  jene  biblischen  Ueber- 
liefernngen  als  in  vielen  Stllcken  verfalscht, 
liickcnhaft  und  unzuverlaasig  anzuDelimen. 
Selbst  tinter  dem  Willen  Gottes  versteht  die 
heiligc  Schrift  Nichts  anders,  als  die  unab- 
iindcrlichc  Ordnung  der  Natur,  welcbe  aus 
desaen  ewigen  Gesetzen  mit  Nothwendigkeit 
folgt.  Alle  Streitigkeiten  nnd  Zankereien 
der  Theologen  kommen  daher,  dass  man  in 
der  Bibel  wissenschaftlicheGeheimnisse  ancht, 
wahrend  eine  unbefangene  Betrachtnng  der 
biblischen  Scbriften  zeigt,  dass  dieaelben  nicht 
t'Ur  die  Manner  der  Wissenschaft ,  8ondern 
fiir  das  Volk  verfasst  aind,  indem  sir  Ge- 
horsam gegen  die  Gebote  Gottea  leliren,  mit 
Strafen  drohen  nnd  Belohuungen  veraprechen, 
A  lies  nach  menachlicher  Anschaunngaweise. 
Kbenso  werden  von  den  Eigen8chaften  Gottea 
nur  diejenigen  gelehrt,  welche  der  Men8ch 
nachznahmen  im  Stande  iat,  wie  Liebe  und 
Barmherzigkeit,  und  die  Wirkungen  dieaer 
Lehren  aind  nicht  Meinnngen,  aondern  gute 
Wcrke.  Wenn  ea  daher  heiaat.  Gott  habc 
mit  don  Juden  einen  Bund  gescnloaaen,  auf 
welchen  sie  die  Hechtfertignng  ihrer  Ab- 
geachloaaenheit  von  den  Ubrigen  VOlkern  zu- 
rflckfflhrcn ,  ao  hat  dies  nur  den  Sinn,  daas 
sic  ein  politisches  Band  kntipften,  durch 
welchea  aie  znm  Gehorsam  gegen  die  Geaetze 
verpflichtet  werden.  Jeder  religiose  oder 
politi8che  Bund  ist  aber  den  Naturgesetzen 
unterworfen,  durch  welche  alle  Menachen 
mit  einander  verbunden  aind.  Steht  nun  aber 
der  Religion  nur  eine  praktiscke  Bedeutung 
zu,  »o  dfirfen  Religion  und  Theologie  wegen 
der  Verachiedenartigkeit  ihrer  Zwecke  und 
ihrer  Mittel  mit  der  Philoaophie  gar  keinen 
Zusaramenhang  haben,  wenn  nicht  eine  un- 
entwirrbare  Verwirrung  zwischeu  Philoaophie 
und  Theologie  entstehen  soil,  wie  dies  die 
Geachichte  der  ganzcn  raittelalterlichen  Scho- 
laatik  zeigt.  Die  Summe  dea  religiosen  Ge- 
actzea  ist  in  dem  Hatze  enthalten:  Du  sollat 
Gott  liber  Allea  und  Deinen  Naclisten  wie 
dich  selbst  lieben.  Die  ftlr  das  sittliche  Leben 
dea  Menschen  nothwendigen  nnd  heilsameu 
Glaubenaartikel  siud:  1)  daas  ea  ein  hochstes 
Wesen  giebt,  welches  Gerechtigkeit  und  Gtite 
liebt  und  dea  wahren  Lebens  Muster  ist; 
2)  daas  daaselbe  nur  Eine8  und  uberall  gegen- 
wartig  iat;  3)  dasa  daaselbe  Recht  und  Herr- 
schaft  tlber  Allea  hat;  4)  dasa  die  Verehrung 
Gottes  und  der  Gehorsam  gegen  ihn  allein 
in  der  Gerechtigkeit  und  Liebe  gegen  den 
Nachsten  be8tehen;  5)  dasa  nur  allein  die- 
jenigen, welche  diesen  Gehorsam  flben,  aelig 
aind,  die  Uebrigen  aber,  welche  unter  der 
Herrachaft  der  Ltlste  leben,  verloren  sind; 
6)  daaa  Gott  den  Reuigen  die  SUnden  ver- 
zeiht.  Dieae  Grundsatze  allein  bilden  den 
Inhalt  der  Religion  und  des  aittlichen  Lebena. 
Dieaer  Gehoraam  gegen  das  gflttliche  Geaetz 
kann  von  alien  Menschen  ohne  Unteracliied 


ihrer  geiatigen  Begabung  getlbt  werden; 
wollten  wir  dagegen  von  der  Philoaophie 
allein,  deren  Studium  sich  nur  Wenige  widmen 
und  ea  darin  so  weit  bringen  kounen,  daas 
aie  aus  ihr  die  Trdstungen  der  Seele  schdpfen, 
dies  erwarten,  so  wtlrde  es  nm  das  Seelenheil 
der  Menachen  schlecht  bestellt  sein.  — 

Der  „theologiach  -  politiache  Traktat" 
Spinoza's   erregte   bei   seinen  Erscheinen 

Sros8ea  Anfsehen.  In  Amsterdam,  wo  er  ge- 
ruckt  worden  war,  wurde  er  mit  Beachlag 
belegt  und  darum  zweimal  in  Amsterdam 
und  einmal  in  Leiden  1 1673)  unter  verandertem 
Titel,  dann  wiederum  1674  mit  richtigem 
Titel,  aber  ohne  Augabe  dea  Ortcs  ana- 
gegeben.  Eine  franzdaische  Uebersetzang 
von  St.  Glain  erschien  1678  in  Prankreich, 
cine  hollandische  Ueberaetzung  wurde  1693, 
eine  engliache  1689  veranataltet.  In  deutscher 
Uebersetzung  erschien  derselbe  als  enter 
Band  von  „  Spinoza's  philosophischen  Schrif- 
ten"  1787  von  S.  H.  Ewald  und  1806  von 
C.  Ph.  Conz,  1826  von  J.  A.  Kalb  nnd 
1870  (als  35.  Band  der  „ philosophischen 
Bibliothek")  von  H.  J.  von  Kirchmann.  Auf 
die  Entwickelung  einer  historisch-kritischen 
Richtung  in  der  Theologie  und  auf  die  Ent- 
stehung  einer  rationalistiach  -  religidaen  An- 
schauung  iat  der  Traktat  von  grdsster  Be- 
deutung geweaen.  Zunachst  aber  rief  er 
eine  Menge  von  Angriffen  hervor,  welche  znm 
Theil  in  leidenschaftlichen  und  gemeinen 
Ton  gehalten  waren.  Die  einzige  Gegen- 
sclirift,  die  in  maasavoller  und  sachlicher 
Weise  anftrat  und  von  Spinoza  einer  Be- 
achtung  gewUrdigt  wurde,  war  die  von  den 
Jenaer  Theologen  Johann  Muaeus,  Die  viel- 
fachen  Widerwartigkeiten,  die  dem  Verfasser 
aus  diesen  Angriffen  erwuchsen,  bewogen 
Spinoza,  von  weiterer  VerOffentlichung  seiner 
Schriften  abznatehen.  Er  wohnte  aeit  1671 
im  Haag  bei  dem  Maler  van  der  Spyk 
(Speyk\  welcher  auch  Spinoza'8  Bild  in  Oel 
malte.  Er  sass  auf  8einem  Zimmer  und  sah 
nicht  selten  Tage  lang  ausser  seinen  Haus- 
leuten  Niemanden.  In  den  letzten  Jahren 
seines  Lebens,  seit  dem  Tode  seines  jnngen 
Freundes  Simon  de  Vries  aus  Amsterdam, 
bezog  Spinoza  eine  ihm  von  diesem  testa- 
mentarisch  bestimmte  jahrliche  Rente  von 
300  Gulden.  Eine  ihm  im  Jahr  1773  durch 
Professor  Pabricins  in  Heidelberg,  als  da- 
maligen  Porector,  im  Auftrag  des  ChurfOrsten 
Carl  Ludwig  von  der  Pfalz  angebotene  Lehr- 
stellc  der  Philosophic  an  dortiger  Univeraitat 
lehnte  derselbe  mit  der  Erklarung  ab,  dass 
er  niemals  Willens  gewesen  sei  dffentlich  zn 
lehren,  auch  das  doppelte  Bedenken  habe, 
nicht  bios  in  der  Portbildnng  der  Philoaophie 
znrtlckzutreten,  wenn  er  dem  Unterrichte  der 
Jugend  obliege,  sondern  auch  nicht  wissen 
zu  kdnnen,  in  welchen  Grenzen  die  Freiheit 
zn  philoaophiren  eingeschloaaen  sei,  urn  die 
offentlich  geltende  Religion  nicht  zn  er- 
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schlittern.  Denn  (fflgt  er  in  seinem  Antwort- 
schreiben  an  Fabricius    hinzu)  Kcligions- 
streitigkeiten   entstehen  nicbt  sowobl  aus 
wahrcm  Eifer  fUr  die  Religion,  als  vielmelir 
aus  der  verscbiedenen  Stimmung  und  An 
schauungaweise  der  Menscben  oder  aus  dem 
Widerspruchsgeiste,  wonacb  sie  Alles  zu 
verdrehen  una  zu  verdammen  pflegen.  Da 
icli  nun  dies  bcreits  in  meinem  stillen  Privat- 
leben  erfabren  babe,  so  nebme  icb  nicbt  etwa 
in  der  Hoffnung  auf  ein  nocb  glanzenderes 
Loos,  sondern  aua  Liebe  zur  Rube  Anstaud, 
das  Anerbieten  anzuuehmen.   In  dieser  Kube 
cines  zurUckgezogenen  Privatlebens  verblieb 
er  auch  bis  zu  seinem  Tode.   Am  Vormittag 
dea  21.  Februar  1G77  hatte  er  nocb  mit 
semen  Hausleuten  sicb  unterbalten  und  er- 
wartete  seinen  Freund  Ludwig  Mayer,  den 
er  bestellt  hatte.  In  dessen  Gegcnwart  starb 
er  am  Nachmittag  deaselben  Tages  unerwartet 
ohne  Schmerzen,  in  aeinem  45.  Lebensjabre. 
In  demselben  Jabre  gab  dieser  Freund  die 
nachgelassenen  Werke  Spinoza's  unter  dem 
Titel  beraus:  „Benedicti  de  Spinoza  opera 
posthwna"  (1677),  welche  ausser  dem  eigent- 
licben  Haupt-  und  Lebenswerke  Spinoza's 
noch  die  scbon  erwahnte  Abbandlung  „de 
emendatione  irUelieclus",  einen  unvollendeten 
„Tractatns  poiiticus",    ein  unvollendetes 
Compendium   der   hebralschen  Grammatik 
und  eine  Reihe  von  Briefen  Spinoza's  ent- 
luelt.  Gesammtausgaben  der  Werke  Spinoza's 
warden  neuerdings  durcb  Paulus  in  Jena 
(1802—3),  durcb  Gf rarer  in  Stuttgart  (183Uj, 
durcb  C.  H.  Bruder  (Stereotypausgabe ,  in 
drei  Bftndchen,  1843—46)  und  zuletzt  durcb 
Hugo  Ginsberg  (1877  und  78  in  vier  Bauden, 
I.  die  Ethik,  II.  der  Briefweclisel ,  III.  der 
tbeulogiscb-politiscbe  Tractat,  IV.  die  un- 
vollendeten Abhandlungen)  veranstaltet.  In's 
Deutsche    Uberaetzt    erschienen  Spinoza's 
sammtliche  Werke  (nebst  Lebensbescbreibung) 
von  Bertbold  Auerbach  (1841  in  5  B&ndchcn; 
in  2.  Auflage  in  2  Banden  1872),  ferner 
in  der  „philosophischeu  Bibliothek"  uber- 
setzt   durch   H.  J.   von  Kircbmann  uud 
C.  Sckaarschmidt  (1872  in  2  Banden,  darunter 
auch  die  wichtigsten  von  Spinoza  mitFreunden 
und  Gelehrten  gewechselten  Briefe,  soweit 
sie  zum  Veretandniss  von  dessen  Schriften 
dienen,   von  Kircbmann   (lbersetzt).  In's 
FranzdBische  ttbersetzt  erschienen  die  Werke 
zuerst  durcb  E.  Saissct  (1842,  1861  und  zu- 
letzt 1872,   in  3  Banden  i,   sowie  durch 
J.  G.  Prat  (1863  —  65,  in  3  Banden). 

Jean  Colerus,  la  vie  de  be'noit  de  Spinoza 
(1706,  aus  dem  bollandischen  Originate, 
welches  1705  erscbien). 

A.  Saintes,  histoire  de  la  vie  et  dea  ouvroges 
de  B.  de  Spinoza  (1842). 

J.  van  Vloten,  Benedict  d'Espinoza,  zyn  Leben 
en  Schritten.  1862. 

H.Ginsberg,  Lebens-  undCharakterbild  Spinoza's 
nacb  den  vorbandenen  Qucllen.  1876. 


Spinoza's  Haupt-  und  eigentliche8  Lebens- 
werk,  die  Ethik,  war  also  erst  nach  scinem 
Tode  erschienen  und  hatte  auch,  nach  scinem 
gegen  den  Herausgeber  Ludwig  Mayer  aus- 
gesprochenen  Willen,  ohne  seinen  Namcn 
erecheinen  sollen,  den  der  Herausgeber  auf 
dem  Titel  wenigstens  durch  die  Anfangs- 
buchstaben  andeutete.  Seinen  Beruf  fllr  die 
Welt,  dessen  sicb  Spinoza  recht  wohl  bewusst 
war,  wollte  er  erst^  nacb  seinem  Tode  er- 
reichen,  und  sein  Vermachtniss  an  die  Zu- 
kunft  war  eben  die  Ethik.  Nicbt  ohne  Ab- 
siclit  nannte  er  das  Werk  seines  Lebens 
,, Ethik"  in  jenem  allgemeinen  und  um- 
fassenden  Sinne  des  Wortes,  wie  ihn  die 
grd8sten  Denker  des  griechischen  Alterthums 
lesthieltcn,  welchen  die  Philosophie  nicbt 
eine  rein  tbeoretische,  den  praktischen  Zielen 
des  Lebens  fernstehende  Tbatigkeit,  sondern 
der  auf  die  Verwirklichung  der  Wahrheit 
und  des  Guten,  somit  auf  das  menschliche 
Heil  gerichtete  Trieb  des  Geistes  war.  Auch 
dem  dnrchaus  praktischen,  in  letzter  und 
hdchster  Beziehung  auf  das  Thun  des  Men- 
schen  gerichteten  Charakter  des  Mosaismus 
entspricht  es,  wenn  sicb  der  aus  dem  Juden- 
thum  hervorgegangene  Weltphilosoph  mit 
seiner  Philosophie  auf  den  cthischen  Stand- 
punkt  stellte,  so  dass  auch  seine  Erkennt- 
nisslehre  und  Metaphysik  auf  der  Ethik  ruht 
und  diese  den  belierrscbenden  Mittelpunkt 
seines  Systems  bildet.  Die  Philosophic  ist 
ihm  die  Erkenntniss  der  Einheit,  in  wclchcr 
der  Meuschengeist  mit  der  Natur  steht  und 
der  eigentliche  Zweck  des  Philosophirens  ist 
ihm  das  sittliche  Streben  nach  wirklicher, 
nichtblos  gedachter  Vereinigung  des  Menschen- 
geistes  mit  dem  hdchsten  Wescn,  die  er  als 
intellectuelle  Liebe  zu  Gott  oder  zum  Uni- 
versum  bezeichnet  und  in  die  er  ebenso  die 
sittliche  Vollendung,  wie  das  Heil  des  Menscben 
setzt.  In  dem  Bewusstsein  aber,  dass  wcr 
die  Wahrheit  besitzt,  auch  weiss,  dass  er 
sie  besitzt,  ruht  die  felsenfeste  Gewissheit 
Spinoza's,  zwar  nicbt  die  beste  Philosophie 
erfunden  zu  haben,  aber  die  wahre  zu  ver- 
stehen.  Er  hat  diese  Philosophie  in  der 
„ Ethik"  in  fllnf  Theilen  dargestellt,  von 
welchen  der  erste  unter  der  Ueberschrift 
„Von  Gott71  cine  Art  von  Metaphysik  der 
Natur  enthalt,  worin  die  Grundbcgriffe  des 
gauzen  Systems  entwickelt  werden.  Der 
zwoite  handelt  von  der  Natur  und  dem 
Urspruuge  der  Seele  (des  Geistes),  enthalt 
aber  nicbt  sowobl  eine  Psychologie,  als  viel- 
mchr  eine  Art  von  Logik  und  Erkenntniss- 
lehre.  Der  dritte  Theil  behandelt  unter 
dem  Titel  Mvon  der  Natur  und  dem  Ursprung 
der  AfTecte*  die  Entstebung,  Gcsetze  una 
Verdnderung  der  Gemtlths-Zustande  und  Er- 
regungen,  ohne  alle  Einmischung  sittlichcr 
und  religi5ser  Beziehungen  und  Gesichts- 
punkte,  lcdiglicb  wie  einen  zweiten  Natur- 
gegenstand,  indem  er  sie  als  Eigenthtlmlich- 
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keiten  betrachtet,  welche  zur  menschlichen 
Natur  geradc  so  gut  gehoren,  wie  zur  Natnr 
flberhaupt  ITitze  und  Kaltc,  Sturm  und  Un- 
wctter  gehoren,  was  zwar  unbequem,  abcr 
gleichwulil  nothwendig  ist  und  AUes  seine 
bestimmtcn  Ursachen  hat  Bildet  der  Inhalt 
dieser  drei  ersten  Theile  der  Ethik  den 
theoretischen  Unterbau  des  Systems,  so  folgt 
in  den  beiden  letzten  Theilen  des  Werkes 
die  eigentliche  Anwendung  der  dort  ent- 
wickelten  Lehren.  Im  vierten  Theil  wird 
„von  der  menschlichen  Knechtschaft  oder 
von  der  Macht  der  Affecte",  im  fanfteu 
„von  der  Macht  des  Intellects  (der  Einsicht) 
oder  von  der  menschlichen  Freiheit44  ge- 
handelt  nnd  dabei  nach  den  Mitteln  geforscht, 
durch  welche  die  Macht  der  Vernunft  tlber  die 
menschlichen  Leidcnschaften  erhdht  werden 
kann.  Wie  hoch  man  auch  die  in  der  ersten 
Halfte  des  Werkes,  im  theoretischen  Theil 
seiner  Philosophic,  begrflndete  streng  einheit- 
liche  natttrliche  Weltanschauung  anschlagen 
muss,  so  liegt  doch  Spinoza's  grdsstes  Ver- 
dienst  in  der  bis  in  die  neneste  Zeit  meist 
unterschatzten  zwciten,  eigentlich  ethischen 
Partie  seines  Lcbenswerkes,  deren  Ziel  die 
Regelung  des  menschlichen  Verhaltens  nnd 
die  Gcwinnung  der  Gemttthsruhe  oder  des 
sittlichen  Heils  ist.  Spinoza  hat  sich  hei 
der  Darstcllung  seiner  Lehren  in  der  Ethik 
der  geometrischen  Methode  nnd  Beweisart 
bedient,  auf  die  er  ganz  im  Geiste  seiner 
Zeit  grossen  Werth  legt  und  in  welcher  er 
das  Werkzeng  der  wahren  Erkenntniss  ge- 
funden  zu  haben  glaubt.  Schon  seine  erste 
pbilosophische  Arbeit,  die  Schrift  „Grund- 
satzc  der  Philosophic  dea  Cartesius",  war 
in  dieser  Form  behandelt.  Sie  ist  ein  scho- 
lastischer  Apparat  von  Definitionen  (Begriffs- 
bestimmungen),  Axiomen  (selbstverstandfichen 
Grundsatzen),  Propositionen  (Lehrsatzen), 
Demonstrationen  (Beweisen),  Scholien  (Er- 
laiiterungeni,  Corrolarien  (Znsitzen),  Poatu- 
laten  (Heischeaatzen),  wodurch  die  Darstellung 
der  Gedanken  eine  starre  und  steife  Haltnng 
nnd  zersttlckelnde  Form  erhalt,  die  das  Ver- 
standniss  des  Znsammenhanges  der  Gedanken 
eben  so  sehr  crschwert,  wie  sie  den  Genuss 
des  Werkes  gtdrt,  indem  man  darin  eigent- 
lich immer  das  Skelett  mit  jeder  Kippe  seines 
Gcdankenbaues  vor  Augen  hat.  Zuweilen 
scheint  er  das  Unbequeme  und  Stdrende 
dieser  Darstellnngsweise  selbst  geftlhlt  zn 
haben  und  hat  darum  oft  gerade  das 
Bedeutendste  in  den  an  die  Beweise  ange- 
knfipften  Erlauterungen  gegeben  oder  zu 
allgemeineren  Zusammenfassnngcn  und  zu- 
sammenhangenderen  Darstellungen  seine  Zu- 
rlucht  genoromen.  In  seiner  theoretischen 
Weltanschauung  geht  Spinoza  vom  Begriffe 
des  einheitlichen  Seins  a  us,  welches  er  bald 
Substanz,  bald  Gott,  bald  Natur  nennt.  Die 
iu  diesem  einheitlichen  Sein  und  seincm  Be- 
griffe enthaltenen  nothwendigen  Beziehungen 


und  Gesetze  sind  die  Wirklichkeit  und  alle 
Wirklichkeit,  das  Universum,  die  Welt,  der 
Inbcgriff  aller  Mdglichkeitcn.  Dor  Ausgangs- 
punkt  seiner  Lehre,  wie  ihr  Letztes  und 
Hochstes  ist  ihm  die  Eine  Substanz  aller 
Dinge  oder  dasjenige,   was  in  sich  selbst 
und  nicht  in  einem  Andern  Bestand  hat. 
Der  Begriff  dieser  Einen  Substanz  ist  die 
logische  Form  seines  Gottesbegriffs.  Die 
Hanptlehrsatze ,  in  welchen  dieser  BcgrifT 
nach  seinem  nahern  Inhalte  im  ersten  Theil 
der  Ethik  entwickelt  wird,  sind  der  Reihe 
nach  folgende  36  Satze:  Die  Substanz  ist 
der  Natur  nach  vor  ihren  Zustanden.  Zwei 
Substanzen,  welchen  venchiedene  Attribute 
znkommen,  haben  miteinander  Nichts  gemein ; 
Gegenstande  aber,  die  Nichts  unter  sich  ge- 
mein haben,  konnen  auch  nicht  einer  des 
andem  Ursache  sein.   Zwei  oder  mehr  ver- 
schiedene  Dinge  unterscheiden  sich  entweder 
durch  den  Interschied  der  Attribute  der 
Substanz  oder  durch  den  Unterschied  ihxer 
Zustandi.    In  der  Natur  kann  es  nicht  zwei 
oder  mehrere  Substanzen  von  dereelben  Be- 
schaffenheit  oder  von  denselben  Attribnten 
gcben.   Eine  Substanz  kann  nicht  von  einer 
andem   Substanz   hervorgebracht  werden. 
Zur  Natur  der  Substanz  gehdrt  das  Existiren ; 
jede  Substanz  ist  nothwendig  uncndlich.  Je 
mehr  Realitat  oder  Sein  eine  jede  Sache  hat, 
um  so  mehr  Attribute  kommen  ihr  zu.  Jedes 
Attribut  einer  Substanz  muss  aber  durch 
sich  anfgefasst  werden.  Gott  oder  diejenigeSnb- 
stanz,  welche  aus  unendlich  vielen  Attributcn 
besteht,  von  denen  jedes  eine  ewige  nnd 
nnendliche   Wesenheit  ausdruckt.  existirt 
nothwendig.    Man   kann  sich  aber  kein 
Attribut  einer  Substanz  wirklich  vorstellcn, 
aus  welchem  folgt,  dass  die  Snbstanz  getheilt 
werden  kOnne;  eine  unbedingt  nnendliche 
Snbstanz  ist  untheilbar.   Ausser  Gott  kann 
ee  eine  Snbstanz  weder  geben,  uoch  vor- 
gestellt  werden.    AUes  was  ist,  ist  in  Gott, 
und  Nichts  kann  ohne  Gott  sein  oder  vor- 
gestellt  werden.   Aus  der  Nothwendigkeit 
aer  gottlichen  Natur  muss  Unendliches  anf 
unendlich  viele  Weise  folgen,  d.  h.  AUes, 
was  von  einem  nnendlichen  Verstand  erfaast 
werden  kann.   Gott  handelt  nur  nach  den 
Gesetzen  seiner  Natnr  und  nicht  aus  einem 
Zwange,  den  er  von  Jemand  erlitte.  Gott 
ist  alter  Dinge  innewohnende,  nicht  aber 
erst  Ubergehende  Ursache.   Gott  oder  alle 
Attribute  Gottes  sind  ewig;  Gottes  Dasein 
und  sein  Weaen  sind  eina  und  dasselbc. 
AUes  was  aus  der  absolnten  Natur  eincs 
gottlichen  Attributes  folgt,  hat  immer  und 
unendlich  existiren  mussen  oder  es  ist  durch 
ebendaaselbe  Attribut  ewig  und  unendlich. 
Alios  was  aus  einem  nothwendigen  und  nn- 
endlichen Zustande  eines  gottlichen  Attribute* 
folgt,  muss  ebenfalls  nothwendig  und  un- 
endlich existiren.   Jeder  Zustand,  der  noth- 
wendig nnd  nnendlich  existirt,  ist  eine  noth- 
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wendige  Polge  entweder  der  abaolnten  Natur 
eineg  gflttlichen  Attributes  oder  eines  Attributes, 
welches  sich  in  eincm  Znstande  befindct,  der 
nothwcndig  nnd  unendlich  ist.  Das  Wesen 
der  von  Gott  hervorgebrachten  Dinge  schlicsst 
das  Daaein  derselben  nicht  ein;  Oott  ist  viel- 
raehr  die  wirksame  Ursache  nicht  bios  des 
Daseins,  sondern  anch  des  Wesens  der  Dinge. 
Kin  zu  eineT  Wirksamkeit  bestimmtes  Ding 
ist  nothwendig  von  Gott  so  bestimmt  worden, 
und  ein  von  Gott  nicht  znr  Wirksamkeit 
bestimmtes  Ding  kann  sich  selber  nicht  znr 
Wirksamkeit  bestimmen.  Ein  Ding,  welches 
von  Gott  bestimmt  ist,  etwas  zu  thun,  kann 
sich  diese  Bestimmtheit  nicht  selbst  wieder 
nelimen.  Jedes  Einzelne  oder  jeder  Gegen- 
stand  von  begrenzter  Existenz  wird  zum 
Ex't8tiren  oder  zum  Handeln  nur  dnrch  eine 
andere  Ursache  bestimmt  werden,  welche 
wiederum  endlich  ist  und  eine  beschrilnkte 
Existenz  hat,  nnd  so  fort  in's  Unendliche. 
In  der  Natur  giebt  es  kein  Zufalliges,  sondern 
AUes  ist  aus  der  Nothwendigkeit  der  gfltt- 
lichen  Natur  bestimmt,  in  einer  gewissen 
Weise  zu  existiren  und  zu  wirken.  Der 
Verstand,  mag  er  in  Wirklichkeit  endlich 
oder  unendlich  sein,  muss  die  Attribute  und 
die  Zustande  Gottes  auffassen  nnd  Nichts 
wciter.  Mag  er  endlich  oder  unendlich  sein, 
immer  gehflrt  der  Verstand  ebenso  wie  der 
Wille  oder  das  Begehren,  nicht  znr  wirkenden, 
sondern  zur  gewordenen  Natur.  Der  Wille 
kann  nicht  eine  freie,  sondern  nur  eine  noth- 
wendige  Ursache  genannt  werden.  Die 
Dinge  konntcn  von  Gott  in  keiner  andern 
Weise  und  Ordnung  hervorgebracht  werden, 
als  sie  hervorgebracht  sind.  Gottes  Macht 
ist  seine  Wesenheit  selbst;  AUes  was  nach 
unserer  Vorstellung  in  Gottes  Macht  ist,  ist 
nothwendig.  Es  existirt  Nichts,  aus  dessen 
Ursache  nicht  eine  Wirkung  folgte. 

An  diese  Hauptlehrsatze  des  ersten  Theils 
nchliessen  sich  im  z  w  e  i  t  e  n  Theil  des  Werkes 
folgeode  49  Satze  an:  Das  Denkcn  ist  ein 
Attribnt  Gottes  oder  Gott  ist  ein  denkendes 
Wesen;  ebenso  ist  die  Ausdehnung  ein  Attribut 
Gottes  oder  Gott  ist  ein  ausgedehntes  Wesen. 
In  Gott  besteht  nothwendig  eine  Vorstellung 
von  seinem  Wesen,  wie  von  A I  km.  was  aus 
Beinem  Wesen  nothwendig  folgt.  Die  Vor- 
stellung Gottes,  aus  welcher  unendlich  Vieles 
auf  unendlich  viele  Weise  folgt,  kann  nur 
eine  einzige  sein.  Das  wirkliche  Sein  der 
Vorstellungen  erkennt  Gott  nur  insofern,  als 
er  als  denkendes  Wesen  aufgefasst  wird, 
als  seine  Ursache  an,  nicht  aber  sofem  er 
dnrch  ein  anderes  Attribut  ansgedrtlckt  wird. 
Mit  andern  Worten :  die  Vorstellungen  sowohl 
von  Gottes  Attributes,  als  von  den  einzelnen 
Dingen  erkennen  nicht  das  Vorgestellte  selbst 
oder  die  wahrgenommenen  Dinge  fflr  ihre 
wirkende  Ursache  an,  sondern  Gott  selbst, 
sofem  er  ein  denkendes  Wesen  ist.  Die 
Zustande  eines  jeden  Attributes  haben  Gott 


znr  Ursache,  sofem  er  nnr  untcr  demjenigen 
Attribute,  dessen  Zustande  sie  sind,  nnd  nicht 
nnter  dem  Gesichtspuukt  eines  andern  Attri- 
butes aufgefasst  wird.  Die  Ordnung  und 
Verkndpfung  der  Vorstellungen  ist  dieselbe, 
wie  die  Ordnung  und  Verknllpfung  der  Dinge. 
Die  Vorstellungen  einzelner  Dinge  oder  Zu- 
stande, welche  nicht  existiren,  mtlssen  in 
der  nnendlichen  Vorstellung  so  befasst  sein, 
wie  das  wirkliche  Wesen  der  einzelnen 
Dinge  oder  Zust&nde  in  den  Attributen 
Gottes  enthalten  ist.  Die  Vorstellung  eines 
einzelnen  wirklich  existirenden  Gegcnstandes 
hat  Gott  zur  Ursache,  nicht  insofern  er  un- 
endlich ist,  sondern  sofem  er  anfgefasst  wird 
als  erregt  von  einer  andern  Vorstellung  eines 
einzelnen  wirklich  existirenden  Gegeustandes, 
(lessen  Ursache  Gott  wiederum  nur  ist,  insofern 
er  von  einer  andern  dritten  Vorstellung  er 
regt  ist  und  so  fort  in's  Unendliche.  Zum 
Wesen  des  Menschen  gehflrt  nicht  das  Sein 
der  Snbstanz;  sondern  das  Erste,  was  da* 
wirkliche  Sein  des  menschlichen  Geistes  aus- 
macht, ist  Nichts  anders,  als  die  Vorstellung 
einer  einzelnen  wirklich  existirenden  Sache. 
AUes  was  in  dem  Gegenstande  der  Vorstellung, 
die  den  menschlichen  Geist  ausmacht,  vor 
sich  geht,  muss  nothwendig  von  Him  aufge- 
fasst werden.  1st  der  Gcgenstand  der  Vor- 
8tellnng,  die  den  menschlichen  Geist  ausmacht, 
ein  Kflrper,  so  kann  in  diesem  Kflrper  Nichts 
vorgehen,  was  von  dem  Geiste  nicht  aufge- 
fasst wird.  Der  Gegenstand  der  Vorstellung, 
welche  den  menschlichen  Geist  ausmacht, 
ist  ein  Kflrper  oder  ein  gewisser  Zustand 
der  Ausdehnung,  der  wirklich  existirt,  und 
Nichts  anders.  Der  menschliche  Geist  ist 
zur  Auffassung  von  desto  Mehrerem  geeignet, 
in  je  mehr  verschiedenen  Weisen  der  Kflrper 
bestimmt  werden  kann.  Die  Vorstellung, 
welche  das  wirkliche  Sein  des  meuschlichen 
Geistes  ausmacht,  ist  nicht  einfach,  sondern 
aus  sehr  vielen  Vorstcllungeu  zusammen- 
gesetzt.  Die  Vorstellung  jedes  Zustandes, 
in  den  der  menschliche  Kflrper  dnrch  fremde 
K5rper  versetzt  wird,  muss  sowohl  die  Natur 
des  menschlichen  Kflrpers,  wie  die  des 
fremden  Kflrpers  enthalten.  Wird  jener  in 
einen  Zustand  versetzt,  der  die  Natur  ciues 
fremden  Kflrpers  einschliesst,  so  wird  der 
menschliche  Geist  diesen  Kflrper  solange  als 
wirklich  daseieud  oder  fllr  ihn  gegenwartig 
auffassen,  bis  der  Kflrper  in  einen  Zustand 
versetzt  wird,  welcher  die  Gegenwart  dieses 
fremden  Kflrpers  auaschliesst.  1st  der  mensch- 
liche Kflrper  einmal  von  zwei  oder  mehrereu 
fremden  Kflrpern  zugleich  erregt  worden,  so 
entsinnt  sich  der  Geist.  wenn  er  sich  eineu 
von  ihnen  spftter  vorstellt,  sofort  auch  wieder 
der  andern.  Der  menschliche  Geist  kennt 
seinen  eignen  Kflrper  nnd  dessen  Existenz 
nur  durch  die  Vorstellung  der  Zustande,  in 
welche  der  Kflrper  versetzt  wird.  In  ahn- 
licher  Weise  wie  der  menschliche  Geist  eine 
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Vorstellung  seines  cigncn  Kdrpers  hat,  giebt 
es  audi  in  Gott  eiue  Vorstellung  des  mensch- 
lichcn  Geistes.  Die  Vorstellung  des  letztern 
ist  auf  dieselbe  Wcisc  mit  dem  Geiste  ge- 
eint,  wie  der  Geist  selbst  mit  dem  Kdrper 
geeint  ist.  Der  menschliche  Geist  erfasst  nicht 
bios  die  Zustande  seines  Kdrpers,  sondern 
aucb  die  Vorstellungen  dieser  Zustande;  aber 
er  kennt  sich  selber  nur  insofern,  als  er  die 
Vorstellung  von  den  Zustanden  des  Kdrpers 
erfasst.  Der  menschliche  Geist  entbalt  iedoch 
keine  zutreffende  Kenntniss  der  Theile,  die 
den  menschlichen  Kdrper  bilden.  Die  Vor- 
stellung eines  jeden  kdrperlichen  Znstandes 
entbalt  nicht  die  zutreffende  Kenntniss  eines 
frcmden  Kdrpers.  Der  menschliche  Geist 
nimmt  einen  fremden  Kdrper  als  wirklich 
cxistirend  nur  durch  die  Vorstellungen  von 
den  Zustanden  seines  eignen  Kdrpers  wahr. 
Die  Vorstellung  irgend  eines  kdrperlichen 
Zustandes  entbalt  keine  zutreffende  Kennt- 
.niss  des  menschlichen  Kdrpers  selbst;  die 
Vorstellungen  der  Zustande  des  menschlichen 
Kdrpers,  soweit  sie  nur  anf  den  mensch- 
lichen Geist  bezogen  werden,  sind  nicht  klar 
und  bestimmt,  sondern  verworren.  Ebenso- 
wenig  entbalt  die  Vorstellung  von  den  vor- 
gestellten  kdrperlichen  Zustanden  eine  zu- 
treffende Kenntniss  des  menschlichen  Geistes. 
Auch  von  der  Dauer  unsers  Kdrpers  kdnnen 
wir  nur  eine  sehr  unzureichende  Kenntniss 
habcn ;  ebenso  von  der  Dauer  der  einzelnen 
Dinge  ansser  uns.  Dagegen  sind  alle  Vor- 
stellungen wahr,  sofern  sie  auf  Gott  bezogen 
werden.  In  den  Vorstellungen  selbst  ist 
jedoch  Nichts  Positives,  weshalb  sie  falsch 
genannt  werden.  Wahr  ist  jede  Vorstellung, 
welche  in  nns  nnbedingt  oder  zutreffend 
oder  vollkommen  ist.  Die  Unwahrheit  be- 
stcht  in  einem  Mangel  der  Kenntniss,  welchen 
die  unangemesscnen  oder  versttimmelten 
(unvollkommenen)  oder  verworrenen  Vor- 
stellungen habeu.  Die  unzutreffenden  und 
verworrenen  Vorstellungen  folgen  sich  mit  der- 
selben  Nothwendigkeit,  wie  die  zutreffenden 
oder  klaren  und  bestimmten  Vorstellungen. 
Das,  was  alien  Dingen  gemeinsam  uud  was 
ebenso  in  den  Theilen,  wie  im  Ganzen  ist, 
macht  nicht  das  VVesen  eines  einzelnen 
Dinges  aus,  obwohl  dieses  Gemeinsame  nicht 
anders  vorgestellt  werden  kann,  als  zutreffend. 
Alle  Vorstellungen  im  menschlichen  Geist, 
welche  aus  zutreffenden  Vorstellungen  folgen, 
sind  ebenfalls  zutreffend.  Darum  ist  ihre 
Kenntniss  nothwendig  wahr.  Wer  eine  wahre 
Vorstellung  hat,  weiss  zugleich,  dass  er  sie 
hat,  und  kann  an  der  Wahrheit  des  Gegen- 
standes  nicht  zweifeln.  Es  liegt  nicht  in  der 
Natur  der  Vernunft,  die  Dinge  als  zufallig 
zu  betrachten,  sondern  als  nothwendig.  Jede 
Vorstellung  eines  wirklich  existirenden 
Kdrpers  oder  einzelnen  Dinges  euthalt  noth- 
wendig zugleich  die  ewige  und  unendliche 
Wesenheit  Gottes,  und  diese  Kenntniss  des 


menschlichen  Geistes  vom  ewigen  und  nn- 
endlichen  Wcsen  Gottes  Lst  eine  zutreffende 
und  vollkommene.  Im  menschlichen  Geiste 
giebt  cs  keinen  unbedingten  oder  freien 
Willen,  sondern  er  wird  zu  diesem  oder 
jenem  Wollen  stets  durch  eine  Ursache  be- 
stimmt, welche  wiederum  von  einer  andern 
bestimmt  ist  und  so  fort  in  s  Unendliche.  Es 
giebt  Uberhaupt  im  Geiste  kein  Wollen,  als 
Bejahen  oder  Verneinen,  ausser  demjenigen, 
welches  die  Vorstellung  als  solche  entbalt. 
Der  Wille  und  der  Verstand  im  Menschen 
sind  eins  und  dasselbe. 

Die  Theorie  der  Affecte,  welche  Spinoza 
im  dritten  Theil  der  Lthik  entwickelt, 
entbalt  folgende  59  Lehrsatze:  Unser  Geist 
verhiilt  sich  bald  handelnd,  bald  leidend; 
handelnd  ist  er  nothwendig,  soweit  er  zu- 
treffende Vorstellungen  bat,  leidend  da- 
gegen, soweit  er  unzutreffende  Vorstellungen 
hat.  Der  Kdrper  kann  den  Geist  nicht 
zum  Denken  una  der  Geist  kann  den  Kdrper 
nicht  zur  Bewegung  oder  Ruhe  oder  zu 
sonst  etwas  bestimmen.  Die  Handlungen  des 
Geistes  entspringen  nur  aus  zutreffenden  Vor- 
stellungen; dagegen  hangen  seine  leidenden 
Zostlnde  bios  von  unzutreffenden  Vorstel- 
lungen ab.  Jedes  Ding  kann  nur  von  einer 
aussem  Ursache  zerstdrt  werden.  Nur  in- 
soweit  kdnnen  die  Dinge  entgegengesetzter 
Natur  sein,  d.  h.  nur  insoweit  kdnnen  sie 
nicht  in  demselben  Gegenstande  sein,  als  das 
eine  das  andere  zerstdren  kann.  Jedes  Ding 
dagegen  strebt,  so  weit  es  in  sich  ist,  auch 
in  seinem  Sein  zu  verharren,  und  das  Streben, 
wodurch  jedes  Ding  in  seinem  Sein  zu  ver- 
harren strebt,  enthalt  nicht  eine  bestimmte, 
sondern  eine unbeatimmteZeit.  Mag  unser  Geist 
klare  und  bestimmte  oder  verworrene  Vor- 
stellungen haben,  so  strebt  er  auf  unbestimmte 
Dauer  in  seinem  Sein  zu  verharren  und  ist 
sich  dieses  Strebens  bewusst  Eine  Vor- 
stellung, welche  die  Existenz  unsers  Kdrpers 
ausschliesst,  kann  es  in  unserm  Geiste  nicht 
geben,  da  sie  ihm  entgegengesetzt  ware.  Alles, 
was  die  Macht  zu  handeln  in  unserm  Kdrper 
mehrt  oder  mindert,  unterstUtzt  oder  hemmt, 
dessen  Vorstellung  mehrt  oder  mindert,  unter- 
stUtzt oder  hemmt  auch  unsers  Geistes  Macht 
zu  denken.  So  viel  er  kann,  ist  unser  Geist 
bestrebt,  sich  dasjenige  bildlich  vorzustellen, 
was  des  Kdrpers  Macht  zu  handeln  vermehrt 
oder  unterstiitzt.  Sobald  er  sich  dagegen 
dasjenige  bildlich  vorstellt,  was  des  Kdrpers 
Macht  zu  handeln  mindert  oder  hemmt,  so 
strebt  er  auch,  bo  viel  er  kann,  sich  der- 
jenigen  Dinge  zu  erinnern,  welche  die  Existenz 
jener  Macht  ausschliessen.  Ist  der  Geist  ein- 
mal  durch  zwei  Affecte  erregt  gewesen,  so 
wird  er,  wenn  die  Erregung  durch  einen 
derselben  wiederkekrt,  auch  von  dem  andern 
wieder  erregt  werden.  Jeder  Gegenatand 
kann  durch  Znfall  die  Ursache  einer  Prdh- 
lichkeit,  einer  Tranrigkeit  oder  einer  Bc- 
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gierde  sein.  Deshalb  allein,  weil  wir  uns 
vorstellen,  dass  ein  Gegenstand  einige  Aehn- 
lichkeit  mit  einem  andern  hat,  welchcr  den 
Geist  frdhlich  odcr  traurig  zu  erregen  pflegt, 
werdeu  wir  diesen  Gegenstand  liebcn  oder 
ha8sen,  obgleich  dasjenige,  woTin  beide 
ahnlich  Bind ,  nicht  die  wirkende  Ursache 
dieser  Affecte  1st.  Wenn  ein  Gegen- 
stand, welcher  uns  rait  Traurigkeit  zu  er- 
fUlien  ptlegt,  eine  Aehnlichkeit  mit  einem 
andern  zu  haben  scheint,  welcher  uns  rait 
dem  gleich  starken  Affect  der  Frdhlichkeit 
zu  erfllllen  ptlegt,  ao  werden  wir  diesen  Gegen- 
stand zugleich  hassen  und  lieben.  Der  Mensch 
wird  durch  das  Bild  eines  vergangenen  oder 
zukUnftigen  Dinges  mit  demselben  Affect  der 
Frdhlichkeit  oder  Trauer  behaftet,  wie  aus 
dem  Bilde  eines  gegenwartigen  Dinges.  Wenn 
man  sich  vorstellt,  dass  das,  was  man  liebt, 
zerstdrt  wird,  so  wird  man  sich  betrQben; 
stellt  man  sich  aber  vor,  dass  dasselbe  er- 
halten  wird,  so  wird  man  frdhlich  sein.  Stellt 
man  sich  vor,  dass  das,  was  man  hasst,  zer- 
stdrt wird,  so  wird  man  frdhlich  sein.  Wer 
das.  was  er  liebt,  sich  vorstellt  als  von 
Frdhlichkeit  oder  Trauer  erfllllt,  wird  eben- 
falls  von  Frdhlichkeit  oder  Trauer  erfllllt, 
und  beide  Affecte  werden  in  dem  Liebenden 
gTdsser  oder  kleiner  sein,  je  nachdem  beide 
in  dem  geliebten  Gegenstande  grdsser  oder 
kleiner  sind.  Stellen  wir  uns  vor,  dass  einen 
Andern  die  Sache,  die  wir  lieben,  mit  Frdh- 
lichkeit  erfullt,  so  werden  wir  von  Liebe  zu 
ihm  erftlllt  werden.  Stellen  wir  uns  dagegen 
vor,  dass  ihn  diese  Sache  mit  Traurigkeit  er- 
ftlllt, so  werden  wir  dagegen  mit  Mass  gegen 
ihn  erftlllt  werden.  Wir  streben  von  uns 
selbst  und  von  dem  geliebten  Gegenstande 
Alles  zu  bejahen,  wovon  wir  uns  vorstellen, 
dass  es  uns  oder  den  geliebten  Gegenstand 
mit  Frdhlichkeit  erftlllen  werde,  und  nm- 
gekehrt  Alles  das  zu  verneinen,  wovon  wir 
uns  vorstelleA,  dass  es  uns  oder  den  ge- 
liebten Gegenstand  mit  Trauer  erfllllen  werde. 
Umgekehrt  streben  wir  von  einem  Gegen- 
stande, den  wir  hasseu,  Alles  zu  bejahen, 
was  ihn  nach  unserer  Meinung  mit  Trauer 
erftlllt,  und  umgekehrt  Alles  zu  verneinen, 
was  ihn  nach  unserer  Meinung  mit  Frdh- 
lichkeit erftlllt.  Stellen  wir  uns  vor,  dass 
ein  uns  ahnlicher  Gegenstand,  fur  den  wir 
keinen  Affect  gehegt  haben,  uns  mit  einem 
solchen  erftlllen  werde,  so  werden  wir  mit 
dem  gleichen  Affect  erftlllt.  Alles,  was  nach 
unserer  Vorstellung  zur  Frdhlichkeit  ftlhrt, 
suchen  wir  zur  Verwirklichung  zu  bringen; 
was  aber  nach  unserer  Vorstellung  diesem 
widerstrebt  und  zur  Traurigkeit  ftlhrt,  das 
streben  wir  zu  entfernen  oder  zu  zerstdren. 
Wir  werden  auch  streben,  Alles  das  zu  thun, 
was  nach  unserer  Meinung  die  Menschen 
mit  Lust  betrachten,  und  werden  umgekehrt 
das  zu  thun  vermeiden,  was  die  Menschen 
nach  unserer  Vorstellung  verabscheuen.  Hat 


Jemand  etwas  gcthau,  was  nach  seiner  Mei- 
nung Andere  mit  Frdhlichkeit  erftlllt,  so 
wird  er  sich  selbst  rait  Frdhlichkeit  betrachten. 
Ebenso  umgekehrt.  Mcinen  wir  ferncr,  dass 
ein  Anderer  etwas  liebt,  begehrt  oder  hasst, 
was  wir  selbst  lieben,  begehrcn  oder  hasscn, 
so  werden  wir  diesen  Gegenstand  um  so 
beharrlicher  lieben  oder  hassen.  Glaubcn 
wir  aber,  dass  der  Andere  das,  was  wir 
lieben,  verabscheut,  so  werden  wir  ein  Schwan- 
ken  der  Seele  erleiden.  Erfreut  sich  Jemand 
nach  unserer  Meinung  einer  Sache,  die  nur 
Einer  besitzen  kann,  so  werden  wir  dahin 
streben,  dass  Jcner  sich  dieser  Sache  nicht 
bemachtigt.  Lieben  wir  eineu  uns  ahnlichcn 
Gegenstand ,  so  streben  wir  nach  Mdglich- 
keit  zu  bewirken,  dass  er  uns  wieder  liebt. 
Je  grdsser  der  Affect  ist,  von  welchem  nach 
unserer  Meinung  ein  Gegenstand  ftlr  uns 
erfullt  ist,  desto  mehr  werden  wir  vom  Ge- 
fUhl  des  Stolzes  erftlllt  sein.  Stellen  wir 
uns  vor,  dass  der  geliebte  Gegenstand  sich 
mit  einem  Andern  in  gleicher  oder  gar  noch 
engerer  Freundschaft  befindet,  als  wir  selbcr 
solche  ftlr  diesen  Gegenstand  hegen,  so  werden 
wir  den  gleichen  Gegenstand  hassen  und  den 
Andern  beneiden.  Wer  sich  eines  Gegen- 
standes  erinnert,  der  ihn  schon  cinmal  er- 
freut hat,  sucht  denselben  nnter  gleichen 
Umstanden  zu  besitzen,  als  da  er  das  erste 
Mai  sich  dessen  erfreute.  Ein  Begehren, 
welches  aus  Trauer  oder  Frdhlichkeit,  aus 
Hass  oder  Liebe  entsteht,  ist  um  so  starker, 
je  grdsser  dieser  Affect  ist.  Fangt  Jemand 
an,  einen  geliebten  Gegenstand  ganz  zu 
hassen,  so  dass  die  Liebe  ganz  verschwindet, 
so  wird  er  diesen  Gegenstand  bei  gleicher 
Ursache  starker  hassen,  als  wenn  er  ihn 
vorher  nicht  gcliebt  hiitte,  und  um  so  stiirker, 
je  gTdsser  die  Liebe  vorher  gewesen  ist. 
Wer  Jemanden  hasst,  wird  streben,  ihm  ein 
Uebel  zuzuwenden,  wenn  er  nicht  fUrchtet, 
dass  daraus  ein  grdsseres  Uebel  fUr  ihn  selbst 
entspriDgt.  Umgekehrt  wird  nach  demselben 
Gcsetze  der,  welcher  Jemanden  liebt,  ihm 
wohlznthun  streben.  Wer  sich  von  Jemandem 
fUr  gehasst  halt  und  demselben  keine  Ur- 
sache zum  Hass  gegeben  zu  haben  glaubt, 
wird  ihn  ebenfalls  hassen.  Wenn  sich  Jemand 
von  einem  Andern  geliebt  glaubt,  ohne  dass 
er  sich  dazu  Veranlassung  gegeben  zu  haben 
bewusst  ist,  wird  er  ihn  wieder  lieben.  Hat 
Jemand  aus  Liebe  oder  in  Uoffnung  eines 
GefUhls  von  Befriedigung  einem  Andern  einc 
Wohlthat  erwiesen,  so  wird  er  sich  betrtlben, 
wenn  er  sieht,  dass  dieselbe  mit  Undankbar- 
keit  erapfangen  wird.  Durch  Erwiederung 
des  Hasses  wird  der  Hass  vergrdssert;  um- 
gekehrt kann  er  durch  Liebe  besiegt  und 
getilgt  werden,  so  dass  er  dann  in  Liebe 
Ubergeht,  die  gTdsser  ist,  als  wenn  kein 
Hass  Yorhergegaugen  ware.  Wenn  wir 
glauben,  dass  ein  Anderer  einen  ihm  ahn- 
lichen  Gegenstand,  den  wir  selbst  lieben, 
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baast,  so  werdcn  wir  jcneii  cbenfalls  hasaen. 
Die  Befriedigung,  die  wir  cmpfinden,  wenn 
wir  glaubcn,  cin  gehasstcr  Gegenstand  werde 
zerstort  oder  mit  einem  Ucbel  bchaftet  ent- 
steht  nicht  ohne  eine  gewisse  Tranrigkcit 
dcr  Seele.  Die  Liebe  und  der  Hass  gegen 
einen  Gegenstand,  den  man  fur  frei  halt, 
muss  bei  gleicher  Ursache  gTfisser  win,  als 
gegen  cinen  unfreien  Gegenstand.  Jeder 
Gegenstand  kann  zufailig  die  Ursache  einer 
IToffnung  oder  einer  Fnrcht  werden.  Ver- 
Kciiicdcne  Menschen  kdnnen  von  demselbeu 
Gegenstaudc  auf  verschicdene  Weise  erregt 
werden,  und  ein  und  derselbe  Mensch  kann 
zu  verschiedenen  Zeiten  von  demselben  Ge- 
gcgeustande  verschieden  erregt  weTden. 
Eincn  Gegenstand,  den  wir  zngleicb  mit 
andern  Gcgenstanden  frflher  gesehen  haben, 
oder  der  nach  unserer  Ansicht  Nichts  an 
sich  hat,  was  nicht  mehreren  Gegenstanden 
gcmeinschaftlicb  ist,  werden  wir  nicht  so 
lange  betrachten,  als  einen  Gegenstand.  der 
nach  unserer  Auffassnng  etwas  Eigenthflm- 
liches  hat.  Betrachtet  unser  Geist  sich  selbst 
und  seine  Macht  zu  liandeln,  so  ist  er  urn 
so  mehr  erfreut,  je  bestimmter  er  sich  und 
seine  Macht  vorstellt.  Nur  dasjenige  strebt 
der  Geist  vorzustellen ,  was  seine  Macht  zu 
handeln  setzt ;  stellt  er  sich  seine  Ohnmacht 
vor,  so  wird  er  dadurch  betrtlbt.  So  viele 
Arten  von  Gegenstfinden  ea  giebt,  von  welchen 
man  erregt  wird,  eben  so  viele  Arten  der 
FrOhlichkcit ,  der  Traurigkeit  und  des  Be- 
gehrens  und  dcr  daraus  zusammengesetzten 
und  abgeleiteten  Affecte  giebt  es.  Jeder 
Affect  eines  Einzcldinges  unterscheidet  sich 
vom  Affect  eines  andern  Dinges  urn  so  viel, 
als  sich  das  Weaen  des  einen  Einzeldinges 
vom  andern  unterscheidet  Ansser  der 
FrOhlichkeit  und  Begierde,  welche  leidende 
ZustAnde  sind,  giebt  es  noch  andere  Affecte 
der  FrShlichkeit  und  Begierde,  welche  sich 
auf  una  als  Handelnde  beziehen. 

Auf  dieaer  Theorie  der  Affecte  wird  nun 
im  vierten  und  ftlnften  Theile  der  Ethik  die 
cigenthUmliche  Sittenlehre  aufgebaut  Auf 
die  Macht  der  Affecte  beziehen  sich  folgende 
Hauptlehrsatze  des  vierten  Theiles:  Alles, 
was  eine  falsche  Vorstellung  Positives  ent- 
hait,  wird  (lurch  die  Gegen  wart  des  Wahren 
als  solchen  nicht  aufgelioben.  Wir  leideu 
insoweit,  als  wir  ein  Theil  der  Natur  sind, 
welchcr  fflr  sich  und  ohne  Anderea  nicht 
vorgestellt  werden  kann.  Die  Kraft,  mit 
welcher  ein  Mensch  in  seiner  Existenz  ver- 
harrt,  ist  eine  beschrankte  und  wird  von  der 
Macht  fremder  Ursachen  unendlich  flber- 
troffen.  Es  ist  unmflglicli,  dass  der  Mensch 
kcinen  Theil  der  Natur  bilde  und  nur  solche 
Veranderungen  erlcide,  welche  dnrch  seine 
Natur  allein  erkannt  werden  kdnnten,  und 
deren  zutreffende  Ursache  er  ware.  Die 
Kraft  und  der  Zuwachs  jeder  Leidcnschaft 
und  ihrer  Beharrlichkeit  zu  existiren  wird 


nicht  durch  die  Macht  bestimmt  mit  der  wir 
in  unscrm  Sein  zu  beharren  streben,  sondern 
durch  die  Macht  der  fremden  Ursache  im 
Vergleich  mit  unserer  Macht.  Die  Kraft 
einer  Leidenschaft  oder  cines  Affects  kann 
des  Menschen  Ubrige  Handlungen  oder  Macht 
so  (ibersteigen .  dass  der  Affect  hartnackig 
an  dem  Menschen  haftct.  Ein  Affect  kann 
nur  gehemmt  und  aufgelioben  werden  durch 
cinen  Affect,  der  entgegengesetzt  und  starker 
ist,  als  der  zu  hemmende.  Die  Kenntniss 
des  Guten  und  Schlimroen  ist  nur  ein  Affect 
der  Frdhlichkeit  oder  Traurigkeit,  sofern 
wir  utis  deasen  bewnsst  sind.  Ein  Affect, 
dessen  Ursache  wir  uns  als  gegenwartig  und 
uns  nahc  vorstellcn,  ist  starker,  als  wenn 
wir  uns  diese  Ursache  nicht  als  gegen wartig 
vorstellen.  Fflr  eine  kommendc  Sache,  deren 
baldiges  Dasein  man  annimmt,  wird  man 
starker  erregt,  als  wenn  man  glaubt,  dass 
die  Zeit  ihres  Eintretens  weiter  entfernt  ist 
Auch  durch  das  Andenken  an  einen  Gegen- 
stand, den  man  fflr  noch  nicht  lange  vcr- 
gangenhalt,  wird  man  ebenfalls  starker  erregt, 
als  wenn  man  ihn  fUr  langer  vergangen  halt. 
Der  Affect  ftlr  cinen  als  nothwendig  vor- 
gestellten  Gegenstand  wird  unter  sonst  gleichen 
Urostanden  starker  sein,  als  fflr  einen  mog- 
lichen  oder  zufalligen  Gegenstand.  Der 
Affect  fflr  einen  Gegenstand,  von  dem  man 
weiss,  dass  er  gegenwartig  nicht  existirt, 
und  den  man  sich  als  mOglicli  vorstellt,  wird 
unter  sonst  gleichen  Umst^nden  starker  sein, 
als  fttr  einen  zufalligen  Gegenstand.  Der 
Affect  fflr  einen  zufalligen  Gegenstand,  von 
dem  man  weias,  dass  er  in  der  Gegenwart 
nicht  existirt,  ist  unter  sonst  gleichen  Um- 
standen  schwacher,  als  der  Affect  fflr  einen 
vergangenen  Gegenstand.  Die  wahre  Er- 
kenntniss  des  Guten  und  Schlimmen  kann 
als  solche  keinen  Affect  hemmen,  sondern 
nur  sofern  sie  selbst  als  Affect  aufgefaast 
wird.  Die  aus  der  wahren  ftenntniss  des 
Guten  und  Schlimmen  entapringende  Begierde 
kann  durch  viele  andere  Begierden,  die  aus 
sich  bekampfenden  Affecten  entapringen,  er- 
stickt  oder  gehemmt  werden.  Ein  Begehren. 
das  aus  dcr  Kenntniss  des  Guten  und 
Schlimmen  in  Beziehnng  auf  einen  kflnftigen 
Gegenstand  entspringt,  kann  leicht  durch 
das  Begehren  nach  Dingen,  die  in  der  Ge- 
genwart angenehm  sind,  gehemmt  oder  aus- 
geloscht  werden.  Ein  aus  der  Erkenntniss 
des  Guten  oder  Schlimmen  entspringendes 
Begehren,  soweit  ea  einen  zufalligen  Gegen- 
stand betriflt,  wird  noch  viel  leicnter  durch 
ein  Begehren  nach  gegenwartigen  Dingen 
gehemmt  werden  kdnnen.  Ein  aus  der 
Frdhlichkeit  entspringendes  Begehren  ist  bei 
sonst  gleichen  Umstanden  starker,  als  ein 
Begehren,  das  aus  der  Traurigkeit  entspringt 
Jeder  begehrt  oder  verabscheut  nach  den 
Gesetzen  seiner  Natur  nothwendig  das,  was 
er  fUr  gut  oder  schlimm  betrachtet  Je  mehr 
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Jemand  seinen  Vortheil  zu  snchen,  d.  h.  sein 
Sein  zu  erhalten  strebt  and  vermag,  mit 
desto  grdsserer  Tugend  ist  ct  begabt,  und 
umgekehrt,  sowcit  Jemand  seinen  Vortheil 
d.  n.  die  Erhaltnng  seines  Seins  vernach- 
lfissigt,  ist  er  ohnmachtig.  Ohne  dass  Jemand 
wtlnscht,  zu  handeln  und  zn  leben,  d.  b. 
wirklicb  zn  sein,  kann  er  nicht  wdnschen, 
glllcklich  zn  sein,  gnt  zn  handeln  und  gnt 
zu  leben.   Vor  dem  Streben,  sich  Belbst  zu 
erhalten,  giebt  es  keine  Tugend.  Soweit 
Jemand  zu  einer  Handlnng  (lurch  nnzntreffende 
Vorstellungen  bestimmt  wird,  kann  man  nicht 
nnbcdingt  sagen,  dass  er  ans  Tugend  handle, 
sondern  nur,  dass  er  durch  etwas  bestimmt 
wird,  was  er  erkennt.  Unbedingt  ans  Tugend 
handeln  ist  Nichts  anders  in  uns,  als  nach 
Leitung  der  Vernnnft  auf  Grund  des  Strebens 
nach  dem  eignen  Wohl  handeln,  leben  und 
sein  Sein  bewahren.    Niemand  strebt  sein 
Sein  eines  andern  Gegenstandes  wegen  zu 
erhalten.   Alles  was  man  ans  Vernunft  er- 
strebt,  ist  nur  die  Erkenntniss,  und  soweit 
sich  der  menschliche  Geist  der  Vernunft  be- 
dient,    halt  er  nur  daa  zur  Erkenntniss 
Fflhrende  fur  ntltzlich.  Nur  von  dem  wissen 
wir  gewiss,  dass  es  gut  ist,  was  zur  Er- 
kenntniss wirklich  ftlhrt,  und  nur  von  dem, 
was  die  Erkenntniss  hindern  kann.  wissen 
wir,  dass  es  schlimm  ist   Das  hdchste  Gut 
und  die  hftchste  Tugend  des  Geistes  ist  die 
Erkenntniss  Gottes.  Jeder  besondere  <  i<  gen- 
stand,  dessen  Natur  von  der  unsrigen  durch- 
aus  verschieden  ist,  kann  nnsere  Macht  zu 
handeln  weder  fOrdern  noch  hindern,  und 
uberhaupt  kann  nur  derjenige  Gegenstand  flir 
uns  gut  oder  schlimm  sein,  der  etwas  mit 
uns  gemeinsam  hat.   Kein  Gegenstand  kann 
durch  das,  was  er  mit  unsercr  Natur  ge- 
meinsam hat,  schlimm  sein;  vielmehr  ist  er, 
soweit  er  ftlr  uns  schlimm  ist,  uns  entgegen- 
gesetzt :  soweit-  er  dagegen  mit  uns  (Iberein- 
stimmt,  ist  er  nothwendig  gut.   Soweit  die 
Menschen  ihren  Leidenschaftcn  unterworfen 
Rind,  kann  man  nicht  sagen,  dass  sie  von 
Natur  (ibereinstimmen.  Die  Menschen  ktinnen 
sich  von  Natur  unterscheiden,  soweit  sie  von 
Leidcnschaften  anfgeregt  werden,  und  in- 
snweit  ist  auch  ein  und  derselbe  Mensch  ver- 
amlerlich  nnd  unbeetandig.   Soweit  sie  von 
Leidenschaften  beherrscht  sind,  k&nnen  die 
Menschen  einauder  entgegenge^etzt  sein;  in- 
soweit sie  dagegen  nach  der  Leitung  der 
Vernunft  leben.  nur  insoweit  stimmen  sie  von 
Natur  nothwendig  immer  Ubercin.  Das  hdchste 
Gnt  derer,  welcne  der  Tugend  folgen,  ist 
Allen  gemein  und  Alle  k5nnen  sich  dessen 
in  gleicher  Weise  erfreuen.   Das  Gut,  das 
Jeder  der  Tugend  folgende  Mensch  fur  sich 
hegehrt,  wflnscht  er  auch  den  ubrigen  Men- 
schen, nnd  zwar  nm  so  mehr,  je  grosser 
seine  Erkenntniss  ist.  Was  den  menschlicheu 
KOrper  so  bestimmt.  dass  er  anf  mehrere 
Artcn  crTegt  werden  kann ,  ist  dem  Menschen 


nm  so  nlitzlicher,  je  mehr  der  Kfirper  dadurch 
zu  mancherlei  Erregungen  nnd  auch  dazn  be- 
fahigt  wird,  andere  KOrper  zu  erregen.  Uni- 
gekehrt  ist  dasjenige  schaxllich,  was  den 
KSrper  weniger  dazn  fMhig  macht.  Was  he- 
wirkt,  dass  das  im  menschlichen  Kdrper  bo- 
stehende  Verhaltniss  von  Bewegnng  und  Knhe 
erhalten  bleibt,  ist  gut  und  umgekehrt  ist 
dasjenige  schlimm,  was  dieses  Verhaltniss 
verandert    Was  zur  Vergesellschaftung  des 
Menschen  ftlhrt  oder  die  Menschen  zu  einem 
eintrfichtigen  Leben  bestimmt,  ist  nfttzlich, 
und  umgekehrt  ist  dasjenige  schlimm , .  was 
Zwietracht  in  den  Staat  bringt.  Die  FrSlilich- 
keit  ist  nicht  geradezu  schlimm,  sondern  gut; 
die  Traurigkeit  ist  dagegen  geradezu  schlimm. 
Das  Wohlbeba  gen  kann  kein  Uebermaass 
haben,  sondern  ist  immer  gut,  der  Trtibsinn 
dagegen  ist  immer  schlimm.    Die  Lust  kann 
ein  Uebermaass  hahen  oder  schlimm  sein; 
der  Schmerz  aber  kann  insoweit  gut  sein, 
als  die  Lust  oder  FrOhlichkeit  schlimm  ist. 
Auch  Liebe  und  Begehren  kdnnen  ein  Ueber- 
maass haben;  dcT  Hass  aber  kann  niemals 
gnt  sein.   Wer  nnter  der  Leitung  der  Ver- 
nunft lebt,  ist  auch  beetrebt,  eines  Andem 
Hass  oder  Zorn  gegen  Ihn  mit  Liebe  und 
Edelmnth  zn  vergelten.    Die  AfTecte  der 
Hoffnnng  ktfnnen  an  und  ftlr  sich  nicht  gut 
sein;  die  Affecte  der  Ueberschatzung  seiner 
selbst  und  der  Geringschatzung  Anderer  sind 
immer  schlecht.    Mitleiden  ist  bci  einem 
Menschen,  der  nach  der  Vernunft  lebt,  ftlr 
sich  schlecht  und  unntltz.    Das  Wohlwollcn 
kann  mit  der  Vernunft  tlbereinstimmen  und 
aus  ihr  entstehen.    Ehenso  die  Sclbstzufrie- 
denheit,  nnd  nnr  die  aus  der  Vernunft  ent- 
springende  ist  die  hOchste.     Die  Nieder- 
geschlagenheit  entspringt  aus  der  Vernunft 
und  ist  keine  Tugend ;  ebensowenig  die  Keue, 
und  wer  eine  Ilandlung  berent,  ist  zwiefach 
elend  oder  ohnmachtig.   Der  hdchste  Stolz 
und  der  hSchstc  Kleinmuth  ist  die  hOchstc 
Unkenntniss  seiner  selbst  und  zugleich  die 
hdchste  Ohnmacht  des  Geistes.    Zu  alien 
Handlungen,  zu  denen  wir  aus  einem  Affect 
bestimmt  werden,  der  ein  Leiden  enthait, 
knnnen  wir  auch  ohne  solchen  Affect  durch 
die  Vernnnft  bestimmt  werden.  Ein  Begehren, 
welches  aus  einer  nicht  auf  alle  Theile  des 
Korpers  sich  bezichenden  Frflklichkeit  ent- 
springt, hat  keinen  Nutzen  Kir  den  Menschen. 
Ein  ans  der  Vernunft  entspringendes  Begehren 
kann  kein  Uebermaass  haben.   Sobald  der 
Geist  einen  Gegenstand  nach  der  Vorschrift 
der  Vernunft  auffasst,  wird  derselbe  auf 
gleiche  Weise  erregt  ,  mag  die  Vorstellung 
auf  einen  ktlnftigen,  vergangenen  oder  gcgen- 
wartigen  Gegenstand  sich  bezichen.  Wer  sich 
durch  Furcht  bestimmcn  lasst  und  das  Gute 
that,  um  das  Schlimmc  zu  vermciden,  bandelt 
nicht  nach  der  Leitung  der  Vernunft;  denn 
die  Kenntniss  des  Schlimmen  ist  cine  nn- 
zntreffende Erkenntniss.   Von  zwei  Gtltern 
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wird  das  grflssere  and  von  zwei  Uebeln  das 
geringere  nnter  der  Leitung  der-  Vernunft 
erstrebt  Unter  ihrer  Fflhrung  wird  man 
auch  ein  grflsseres  znktinftiges  Gnt  einem 
klcinen  gegenwartigen  Uebel  nnd  ebenso  em 
kleincrcs  gegenwartiges  Uebel.  welches  die 
Ur8acbe  eines  kOnftigen  Guts  ist,  vorziehen. 
Der  freie  Mensch  denkt  an  Nichts  weniger, 
al8  an  den  Tod;  seine  Weisheit  besteht  im 
Nachdcnken  liber  das  Leben,  nnd  nicht  fiber 
den  Tod.  Die  Tugend  des  freien  Menschen 
zeigt  sicli  gleich  gross  in  Vermeidnng,  wie 
in  Ueberwindung  von  Gefahren.  Der  freie 
Mensch,  welcher  nnter  Unwissenden  lebt, 
sncht  soviel  als  mdglich  deren  Wohlthaten 
zn  vcrmeidcn;  nur  freie  Menschen  sind 
dankbar  gegen  einander.  Der  freie  Mensch 
handelt  niemals  in  bdser  Absicht,  sondern 
immer  ehrlich.  Ein  Mensch,  der  von  der 
Vernunft  geleitet  wird,  ist  freier  in  einem 
Staate,  wo  er  nach  gemeinsamem  Beschlusse 
lebt,  als  in  der  Einsamkeit,  wo  er  sich  allein 
gehorcht. 

Das  hier  angeschlagene  Thema  von  der 
raenschlichen  Freiheit  oder  liber  die  Macht 
des  menschlichcn  Vcrstandes  wird  im  fan f ten 
Theil  der  Ethik  in  folgenden  46  Lehrsatzen 
weiter  ausgeftihrt:  Ebenso  wie  sich  die  Ge- 
danken  nnd  Vorstellungen  der  Dinge  in 
nnserm  Geiste  ordnen  und  verknflpfen,  ordnen 
und  verknflpfen  sich  auch  die  kflrperlichen 
Erregungen  oder  Bilder  der  Dinge  in  nnserm 
Kflrper.  Wenn  man  die  Erregung  des  Geistes 
oder  den  Affect  von  der  Vorstellung  der 
anssern  Ursache  trennt  nnd  rait  andern  ver- 
bindet,  so  werden  ebensowohl  die  Liebe  oder 
der  Hass  gegen  die  flussere  Ursache,  als 
auch  die  aus  diesen  Affecten  entspringenden 
Schwankungen  des  Gemtlths  beseitigt  werden. 
Der  Affect,  welcher  ein  Leiden  ist,  hflrt  auf, 
ein  solches  zu  sein,  sobald  man  sich  eine 
klare  nnd  bestimmte  Vorstellung  von  dem- 
selben  bildet.  Es  giebt  keine  Erregung  des 
Kflrpers,  von  welcher  wir  nicht  eine  klare 
und  bestimmte  Vorstellung  bilden  kflnnen. 
Der  Affect  fflr  einen  GegenBtand,  den  man 
einfach  vorstellt,  ohne  ihn  als  einen  noth- 
wendigen  oder  mflglichen  oder  zufalligen 
Gegenstand  vorzustellen,  ist  bei  gleichen 
sonstigen  Umstanden  von  alien  der  starkstc. 
Soweit  un8er  Geist  alle  Dinge  als  nothwendig 
erkennt,  soweit  hat  er  cine  grflssere  Macht 
fiber  die  Affecte  oder  leidet  weniger  von 
ihnen.  Die  aus  der  Vernunft  erweckten 
Affecte  sind  der  Zeit  nach  starker,  als  die- 
jenigen,  die  sich  auf  einzelnc  Dinge  beziehen, 
welche  man  als  abwesend  bctrachtet  Von 
je  mehr  gleich  zeitig  zusammentreffenden  Ur- 
sachen  ein  Affect  erregt  wird,  desto  starker 
ist  er.  Ein  Affect,  der  aus  vielen  und  ver- 
schiedenen  Ursachen  entspringt,  die  nnser 
Geist  zugleich  mit  dera  Affect  betrachtet,  ist 
weniger  schadlich  und  man  leidet  weniger 
von  ihm,  als  von  einem  andern,  ebenso  starken 


Affect,  der  sich  nur  auf  eine  einzige  oder 
wenige  Ursachen  bezieht  So  lange  wir  nicht 
von  Affecten  erfasst  sind,  die  unserer  Natur 
entgegen  sind,  so  lange  haben  wir  die  Macht, 
die  Err  egungen  des  Kflrpers  nach  der  Leitung 
des  Verstandes  zn  ordnen  nnd  zn  verknflpfen. 
Je  mehr  ein  Bild  sich  anf  mehrere  Gegen- 
stande  bezieht,  desto  haufiger  kommt  dasselbe 
und  desto  mehr  erfflllt  es  nnBer  Gemflth.  Die 
gegenstandlichen  Bilder  verbinden  sich  leichter 
mit  solchen  gegenstandlichen  Bildern,  die  man 
klar  nnd  deutlich  einsieht,  als  mit  andern. 
Je  grflsser die  Zahl  der  Bilder  ist,  mit  welchen 
ein  gegenstandliches  Bild  verbnnden  ist,  desto 
haufiger  besteht  es  im  Gemtlth.  Der  mensch- 
liche  Geist  kann  es  bemerken,  dass  alle  Er- 
regungen des  Kflrpers  oder  Bilder  der  Dinge 
auf  die  Vorstellung  Gottes  bezogen  werden. 
Wer  Bich  und  seine  Affecte  klar  erkennt, 
licbt  Gott,  nnd  zwar  um  so  mehr,  je 
mehr  er  sich  und  seine  Affecte  erkennt 
Die  Liebe  zu  Gott  muss  das  Gemfltb  am 
Meisten  erfDllen;  denn  Gott  ist  frei  von 
alien  leidenden  Zustanden  and  wird  dnrch 
keinen  Affect  der  Frflhlichkeit  oder  der 
Traurigkeit  erregt  Niemand  kann  Gott 
hasscn;  wer  Gott  liebt.  kann  nicht  wollen, 
dass  Gott  ihn  wieder  liebe.  Die  Liebe  zn  Gott 
kann  weder  durch  den  Affect  des  Neides, 
noch  den  der  EifeTsucht  verunreinigt  werden; 
sie  wird  vielmehr  nm  so  mehr  gewahrt,  je 
mehr  Menschen  durch  ein  nnd  dasselbe  Band 
der  Liebe  mit  Gott  vereinigt  werden.  Nor 
wahrend  der  Dauer  seines  Kflrpers  kann  der 
menschliche  Geist  sich  etwas  bildlich  voi- 
stellen  nnd  sich  der  vergangenen  Dinge  er- 
innern.  In  Gott  giebt  es  jedoch  nothwendig 
eine  Vorstellung,  welche  das  Wesen  dieses 
nnd  jenes  menschlichen  Kflrpers  nnter  der 
Form  der  Ewigkeit  ansdrflckt  Der  mensch- 
liche Geist  kann  nicht  dnrchaus  mit  dem 
Kflrper  zerstflrt  werden,  sondern  es  bldbt 
von  ihm  Etwas,  was  cwig  ist.  Je  mehr  roan 
die  einzelnen  Dinge  erkennt,  desto  mehr  er- 
kennt man  Gott  Das  hflchste  Streben  des 
menschlichen  Geistes  und  die  hflchste  Tugend 
ist,  die  Dinge  durch  zutreffende  Vorstellungen 
ihres  Wescns  aus  anschaulicher  Erkenntniss 
zu  erfassen.  Je  fahiger  hierzu  der  Geist  ist, 
desto  mehr  strebt  er  auch  danach.  Ana 
dieser  intuitiven  Erkenntniss  oder  intellec- 
tnellen  Anschauung  entspringt  die  hflchste 
raflgliche  Seelenruhe.  Alles  was  nnser  Geist 
auf  diese  Weise  in  der  Form  der  Ewigkeit 
erkennt.  erkennt  er  nur  dadurch,  dass  er 
sich  selbst  und  das  Wesen  des  Kflrpers  in 
der  Form  der  Ewigkeit  erfasst.  Dadurch 
allein  hat  er  nothwendig  die  Erkenntniss 
Gottes  und  weiss,  dass  er  selbst  in  Gott  ist 
und  durch  Gott  vorgestellt  wird.  Was  roan 
mittclst  der  intuitiven  Erkenntniss  erkennt, 
dessen  erfreut  man  sich,  und  zwar  begleitet 
von  der  Vorstellung  Gottes  als  Ursache. 
Die  damns  entspringende  geistige  Liebe  xu 
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Gott  iat  ewig.  Nur  so  langc  der  Ktfrper 
besteht,  ist  der  Geist  denjenigen  Affecten 
unterworfen,  welcbe  ein  Leiden  enthalten. 
Gott  liebt  sich  selbst  mit  einer  unendlichen 
geistigen  Liebe ;  die  geistige  Liebe  des  Menschen 
zu  Gott  ist  Gottes  eigne  Liebe,  durch  welche 
er  sich  selbst  liebt.  Es  giebt  in  der  Natnr 
Nichts,  was  dieser  geistigen  Liebe  entgegen 
ist  oder  sic  anf heben  k5nnte.  Je  mehr  der 
Geist  die  Dinge  dnrch  zutreffende  Vor- 
8tellnngen  ihres  Wesens  aus  anschanender 
Erkenntniss  erkennt,  desto  weniger  leidet 
er  von  Affecten,  die  schlimm  sind,  nnd 
fflrchtet  desto  weniger  den  Tod.  Wer  einen 
Kcirper  hat,  der  zu  Vielem  geschickt  ist,  hat 
einen  Geist,  deasen  grdsster  nnd  besserer 
Theil  ewig  ist,  wilhrend  die  Imagination 
nntergeht  Je  mehr  Vollkommenheit  ein 
Ding  besetet,  nm  so  mehr  handelt  es  nnd 
nm  so  weniger  leidet  es,  und  je  mehr  es 
handelt,  deBto  vollkommener  ist  es.  Die 
Seligkeit  ist  nicht  der  Lobn  der  Tugend, 
sender n  die  Tugend  selbst,  nnd  man  erfrent 
sich  ihrer  nicht,  weil  man  die  Ldste  im  Zanm 
halt,  Bondern  weil  man  sich  ihrer  erfrent, 
kann  man  die  Ltlste  im  Zaum  halten. 

M.  Brasch,  Benedict  von  Spinoza's  System  der 
PhiloBophie  nach  der  Ethik  nnd  den  tibrigen 
Traktaten  desselben  in  jfcnetiacher  Ent- 
wickelnng'  dargestellt.  (1870). 

Th.  Cammerer,  die  Lehre  Spinoza's  (1877). 

H.  JoSI,  zur  Genesis  der  Lehre  Spinoza's  (1871). 

Was  die  Geschichte  der  Lehre  Spinoza's 
betrifft,  so  war  der  Hollander  Wilhelm 
Denrhoff  ans  Amsterdam  (1660  —  1717) 
schon  vor  dem  Erscheinen  von  Spinoza's 
Ethik  bereits  mit  dessen  Anschaunngen  be- 
kannt  geworden,  die  er  nachmals  in  seinen 
Schriften  vertrat.  Die  gegen  Spinoza's 
Tractatus  theologico  -politicus  gerichteten 
Schriften  des  Johannes  Bredenburg  (1675) 
nnd  des  Socinianers  Franz  Kuper  (1676) 
gelten  in  den  Augen  Mancher  als  maskirte 
Vcrthcidigungen  des  Spinozismus.  Offenbar 
war  dies  der  Fall  bei  dem  von  A.  J.  Kufelar 
(Kuffaeler)  in  Utrecht  (1684)  veroffentlichten* 
Werke  „Principia  pantosophiae" ,  worin 
sich  die  Begeisterung  far  Spinoza  offen 
zeigt  Ein  tthnlicher  vcrsteckter  Spinozist 
war  in  Deutschland  Fr.  W.  Stosch  in 
seiner  Schrift  „  HarmoniapMlosophiae  moralis 
el  religimis  christi(mae«  (1692).  Mehrere 
Geistliche,  wie  namentlich  Friedrich  von 
Leenhof  in  seinem  „Himmel  auf  Erden" 
(1703)  and  P.  van  Hat t em,  der  Stifter  der 
Secte  der  Hattemisten,  verschmolzen  den 
Spinozismus  mit  religidser  Mystik.  Als 
Gegner  Spinoza's  waren  in  den  beiden  letzten 
Jahrzehnten  des  siebenzehnten  Jahrhunderts 
Velthysen  (1698)  dann  auch  Bayle  in 
seinem  Wfirterbuch  in  den  Artikel  „SpinozaM 
aufgetreten.  Ueber  den  einflussreichen  Lehren 
von  Locke,  Hume,  Berkeley  und  der  eng- 


lischen  Moralphilosophen  Charke,  Wollaston, 
Hutcheson,  Shaftesbury  war  Spinoza  in  Eng- 
land, fiber  den  Werken  von  Condillac,  Hel- 
vetins,  Diderot,  dem  „System  der  Natur" 
war  er  in  Frankreich  unbeachtet  geblieben, 
wahrend  sein  Gcdachtniss  in  Deutschland 
dnrch  Leibniz  und  Wolff  verdrangt  wurde. 
Nachdem  Lessing  seinen  Unwillen  darllber 
ansgesprochen  hatte,  dass  man  den  Spinoza 
nnr  wie  einen  todten  Hnnd  betrachte,  wurde 
in  Dentschland  das  Interessc  filr  Spinoza 
erst  durch  die  im  Jahr  1785  erschienene 
Schrift  von  F.  H.  Jacobi  „Ueber  die 
Lehre  Spinoza's,  in  Briefcn  an  Moses  Mendels- 
sohn" geweckt.  Jacobi  glaubte  die  Ent- 
deckung  gemacht  zu  haben,  dass  Lessing 
eigentlich  Spinozist  sei  und  beeiltc  sich, 
dieses  seinem  Freunde  Mendelssohn  mit- 
zutheilen,  der  nicht  daran  glauben  wollte 
und  darum  gegen  Jacobi  mit  der  Schrift 
„M.  Mendelssohn  an  die  Freunde 
Le8sings"  (1786)  hervortrat,  w&hrend  J.  G. 
Herder  in  der  Schrift  „Gott:  einige  Ge- 
sprilche  fiber  Spinoza's  System"  (1787)  den 
spfiter  auch  von  Andern  wiederholten  Versuch 
machte,  Spinoza's  Weltansicht  nicht  als 
,,Panthei8mns",  sondern  als  „Theismn8"  zn 
deuten,  nachdem  Jacobi  den  Satz  anfgestellt 
hatte:  „Es  giebt  keine  andere  Philosophie, 
als  die  des  Spinoza;  die  philosophische  Gc- 
rechtigkeit  kann  ihm  Nichts  anhaben;  denn 
was  er  lengnet,  lasst  sich  strong  philosophisch 
nicht  beweisen,  und  was  er  beweist,  liisst 
sich  streng  philosophisch  nicht  widerlegen. 
Wie  ist  nun  bier  zu  helfen?  Allein  durch  den 
Glauben!"  Zur  Wiederbelebnng  des  Studiums 
von  Spinoza  in  Deutschland  haben  dann 
Friedrich  Schlegel ,  Schleiermacher  und 
Schelling  das  Ihrige  beigetragen.  „Opfert 
mir  ehrerbietig  (hatte  der  Redner  „Ueber 
die  Religion"  gerufen)  eine  Locke  den 
Manen  des  heiligen,  verstossenen  Spinoza! 
Ihn  dnrchdrang  der  hohe  Weltgeist;  das 
Unendliche  war  sein  Anfang  und  Ende,  das 
Universum  seine  einzige  und  ewige  Liebe. 
In  heiliger  Unschuld  und  tiefer  Demuth 
spiegtln  er  sich  in  der  ewigen  Welt  und 
sah  zu,  wie  auch  er  ihr  liebenswflrdiger 
Spiegel  war.  Voller  Religion  war  er  nnd 
voll  heiligen  Geistes,  und  darum  stehtj  er 
auch  da,  allein  und  unerreicht,  Meister  in 
seiner  Kunst,  aber  erhaben  tlber  die  profane 
Zunft,  ohne  Jllnger  und  Btlrgerrecht!"  Der 
Kern  der  Weltansicht  und  Natnrauffassung 
Spinoza's  wurde  von  Schelling  in  das  System 
der  Identitatsphilosophie  aufgenommen  und 
von  Hegel  in  der ,.  Philosophie  des  Absoluten" 
dialektisch  verarbeitet  Aber  immer  wurde 
eigentlich  nnr  die  Natur-  und  Weltauffassung 
Spinoza's  bertlcksichtigt  und  auch  diesc 
mehr  besprochen,  als  wirklich  studirt  Erst 
der  Physiolog  Johannes  M  tl  1 1  e  r  rief  die  Auf- 
merksamkeit  auf  den  eigentlichen  ethischen 
Kern  der  Spinozischen  „  Ethik 44  dadurch 
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wach,  dass  er  in  sein  Handbuch  der  Physio- 
logie  des  Menschcn  (1837)  die  Lehrsatze 
Spinoza's  fiber  die  Statik  nnd  Mccbanik  der 
Gemtlthabewegungen  iu  wortlicher  Ueber- 
setzung  aufgenommcn  hattc.  Hat  Spinoza 
als  einer  der  Crsteu  fllr  die  Befreiung  des 
Menschengcistca  ans  den  Feaaeln  der  religidsen 
Ucberlieferungen  dadurch  bereits  grflndllch 
gewirkt,  dass  er  den  Begriif  Gottes  als  eines 
ausserwcltlichen  Pbantoms  bcseitigte  und 
das  Gmndwesen  der  Welt  als  seinen  Inhalt, 
8omit  das  Reich  des  Geistes  als  ein  gegen- 
,  wartiges  bcgriff ;  so  licgt  in  seinen  noch  nicht 
nacb  ibrera  Keichthnm  und  ibrer  Tiefe  ver- 
wcrtheten  ethischcn  Grundanschauungen  fnr 
die  Nachwirkungen  seines  Geistes  nocb  eine 
reicbe  Zukunft. 

A.  van  der  Linde,  Spinoza.  Seine  Lchre  und 
deren  erstc  Nachwirkungen  in  Holland  Eine 
ptiilosophiacli-historisdie  Monographic  (1882). 
Eben  dessclbcn  hollandisclie  Schrift:  Bene- 
dicts Spinoza;  Bibliografie  (1871)  enthalt 
eine  zicmlich  vollatandige  Bibliographic  iibcr 
die  ganze  Spinoza- Litaratnr. 

Ktaudliii,  Karl  Friedrich,  war  1761 
in  Stnttgart  geboren  und  seit  1790  Professor 
der  Theologie  in  GSttingcn,  wo  er  1826  starb. 
Im  philosophiscben  Gebiete  hat  er  sich  durcb 
seine  „Geschichte  und  Geist  des  Skepticismus, 
vorztlglich  in  Rflcksicht  auf  Moral  und  Religion 
(2  Bande)  1794"  und  durch  seine  „Geschichte 
der  philosophiseheu  und  biblischen  Moral" 
1805)  bekannt  gcmacht.  In  seinen  philo- 
sopbi8cben  Anschauungen  stand  er  Anfangs 
als  theologischer  Rationalist  auf  der  Seite 
der  von  Kant  in  seiner  „  Religion  innerhalb 
der  Grenzen  der  blossen  Vernunft"  vorge- 
trageneu  Lehren,  so  dass  ibrn  Kant  seine 
klcine  Schrift  „Vom  Streit  der  FacultAten" 
widmete,  spater  wandte  er  sich  jedoch  zum 
Supranaturali8mus. 

Ktapfer,  Pbilipp  Albert,  war  1766 
in  Bern  geboren  und  auf  dem  dortigen  Gym- 
nasium gebildet,  hatte  in  Bern  uud  G6ttingen 
Theologie  studirt,  wurdc  1792  als  Professor 
der  Bcrcdsamkeit  und  Philosophic  am  poli- 
tischen  Institute  in  Bern  angestellt  und  1797 
in  die  theologiscbe  Fakultat  vcrsctzt  Nacb- 
dem  er  1798  in  politischen  Geschaften  nach 
Paris  gesandt  worden  war.  wurde  er  1801 
bevollmachtigter  helvetischer  Minister  in 
Paris.  Darauf  lcbte  er  einige  Zeit  in  Monfort  - 
I'Amanry  der  Erzicbung  seiner  Kinder  und 
seit  1817  als  Privatmann  den  Wissenschaften 
in  Paris,  wo  er  1840  starb.  Nach  seiner 
Doctordissertation  „De  philosophia  Socratis" 
(1786)  hat  er  sich,  abgesehen  von  thcologiscben 
uud  padagogischcn  Gelcgcnheitsscbriften  und 
der  Ueberaetzung  G5the  scher  Dramen,  auch 
des  „  Faust",  ius  Franzflsische  (1821  —  1828) 
filr  die  deuteche  Philosophic  dadurch  ver- 
dient  gcmacht,  dass  er  in  die  „Dioyraphie  uni- 
rersef/e"  den  Artikel  fiber  Kant  lieferte  nnd 
damit  zuerst  die  Anfmcrksamkeit  Frankreichs 


auf  den  Erdffner  der  neuern  deutschen  Philo- 
sophie  lenkte. 

Stapulensi*  iFaber),  siehe  Lefevre. 

Staaeas  ans  Ncapel  lehrte  als  Haus- 
genosse  des  M.  Piso,  eines  Freundes  von 
Cicero,  in  Rom  Philosophie  und  wird  von 
Cicero  als  ein  Peripatetiker  bezeichnet 

Stat  Hit,  Benedict,  war  1728  zu 
Kotzning  im  untern  Donaukrcise  geboren 
nnd  in  MUnchen  gebildet  Nachdem  er  1745 
in  den  Jesnitenorden  getrcten  war  und  zu 
Ingolstadt  acht  Jabrc  lang  Philosophie,  Mathe- 
matik  und  Theologie  studirt  batte,  war  er 
seit  1753  an  verschiedenen  Orten  Gvmnasial- 
lebrer,  wirkte  dann  als  Professor  der  Philo- 
sopbie  uud  Theologie  zu  Innsbruck  und 
Solothurn,  seit  1770  als  Professor  der  Theo- 
logie zu  Ingolstadt,  wo  er  1776  zugleich 
Stadtpfarrer  wurde.  lebte  spater  als  geist- 
licher  Rath  in  Mflnchen,  wo  er  1794  in  den 
Privatstand  zuruckrrat  und  1797  starb. 
In  der  Geschichte  der  Philosophic  hat  er 
nicht  sowohl  durch  seine  in  den  Jabren 
1770—1780  in  lateinischer  Sprache  ver- 
offentlichteu  Hltcher  fiber  verschiedcne  Theiie 
der  Philosophie,  die  sich  im  rationalistisch - 
katholischen  Geiste  auf  dem  Standpunkt  der 
Leibniz  -  WolfTschen  Philosophie  bewegen, 
sondern  viclmehr  durch  seine  leidenschaft- 
lichen  Streitschriften  gegen  Kant  Bedeutung 
gewonncn,  den  er  nicht  bios  als  Pfuacher  una 
Stumper,  sondern  auch  als  irreligiOs  und 
antichristlich  bezeichnete.  Die  Titel  dieser 
Schriften  sind:  „Anti-Kant"  (1788  in  zwei 
B&nden.  wozu  noch  ein  Band  als  „Anhang" 
kam;  dann  ein  Auazug  daraus:  „Kuraer 
Entwurf  der  unausstehlichen  Uugereimtheiten 
der  Kant'schen  Philosophie,  sammt  dem  Seicht- 
denken  so  manchcr  Hocbschatzer  derselben, 
hell  aufgcdeckt  far  jeden  gesunden  Menachen- 
verstand  und  fllr  jeden  Anfanger  im  ordent- 
lichen  Denken"(1791);endlich  noch:  „  Wahrea 
Vcrhaltniss  der  Kant'schen  Philosophie  zur 
christlichcn  Religion  und  Moral,  alien  red- 
lichen  Christen   zu  reifcm   Bedacht  vor- 

festellt"  (1794).  In  katholischen  Kreisen 
abeu  seine  ethischen  Schriften  groasen 
Einfluss  gewonnen,  worin  er  den  moralischen 
Probabilismus  der  Jesuiten  wieder  aufleben 
zu  lassen  suchte  nnd  bei  grosser  Klarheit 
zugleich  auf  die  praktischen  Bedurfnissc 
aller  Stande  RQcksicht  nahm.  Von  der 
„Ethica  Christiana  communis11  (1791)  und 
der  t,Ethica  Christiana  universalis"  (1793) 
abgesehen.  gehSrt  namentlich  hierher  die 
fdr  pfalz  -  baierische  Lyceen  bestimmte  „All- 
gemcine  katholisch  -  christliche  Sittenlehro 
oder  wahre  GlQckseligkeitslehre  aus  bin- 
reicbenden  Grflnden  der  gdttlichen  Offen- 
barung  und  Philosophic"  (1790).  Mit  einer 
sophistisch  zugeatutzten  Logik  lftaat  sich 
Alles  rechtfertigen  und  plausibel  machen, 
und  so  konnte  im  Zeitalter  der  AufkUrung, 
als  Kant  auf  deren  Banner  das  Selbstdenken 
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gestickt  hatte,  der  gefuhlsfrorame  Jesuit 
Michael  Sailer  Ober  Startler  schreiben:  „Es 
erochien  ein  Mann  im  katholischen  Deutach- 
land,  der  uns  selbst  denken  und  vom  ersten 
Satze  der  Logik  bis  zona  letzten  der  Theologie 
selbst  denken  lehrte!  Noch  jetzt  segnet  mein 
Gemflth  seine  Asche;  denn  ihm  schreiben  mit 
mir  unzahlige  Manner  die  frflbe  Richtung  zum 
Selbstdenken  dankbar  zu!" 

Steffens,  Henrik,  war  1773  zu 
Stavanger  in  Norwegen  geboren,  hatte  seit 
1779  in  HelsingOr  und  seit  1787  in  Kopen- 
hagen  seine  erste  Bildung  erhalten  und  seit 
1790  in  Kopenbagen  Medicin  und  Natur- 
wissenschaften  studirt.  Nachdem  er  dort 
Doctor  der  Medicin  geworden  war,  hielt  er. 
mit  einem  Reisestipendium  versehen,  in  Kiel 
Vorlesungen  liber  Naturgeschichte  und  stu- 
dirte  die  Ethik  des  Spinoza,  dessen  Eiuheit 
des  Universums  unter  dem  Einflusse  von 
Schelling's  „Ideen  zur  Philosophie  der 
Natur"  (1797)  sich  in  dem  lebhaften  und 
phantasievollen  Geiate  des  jungen  Mannes, 
ahnlich  wie  bei  Goethe,  zu  einer  lcbens- 
vollern  Entwicklung  erschloss.  Zur  Erdffnung 
von  Schelling's  Vorlesungen  in  Jena  kam 
auch  Steffena  1798)  dorthin  und  schloss 
mit  demselben  FreundschafL  In  Freiberg, 
wohin  er  1799  gegangen  war,  um  den 
Geologen  Werner  zu  hdren,  scbrieb  er  seine 
„Beitrage  zur  innern  Naturgeachichte 
der  Erde"  (1801),  worin  er  das  stufen- 
bildende  Streben  der  schaffenden  Natur  dar- 
st elite,  welches  sich  auch  in  der  intelligenten 
Natur,  im  Menachen,  fortsetzL  sodass  dieser 
am  Ende  seines  Wegs  im  Geflinle  der  eignen 
PeraOnlichkeit  sich  selbat  wiedergewinnt,  um 
im  aittlich  -  religidsen  GefUhle  die  Hdhe  seines 
Daseins  zu  erreichen.  Von  dem  spielenden 
und  willkllrlich'  combinatorischen  Verfahren 
der  naturphilosophischen  Weise  Schelling's 
wird  von  Steffens  der  maaasloseste  Gebrauch 
gemacbt  und  das  Buch  wurde  darum  von 
bcbelling  und  dessen  Anhangern  mit  freu- 
digater  Anerkennung  begrusst.  Der  Verfasser 
wurde  1804  als  Professor  der  philosophischen 
Naturwissen8chaft  nach  Halle  berufen.  Dort 
war  Varnbagen  von  Ense  als  angehender 
Mediciner  sein  Zuhflrer  und  legte  spater  in 
seinen  „Denkwtlrdigkeiten<(  Uber  die  Be- 
geiaterung  Zeugniss  ab,  zu  welcher  Steffena 
die  Jugend  fortriss.  Zum  Behufe  seiner 
Vorlesungeu  gab  er  seine  „GrundzUgc 
der  philosophischen  Naturwissen- 
achat't"  (1806)  heraus,  worin  er  Schelling 
ala  denjenigen  pries,  welcher  die  uralte 
Anschauung,  die  alle  Gegenaatzo  vernichtet 
und  in  ihrer  Einheit  schaut.  dem  Zeitalter 
wieder  offenbar  gemacht  habe,  nachdem 
diese  Idee  lange  Zeit  aus  alien  wissen- 
schaftlichen  Bestrebungen  zurllckgedrangt 
geweaen  aei.  Im  Jahre  1811  wurde  Steffena 
nach  Brealauala  Professor  versetzt,  nahm  1813 
als  Freiwilliger  an  den  Freiheitskriegen  Theil 


und  verflffentlichte  nunmehr  zwei  Schriften, 
weldie  zu  ihrem  eigentlichen  Gegenstande  die 
Geschichte  oder  die  sittliche  Welt  haben,  also 
das  ethiache  Gebiet  betreten,  namlich:  „Die 
gegeuwartige  Zeit  und  wie  sie  ge- 
worden" (1817),  in  zwei  Bandcn,  und  „Cari- 
caturen  des  Heiligsten"  (1819  —  1821, 
in  zwei  Bandcn).  Als  das  Ziel  der  Ge- 
schichte und  durum  auch  als  Aufgabe  des 
Staatea,  weleher  in  seiner  Vollendung  ganz 
wie  die  Kirche  die  Vollendung  der  Ileiligen 
wire,  gilt  ihm  dies,  daaa  das  was  der  Mcnsch 
ala  seine  von  Natur  geaetzte  Beatimmtheit 
erfahrt,  zur  Freiheit  werde.  Da  Sittlichkeit 
das  Bestreben  ist,  sich  in  seine  ursprllngliche 
Natur  hineinzubilden ,  so  ist  der  Staat  die 
Verwirklichung  der  Sittlichkeit,  da  es  eben 
seine  Aufgabe  ist,  dass  sich  die  EigenthUm- 
lichkeit  ausbilde.  Alle  Eigentbumlichkeit  der 
Menachen  grilndet  sich  auf  den  Urgegenaatz 
von  Sein  und  Erkennen,  von  Natur  und 
Geist  Die  Erziehung  zum  Btlrger  hat  zum 
Ziele,  dass  iede  Eigenthtlmlicbkeit  sich  aus- 
bilde. Das  Geaetz  iat  nicht  Schranke,  sondern 
Befreiung,  darum  ist  die  Sphare  der  Eigen- 
thdmlichkeit  unantastbar.  Nach  dem  Maasse 
dieser  einleitenden  Ideen  und  Anschauungen 
werden  nun  die  Caricaturen  oder  Verzerrungen 
beurtheilt,  welche  in  den  Ansichten  vom 
A'eaen  des  Staates  Uberhaupt ,  vom  Weaen 
des  Burgers,  des  Adels  hervortreten.  Auf 
die  ^Caricaturen  des  Heiligsten",  daa  reifste 
Werk,  das  Steffens  geschrieben  bat,  folgte 
die  „ Anthropologic"  (1822,  in  zwei 
Banden),  deren  eigentliches  Thema  die  Be 
trachtung  des  Menschen,  als  des  Mikrokos- 
mos  oder  der  Reprasentation  des  Universums 
im  Kleinen,  bildet.  Der  haltlose  Taumel 
der  Schelling'schen  Naturphilosophie  feiert 
hier  noch  einmal,  wie  zum  Abschied,  seine 
eigentlichen  Bacchanalien.  Das  Buch  ist 
(wie  Herbart  treffend  sagt)  ein  Gefass,  in 
welchem  die  w underlie .listen  und heterogensten 
Dinge  bunt  durcheinander  geraischt  sind. 
Nachdem  Steffens  den  Inhalt  seines  Werkes 
in  eine  geologiache,  eine  physiolugische  und 
psychologische  Anthropologic  gegliedert  hat, 
macht  er  seine  Leser  darauf  aufmerksam, 
dass  sie  weder  Geologie  im  eigentlichen 
Sinne,  noch  Physiologie.  und  dennoch  beides 
erwarten  dflrfen,  una  aazu  noch  im  letzten 
Fttnftel  des  zweiten  Bandes  etwas  von  Psycho- 
Iogie,  nimlich  nichts  Geringeres,  als  Hinein- 
bildung  alter  Erscheinung  in  die  lebendige 
Einheit  des  Menschen,  als  der  lebendigen 
Einheit  des  Geistes  und  der  Natur,  womit 
der  Anfangspunkt  einer  unendlichen  Zu- 
kunft,  die  geistige  Offenbarung  des  GQtt- 
lichen  in  einem  Jeden  gesetzt  sein  soli. 
Die  gdttliche  schdpferische  Kraft  vcrbarg 
sich  in  der  Erde;  aber  die  ewige  Persdn- 
lichkeit  blickt,  als  die  wahre  Urgestalt,  das 
Bild  Gottes  im  Inncrsten,  vom  Anfang  an 
als  Andeutung  zukttnftiger  Seligkeit  aus  der 
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Natur  h«rvor ;  aber  sie  ist  verunstaltet  durch 
die  dreifacb  tiefe  Stlnde  der  Zeit,  nftmlich 
durch  die  Absolutheit  des  irdischen  Besitzes, 
der  irdischen  That  and  des  irdischen  Er- 
kennens.  Der  Geist  Gottes  indessen  schreitet 
richtend  liber  die  Welt  und  beTeitet  die  Zeit 
vor,  in  welcher  die  befreiten  Urgestalten 
eines  neuen  Himmcls  and  einer  nenen  Erde 
jene  tiefe  Einheit  alles  Lebens  offenbaren 
werden.  —  Hatten  sich  schon  im  zweiten 
Theil  der  Caricataren"  an  die  ethischen 
Untersnchungeu  religionsphilosophische  an- 

Cchlossen,  denen  anch  der  Aufsatz  fiber 
„Verhaltniss  der  Philosophie  znr  Re- 
ligion" in  den  im  Jahr  1821  von  Steffens 
herausgegebncn  (vermischten)  „  Schriften ; 
alt  una  neu"  gewidmet  ist;  so  trat  die  re- 
ligidse  und  zwar  apecifisch  luthcrische  Tendenz 
bei  ihm  nunmehr  in  den  Vordergrund.  Er 
mischte  sich  in  kirchliche  Streitigkeiten  and 
versenkte  sich  in  lutherise.be  Mystik.  In  der 
Schrift  ,.Von  der  falschen  Theologie  und 
dem  waliren  Glauben"  (1823)  sind  keine 
wissenschaftliche  LIntersuchungen ,  sondern 
Confessionen  enthalten.  Za  seiner  Recht- 
fertigung  setzte  der  einstmalige  Natur- 
philosoph  im  Jahr  1831  der  Welt  auseinander 
„Wie  ich  wieder  Lutheraner  wurde  und 
was  mir  das  Lutherthum  ist"  und  musste 
sich  einen  Apostaten  des  Wissens  schelten 
lassen.  Dies  warejedoch  nnr  richtig,  wenn 
die  Spaziergange  einer  schwarmenden  Phan- 
tasie,  in  denen  sich  der  Schelling'sche  Natur - 
philosoph  frflher  ergangen  hatte,  wirkiioh 
Wissen  heissen  dllrften.  Er  war  vielmehr  nur 
aus  einem  naturphilosophen  Romantiker  ein 
theologischer  geworden  und  warf  sich  nun- 
mehr auf  Spaziergange  im  Reiche  der  Phan- 
tasie:  er  dichtete  seit  1827  einen  Kranz  von 
Novellen,  welche  spater  gesammelt  im  16. 
Bandchen  (1837 — 38)  erscliienen  sind.  Einen 
wissenschaftlichen  Anlauf  nahm  der  greise 
Steffens  noch  einmal  in  der  zweibandigen  Schrift 
„Christliche  Religionsphilosophie" 
(1839),  worin  der  Philosophie  des  Absoluten 
gegenflber  gefordert  wird,  dass  die  Speculation 
nicht  mit  einer  metaphysischen  Abstraction 
im  Leeren.  sondorn  als  Naturphilosophie 
mit  dem  All  beginne  und  dass  sie  ausser- 
dem  stets  als  leitenden  Gedanken  die  Idee 
der  Persdnlichkeit  feathalte,  welche  das  Ziel 
der  in  der  Welt  sich  offenbarenden  Liebe 
sei.  Darum  kdnne  eine  christliche  Natur- 
philosophie nur  Teleologie  sein,  auf  welcher 
sich  der  zweite  Theil  der  Religionsphilo- 
sopbie  aufbaut.  Das  Menschengesculecht 
ist  der  cigentliche  Erldser  des  Universums 
and  die  ihm  vorhergehenden  geologischen 
Period -j n  sind  gleichsam  Weissagungen  des- 
selben ;  der  "Mensch  ist  das  Universum,  weil 
er  Schwere,  Pflanze,  Thier  u.  s.  w.  ist  und 
sich  dies  Alles  in  ihm  zur  Persdnlichkeit 
verklart  In  der  kosmischen  Schdpfunga- 
periode  ordneten  sich  die  Planeten  iu  ihren 


Bahnen  urn  die  Sonne,  in  der  tellurischen 
Zeit  fand  die  Erde  im  Menschen  ihren  Mittel- 
punkt,  in  der  geschichtlichen  Schdpfunga- 
periode  erschien  der  Heiland  als  die  Sonne, 
um  welche  alle  ewige  Persdnlichkeit  sich 
bewegt  Wie  der  Erscheinung  des  Menschen 
nattirliche  Monstra  vorausgehen,  so  ist  das 
Monstrum  der  Geschichte,  die  rdmische 
Weltherrschaft,  der  Vorlaufer  des  Heilanda, 
Sein  Auftreten  ist  das  Ziel  der  Teleologie 
und  die  Entwickelung  seines  Reiches  bewegt 
sich  durch  die  abgelaufene  (petrinische) 
Periode  aus  der  begonnenen  (paulinischen) 
in  die  noch  zukunftige  (johanneische)  Periode. 
Der  Grund  des  Bo  sen  liegt  in  einem,  dem 
gdttlichen  entgegengesetzten  Willen,  also  in 
einer  Persdnlichkeit,  die  freilich  keine  da- 
seiende  ist.  Der  Teufel  ist  eine  Persdnlich- 
keit, aber  keine  daseiende;  er  ist  vielmehr 
als  das  Nichtseiende  da,  als  die  Luge  vom 
Anfang  her,  die  kein  Bestehen  in  sich  selber 
hat.  Wahrend  dem  boaen  Willen  gegen- 
Uber  der  gdttliche  Wille  sich  als  Gesetz 
offenbart,  wird  in  der  Rene  der  gdttliche 
Wille  als  Liebe  empfunden.  Die  That  der 
Ilingebung  an  Gott  ist  nur  insofern  die  eigne, 
als  sie  Ausdruck  des  gdttlichen  Wi liens,  der 
gdttlichen  Gnade  ist.  So  ist  es  im  hdchsten 
Sinne  im  Heilande,  welcher  in  schlechthin 
unbedingter  Hingaoe  an  Gott  eben  wahrer 
Gott  war.  weil  wahrer  Mensch.  In  dem  der 
Mensch  in  glaubigem  Gebete  sich  mit  Gott 
vercinigt,  ist  er  in  diesem  Augenblicke, 
welchem  eben  darum  die  Zaversicht  der  Er- 
hdrung  nicht  fehlt,  der  Seligkeit  theilhaftig. 
Mit  dem  Gedanken  der  ewigen  Seligkeit  ist 
zugleicb  der  Gedanke  der  ewigen  Ver- 
dammniss  gegeben,  und  eine  Wiederbringung 
aller  Dinge,  die  selbst  den  Teufel  selig 
werden  lasst,  ist  unchristlich.  —  Nachdem 
sich  somit  Steffens  in  seiner  „  Religions - 
philosophie44  mit  der  Versdhnung  des  religidsen 
und  des  Weltbewusstseins  zom  Prediger  in 
der  W lisle  seiner  Zeit  geweiht  hatte,  be 
gann  der  redselige  Greis  noch  sein  Vermacht- 
niss  an  die  Zeitgenossen  niederzuschreiben, 
welches  er  unter  dem  Titel  „Was  ich  er- 
lebte"  (1840—46,  in  zehn  Banden)  veroffent- 
lichte,  um  sich  dann  lebensmflde  zor  Rahe 
zu  begeben.  Er  starb  1845  in  Berlin,  und 
in  den  „Nachgelassenen  Schriften  von 
Steffens.  mit  einem  Vorworte  von  Schelling44 
(1846)  hat  ihm  dieser  den  Freundes-Nach- 
ruf  aafs  Grab  gclegt 

steinbart,  Gotthilf  Samuel,  war 
1738  zu  Zflllichau  geboren,  wo  er  anch 
spiter  als  Lehrer  und  Gymna&ialdirector 
wirkte,  und  starb  1809  als  Professor  der 
Theologie  and  Philosophie  in  Frankfurt  a.  d. 
Oder.  Er  erregte  grosses  Aufaehen  durch 
die  im  Jahr  1778  verdffentlichte  Schrift 
System  der  r  e  i  n  e  n  Philosophie 
oder  Gift ckseligkeitslehre  des 
Christenthums",  welches  im  Jahr  1794 
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die  vierte  Auflage  erlebte.  Indem  er  sich 
in  seinen  philosophischen  Ansehauungen  anf 
den  Spuren  Bacon's  nnd  Locke's  und  der 
schottischen  Moralphilosophen  Wollasten, 
Hutcheson  und  Ferguson  bewegt,  sucht  er 
diese  Denkweise  auf  die  WolflTachen  Grund- 
begriffe  zurttckzufUhren  und  im  Interesse 
der  Aufklarung  zu  verwertben.  AUe  Weis- 
beit  besteht  ihm  lediglich  darin,  die  Glttck- 
seligkeit  oder  dauerndes  VergnUgen  zu  er- 
langen,  und  das  reine  biblische  Christen- 
tbum,  welcbes  nach  Abzng  der  durch  die 
spatere  Entwickelung  der  christlichen  Rirche 
hinzugekommonen  Entstellungen  Ubrig  bleibe, 
sei  selber  Nichts  anders  als  GlOckseligkeits- 
lebre.  Und  was  heisst  denn  tugendhaft  sein 
anders,  als  in  vollem  Maasse  das  Gute  ge- 
niessen,  welches  Gott  von  alien  Seiten  der 
thierischen,  geistigen  nnd  moraliscbeu  Seite 
des  Menschen  aus  freier  GUte  darbietet? 
Die  in  den  Jabren  1782— 86  in  drei  Heften 
erschienenen  „Pbilosophische  Unter- 
haltungen  zur  weitern  Aufklarung 
der  GlOckseligkeitslehre"  erganzen 
den  Inbalt  der  genannten  Schrift.  Ausser- 
dem  verOffentlicbte  Steinbart  eine  „An- 
leitung  des  menscblicben  Verstandes 
zu  mdglichst  vollkommener  Er- 
kenntniss"  (1780,  in  zwei  Theilen),  welcbe 
in  zweiter  Anflage  unter  dem  Titel  „Ge- 
meinnatzige  Anleitung  des  Verstandes  zu 
regelmassigem  Selbstdenken"  erechien  und 
eine  Ableitung  aller  Erkenntnisse  aus  den 
Sinnesempfindungen  enthalt  Indem  Stein- 
bart die  Unsterblichkeit  der  Seele  als  ein 
Postulat  ansiebt,  obne  welches  die  Gltick- 
seligkeit  des  Menschen  nicht  verwirklicht 
werden  kdnne  (eine  Anschauung,  die  von 
Kant  in  seiner  Kritik  der  praktiscben  Ver- 
min ft  verwerthct  wurde),  spricht  er  die  Ver- 
muthung  aus,  dass  die  Seele  aus  ihrem 
groben  irdischen  Leibe  einen  feinern  Leib 
m it  sich  in  das  Jenseits  nebme. 

Sh  i nh art.  Karl,  war  1801  zu  Dobbrun 
in  der  Altmark  geborcn  und  im  Gymnasium 
zum  grauen  Kloster  zu  Berlin  gebildet, 
hatte  dann  in  Halle  und  Berlin  Philologie 
studirt  und  war  1824  als  Adjunct  an  der 
Landesschule  Pforta  bei  Naumburg  angestellt 
worden,  wo  er  bis  zum  Jabr  1866  wirkte. 
Nach  seiner  Emeritirung  siedelte  er  nach 
Halle  Ober,  wo  er  als  Honorarprofessor  Vor- 
lcsungen  Uber  Platon  und  Anstotcles  hielt. 
Er  starb  1872  im  Bade  Kosen  wabrend  des 
Drucks  seiner  Schrift  fiber  Platen's  Leben. 
Wahrend  eines  Menschenalters  hat  sich  Stein- 
hart  nm  die  Geschichte  der  griechischen 
Philosophie  dnrch  seine  grandlichen  Arbeiten 
verdient  gemacht,  welche  in  der  von  Ersch 
und  Gruber  begTttudeten  wAllgemeinen 
EncyclopadiederWissenschaften  undKUnste1* 
auf  den  Bibliotheken  vergraben  sind,  ins- 
besondere  liber  die  joniache  Schule,  tlber 
Diogenes  von  Apollonia  und  von  Sinope, 


Herakleitos,  Empedocles,  Euemerus.  Ausser- 
dem  hat  er  in  die  von  Pauly  herausgegebene 
Realencyclopadie  des  klassischen  Alterthums 
die  Artikel  fiber  Neuplatouismus ,  Plotinus 
und  Proclus  geliefert  Seine  eigentliche 
Lebeusarbeit  war  aber  seit  1850  die  plato- 
nische  Forschung,  urn  welche  er  sich  ein 
grosses  Verdienst  durch  die  Einleitungen  er- 
warb,  die  er  zu  EL  Mailer's  Uebersetzung 
von  Platen's  sammtlicben  Werken  lieferte, 
wobei  er  sich  mit  einigen  Modificationen  in 
der  Hauptsache  an  die  von  K.  Fr.  Hermann 
angenommenen  Entwickelungsperioden  und 
gescbichtliche  Gruppirung  der  platonischen 
Dialoge  hielt.  Nacbdem  er  in  den  Verhand- 
lungen  der  25.  Pbilologenversammlung  in 
Halle  „  Aphorismen  fiber  den  gegenwartigen 
Stand  der  platonischen  Forschuagen u  (1868) 
und  mehrere  Aufsatze  „  Platonisches 44  in 
Fichte's  Zeitschrift  fur  Philosophie  und 
philosophische  Kritik  (Band  51,  1867,  und 
Band  58, 1871)  verflffentlicht  hatte,  beschloss 
er  seine  geistige  Lebensarbeit  mit  „Platon's 
Leben"  (1873),  welches zugleich  alaSchluss- 
band  zur  Mtlller'  -  Steinhart'schen  Ueber- 
setzung von  Platen's  Werken  erechien. 

Stellini.  Jacopo,  war  1699  zu  Cividale 
in  Friaul  geboren,  hatte  spatcr  eine  Zeit 
lang  Rhetorik  an  der  Adelsschule  zu  Venedig 
gelehrt,  dann  eine  Hauslehreretelle  bei  einem 
reichen  Patrizier  angenommen  und  war  1739 
als  Professor  der  Moral  nach  Padua  berufen 
worden,  wo  er  1770  starb.  Abgeseben  von 
pogtischen  und  philologischen  Arbeiten  hat 
er  vorzugsweise  die  Moralphilosophie  be- 
arbeitet.  Sein  Lebramt  in  Padua  erdflfnete 
er  mit  einer  Oratio  ad  Ethicam  tradendam 
(1739),  worauf  die  Schrift  Specimen  de  ortu 
et  progressu  morum  atque  opinionum  ad 
mores  pertinentium  (1740)  folgte,  welche 
1806  in's  Itahenische  Obersetzt  wurde.  Die 
„  Opera  omnia"  (in  vier  Banden,  1778 — 79) 
enthalten  eine  vorher  uugedruckte  Abhand- 
lung  fiber  die  Sitten  und  die  Moraltheorie, 
wabrend  in  den  „  Opere  varie*  (in  sechs 
Banden,  1781  —  84)  auch  die  Vorlesungen 
aber  Moralphilosophie  enthalten  sind,  aus 
welchen  P.  L.  M  a  b  i  I  in  seinen  „  Lettere 
Stelliniane*  (1811)  einen  Auszug  gab.  Ob- 
wohl  Stellini  fUr  einen  Peripatetiker  gelten 
will,  zeigt  er  sich  doch  zugleich  von  Hobbes' 
und  Spinoza's  Ansehauungen  angestcckt 

Sthenidas  wird  als  angeblicher  Pytha- 
goraer  mit  einer  Schrift  „ttber  die  Herrschaftu 
genannt. 

Stewart,  Dugald.  war  1753  zu  Edin- 
burg  geboren  und  erst  dort,  dann  in  Glas- 
gow gebildet,  wurde  1772  erst  Stellvertreter 
und  1783  Nacbfolger  seines  Vatere  auf  dem 
Lehrstuhl  der  Matbematik  an  der  Universitat 
zu  Edinburg,  ging  1785  zur  Philosophie 
Uber  und  abernahm  Ferguson's  Professur 
der  Moraltheologie.  In  seinen  philosophischen 
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Anschauungen  schloss  er  sich  in  alien  wesent- 
lichen  Punkten  an  den  Standpunkt  Reid's 
an,  deasen  psychologische  Lehren  znm  Theil 
erg&nzend,  sodass  er  neben  diesem  fiir  den 
Hauptvertreter  der  sogenannten  sebottischen 
Scbule  gilt.    Nacbdem  er  eine  Zeit  lang 
seinem  Schiller  Thomas  Brown  seine  Vor- 
lesungen  flbertragen  batte,  trat  er  1820  vom 
Katheder  zurtlck  und  atarb  1828  auf  seinem 
Landsitze   Einneilhouse.     Seine  Schriften 
sind :  Elements  of  the  philosophy  of  human 
mind  (1792,  in  2  Banden),  in  deutscber 
Uebersetzung  „Anfangsgrtlnae   der  Philo- 
sophic liber  die  menschliche  Seeleu,  roit 
Vorrede  von  S.  G.  Lange  (1794  in  2  Theilen); 
Outlines  of  the  moral  philosophy  (1793); 
Philosophical  essays  (1810);  Philosophy  of 
the  active  and  moral  powers  of  man  (1828, 
in  zwei  Banden).    Letztere  Schrift  wnrde 
von  L.  Simon  (1834)  in's  Franzosische  tlber- 
setzt    Einige  seiner  filr  die  Supplement- 
bande  der  „ Encyclopaedia  britannica*  be- 
stimmten  Abhandlungen  ans  der  Gescbichtc 
der  Philosophic  sind,  von  Bachon  in's  Pranz5- 
sische  Obersetzt,  outer  dem  Titel  erschienen: 
„Histoire  abrige  des  sciences  metaphysiques, 
morales  et  poliliques  depuis  la  renaissance 
des  leltres*  (1822).    Eine  besondere  Bc- 
arbejtung  haben  die  Lehren  von  Stewart  in 
Frankreich  durch  Jouffroy  erhalten.  Seine 
Werke  wurden  gesammelt  herausgegeben : 
mDugald  Stewart,  collected  works  edited  by 
ff'illam  Hamilton*  (1852—57,  10  vols).  Die 
ersten  Sfttze,  auf  welche  sich  nach  der 
sebottischen  Schule  alle  menschliche  Gewiss- 
heit  stOtzen  soil,  heissen  bei  Stewart  bald 
Grundsatze  des  menscblichen  Ftirwabrhaltens, 
bald  Elemente  der  Vernunft.  bald  Prin- 
zipien   des   gesunden  Menachenverstandes 
(Gemeinsinnes) ,  nur  aber  sollen  dleselben 
nicht  als  Principien  in  dem  Shine  gclten, 
dass  sich  daraus  alle  tlbrigen  Wahrheiten 
des  Menschengeistcs  ableiten  und  eine  Er- 
weiterung   unserer  Erkenntnisse  gewinneu 
liesse.   Die  Ueberzeugung,  dass  das  Wahr- 
genommene  aucb  unabhangig  von  unserer 
Auffassung  existire,  leitet  er  theils  ans  der 
dftern  Wiederholung  des  Perccptionsactes  in 
Bezug  auf  einen  und  denselben  wahrgenom- 
menen  Gegenstand  her,  theils  erkl&rt  er  diese 
Ueberzeugung  aus  dem  von  Reid  aufgestellten 
Princip  der  zufalligen  Wahrheiten,  wonach 
es  ein  Gesetz  unserer  Xatur  sei.  an  eine 
feste  Ordnung  der  phyaischeu  Erscheinungen 
zu  glauben.    Die  Association  der  Vorstel- 
lungen  leitet  er  nicht,  wie  Reid,  aus  der 
Gewohnbeit  ab,  sondern  sucht  umgekehrt 
aus  der  Association  der  Vorstelltingen  die 
Gewohnbeit  zu  erklaren.    Uebcr  das  Wesen 
des  Bewusstaeius  macht  er  die  wicbtige  Be- 
merkung:  „Die  erste  Uebung  unseres  Be- 
wusstseins  schliesst  zwar  nothweudig  nicht 
bios  die  Ueberzeugung  von  der  gegenwartigen 
Exiat*u4f  desseu  eiu,  was  von  una  empfunden 


und  percipirt  wird,  sondern  auch  die  Ueber 
zeugung  von  der  Existenz  des  Empfindenden 
und  Denkenden  selbst;  aber  von  die. sen  beiden 
Momenten  ist  es  nur  das  erste,  von  welchexc 
eigentlich  gesagt  werden  kaun,  dass  wir 
uns  im  strengsten  Sinne  des  Wortes  bewusat 
sind.   Dagegen  wird  uns  die  Existenz  des 
empfindenden  und  denkenden  Ich  eigentlich 
nur  bekannt  vermittelst  einer  Eingebung 
(suggestion)  des  Verstandes,  welche  anf  die 
Empfindung  (sensation)  folgt,  aber  so  wenig 
mit  ihr  verbunden  ist,  dass  es  nicht  zu  ver- 
wundern  ist,  wenn  die  Ueberzeugung  von 
jenen  beiden  Momenten  einer  und  derselben 
Quelle  beigemes8en  wird.    1st  diese  Unter- 
scheidung  richtig,  so  erscbeint  das  beruhuite 
Cogito,  ergo  sum  nicht  so  licherlich,  als  ea 
gemacht  worden  ist,  und  wollte  Descartes 
damit  wohl  nur  auf  den  Umstand  aufmerk- 
sam  machen,  dass  wir  nicht  im  Stand e  sind, 
die  Thatsache  unserer  eignen  Existenz  kennen 
zu  lerneu,  ohne  dass  durch  die  Erregung 
irgend  einer  Empfindung  in  unserm  Geiste 
das  Vermogen  zn  denken  erweckt  worden.* 
In  seinen  moralphilosophischen  Anschauungen 
betrachtet  der  Schiller  Reid's  mit  Cudworth 
die  sittlicben  Begriffe  als  ursprQngliche,  ein- 
fache,  durch  die  Vernunft  unabhilngig  von 
Gones  Willen  wie  von  menschlichen  Ein- 
ricbtungen  gebildeten  Begriffe  und  die  mo- 
ralische  Faliigkeit  als  eine  ursprungliche 
tbatige  Kraft  der  Seele.   Er  findet  die  Sin 
lichkeit  u users  Verhaltens  wesentlich  in  einer 
bestftndigen  Rflcksicht  auf  unser  Geftlhl  der 
Pflicbt,  indem  wir  in  unserm  Verbalten  den 
Vorschriften  des  Gewissens  und  der  Vernunft 
gehorcben.  Alle  unsere  Pflichten  gegen  Gott, 
gegen  uns  selbst  und  gegen  den  Nachsten 
sind  verpflichtend  durch  dieselbe  Autoritat 
des  Gewissens,  durch  das  GefQhl  der  Pflicht, 
die  Achtung  vor  dem,  was  recht  ist,  wobei 
jedoch  die  Religion  die  kriftigsten  Beweg- 
grtlnde  zu  ihrer  Ausbildung  gewahrt.  Macht 
uns  die  Selbstliebe  haufig  parteiisch,  so  ist 
die  Gerechtigkeit  die  Tugend,  welche'  uns 
dagegen  schtltzt,  und  sie  ist  in  demselben 
Sinne  eine  Tugend,  wie  das  Woblwollen, 
weil  wir  sie  als  Pflicht  empfinden.  Hoch 
Bteht  ihm  unter  den  socialen  Pflichten  die 
Wahrbaftigkeit,  ferner  Klugheit,  Massignng 
und  Tapferkeit.    Daran  schliesst  sich  die 
Pflicht  zur  sorgfaltigenErforschung  derMittel, 
wodurch  die  Zwecke  des  Glflcks  und  der  Voll- 
kommenheit  unserer  Natur  erreicht  werden 
kdnnen.  Das  hdebste  Gut  ist  eine  anerkannte, 
unbestreitbare  Thatsache;  die  Gltlckseligkeit 
aber  entsteht  vorzugsweise  aus  dem  Geiste 
und  sollen  wir,  was  unser  GlUck  betrifft,  Ver- 
trauen  auf  das  setzen,  was  von  uns  selbst 
abhangt,  indem  wir  unsere  Seele  mehr  der 
gegebeneu  Welt  accommodiren,  als  diese  una 
selber.   Beherrscht  uns  allein  der  Wunsch 
nach  GKlck,  so  erfttllt  er  die  Seele  mit  ingsi- 
lichcn  Vermuthungen  Ubcr  die  Zukunft,  mit 
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vcrwirrenden  Berechnungen  liber  die  ver- 
schiedenen  Moglichkeiten  des  Guten  und 
Schlimmen.  Wer  aber  das  Pflichtgefuhl  zum 
herrschenden  Grundsatz  seiner  Thatigkeit  hat, 
im  Gedrange  des  Lebens  aber  mit  KUhnheit, 
Conseqnenz  nnd  Wflrde  auftritt,  findet  sich 
dnrcb  das  Glllck  belohnt,  welches  haufig 
genng  denjenigen  entwischt,  die  jede  Fahig- 
keit  anstrengen,  dasselbe  zu  erreichen. 

Stilpon  lebte  etwa  380—300  vor  Chr., 
war  aus  Megara  geblirtig  und  zuerst  ein 
Schiller  des  Kynikers  Diogenes,  dann  des 
Megarikers  Thrasymachos,  unter  dessen  Ein- 
fluss  er  seiner  frtlhern  Neigung  zn  Aus- 
schweifangen  durch  Willenskraft  vollstandig 
Herr  geworden  sein  soli.  Er  lehrte  in  seiner 
Vaterstadt  nnd  erlebte  deren  Einnahme  durch 
Ptolcmaus  Lagi  nnd  Demetrius  Poliorketes, 
bei  welcher  Gelegenheit  er  Gattin,  Kinder 
nnd  Vermdgen  verlor.  Als  philosophischer 
Lehrer  soli  Stilpon  alle  Ubrigen  Vertreter 
der  megarischen  Schule  an  Scharfsinn  und 
dialektischer  Gewandtheit  so  sehr  tlbertroffen 
haben,  dass  er  eine  Meuge  Schiller  aus  andern 
damals  bestehenden  griechischen  Philosophen- 
schulen  „zum  Megarisiren  verfOhrt14  und  in 
Athen  wie  im  tlbrigen  Griechenland  allgemeine 
Bewunderung  geerndtet  hatte.  Auch  soli  er 
neun  Dialoge  verfasst  haben,  unter  dencn 
einer  gegen  die  aristotelische  Philosophie 
selbst  gerichtet  war.,  Es  hat  sich  jedoch 
davon  Nichts  erhalten,  und  wir  kennen  seine 
Lehre  nur  aus  spatern  Berichten.  Hiernach 
wullte  er,  gewissermassen  als  ein  Yorlaufer 
der  mittelalterlichcn  Nominalisten ,  die  all- 
gemeinen  Begriffe  von  Gattungen  und  Arten 
auf  keine  Einzeldinge  tlbertragen  wissen  und 
laugnete  zugleich  die  Moglichkcit  des  Wer- 
dens.  Fur  das  hdchste  Gut  erklarte  er  die 
Apathie  der  Kyniker,  welche  kein  Gefflkl 
des  Uebels  auf  kommen  lasse,  und  verlangte, 
dass  der  Weiae  sich  selber  genllge  und  zu 
seiner  Gltlckseligkeit  nichteinmal  derFreunde 
bedUffe,  auch  in  der  Verbannung  aus  der 
Heimath  kein  L'ebel  finden  kdnne.  Mit  den 
Kynikera  theilte  er  auch  die  freie  Stellung 
zur  Volksreligion. 

Stobaios  (Stobaeus),  siehe  Johannes 
aus  Stobi. 

Striker  hiessen  diejenigen  griechischen 
Philosophen,  welche  nach  dem  Abtreten  des 
Aristoteles  vom  Schauplatze  in  der  sogenann- 
ten  „Stoa  Poikile"}  einer  mit  GemSldcn  ge- 
schratlckten  Saulenhalle  in  Athen,  die  Lehrcn 
des  Zenon  aus  Kittion  (in  Cypern)  fort- 
setzten  und  darin  den  Standpnnkt  der  aus 
der  sokratischen  Schnle  hervorgegangenen 
altera  Secte  der  Kyniker  in  edlerer  nnd 
wdrdigerer  Weise  vertraten,  indem  sie  damit 
zugleich  megarische,  platonische  und  aristo- 
telische Elemente  combinirten.  Als  Schiller 
Zenon's  werden  genannt:  Persaios  aus 
Kittion,  AristSn  aus  Chios,  der  eine  eigne 


Secte  atiftete,  Erillos  aus  Karthago.  Des 
Stifter8  Nachfolger  in  der  Schnle  zu  Athen 
war  Kleanthes  ans  Assos  (in  Troas),  dessen 
Schiller  und  Nachfolger  Chrysippos  aus 
Soloi  (in  Kilikien).  Als  weitcre  Schulvor- 
steher  folgten  diesem:  ein  jflngerer  Ze*n5n 
aus  Tarsos,  Diogenes  aus  Seleukia  am 
Tigris,  gcwObnlich  der  Babylonier  genannt, 
Antipater  aus  Tarsus,  Panaitios  aus 
Khodos,  Mnesarchos  (urn  110  —  90  vor 
dir.),  Dardanos,  Dionysios,  Anti- 
pater aus  Tyrns.  Als  Stoiker  unter  den 
Rdmern  werden  schon  vor  der  Zeit  Cicero's 
die  beiden  Scipio,  Cato  von  Utica,  M. 
Brutus  und  spater  Cornntus,  der  Lehrer 
des  Dichters  Persius.  ferner  der  Lehrer 
Nero's,  Seneca,  am  Ende  des  ersten  und 
zu  Anfang  des  zweiten  christlichen  Jahr- 
hunders  EpiktCtos  aus  Hierapolis  in  Phry- 
gien  und  sein  Schiller  Arrianos,  sowie  der 
Kaiser  Marcus  Aurelius.  auch  Antoninus 
Philosophus  genannt,  welcher  von  161  bis 
180  n.  Chr.  auf  dem  Throne  sass.  Im  Re- 
formations -  Zeitalter  wurde  der  Stoicismus 
durch  Justus  Lipsius  (1547—1606)  und  Caspar 
Schoppe  (1576—1640)  erneuert.  , 

D.  Tiedemann,  System  der  stoiachen  Philosophic 

(1776,  in  drei  Banden). 
F.  Ravaisson,  Essai  »ur  le  Stoicisme  (1866). 
L.  Noack,  Atts  der  Stoa  zum  Kaiserthrone;  ein 


nvaiin,   n.'iB  uci  y.niu  naucHuiuut, 

Blick  auf  den  Weltlauf  der  stoischen  Philo- 
sophic (in  „Psyche«.  Bd.  5,  8.  1-24)  1862. 

Stosch,  Fricdrich  Wilhelm  (auch 
S  t  o  s  8  i  u  s  genannt)  war  1646  zu  Berlin  ge- 
boren,  wo  er  als  geheimer  ftlrstlicher  Secretair 
1704  oder  1707  starb,  nachdem  er  1692  durch 
sein  angeblich  in  Amsterdam,  wirklich  in 
Guben  gedrucktes  Werk  „  Concordia  ratiorus 
seu  harmonia  philosophiae  moralis  et  reli- 
gionis  christianae"  (1692)  in  Berlin  gTosses 
Aergcrniss  erregt  hatte.  Es  ist  ein  erlau- 
ternder  Auszug  aus  der  „Ethiku  Spinoza's. 
Die  ImmateriaTitat  nnd  Unsterblichkeit  jler 
Seele  wird  kurzweg  gelaugnet.  Die  Seele 
des  Menschen  bestelit,  nach  Stosch,  in  der 
richtigen  Mischung  des  Blutes  und  der  Safte, 
welche  gehorig  durch  unverletzte  Kanfile 
strdmen  und  die  mannichfachen  willkllrlichen 
und  unwillkflrlichen  Handlungen  hervor- 
bringen.  Der  Geist  ist  der  bessere  Theil 
des  Menschen,  mit  welcbem  er  denkt  Derselbe 
bestelit  aus  dem  mit  unendlich  vielen  Organen 
versehenen  Gehirn,  welches  durch  das  Zu- 
strSmcn  nnd  Circuliren  einer  feinen  Materie 
modificirt  wird. 

Strut  A  n.  ausLampsakoA  an  der  jonischen 
Kilste  gebtlrtig,  war  ein  Schiller  des  Aristo- 
telikers  Theophrastos  und  achtzehn  Jahre 
lang  dessen  Nachfolger  als  Vorsteher  der 
penpatetischen  Schule  in  Athen,  wo  er  270 
v.  Chr.  starb.  Von  seinen  zahlreichen  Schriften, 
deren  Titel  bei  Diogenes  Lafirtios  aufgefUhrt 
werden,  hat  sich  Nichts  erhalten.  Nach  den 
Mittheilungen  Spaterer  beschaftigte  er  sich 
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vorzugsweise  mit  naturphilosophischcn  Unter - 
suchungen  und  erhielt  darum  den  Beinamen 
„der  Physiker4*,  wahrend  sich  freilicli  bei 
Diogenes  LaCrtios  auch  die  Titel  von  Schriften 
logischen,  metaphysischen  nnd  etbischen  In- 
halts  finaen.  Seine  wissenschaftliche  Selb- 
sttadigkeit,  dem  Meister  Aristoteles  gegen- 
llber,  wird  von  den  Alten  ebenso  gertthint, 
wie  sein  Scharfsinn.  Im  Unterschiede  von 
Aristoteles  gab  Straton  die  Gottheit  als  ein 
vom  Weltganzen  getrenntes  und  verschiedenes 
Wesen  auf  nnd  begnugte  sich  mit  der  Nattir, 
wesshalb  er  auch  dem  Vorwurfe  des  Atheis- 
mus  nicht  entging.  Die  Natur  selbst  aber 
dachte  er  sich  nicht  als  ein  lebendiges 
Wesen,  sondern  als  eine  mit  innerer  Noth- 
wendigkeit,  ohne  Bewusstsein  und  Ueber- 
legung  wirkende  Kraft  und  wollte  ebenso 
die  Bildung  der  Welt,  wie  die  Verfinderungcn 
in  derselben  allein  aus  der  Schwere  und  Be- 
wegung,  ohne  irgend  welche  unkdrperliche 
Kriifte  erklart  wissen,  indem  er  die  Zeit 
als  das  Maass  der  Thatigkeit  bestimmte. 
Auch  die  Seelenthfttigkeiten  wollte  er  als 
Bewegungen  aus  dem  Spiel  der  nattlrlichen 
KrSfte  •rklarcn,  durch  welche  der  Leib  zum 
Sitze  der  Empfindungen  wird.  Mit  der  Ver- 
nunft  f&Ut  ihm  das  Bewusstsein  zusammen, 
und  eine  Unsterblichkeit  der  Seele  hatte  in 
seinem  Anschauungskreise  keinen  Platz.  — 
Von  einem  jflngern  Peripatetiker  Stratfln 
ist  es  zweifelhaft,  ob  er  vor  oder  nach  dem  An- 
fange  der  christlichen  Zeitrechnung  gelebt 
hat.  Endlich  wird  auch  noch  ein  Neu- 
platoniker  Stratdn  aus  der  Schule  des 
Proklos  bei  spatern  Neuplatonikern  erwahnt, 
Strauas,  David  Priedrich,  war 
1807  zu  Ludwigsburg  (in  Wflrtemberg)  als 
der  Sohn  eines  wohlhabenden  altprotestan- 
tischen  Kanfmanns  geboren  nnd  zuerst  dort, 
dann  auf  dem  niedern  theologischen  Seminar 
zu  Blanbeuren  gebildet  nnd  hatte  seit  1827 
in  .Tubingen  als  Mitglied  des  theologischen 
Stifts  atudirt,  1830  ein  Pfarrvicariat  erhalten, 
aber  nachtraglich  im  Winter  1831  —  1832 
zwar  nicht  mehr  Hegel,  wohl  aber  Schleier- 
macher  in  Berlin  gehdrt  und  war  1832 
als  Repetent  am  theologischen  Seminar  in 
Tubingen  zngleich  mit  philosophischen  Vor- 
lesungen  an  der  Universitat  aufgetreten. 
Er  hatte  sich  in  die  HegePsche  Philosophic, 
die  damals  in  der  Zeit  ihrer  Blttthe  stana 
und  als  geistige  Grossmacht  alle  wissen- 
schaftliche  Discinlinen  beherrschte,  grundlich 
hineingelebt  una  in  seiner  Auffassung  dieses 
Systems  zuerst  denjenigen  Standpnnkt  in 
der  Hegerschen  Schule  begrUndet,  welcher 
als  die  linke  Seite  derselben  bezeichnet  zu 
werden  pflegt  Erflberraschte  dietheologische 
und  philosophische  Welt  zuerst  mit  einem 
zweib&ndigen  Werke:  „Das  Leben  Jesu, 
kritisch  bearbeitet"  (1835),  welches 
ein  so  ausserordentliches  Aufsehen  machte, 
dass  davon  im  Jahre  1840  die  vierte  Auf- 


lage  erschien.  Es  wird  darin  zunftchst  in 
der  Einleitung  die  Ausbildung  des  raythischen 
Standpnnktes  fllr  die  evangelische  Geschichte. 
der  bisherigen  snpranaturalistischen  una 
rationalistischen  Betrachtungsweise  .  gegen- 
ttber,  als  nothwendig  nachgewiesen.  Diese 
mythische  Betrachtungsweise  wird  dann  im 
orsten  Abschnitte  auf  die  Geburts-  nnd 
Kindheitsgeschichte,  im  zweiten  Abschnitt 
auf  die  Geschichte  des  dffentlichen  Lebens 
Jesu  und  im  dritten  Abschnitt  auf  die  Ge- 
schichte des  Leidens  und  Todes  und  der 
Auferatehung  Jesu  angewandt  und  nach- 
gewiesen, wie  ein  grosser  Theil  der  evange- 
lischen  Erzahlungen  des  geschichtlichen  Ge- 
halts  entbehre  und  als  Gebilde  einer  un- 
absichtlich  und  unbewusst  dichtenden  reli- 
gidsenPhantasie  der  ftltesten  Christengemeinde 
sich  zu  crkennen  gebc,  so  dass  als  unbezwei- 
felter  Rest  historischer  Thatsachen  aus  der 
evangelischen  Geschichte  nur  diess  tlbrig 
bleibe,  dass  Jesus  von  Nazareth  als  religiSs- 
sittlicher  Reformator  unter  den  Jnden  auftrat 
und  nachdem  er  eine  Zeit  lang  als  solcher, 
unter  offener  Bek^mpfung  des  herrschenden 
Pharisfierthnms,  sich  als  den  von  den  Juden 
erwarteten  Messias  angekUndigt  hatte,  unter 
Pilatus  als  Opfer  des  pharisaischen  Hasses 
endetc,  wahrend  bei  seinen  Anhangern  and 
Verchrern  der  nachhaltigc  Eindruck  seiner 
Persdnlichkeit  und  Lehrwirksamkeit  den 
Glauben  wirkte,  er  Tebe  unter  ihnen  fort 
und  sei  in  den  Himmel  erhoben  worden. 
Mit  der  Erklarung,  dass  er  den  innersten 
Kern  des  christlichen  Glaubens  von  seinen 
kritischcn  Untersuchungen  unabhangig  wisse, 
macht  dann  Strauss  in  der  „Schlu8sabhandlnngw 
seines  Werkes  den  Versuch,  vom  Standpnnkt 
der  Hegel'schen  Philosophic  „das  kritisch 
Vernichtete  dogmatisch  wieder  herzustellen", 
damit  der  durch  die  Kritik  hindurch  ge- 
gangene  Glaube  als  ein  wahrhaft  vermittelter 
zum  Wissen  werde.  „Wenn  der  Idee  der 
Einheit  von  gdttlicher  und  menschlicher  Natnr 
Realitat  zugeschrieben  wird,  heisst  dies  soviet, 
dass  sie  einmal  in  einem  Individuum,  wie 
vorher  und  nacliher  nicht  mehr,  wirklich 
geworden  sein  mtlsse?  Das  ist  gar  nicht  die 
Art,  wie  die  Idee  sich  realisirt,  in  Ein 
Exemplar  Hire  ganze  Falle  auszuschfltten 
nnd  gegen  alle  andere  zu  geizen,  in  jenem 
Einen  sich  vollstandig,  in  alien  flbrigen  aber 
nur  unvollstandig  abzudracken;  sondern  sie 
liebt  in  einer  Mannigfaltigkeit  von  Exem- 
plaren,  die  sich  gegenseitig  erganzen,  in 
einem  Wechsel  sich  setzender  und  wieder 
aufhebender  Individuen  ihren  Reichthum  aus- 
zubreiten.  Und  dies  sollte  keine  wahre 
Wirklichkeit  der  Idee  sein?  Die  Idee  der 
Einheit  von  gdttlicher  und  menschlicher 
Natur  ware  nicht  vielmehr  in  unendlch 
hdherem  Sinne  eine  reale,  wenn  ich  keinen 
einzelnen  Menschcn  als  solchen  anssondere? 
Eine  Menschwerdung  Gottes  von  Ewigkeit 
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wire  nicht  erne  wabrere,  als  cine  Mensch- 
werdung  in  einem  abgeschlossenen  Pnnkte 
der  Zeit?  Der  SchlUssel  zur  ganzen  Christo- 
logie  ist  dies,  dass  als  das  Subject  der 
Eradicate,  welche  die  Kirche  Christo  bei- 
gelegt  hat,  statt  eines  Individuums  vielraehT 
eine  Idee,  aber  eine  reale,  die  Idee  der 
menschlichen  Gattnng  gesetzt  wird.  Die 
Menschheit  selbst  ist  die  Vereinigung  der 
beiden  Naturen,  der  menschgewordene  Gott; 
sie  ist  der  Sterbende,  Auferstehende  und 
gen  Himmel  Fahrende,  sofern  ihr  aus  der 
Negation  ihrer  Nattirlichkeit  ein  immer  hdheres 
geistiges  Leben,  aus  dcr  Aufliebung  ihrer 
Endlichkeit  der  Himmel  hervorgeht.  Dies 
allein  ist  der  wahre,  absolute  Inbalt  der 
kircblicben  Lehre  von  Christus,  und  dass 
dieser  Inhalt  an  die  Person  und  Geschichte 
eines  Einzelnen  geknflpft  erscheint,  gch5rt 
nur  zur  geschichtlichen  Form  der  Lehre1*. 

Nachdero  Strauss  wegen  dieses  Werkes 
von  seiner  theologischen  Repetentenstclle  ent- 
lassen  worden  war  und  mit  dem  unbehag- 
liohen  „  KetzergcfUhle "  noch  einige  Monate 
lang  als  Privatmann  in  Tubingen  gelebt 
hatte,  wurde  ihm  die  Stelle  eines  Rectorats- 
veTwesers  am  Lyceum  in  seiner  Vaterstadt 
Ludwigsburg  Ubertragen ,  welche  er  jedoch 
bereits  im  Ilerbst  1836  wieder  aufgab.  Et 
siedelte  nach  Stuttgart  Qber,  wo  er  die  Aus- 
arbeitung  seiner  „Streitschriften  zur 
Vertheidigung  der  Schrift  Uber  das  Leben 
Jesu  und  zur  Charakteristik  der  gegen- 
wartigen  Theologieu  vornahm,  die  er  1837—38 
in  drei  Heften  veroffentlichte,  indem  er  darin 
zugleich  den  Beweis  lieferte,  dass  nicht 
irgend  eine  Caprice  oder  gar  Frivolitat, 
sondern  der  innere  Lebensdrang  dcs  fort- 
geschrittenen  Zeitbewusstseins  ihn  zu  seinem 
Werke  angetriehen  habe.  Eine  ursprtlng- 
lich  im  „FreihafenM  (1838)  erschienene  Ah- 
handlung  Uber  „Vcrgangliches  und 
Bleibendes  im  Chriatenthume"  wurde, 
zugleich  mit  einer  von  Strauss  in  den 
„Hallischen  JahrbUchcrn  ftir  Wissenschaft 
und  Kunst14  (1838)  verOffentlichten  Charakteri- 
stik von  Just  in  us  Kerner,  unter  dem  Titel 
„Zwei  friedliche  Blatter"  (1839)  nen  herans- 
gegeben.  In  der  erstgenannten  Abhandlnng 
gab  Strauss  das  Thema  zu  der  bei  Gelegcn- 
heit  des  im  Frtlhling  1839  in  Stuttgart  statt- 
gehabten  Schillerfestes  von  Gustav  Schwab 
gehaltenen  Festrede.  „Der  einzigc  Cultug 
(nagt  Strauss),  welcher  den  Gebildeten  dieser 
Zeit  aus  dem  religiosen  Zerfalle  der  Gegen- 
wart  Ubrig  geblieben,  ist  der  Cultns  des 
Genius'*.  Er  will  die  Menschheit  als  eine 
zwar  gleichartige,  aber  in  sich  vielfach  unter- 
schiedene  AUgemeinheit  gefasst  wissen,  deren 
geistiger  Gehalt  und  gOttliche  Ausstattung 
zwar  Uberall  zu  Grunde,  jedoch  nicht  Uberall 
zu  Tage  liege ,  vielmehr  nur  auf  einzelnen 
Punkten  zur  vollen  Wirksamkeit  komme, 
urn  sich  von  diesen  aus  auch  an  alien  andern 


Stellen  nach  M3glichkeit  in's  Leben  zu  rufen. 
Dies  seien  dann  jene  Knotenpunkte ,  jene 
Ildhen  der  Geschichte  der  Menschheit,  auf 
welchen  diejenigen  Individuen  stehen,  in 
denen  das  Zusammentreffen  natUrlicher  Be- 
gabung  mit  freier  Selbstbestimmung  unge- 
wfihnliche  Krftfte  zum  Dasein  und  zur  Reife 
bringt,  mittelst  welcher  sie  auf  grSssere  oder 
kleinere  Kreise  ihrer  Mit-  und  Nachwelt 
schdpferisch  bestimmend  einwirken.  Indem 
nnn  hierbei  das  religiftse  Gebiet  als  ein  den 
(tbrigen  zwar  beigeordnetes,  in  der  That 
jedoch  als  das  centralste  und  innerlichste 
von  alien  aufgefasst  wird,  soil  dann  dem 
Stifter  des  Christenthums  eine  Stelle  an- 
gewiesen  werden,  die  ihn  einerseits  im  Kreise 
des  wahrhaft  Menschlichen  halt,  andererseits 
aber  innerhalb  dieses  Kreises  ihm  diejenige 
Stelle  zn wrist ,  wo  Gdttliches  und  Menscn- 
liches  am  Unmittelbaratcn  incinander  greifen. 
So  werde  (meinte  Strauss)  der  Stifter  des 
Christenthums  aus  der  einsamen  Hdhe  seiner 
Einzigkeit  und  ausschliesslichen  Stellung  be- 
freit  und  mit  einem  Kranze  von  Heiligen 
nmgcben,  nur  dass  diese  freilich  nicht  lauter 
kirchliche  Ileilige  seien;  sondern  wie  in  der 
Ilauskapellc  des  Raisers  Alexander  Severus 
neben  den  Standbildern  Christi  und  Abrahams 
auch  das  dcs  Orpheus  sich  befand,  so  gehe 
die  Richtung  der  Zeit  dahin,  die  Offenbarung 
Gottes  in  alien  denjenigen  Geistem  zu  ver- 
ehren,  welche  belebend  und  schSpferisch  auf 
die  Menschheit  eingcwirkt  haben.  —  Dass  die 
literarische  Mnsse,  in  welcher  Strauss  neben 
den  „friedlichen  Blattern"  ein  zweites  in 
die  Entwickelnng  der  Theologie  machtigein- 
schneidendes  streng  wissenscliaftliches  Werk 
vorbercitetc ,  durch  kein  ihm  Ubertragenes 
Amt  gestort  werde,  dafUr  hatten  mittlerweile 
die  „Zflricher  Frommen4*  gesorgt.  Die 
ZlJricher  Regiernng  hatte  den  Verfasser  des 
kritischen  Lebens  Jesu  1839  als  Professor 
der  Dogroatik  und  Kirchengeschichte  an  die 
dortige  Universitat  berufen;  aber  ein  durch 
einen  fanatischen  Pfarrcr  organisirter  Bauern- 
aufstand  vertrieb  die  freisinnige  Regierung 
und  setzte  eine  andere  ein,  welche  den  kanm 
bernfenen  wegen  ^Untauglichkeit**  wieder 
in  Rnhestand  zu  setzen  fflr  gerathen  fand. 
Wall  rend  dieser  durch  die  Religionsgefahr 
veranlassten  tumultuarischen  Ereignisse  hatte 
in  Zurich  die  26jahrige  S&ngerin  Agnes 
Schebest  aus  Wien  gastirt,  deren  Bekannt- 
schaft  Strauss  dort  machte  nnd  bald  darauf 
sie-.1i  mit  ihr  verheirathete.  Freilich  that  die 
Ehe  dcs  Gelehrten  mit  der  gefeierten  KUnst- 
lerin,  des  Ketzers  mit  der  frommen  Katho- 
likin  nicht  lange  gut  und  wurde  bald  nach 
der  Geburt  einer  Tochter  wieder  aufgelSst 
Die  Geschiedene  hat  in  ihren  Memoiren  „Ans 
dem  Leben  einer  KUnstlerin"  (1857)  diese 
Episode  ihres  Lebens,  die  sich  an  ihr  ZUricher 
Gastspiel  knUpfte,  mit  keinem  Worte  er- 
wfthnt   Das  zweite  Hanptwerk  von  Strauss 
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erschien  unter  dem  Titel:  „Die  christ- 
liche  Glaubenslehre  in  ihrer  ge- 
schichtlichen  Entwickelungund  im 
Kampfe  mit  der  roodernen  Wissen- 
schaft  dargestellt44  (1840  und  41,  in 
zwei  Banden).  Es  soil  eine  Kritik  der 
Dogmen  am  Faden  ihrer  geschichtlichen  Ent- 
wickelung  geben,  nnd  zwar  diejenige  Kritik, 
welche  sich  im  Laufe  der  Jahrhunderte  ob- 
jectiv  vollzogen  habe,  damit  daraus  eine 
Uebersicht  tlber  den  dogmatischen  Bcsitz- 
stand  unserer  Tage  und  eine  genaue  Ein- 
sicht  gewonncn  werde,  wie  sich  die  Activa 
zn  den  Passiva  verbal  ten,  um  dann  das 
schmale  llbrig  gelassene  Sttlck  Landes  um 
so  emaiger  anzubauen,  den  massigen  Rest 
des  Besitzes  nm  so  sorgfaltigcr  zn  Rathe  zu 
halten.  Indem  der  Kritiker  der  Entstehnng 
und  Ausbildung  jedes  einzelnen  kirchlichen 
Dogma  Schritt  fflr  Schritt  folgt,  sncht  er 
darin  zugleich  die  Keime  des  Verfalls  auf- 
znzeigen  und  auch  die  allmalige  Aufldsung 
des  Dogma  durch  alle  Stadien  ihres  Ver- 
laufs  zu  vorfolgen.  Was  aus  diesem  Process 
als  dormaliger  Besitzstand  und  znglcich  als 
des  Kritikers  eigne  Ueberzeugnng  llbrig 
bleibt,  ist  in  folgenden  Satzen  enthalten: 
Wer  den  Geist  nicht  in  sich  hat,  der  hat 
ihn  ansser  sich;  wer  sich  nicht  aus  sich 
selbst  zu  bestimmen  verraag,  der  sucht  die 
Bestimmung  bei  einer  Autoritat;  wer  zum 
Vernunftglauben  noch  nicht  reif  ist,  der 
bleibt  beim  Offenbarungsglauben.  Dem  ge- 
meinen  Vorstellen  erscheint  die  Welt  als  ein 
regat  einzelner,  gegen  einander  zufalliger 
und  weiter  hinauf  Gesetze;  das  be- 
fende  Erkennen  negirt  diese  Dinge  als 
sich  bestehende  Einzelheiten  und  steigt 
znr  allgeraeinen  Einbeit  auf,  welche  dieselben 
ebensosehr  aus  sich  heraus,  wie  in  sich 
zurllckversetzt,  d.  h.  sich  zu  ihnen  als  die 
Substanz  zu  den  Accidenzien  verhalt.  Das 
Denken  kann  sich  nur  darin  befriedigen, 
dass  es  den  ganzen  Standpunkt  einer  ausser- 
halb  der  Natur  entworfenen  und  ihr  von 
aussen  eingepflanzten  Zweckm&ssigkeit  ver- 
lassend,  die  Idee  des  Lebens  als  den  sich 
von  innen  heraus  seine  Mittel  schaflfenden, 
sich  selbst  verwirklichenden  Zweck  begreift. 
Gott  ist  das  Sein  in  allem  Dasein,  das  Leben 
in  allem  Lebendigen ,  das  Denken  in  allem 
Denkenden,  der  Geist  in  alien  Geistern,  die 
allgemeine  sittliche  Weltordnung;  Gott  ist  nicht 
eine  Person  neben  oder  liber  andern  Personen; 
die  PersOnlichkeit  ist  nicht  die  EinzelpersSn- 
lichkeit  Gottes,  sondern  Allpersdnlichkeit, 
das  Uncndliche,  sich  selbst  in  den  peTsdnlichen 
Geistern,  den  Menschen,  Personificirende. 
Die  Materie,  als  das  unmittelbare  Dasein  der 
gdttlichen  Idee,  kommt  iu  aufsteigenden 
Stufen  zuerst  als  Leben  in  der  Natur, 
dann  als  Geist  ira  Menschen  und  in  diesem 
mit  dem  Verlaufe  seiner  geschichtlichen  Ent- 
wickelung  immer  vollstandiger  zu  sich  selbst 


Die  Weltregierung  ist  die  den  Kriften  und 
Verhaltnissen  der  Welt  selbst  inwohnende 
Gesetzmassigkeit  und  Vernunft.  Die  Ent- 
wickelung  des  Menschengeschlechts  verlauft 
im  Grossen  seinem  Begriffe  gemass,  nnd  die 
Znfalligkeit  des  einzelnen  Thuns  und  des 
n^ttlrlichen  Gesehehens  gleicht  sich  immer 
wieder  znr  allgemeinen  hothwendigkeit  ana. 
Die  diesseitige  Gegenwart  ist  das  All  und 
Eine  der  Philosophie,  dereu  Tbun  durch  die 
ganze  Glaubenslehre  hindnrch  Nichts  andera 
ist,  als  alle  Formen  des  Jenseits  auf  die  der 
diesseitigen  Gegenwart  zuruckzufdhren  nnd 
mit  dem  Inhalte  von  Jenem  diese  zu  erftlllen, 
dadurch  aber  alle  Entfremdung  aufzuheben 
und  den  Geist  ihm  selber  gegenwirtig  zu 
erhalten.  Auch  die  Unsterblicbkeit  ist  niobt 
als  etwas  erst  Znkflnftiges,  sondern  als  gegen- 
wfirtige  Qualitat  des  Geistes  zu  fassen,  als 
seine  innerst  -  eigne  Kraft,  sich  tlber  das 
Endliche  hinweg  znr  Idee  zu  erheben.  Das 
Schleiermacher'sche  Wort,  mitten  in  der  End- 
lichkeit  Eins  zn  werden  mit  dem  Unend  lichen 
nnd  ewig  zu  sein  in  jedem  Augenblicke,  ist 
Alles,  was  die  moderne  Wissenschaft  zu  sagen 
weiss.  Das  Jenseits  ist  zwar  in  Allem  der 
Eine,  in  seiner  Gestalt  aber  als  Zukunftiges 
der  letzte  Feind,  welchen  die  speculative 
Kritik  zu  bekampfen  und  wo  moglich  zn 
•  flberwinden  hat.  — 

Mit  der  Kritik  des  Lebens  Jesu  mid 
der  kirchlichen  Dogmatik  hatte  der  Jung- 
hegelianer  Strauss  eigentlich  schon  im  Jahr 
1841  seine  kritisch  -  philosophische  Lebens- 
aufgabe  erfnllt.  Was  er  in  den  ihm  noch 
weiter  beschiedenen  dreiunddreissig  Lebens- 
jahren  literarisch  hervorgebracht  und  ver- 
dffentlicht  hat,  ist  fur  die  Geachichte  der 
Philosophie  ohne  besondere  Bedeutung  ge- 
wesen,  wie  schatzbar  auch  seine  spiteren 
Arbeiten  sonst  fur  die  Literaturgeschichte 
der  letztverflossenen  Jahrzehnte  dadurch  ge- 
wesen  sein  mdgen,  dass  er  in  denselben  eine 
grosse  Gabe  der  Anempfindung  und  Aneignung 
weiter  fortgeschrittenen  Standpunkte  nnd  ein 
glQckliches  Talent  offenbarte,  den  herrschen- 
den  Zeitbewegungen  einen  treffenden  und 
glanzenden  Ausdruck  zu  geben.  Ueber  der 
cpochcmachenden  Bedeutung  von  L.  Feuer- 
bach's  „We8en  des  Christenthum8M  trat  die 
Leistnng  von  Strauss  als  eine  bloase  Durch- 
gangsstufe  im  Befreiungsprocesse  des  Men- 
schen geistes  in  den  Hintergrund,  und  Strauss 
selbst  konnte  nichts  Besseres  ttran,  als  sich 
in  seinen  beiden  nachsten  kleinen  Schriften : 
«Der  Romantiker  auf  dem  Throne 
der  Casaren  oder  Julian  der  Ab- 
trllnnige*4  (ISil)  und:  „Der  politische 
und  thcologische  Liberalismns  (1848) 
auf  den  Standpunkt  des  Feuerbach'schen 
Natnralismus  nnd  Humanismus  zu  stellen.  In 
eTsterm  Schriftchen  wird  am  Faden  einer 
Charaktcristik  des  Kaisers  Julian  als  eines 
Romantikers  mit  feiner  Ironie  nnd  SatvTe 
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die  christlich -politische  Romantik  der  Gegen- 
wart  troffend  gegeisselt.  Wir  kennen  (sagt 
er)  dieae  Verquicknng  des  Alten  und  Neuen 
zum  rJenuie  aer  wieuernersteuung  Oder 
bessern  Conservirung  des  Eratern,  vorzuga- 
weise  auf  dem  religiflaen,  doch  auch  auf 
andern  Gebieten  aus  unaerer  nachsten  Nahe 
gar  wohl  und  sind  gewohnt,  sie  Romantik 
eu  nennen.  80  bat  man  romantiscbe  Dichter 

{'flngst  diejenigen  genannt,  welche  die  ver- 
>licl  lene  Mahrchenwelt  des  mittclalterlichen 
Glaubena  als  tiefste  Weisheit  poetisch  zu 
erneuern  strebten;  philosophische  Ro- 
mantiker  sind  nna  jene,  welche  der  kritisch 
entleerten  Philosophic  den  Inhalt,  den  sie 
denkend  nicht  zu  produciren  wissen,  durch 
phantaatiacbeaEinmengen  religiOsen  Stoffes  zu 
vcrschaffen  auchen;  der  romantiscbe  Theo- 
loge  (nnd  dies  sind  sie  heutzutage  alle) 
bemfiht  sich  durcb  philosophische  und  asthe- 
tische  Zuthaten  den  abgestorbenen  theolo- 

fischen  Kohl  wieder  geniessbar  und  ver- 
aulich  zu  machen:  romantiscbe  Politiker 
sehen  in  der  Wiedererweckung  des  mittel- 
alterlichen Feudal-  und  Standewesens  das 
einzige  Heilmittel  fur  den  modernen  Staat; 
ein  romantiscber  Ftlrst  endlich  ware  der- 
jenige,  welcher  wie  Julian  in  den  Vorstel- 
lungen  nnd  Bestrebungen  der  Romantik  anf- 
genahrt,  dieselben  durch  Regierungsmaass- 
regeln  in  die  Wirklichkeit  (lberznsetzen  den 
Versuch  machte.  Die  geschichtlichen  Stellen, 
wo  Romantik  nnd  Romantiker  anfkommen 
kdnnen,  sind  solche  Epochen,  wo  einer  alt- 
gewordenen  Bildung  eine  neue  gegentlber- 
steht,  welche  noch  unfertig  und  unanagebildet, 
im  Vergleich  mit  den  entwickelten  Positionen 
von  ieuer,  als  negativ  erscheint.  Als  Altes 
und  Nenes,  als  Positives  und  beziehungsweise 
Negatives,  wie  jetzt  ChTistenthum  nnd 
freier  Humanismus,  standen  sich  zu 
Julian's  Zeiten  Heidenthum  und  Christenthum 
gegentiber.  Denn  (so  heisst  es  in  der  andern 
kleinen  Schrift  „Der  politische  und  theolo- 
piscbe  Liberalismu8u)  die  Fortbildnng  dea 
Christenthums  zum  reinen  Humanismus  oder 
vielmehr  die  Herausbildang  des  letztern  aus 
dem  gesammten  Boden  der  modern  euro- 
paischen  Cultur,  in  welcher  das  Christen- 
thum nur  einen  Bestandtheil  ausmacbt,  ist 
der  einzige  Weg,  um  Ober  den  Gegensatz 
von  Katholicismus  und  Protestantism  us  ninaus- 
zukommen.  Und  eingepflanzt  im  Jugend- 
unterricht,  gepflegt  im  Staatalebcn  und  durch 
Kunst  und  Wisseaschaft  gefdrdert,  wird  die 
Erkenntniss  vom  Wesen  des  Menscben,  die 
Erkenntniss  dessen,  was  der  Mensch  ist, 
was  ihra  ziemt,  was  ihn  glflcklich  oder  un- 
glflcklich  macht,  was  er  zu  tragen  und  wessen 
er  sich  zu  getrOsten  hat,  ein  nicht  veracht- 
licher  Pilot  durch  daa  Leben  und  der  des 
zu  sich  selbst  gekommenen  Menscben,  des 
Deutschen,  einzig  wfirdige  Fllhrer  sein. 
Nachdem  Strauss  sich  im  Jahr  1848  mit 


einigen  Wahlreden,  die  er  unteT  dem  Titel 
„Sechs  theologiscb  -  politische  Volksreden" 
auch  im  Druck  verdffentlichte,  ala  Candidat 
far  das  deutsche  Parlament  in  Lndwigsburg 
anfge8tellt  hatte,  durch  die  Wlirteraberger 
Frommen  zum  Fall  gebracht  worden  war, 
wurde  er  in  den  WUrtembergi8chen  Landtag 
gewahlt,  in  welchem  er  mit  den  Conservativen 
gegen  die  Jnden- Emancipation  stimmte  und 
auf  ein  Misstrauensvotum  seiner  Wahler  schon 
im  December  sein  Mandat  niederlegte.  Er 
siedelte  nach  Mflnchen  fiber  nnd  lebte  apater 
abwechselnd  in  Heilbronn,  Heidelberg,  Bonn, 
Darmstadt,  zuletzt  in  seiner  Vaterstadt  Lud- 
wigaburg.  In  seiner  schriftstelleriachen  Thatig- 
keit  warf  er  sich  nunmehr  mit  Glflck  und 
Geschick  auf  das  Gebiet  der  literarischen 
Biographic.  Zunachst  erschien  „Chr.  Fr.  D. 
Sen ub art's  Leben  in  seinen  Briefen1*  (1849, 
in  zwei  Banden);  darauf  folgte:  ^Christian 
Mark  I  in  ,  ein  Lebens-  und  Charakterbild 
aus  der  Gegenwart"  (1851)  und  „Leben  und 
Schriften  des  Dichters  und  Philologen  Niko- 
laus  Frischlin,  ein  Beitrag  zur  Cultur  - 
geschichte  in  der  zweiten  Halfte  des  16.  Jahr- 
hunderts14  (1856,  in  zwei  Banden.  Znletzt 
erschien:  „Ulrich  von  nutten"  (1858—60, 
in  drei  Theilen;  2.  Auflage  in  Einem  Bande, 
1870),  und  „H.  S.  Reimarus  und  seine 
Schutz8chrift  fflr  die  vernttnftigen  Verehrer 
Gottes"  (1862).  In  seiner  Vorrede  zum 
„Hntten"  hatte  dor  theologische  Kritiker 
die  Gelegenheit  wahrgenommen ,  nach  fast 
zwanzigjahrigem  Schweigen  wieder  einmal 
sein  Herz  wider  „die  Herren  vom  Kirchen- 
regiment"  und  fiber  „das  neukircbliche  Un- 
wesen"  auszuachfltten.  Ist  doch  Hutten  nicht 
todt.  „Seine  Pfeile  (sagt  Strauss)  sind  un- 
sterblich,  und  wo  immer  in  deutschen  Landen 
gegen  Verfinsterung  und  Geistesdruck,  gegen 
Pfaifen-  und  Despotenthum  eine  Schlacht 

Sewonnen  wird,  da  ist  Hutten's  Gescboss 
abei  gewesen."  Nachdem  er  die  heutige 
Kirche  undTheologie  mit  einem  hohlen  Baume 
vergliohen  hatte,  um  dessen  Aeste  man 
plumpe  Klammern  legt,  die,  wenn  der  Sturm 
kommt,  den  Fall  dea  Baumes  nur  beschleu- 
nigen  kOnnen;  fragter:  „Warum  nicht  gegen- 
seitig  bekennen,  dass  man  in  den  biblischen 
Geschicbten  nur  noch  Dichtung  und  Wabr- 
heit,  in  den  kirchlichen  Dogmen  nur  noch 
bedeutsame  Symbole  anerkeunen  kann,  dass 
man  aber  dem  sittlicben  Gehalte  des  Christen- 
thums, dem  Charakter  seines  Stifters,  so 
weit  unter  dem  Wundcrgehause ,  in  daa 
ihn  seine  ersten  Lebcnsbeschreiber  gesteckt 
hatten,  die  menschliche  Gestalt  noch  zu  er- 
kennen  ist  mit  unveranderlicher  Verehrung 
zugethan  bleibt?  Doch  ob  wir  una  dann 
noch  Christen  nennen  ddrfen?  Ich  weiss  es 
nicbt;  aber  kommt  es  denn  auf  den  Namen 
an?  Halten  wir-  nur  feat  an  den  sittlicben 
Wahrheiten  des  Christenthums  und  haben 
Achtung  for  die  Hullen,  unter  denen  Bie 
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der  Menschheit  zuerst  zutn  Bewusstsein  ge- 
kommen  Bind,  and  Schonung  derer,  die 
diesc  Hllllen  noch  nicht  missen  mdgen. 
Sperrt  man  nnr  den  Geist  nicht  gewaltsam 
ab,  zwingt  man  nnr  Niemand  zum  Ltlgen 
und  Heucheln,  so  wird  schon  Alles  von 
selbst  werden.  Immer  mehr  sehen  wir  ja  die 
phantastische  Strahlenbrechung  schwinden, 
die  der  Menschheit,  was  sie  stets  nnr  ans 
sich  selber  schdpfte,  als  von  anssen  kommende 
Offenbarnng  vorspiegelte.  Wem  es  gelingen 
wird,  ans  dem  begriffenen  Wesen  des  Men- 
schen  in  seinen  natllrlichen  nnd  geselligen 
Verhaltnissen  Alles,  was  ihm  obliegt,  was 
ihn  erhebt  und  beruhigt,  vollstandig  und 
sicher  abznleiten  und  dies  fasslich  und  er- 
greifend  ftlr  AHe  darznstellen,  der  wird  die 
Geschichte  der  Religion  beschliessen.  Unsere 
klas8ischen  deutschen  Dichter  sind  allem 
Positiven  in  der  Religion  entwachsen;  sie 
kennen  keine  Offenbarnng,  als  die  im  Gemtlth, 
in  der  Natur  und  in  der  Geschichte,  kein 
Wundcr  als  die  Naturgesetze  selbst,  kein 
Heil  und  kcine  VersShnung,  als  die  sich 
der  menschliche  Geist  in  sich  dnrch  Lanterung, 
durch  Entsagung  und  durch  Liebe  schafft.1*  — 
Als  der  Pariser  Akademiker  Ernst  Renan  in 
seinem  Bache  „Vie  de  Jems"  (1862)  Miene 
gemacht  hatte,  Frankrcichs  David  Friedrich 
Strauss  zu  werden,  wurde  der  dentsche 
Kritiker  des  Lebens  Jesu  an  die  vor  mehr 
als  einem  Vierteljahrlmndert  ansgefllhrte 
That  seiner  Jugend  gemahnt  und  Hess  deren 
Ergebniss  in  einer  verkflrzten  Umarbeitung 
unter  dem  Titel  „Das  Leben  Jesu  fUr 
das  dentsche  Volk  bearbeitet"  (1864) 
eTscheinen.  Da  er  hierdnrch  wieder  in  das 
theologisch  -  kritische  Fahrwasser  gekommen 
war,  so  trat  er  gegen  das  ans  Schleier- 
roacher's  Vorlesnngen  herausgegebene  „Leben 
Jesu"  mitderSchrift  „Der  Christus  des 
Glanbens  und  der  Jesus  der  Ge- 
schichte" (1865)  und  gegen  das  vom 
Heidelberger  Theologen  Schenkel  verSffent- 
lichte  „Charakter bild  Jesu"  mit  der 
Schrift  „Die  Halben  und  die  Ganzen"  (1866) 
hervor.  Zn  den  bereits  im  Jahre  1862  ge- 
8ammelten  Aufsatzen:  „Kleine  Schriften 
biographischen,  literarif»clien  nnd  kunstge- 
schichtlichen  Inhalts"  kam  eine  neue  Folge 
„Kleine  Schriften"  (1866)  hinzu.  Seine 
letzte  biographische  Studie  „ Voltaire; 
sechs  Vortrage"  (die  er  nrsprtlnglich  der 
damaligen  Prinzessin,  jetzigen  Grossherzogin 
Alice  in  Darmstadt  gehalten  hatte)  wurde 
1870  im  Druck  verOffentlicht  Von  der  harm- 
losen  Freude  an  kflnstlerischem  Gestalten, 
der  er  sich  in  seinem  „Gutten"  und  „Voltaire" 
hingcgeben  hatte,  kehrte  er  schliesslich  in 
seiner  Heimath  Ludwigsburg  zu  seinem  eigent- 
lichen  Berufc,  der  scbonnngslos  zersetzenden 
Kritik,  nochmals  zuruck  in  seinem  litera- 
rischen  Vermachtnisse  an  das  dentsche  Volk, 
welches  unter  dem  Titel:  „Deralteund 


der  none  Glaube;  ein  Bekenntniss" 
(1872)  erschien,  im  Jahre  1873  die  sechste 
Auflage  erlebte  nnd  jetzt  in  stereotypirtcr 
achter  Auflage  vorliegt.  Er  zieht  darin  das 
btindige  Facit  seiner  LebensQberzeugungen, 
mit  welchen  der  seit  Monaten  an  einem 
schmerzlichen  Magenleiden  Damiederliegende 
1874  in  Lndwigsburg  in's  Grab  sank.  Sind 
wir  noch  Christen?  fragt  er  zuerst,  nnd  die 
Antwort,  die  er  in  seinem  und  im  Namen 
aller  anf  dem  Boden  der  „modernen 
Weltanschauung"  Stehenden,  giebt,  lantet 
offen  und  ehrlich:  Wir  sind  keine  Christen 
mehr!  Haben  wir  noch  Religion V  fragt  er 
sodann  und  sucht  nach  Feuerbach's  Vor- 
gange  den  Ursprung  der  religidsen  Vor- 
stellnngen  aus  der  Furcht  abznleiten.  s pater 
will  sich  der  Mensch  nicht  bios  gegen  An- 
dere,  sondern  anch  sein  hdheres  Strebcn 
gegen  seine  eigne  Sinnlichkeit  schOtzen, 
in  dem  er  hinter  die  Forderungen  seines 
Gewissens  eine  gebietende  Gottheit  stellt. 
Da  es  keine  zwingende  Beweise  fttr  das 
Dasein  Gottes  und  fttr  die  Unsterblichkeit 
des  Menschen  giebt,  so  besteht  die  lieligion 
in  uns  nicht  mehr  im  Glauben  an  Gott  und 
Unsterblichkeit,  sondern  ihr  Wesen  ist  ein 
Erkennen  der  Welt  und  ein  darans  quellendes 
AbhangigkeitsgefQhl  vom  All,  ein  Erkennen, 
dass  die  Hervorbildung  des  HOhern  aus  dem 
Niedrigen,  des  Milden  aus  dem  Rohen  das 
Verntlnftige  nnd  Gute  in  der  Welt  ist.  Im 
dritten  Abschnitte  wird  gefragt:  Wie  be- 
greifen  wir  die  Welt?  Die  Antwort  ist  die 
gedrangte  und  lebendige  Schilderung  einer 
aus  der  Kant- Laplace'schen  Theorie  von 
der  Weltentstehung  nnd  aus  den  Ideen  und 
Lehren  Darwin's  aufgebauten  geschlossenen 
Weltanschauung,  in  welcher  an  die  Stelle 
der  Menschwerdnng  Gottes  die  des  Affen  tritt, 
die  Seele  als  nicht  vom  Leibe  Verschiedenes 
erscheint  und  an  die  Stelle  eines  in  der  Welt 
waltenden  Zweckes  die  blindwirkendenNatur- 
krafte  treten.  Urn  nun  im  Stillen  dahin  zu 
wirken,  dass  sich  aus  der  unvermeidlichen 
Aufldsnng  des  Alten  in  Zukunft  ein  Nenes 
von  selber  bilde,  giebt  der  Verfasser  im 
vierten  Abschnitte  zur  Beantwortung  der 
Frage:  wie  ordnen  wir  unser  Leben?  eine 
allgemeine,  aus  den  Gedanken  Feuerbach's 
aufgebaute,  naturalistischc  Grundlegung  der 
Ethik.  Aus  der  Gesclligkeit  und  deren 
Bedurfuisseu  werden  die  ersten  Grund- 
tugenden  abgclcitet  und  dann  mit  dem  Mit- 
geflihle  die  Idee  der  Gattung  verbunden, 
nach  welcher  sich  der  freie  und  verntlnftige 
Mensch  im  sittlichen  Uandeln  beatimmt 
Vergiss  (sagt  Strauss)  in  ^keinem  Augen- 
blicke,  das  alle  Andem  ebenfalls  Menschen, 
d.  h.  bei  alien  besondern  Verschiedenheiten 
dassclbe  sind,  wie  Du,  mit  gleichen  An 
sprtlchen  und  BedUrfnissen,  wie  Du  selber. 
Des  Menschen  Bestimmung  ist,  sich  in  dieser 
Welt  durch  Arbeit  und  gesellschafUiche 
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Ordnnng  zweckm&ssig  einzurichten  trad 
dnrch  Kunst  und  Wissenschaft  nach  Ver- 
edhrag  seines  Wesens  trad  nach  feinern 
geistigen  Genflssen  zu  streben.  Der  alte 
Kirchenglaube  ist  eine  ausgefahrene  Strasse, 
und  alle  Mil  he  nnd  Kosten,  die  noch  auf 
deren  Anfbesserung  verwandt  werden,  mQssen 
vergendet  und  verloren  heissen,  wahrend 
der  „neue  Glanbe"  die  Weltstrasse  der 
Zuktraft  ist  —  Dem  gegenflber  gaben  bc- 
ntfene  und  nnberufene  Vertreter  der  alten 
Weltanschauung  die  Erklarung  zu  Protokoll, 
da88  die  von  Strauss  vorgetragene  neue  Welt- 
anschauung jeder  haltbaren  philosophischen 
Begrtlndung  entbehre  und  dessen  letzte  Schrift 
eine  philosophised'  Bankerott  -  Erklarung 
ihres  Verfassers  sei. 

6.  Reuschle,  Philosophic  und  NaturwisscnBchaft; 

zur  Erinnorung  an  D.  Fr.  Strauss  (1874). 
E.  Zrfler,  David  Friedrich  Strauss  in  seinera 

Lobon  und  in  seinen  Schriften  geschildert 

(1874). 

C  Schlottmann,  D.  Fr.  Strauss  als  Romantiker 
des  Heidenthums  (1876). 

Stiitzinann,  Johann  Josua,  war 
1777  zu  Friolsheim  (in  Wtlrteinberg)  ge- 
boren,  eine  Zeit  lang  Privatdocent  in 
Gottingen  und  Heidelberg,  hielt  sich  dann 
als  Privatgelehrter  in  Bamberg  und  Wflrz- 
burg  und  als  Zeitungsredacteur  in  Cannstadt 
auf  und  starb  1816  als  Gymnasiallehrer  in 
Erlangen,  wo  er  daneben  anch  Privatdocent 
fllr  Philosophie  nnd  Philologie  gewesen  war. 
AusBer  Beitragen  zu  verschiedenen  Zeit- 
schriften  und  einer  Ausgabe  von  Platon's 
Republik  (griechisch  -  dentech ,  1807)  hatte 
er  ztraachst  im  Jahre  1804  zwei  Schriften 
religionsphilosophischen  Inhalts  nnter  dem 
Titel  „Betracntungen  flber  Religion  und 
Christenthura"  und  „Systematische  Ein- 
leitung  in  die  Religionsphilosophie "  (erster 
und  einziger  Band)  verOffentlicht,  worin  er 
sich,  obwohl  im  Wesentlichen  auf  dem  Stand- 
pnnkte  des  Identit&tssystems  stehend,  doch 
bereits  zu  Fichte's  spaterer  Lehre  neigt. 
Seiner  „  Philosophie  des  Universums  als 
Organisation  des  gesammten  Wissens"  (1800) 
war  vorgeworfen  worden,  sie  sei  aus  Schellings 
Vorlcsnngen  vom  Jahre  1804  bis  1805  ent- 
lehnt,  wahrend  er  thateachlich  in  vielen 
Punkten  von  Schelling  abweicht  und  gegen 
denselben  polemisirt.  Er  hatte  darin  nur 
zu  zeigen  versucht,  dass  die  Philosophie 
nicht  in  Natur-,  Ideal-  und  Kunstphilosophie 
auseinandergelegt  werden  mtlsse,  sondern  class 
in  ^edem  dieser  Gebiete  vielraehr  das  ganze 
Univereum,  jedesmal  von  verschiedenen  Seiten 
zu  betrachten  sei.  Im  Allgemeinen  aber  halt 
er  dafflr,  dass  die  Philosophic  aber  die 
Sprache  nicht  hinansgehe  una  flber  die  un- 
endliche  Vernunft,  welche  gegensatzlose  reine 
Contemplation  sei,  sich  nicht  weiter  reden 
lasse.  Das  Streben,  den  stand  pun  kt  des 
Identitatssystems   mit   der   spatern  Lehre 


Fichte's  zu  vermitteln,  zeigt  sich  anch  in 
den  beiden  letzten  Schriften,  die  Stutzmann 
verdffentlicht  hat,  namlich  in  der  „ Philo- 
sophie der  Gesohichte  der  Menschheit"  (1808) 
und  in  den  „Gmndztigen  des  Standpunktes, 
Geistes  und  Gesetzes  der  universellen  Philo- 
sophie" (1811). 

SnabediMsen.  David  Theodor 
August,  war  1773  zu  Melsnngen  in  Nicder- 
hessen  geboren,  hatte  1789—93  zu  Marburg 
Philosophie  und  Theologie  studirt,  einige 
Zeit  als  Hanslehrer  gewirkt,  dann  eine  Stellc 
als  Repetent  in  Marburg  bekleidet,  war  seit 
1800  als  Lehrer  der  Philosophie  am  Lyceum 
zu  Hunan ,  seit  1805  als  Lehrer  an  einer  Er- 
ziehungsanstalt  in  Lflbeck,  seit  1812  als 
Lehrer  am  Lyceum  in  Cassel  thatig,  wurde 
1815  Lehrer  des  damaligen  Knrprinzen 
Friedrich  Wilhelm  nnd  1822  ordentlicher 
Professor  der  Philosophie  in  Marburg,  als 
welcher  er  1835  starb.  In  seinen  philo- 
sophischen Anachauungcn  war  er  von  Kant 
und  Reinhold  ausgegangen  trad  in  dieser 
Richtnng  warcn  die  beiden  von  ihm  im  Jahr 
1808  verdffentlichten  Preisschriften  abgefasst: 
„Resnltat  der  philosophischen  Forschnngen 
flber  die  Natur  der  menschlichen  Erkennt- 
niss  von  Platon  bis  Kant"  und  „Ueber  die 
innere  Wahrnehmung".  Obwohl  er  weiter- 
hin  sich  auch  von  Schelling  angeregt  zeigt 
ging  er  doch  vorzugsweise  im  Sinn  una 
Geiste  von  Fr.  II.  Jacobi  darauf  aus,  eine 
VersOhnnng  der  Gegensatze  durch  Gemflth 
und  Leben  zu  finden,  indem  ihm  die  Philo- 
sophic als  Wissenschaft  vom  Leben  des 
Menschen  gilt,  sowohl  vom  Leben  desselben 
an  sich,  als  in  seinen  Verhaltnissen  zu  Andern, 
wie  znr  Welt  und  zu  Gott,  sodass  ihm  die 
Selbsterkenntniss  als  Mittelpunkt  des  philo- 
sophischen Wissens  erscheint.  Auf  diesem 
Boden  sich  bewegend  erscheinen  seine  fernern 
Schriften  als  Ausdruck  tiefer  und  reicher 
Lebenserfahrnng.  Das  dreibandige  Werk 
„Betrachtnng  des  Menschen"  (1815—18)  um- 
fasst  so  ziemlich  das  gesammte  geistige  und 
leibliche  Leben  des  Menschen.  Ausserdem 
hat  er  noch  verflffentlicht:  Philosophie  der 
Geschichte  (1821),  Znr  Einleitung  in  die 
Philosophie  (1827),  Vom  Begriffe  der  Psycho- 
logic und  ihrem  Verhaltniss  zu  den  ver- 
wandten  Wissenschaften  (1829),  Grundzflge 
der  Lehre  vom  Menschen  (1829)  und  Grund- 
zflge der  philosophischen  Religionslehre 
(1831). 

E.  Platner,  Zur  Erinnorung  an  D.  Th.  8ua- 
bedissen.    ( 1835) . 

Suarez,  Franz,  war  1548  aus  vor- 
nehmer  Familie  in  Granada  geboren  und 
hatte  zuerst  in  Salamanca  Rechtswbisenschaft 
studirt.  Nachdem  er  in  den  Orden  Jesu 
eingetreten  war,  warf  er  sich  mit  Eifer  anf 
Theologie  und  Philosophie,  lehrte  in  Segovia, 
Rom,  Alcala,  Salamanca  und  zuletzt  an  der 
hohen  Schule  zu  Coimbra.   Er  Btarb  1617 
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in  Lissabon  mit  dem  Ruhme,  die  Scholastik 
deg  Mitt  el. liters  mit  grossem  Scharfsinn  und 
Geschick  in  die  Neuzeit  bintibergefflhrt  zn 
haben.  Ausser  seinem  bertlhmtcn  Commentar 
fiber  die  „  Summa "  de«  Thomas  von  Aqnino, 
an  desscn  Lehre  er  sich  im  Wesentlichen 
anschloss,  w  ah  rend  er  die  Scholastiker  Duns 
Scota8  und  Wilhelm  von  Occam  bekftmpfte, 
hat  er  ausserordentlich  viele  theologische 
Schriften  (seine  „Opera"  fllUen  namlich  in 
der  Venetianer  Ausgabe  von  1740  nicht 
weniger    als   23   Folianten),    aber  auch 
manche  philosophiache  Schriften  verfasst, 
nnter  welchen  seine  Schrift  „De  anima" 
und   seine  „  Disputationes  metaphysical" 
(1619,  in  2  Bilnden)  die  Gmndztlge  seiner 
Anschauungen  enthalten,  die  sich  im  Wesent- 
lichen auf  der  Rahn  der  Lehre  des  Thomas 
von  Aquino  bewegen.   Im  menschlichen  Er- 
kenriSnissvenndgen  ist  der  auf  das  Sinnliche 
gerichtete  Sinn  wesentlich  von  dem  auf  das 
Uebersinnliche  gerichteten  Verstande  zu  unter- 
scheiden.  Nach  diesen  beiden  verschiedenen 
Erkenntnissquellen  muss  auch  hinsichtlich 
des  Rildes  der  erkannten  Gegenstftnde  zwischen 
sensibler  und  intelligibter  „  Species"  unter- 
schieden  werden.    DeT  Verstand  ist  theils 
ein  thttiger,  theils  ein  bios  mdglicher.  Der 
thfttige  Intellect  hat  zunflchst  bei  der  sinn- 
lichen  Erkenntniss  die  Function,  den  zu  er- 
kennenden  Gegenstand  als  eine  intelligible 
Species  im  moglichen  Verstande  abzubilden, 
sobald  er  durch  die  sinnliche  Vorstellung 
des  Gegenstands  dazu  determinirt  wird.  Er 
erkennt  zunachst  die  Einzeldinge  und  erst 
durch  diese  das  Allgcmeine  oder  die  Natur 
und  Wesenheit  der  Dinge.   Als  physisches 
Allgemeines  (universale)  ist  das  Allgemeine 
in  den  Dingen  gegenwartig,  als  meta physisches 
wird  es  vom  Verstande  in  der  Form  der 
Allgemeinheit  abstract  gedacht,  als  logisches 
Allgemeines  wird  es  vom  Verstande  auf  das 
Einzelne   zurttckbezogen    und  angewandt. 
Eine  Erkenntniss  der  unkOrperlichen  Sub- 
stanzen  ist  auf  nattlrlichem  Wege  nicht  mdg- 
lich;  denn  unser  Verstand  fasst  die  intelligible 
Species  nur  durch  Abstraction  aus  der  sinn- 
lichen  Species.  Dass  Gott  und  was  Gott  ist, 
konnen  wir  aus  der  geschdpflichen  Welt  er- 
schliessen,  wenn  auch  nicht  das  ganze  Wesen 
und  die  ganze  Kraft  Gottes  una  vor  Augen 
stellen.   Weit  nnvollkommener  dagegen  ist 
unsere  Erkenntniss  der  tibrigen  geistigen 
Substanzen.   Gegenstand  der  Metaphysik  ist 
das  wirklich  Seiende,    welches   sie  nach 
semen  allgemeinen  Bestimmungen  und  letzten 
Grunden  zn  erkennen  hat,  nm  die  Wcisheit 
zu  erringen.  Zu  den  Bestimmtheiten  (passiones) 
des  seienden  Wirklichen  gehdrt  znnftchst  das 
ungetbeilte  transscendentale  Einssein  des 
Seienden  und  zwar  als  individuelle,  formale 
und  universale  Einheit.  In  der  unmittelbaren 
Wirklichkeit  giebt  es  nur  individuelle  Wesen, 
von  deren  numcrischer  Einheit  die  formale 


oder  Wesens  -  Einheit  jedes  einzelnen  Dinp 
zu  unteracheiden  ist ,  die  demselben  nnab- 
hangig  von  nnserm  Denken  zukommt,  wihrend 
dagegen  die  universale  Einheit  mehrerer 
Dinge  nur  das  WeTk  des  Verstandes  igt 
Die  7. write  Bestimmtheit  alles  Seini  ist  dig 
Wahre  oder  die  Intelligibility  des  Seiendci 
als  mit  seinem  Wesen  oder  Einssein  untrenn- 
bar  verbunden,  aber  zugleich  auf  den  pott- 
lichen  wie  auf  den  geschaffenen  Verstand 
bezogen.   Ebenso  ist  das  Gntsein  mit  dem 
Ding  untrennbar  verbunden,  als  seine  rait 
den    andern    Dingen  zusammenstimmeDde 
Vollkommenheit.   Die  erste  Materie  liegt  all 
materielle  Ursache  alien  materiel len  Dingta 
zum  Grunde;  ebenso  die  formale  Ursache 
als  substantielle  Form,  welche  letztere  ii 
wirklicher  Einheit  mit  der  Materie  der  Dion 
besteht,  wodurch  sie  als  wirkende  Ursache 
thfitig  ist.  Diese  aber  fordert,  wenn  sie  nicht 
blind  wirken  soil,  nothwendig  einen  Zweck, 
nm  dessen  willen  sie  th&tig  und  der  ihr 
durch  die  hdcbste,  ungeschaffene  oder  enrtf 
Ursache  ''Gott)  gesteckt  ist.   Fflr  das  DaMin 
Gottes  als  des  nothwendig  durch  sich  seienden 
Wesens,  welches  in  alien  Dingen  und  direo 
alle  Dinge  wirksam  ist,  sucht  nun  Soaret 
einen  zwingenden  Beweis  aus  dem  Satie 
„Omne  quod  fit,  ab  alio  fit"  (Alles  wasg?- 
schieht,  geschieht  von  einem  Andern)  ru 
ftlhren  und  leitet  dann  a  as  dem  Wesen 
Gottes  die  Eigenschaften  desselben  ab.  In 
dor  Reihe  der  intellectiven  Wesen  nimmt  die 
Seele  die  unterste  Stufe  ein  und  ist  als  Pom 
und  Thitigkeitsprinzip  des  Korperean  diesen 
gebunden,  kommt  also  nur  innerhalb  des 
organischen  Lebens  vor  nnd  ist  als  der  wb- 
stantielle  Act  oder  die  substantielle  Form 
des  Leibes  zn  bestimmen.   In  der  Pflanxe 
tritt  sie  als  vegetative,  im  Thier  als  sensitive, 
im  Menschen  erst  als  intellective  oder  ver 
ntlnftige  Seele  auf.    Als  solche  erkennt  sie 
sich  jedoch  nach  ihren  VermOgen  und  ihrer 
Haltung  nicht  durch  ihre  eigne  SnbstaBi, 
sondern  nur  durch  ihre  Thfttigkeiten,  in 
deneu  sich  ihr  Wesen  offenbart.  Als  geistige 
Substanz  aber  ist  sie  vermdge  ihrer  einiacben, 
nnkdrperlichen  Natur  auch  unverginglich 
und  unsterblich.  Neben  dem  metaphysiscben 
Beweise  ihrer  Unsterblichkeit  ist  aber  der 
moralische  Beweis  daraus  zu  ftlhren,  das* 
aus  dem  Streben  nach  der  Gluckseligkeit, 
die  dem  Menschen  als  Ziel  gesteckt  ist,  die 
Nothwendigkeit  eines  jenseitigen  Lebens  folgt. 
Von  der  Wesenheit  der  Seele  aind  ihre  Ver- 
mcigen  nach  den  besondern  Objecten,  anf 
welche  sie  gerichtet  sind,  gewissermaaisen 
als  besondere  Ausstrahlungen  der  Seele,  reell 
unterschieden.  Den  ansae rn  Sinnen  stebt  der 
innore  Sinn  gegentlber,  der  nach  verschiedenen 
Richtungen  als  Gemeinsinn,  als  Phantasie, 
als  Schatzungsverradgen,  als  Gedachtniss  und 
Besinnungskraft  auftritt  Ueber  diesen  That* 
keiten  steht  der  Intellect  als  moglicher,  wie 
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als  thatiger  Verstand.  Dem  doppelten  Er- 
kennen entspricbt  anck  ein  doppeltes,  nam- 
lich  sinnliches  uod  intellectives,  Begehreu. 
Letzteres  ist  der  eigentlicbe  Wille,  dessen 
Gegenatand  das  geiatig  Gute  iat.  Leber  die 
Affect e  und  Bestimmtneiten  des  sinnlichen 
Begehrungsvermdgens  vermag  der  Wille  nur 
vermittelst  der  Vernunft  zu  herrschen.  lm 
Unterachied  vom  Verstande,  welcher  von 
Natur  dazu  beatimmt  ist,  dem  Wahren  bei- 
zustimmen  und  das  Falsche  abzuweisen,  ist 
der  Wiile  frei  end  wird  in  aeinem  Handeln 
weder  dnrch  aussere,  nocb  dorch  innere 
Nothwendigkeit  beatimmt,  sondcrn  ist  als 
Herr  seiner  Handlungen  der  Urheber  der 
intellectuellen  wie  der  moraliachen  Tugenden. 

K.  Werner,  Saarez  und  die  SchoUatik  der 
leUten  Jahrhuuderte.  (1861). 

J.  Revius,  Suarez  repurgatus  sive  syllabus  dis- 
putatiunum  metaphysicarum  Francisci  Suarez 
(1643)  trat  als  Gegner  deaselben  auf. 

Sura,  Li  r  in  ins,  war  ein  Freund  des 
jtlngern  Plinius,  welcher  an  ibn  zwei  Briefe 
(den  30.  des  vierten  nnd  den  27.  des  siebenten 
Bucba  aeiner  Briefe)  richtete,  aus  denen  zu 
scblieasen  ist,  dass  sich  Sura  zur  akademischen 
Skepsis  neigte. 

Suso,  Heinrich,  war  1300  in  Schwaben 
geboren  und  stammte  aus  dem  damala  in 
Ueberlingen  und  Conatanz  blttbenden  alten 
und  vornebmen  Geschlechte  derer  vom  Berg 
oder  Bergen  und  Seuasen,  batte  in  Constanz 
seine  Bildung  erhalten  und  war  in  seinem 
18.  Lebensjahre  in  den  Dominikanerorden 

Setreten.  Nachdera  er  den  ,,stlasen  Trank" 
ea  „bohen  und  heiligen  Meisters  Eckart" 
(siehe  diesen  Artikel)  genoaaen  batte,  nannte 
er  aich  nacb  dem  Familiennamen  aeiner 
Mutter  8eus8  oder  Sllsa,  welcher  latiniairt  zu 
Suso  wurde.  Nach  dem  er  seine  Lebre, 
deren  Mittelpunkt  die  Verberrlicbung  der 
,.Minne"  bilaete,  tbeils  als  Wanderprediger, 
theils  in  Schriften  vorgetragen  batte,  wurde 
er  spater  von  seinen  Verehrern  als  ^Aftiandus* 
(der  Liebenswilrdige)  bezeichnet  Er  starb 
1365  zu  Ulm  im  Kloster  seines  Ordens.  Der 
Mittelpunkt  der  auf  dem  Boden  der  Mystik 
Eckart's  erwachsenen  Lehre  dieses  tiefsinni- 
gen  und  gedaukenreicben  Mystikers  bildet  die 
Liebesverschmelzung  der  sehnatlchtigen  Seele 
in  Gott.  Die  Meiater  sprechen  (so  lehrt  er), 
Gott  babe  kein  Wo,  er  sei  A  lies  in  A  Hem; 
nun  tbu'  deine  innern  Ohren  auf!  Dieaelben 
Meister  sprecben  auch  in  der  Kunst  Logica, 
man  komme  etwa  in  die  Kundschaft  eines 
Dings  von  aeinea  Namena  wegen  und  8pricbt 
ein  Let  ire  r,  daas  der  Name  „Wesen<(  der 
erste  Name  Gottes  sei.  Zu  dem  Weaen  kebre 
deine  Augen  in  seiner  lautern  blosseu  Ein- 
faltigkeit,  daaa  du  fallen  laaaeat  diea  und 
jenea  tbeilbaftige  Wesen.  Nimm  allein  Weaen 
an  aich  selbst,  das  unvermiscbt  sei  mit  Nicht- 
wescn;  deun  das  Nichtwesen  lftugnet  alles 
Wesen ;  ebenso  t hut  das  Wesen  an  sich  selbst, 


das  laugnet  alles  Nichtwesen.  Ein  Ding, 
das  noch  werden  soil  oder  gewesen  ist,  daa 
ist  jetzt  nicbt  in  wesentlicher  Gegenwartig- 
keit.  Nun  kann  man  vermischtes  Wesen 
oder  Nichtwesen  nicht  anders  erkennen, 
denn  mit  einem  Gemerk  dea  alligen  Weaens. 
Denn  so  man  ein  Ding  will  veratehen,  so  be- 
gegnet  der  Vernunft  zuerst  Wesen  und  das 
ist  ein  alle  Diuge  wirkendea  Weaen,  das 
alle  zertheilte  Wesen  erbalt  mit  seiner 
Gegenwftrtigkeit.  Und  dieses  Wesen  ist  Gott, 
daa  von  Niemand  ist  und  nicbt  Vor  oder 
Nach,  und  daa  keine  Wandelbarkeit.  hat 
weder  von  innen,  noch  von  aussen,  weil  es  ein 
einfaltiges  Wesen  ist,  das  allerwirklichste,  das 
allergegenwartigste,  das  alter vollkommenste, 
in  dem  nicht  Gebreohen,  noch  Anderheit 
ist,  weil  es  ein  einfaltiges  Ein  ist  in  ein- 
faltiger  Blosbeit.  Und  dieae  Wahrheit  ist 
also  knndlich  in  erleuchteten  Vernunften, 
daaa  aie  kein  Anderea  m5gen  gedenken; 
denn  Einea  beweiset  und  bringt  daa  Andere. 
Und  dieses  lautere,  einfftltige  Wesen  ist  die 
obcrste  Sache  aller  sachlichen  Wesen  und 
von  einer  besondern  Gegenwartigkett.  So 
umscbliesst  es  alle  zeithche  Gewordenheit 
als  ein  Anfang  uud  ein  Ende  aller  Dinge. 
Es  ist  allzumal  in  alien  Dingen  und  ist  all- 
zumal  ausaer  alien  Dingen.  Ich  heisse  das 
eine  florirende  Verntlnftigkeit,  so  der  Mensch 
von  innen  geraumt  wird  von  sllndlicber 
Grobheit  und  gelost  wird  von  anhaftenden 
Bilden  und  sich  frdhlich  umachwingt  tlber 
Zeit  und  Ort,  an  die  er  gebunden  war,  daaa 
er  seines  natllrlichen  Adels  nicht  gebrauchen 
konnte.  So  sich  dann  das  verntlnftige  Auge 
aufzutlmn  beginnt  und  der  Mensch  einer 
andern  besaern  Lust  kostet,  die  da  liegt  am 
Erkennen  der  Wahrheit  und  am  Genuase 
gtittlicher  SeligkeiL  an  dem  Einblick  in  das 
gegenwartige  Nun  der  Ewigkeit,  und  die  go- 
schaffene  Verntlnftigkeit  beginnt,  einen  Theil 
der  ewigen  ungewordenen  Verntlnftigkeit  zu 
verstehen  in  sich  selbat  und  in  alien  Dingen ; 
ao  gescbieht  dem  Menschen  etwa  wunder- 
lich,  so  er  sich  selbst  des  Ersten  ansieht. 
was  er  zuvor  war  und  was  er  nun  ist  una 
er  findet,  dass  er  zuvor  wie  ein  Armer, 
Gottloser,  Dtlrftiger,  der  zumal  blind  und  ihm 
Gott  fern  war;  aber  nun  so  dtlnkt  ihm. 
dass  er  voll  Gottes  sei  und  daaa  Gott  una 
alle  Diuge  ein  ewigea  Ein  seien,  und  er 
wird  in  seinem  Gemtltbe  florirend  wie  ein 
aufgahrender  Most,  der  noch  nicht  zu  sich 
selber  gekoramen  ist  Des  Geistes  Ver- 
nichtnng  und  Vergangenbeit  in  die  Gottbeit 
uud  aller  Adel  und  Vollkommenheit  ist  nicht 
zu  nehmen  nach  Verwandlung  seiner  selbat 
Geachaffeuheit  in  daa,  dass  er  Gott  sei  und 
es  nur  der  Mensch  nach  seiner  Grobheit 
nicht  erkenne,  oder  daaa  er  Gott  werde  und 
seine  eigne  Wesenheit  zu  nichte  werde. 
Sondern  es  liegt  an  der  Entgehung  und  Ver- 
achtung  seiner  selbst:  der  Geist  vergeht 
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aich  ordentlich,  Gott  ist  ihm  alle  Dinge,  und 
alle  Dinge  Bind  ihm  gleicbaam  Gott  geworden; 
denn  ihm  antworten  alle  Dinge  in  der  Weise, 
wie  8ie  in  Gott  sind,  und  bleibt  doch  ein 
ieglich  Ding,  was  ea  ist  in  seiner  natilr- 
licheu  Wesenheit.  Kannst  du  mit  einem 
gelauterten  Auge  schauen  des  obersten  Gutes 
lauterste  GUtigkeit,  die  da  ist  in  ihrem 
Wesen  ein  gegenwartlich  wirkender  An- 
fang,  sich  selbst  naturlich  nnd  minniglich  zu 
minnen;  so  siehat  du  die  (lberschwenkende, 
Ubernaturliche  Entgiesaung  dea  Wortes  aua 
dem  Vater,  von  dessen  Gebaren  und  Sprechen 
alle  Dinge  hervorgesprochen  und  gegeben 
werden  und  siuhst  auch  in  dem  obersten  Gut 
und  dcr  hOchsten  Entgossenheit  von  Noth 
entspringen  die  gottlicheDreifaltigkeit:  Vater, 
Sohn,  beiligen  Geist.  Wie  aber  der  gdtt- 
lichen  Peraonen  Dreifaltigkeit  moge  bestehen 
in  eines  Weaena  Einigkeit,  kann  Niemand 
mit  Worten  vorbringen.  Herr,  du  weisst, 
dass  rechte  inbrUnstige  Minne  nicht  Zweiheit 
mag  erleiden.  Darum  begehrt  mein  Herz, 
daaa  du  eine  sonderiiche  Minne  zu  mir  hattest 
und  dass  deine  gdttlichen  Augen  ein  sonder- 
liches  lustiges  Wohlgefallen  an  mir  hatten. 
Wesentlicher  Lohn  liegt  in  bescbaulicher 
Vereinigung  der  Seele  mit  der  blossen  Gott- 
heit,  denn  eher  ruhet  aie  nimmer,  bis  sie 
geftihrt  wird  liber  alle  ihre  Krafte  una  Mdgen- 
heit  und  gewiesen  wird  in  der  Personen 
natflrliche  Weaenheit  und  in  des  Wesens 
naturlich e  Blosheit;  und  in  dem  Gegenwurf 
fmdet  aie  dann  GenUge  und  ewige  Seligkeit, 
und  je  abgeachiedener,  lediger  der  Auagang, 
je  freier  der  Aufgang  und  Eingang  in  den 
tiefen  Abgrund  der  Gottheit,  in  den  sie  ver- 
aenkt  una  vereint  werden,  dass  aie  nicht 
anders  wollen  mogen,  denn  was  Gott  will 
und  dass  sie  dasselbe  werden,  was  Gott  ist, 
das  heisst,  dass  sie  selig  sind  von  Gnaden, 
als  er  aelig  ist  von  Natur. 

M.  Dlepenbrock,  Heinrich  Suso's,  gen&nnt  Anmn- 
dus,  Lebon  und  Schriiten,  mit  einer  Einleitang 
von  J.  v.  Giirres  (1829). 

W.  Volkmann,  der  Mystiker  Heinrich  Suso  (1869. 
DuUburgcr  Schulprogratnm). 

Synesios  war  zu  Kyrene  in  Nordafrika 
urn  das  Jahr  375  n.  Chr.  geboren  und  ein 
Schuler  der  Philosophin  Hypatia  in  Alexan- 
drien.  Im  Jahre  397  —  98  war  er  vom 
•Senate  seiner  Vaterstadt  als  Abgeaandter  an 
den  Kaiser  Arkadioa  nach  Konatantinopel 
gesandt  worden,  und  ist  die  von  ihm  ver- 
iasste  ,.Rede  an  den  Selb8therrscher  Arkadioa 
oder  liber  das  Kdnigthum"  (griechisch  und 
deutach  von  Krabinger,  (1825)  noch  vorhanden. 
Nach  seiner  Rllckkehr  lebte  er  in  unab- 
hangigen  aussern  Verhfiltniaaen ,  abgeseben 
von  einer  Reise  nach  Athen,  dem  ,,einst- 
maligen  I  lord  der  Weisen",  in  gelehrter  Musse 
theihj  zn  Kyrene,  theils  auf  einem  benacb- 
barten  Landgute,  seit  4(>4  verheirathet  und 
in  lebhaftem  brief  lichen  Verkehr  mit  aus- 


wartigen  Freunden.  Seine  Schrift  „Die 
Aegypter  oder  flbex  die  Vorsehung"  (grie- 
cbiach  und  deutach  von  Krabinger,  1835) 
ist  ein  philosophiscber  Roman,  worin  ge- 
legentlich  auch  das  Verhaltniss  der  mensch- 
lichen  Freibeit  und  der  menachlichen  Haad- 
lungen  zur  gdttlichen  Voraehung  und  Welt- 
regierung  erdrtert  und  eine  Theodicee  nach 
dem  Vorbilde  des  Plotinos  gegeben  wird. 
Ohne  eigentlich  selbststandige  philosophische 
Leistungen  bait  er  aich  an  die  nenplato- 
niachen  Anschauungen  seiner  Zeit  und  sncht 
in  diesen  Ersatz  fur  den  untergegangenen 
heidniachen  Gdtterglauben.  Seine  Schriit 
.,Dio"  en t halt  eine  Vertheidignng  seiner 
literari8chen  Bestrebungen  gegen  missgtlnstige 
AngrifTe.  Die  Schrift  „Ueber  die  Traume" 
ist ,  abgeaehen  von  eingestreuten  psycholo- 
gischen  Bemerkungen  meist  eulturgeschicht- 
lichen  Inhalts.  Auf  Zureden  des  Patriarchen 
Theophilos  von  Alexandrien  batte  sich  Ne- 
meaioa  taufen  lasaen,  blieb  jedoch  seinen  von 
der  chriatlichen  Lehre  in  einzelnen  Punkten 
abweichenden  philoaopbiachen  Anschauungen 
und  Ueberzengungen  treu,  so  dass  ihn  der 
gelehrte  Heineccius  in  seiner  Abhaudlung 
„Uber  die  halbchristlichen  Philosophen"  (1714) 
in  deren  Reihe  setzen  mochte.  Als  im  Jahre 
409  durch  den  Patriarchen  Theopliilos  von 
Alexandrien  die  Aufforderung  an  ihn  erging, 
die  bischdfliche  Wurde  in  Ptolemais,  der 
Hauptatadt  in  der  kyrenaischen  Pentapolia, 
zu  Ubernehmen,  erklarte  er  sich  brieflich 
gegen  jenen  zwar  zur  Uebernahme  jener 
Warde  nicht  abgeneigt,  erklarte  jedoch  offen, 
daaa  aeine  philosophischen  Ueberzeugungen 
in  vielen  Punkten  mit  den  Dogmen  des 
Cbristenthuma  nicht  ubereinatimmten.  Nie- 
mab  konne  er  der  Ansicht  beistimmen,  dass 
die  Seele  er8t  nach  dem  KOrper  entstehe 
und  dass  die  Welt  mit  Allem  zusammen 
untergehe.  Die  Auferstehung  der  8eele  halte 
er  filr  etwas  Heiligea  und  Unauasprechliches, 
ohne  jedoch  den  Vorstellungen  des  Volks  bei- 
zuatimmen;  aber  der  die  Wahrheit  schauende 
philosophische  Geist  dttrfe  hier  einer  Noth- 
fflge  Raum  geben.  Wie  sich  das  Licht  zur 
Wahrheit  verhalte,  so  das  Auge  zum  Volk. 
Letzterem  sei  die  Luge  nutzlich  und  die 
Wahrheit  denjenigen  schadlich,  welche  ihren 
Blick  nicht  auf  das  an  sich  Seiende  zn  richten 
vermochten.  Nur  wenn  dies  die  Gesetze  ge- 
stagen (erklarte  er  dem  Patriarchen),  kOune 
er  sich  zur  Annahme  eines  Pries  te  ram  tea 
versteben,  so  dass  er  zu  Hause  nhilosopbiren, 
ausw&rts  aber  sich  an  die  Mythe  halte  una 
ohne  lehrend  einzuwirken,  Jedem  die  Meinung 
lasse,  die  er  einmal  babe.  Der  Patriarch 
nahm  an  diesem  offenen  Bckenntniss  keinen 
Anstoss:  Synesios  wurde  Bischof  und  durfte 
als  solcher  auch  sein  Weib  behalten,  be- 
dauerte  aber  spater  in  seinen  Briefen  oft 
genug,  seine  philosophische  Musse  mit  einem 
so  sorgenvollen  und  beachwerlicheu  Berufe 
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vertauscht  zu  haben.  Aua  seinen  noch  vor- 
handenen  „Hymnen"  nnd  einigen  „Ho- 
milien"  (Predigten)  ist  die  Art  zu  ersehen, 
wie  er  neuplatonische  nnd  christliche  Ele- 
mente  zu  combiniren  sucbte.  Das  Cbristliohe 
erscbeint  darin  nm  als  obertiachliche  Far- 
bung  platoniscber  Anschauungen.  Die  Eine 
gOttlicne  Quelle  oder  Wurzel  alies  Seins  strahlt 
in  dreifacher  Gestalt:  wo  die  Tiefe  des  Vaters 
ist,  da  ist  aucb  der  berrlicbe  Sohn  und  die 
Weisheit,  die  Weltkunstlerin,  die  das  einigeude 
Licht  des  beiligen  Geistes  leucbten  lasst 
Der  aus  sich  selbst  erzeugte  Vater  des  Seins 
erscheint  auch  als  die  heilige  Einheit  der 
Einheiten,  welches  Alles  uberwesentlich  ge- 
biert  und  aus  der  Einheit  eine  Dreiheit  von 
Kraften  hervorgehen  lasst.  Die  mittlere  Stelle 
zwischen  Vater  und  Sohn  nimmt  der  heilige 
deist  ein;  als  das  Centrum  des  Vaters  und 
des  Sohnes  hat  er  die  verborgene  Wurzel 
ihrer  Frucht  entbunden,  dass  der  Vater  in 
den  Sohn  sich  ergoss.  Hervorspringend 
bleibt  der  Sohn  gleichwohl  in  dem  Vater 
nnd  regiert  draussen  das,  was  des  Vaters 
ist,  indem  er  den  Welten  den  Reichthum 
des  Lebens  eben  daher  spendet,  woher  er 
ihn  selber  hat.  Den  Himmelskreis  umwan- 
delnd  halt  er  den  Lauf  der  Aionen  zusammen  ; 
nnd  unter  seinen  heiligen  Gesetzen  weidet 
der  glfinzende  Chor  der  Sterne  in  des  Aethers 
unermesslicben  K&uinen.  Er  ist  Geber  der 
Seele  und  Herr  des  Geistes,  das  sichtbare 
Bild  der  inteUigibeln  Welt  nnd  stellt  sich 
immer  wieder  in  die  Spharen  der  reinen 
Geister.  wo  die  Quelle  des  Guten  ist,  der 
ewig  schweigende  Himmel. 

B.  Kolbe,  der  Bischof  Syuesius  von  Cyrene.  1650. 

R.  Volkmann,  Synesius  von  Cyrene,  eine  bio- 
graphische  Charakteristik  aus  den  letzten 
Zeiten  des  untergehenden  Hellenismus.  1869. 

E.  Maligna*,  essai  sur  la  vie  et  lea  idees  philo- 
sophiques  et  religieusca  de  Syn&ius,  e'vcque 
de  PtoleWia.  1867. 

Synkretismus,     he  Eklektiker. 

S)  rian ds  aus  Alexandrien  war  durch 
Plutarchos  aus  Athen  in  die  neuplatonische 
Lehre  eingeftlhrt  worden  und  seit  431  n.  Chr. 
dessen  Nachfolger  in  der  Schule  zu  Athen, 
wo  Proklos  sein  Schaler  war,  der  stets  mit 
schwarmerischer  Begeisterung  seines  Lehrers 
gedenkt.  Syrianos  hat  seine  Lehren  fast 
ausschliesslich  an  die  Erklsirung  aristote- 
lischer  Scbriften  und  platoniscber  Dialoge 


geknUpft   In  der  aristotelischen  Philosophie 
sieht  er  die  beste  Vorbereitung  zum  Studium 
der  neuplatonischen  Lehre,  als  deren  Quelle 
er  neben  den  Schriften  des  gOttlichen  Platon 
zugleich  die  homerischen  Gedichte,  die  Py- 
thagoraer,  die  orphischen  Gedichte  (siehe 
den  Artikel  0  r  p  h  i  k  e  r)  und  die  sogenanten 
chaldaischen  GdttersprQche  betrachtete.  Er 
starb  um  das  Jahr  460  nach  Chr.  Unter 
seinen  Schttlern  werden  ausser  Proklos  noch 
Hermeias  aas  Alexandrien  und  dessen  Gattin 
Aidcsia  genannt.   Sein  Commentar  zur  Meta- 
physik  des  Aristoteles  wurde  griechisch  und 
ateinisch  von  Hieronymns  Bagolinus  (1558) 
lerausgegeben.    Den  Hanptsitz  der  plato- 
nischen  Theologie  fand  Syrianos  im  plato- 
nischen  Dialoge  „Parmenidea",  als  dessen 
eigentliches  Thema  er  die  verschiedenen 
Ordnungen  des  Seins  in  ihrem  Verhaltnisse  - 
zum  Urgrunde  betrachtete.   Er  selbst  unter- 
scheidet  vom  Einen  oder  urgStUichen  Wesen 
das  Intelligible  oder  den  gdttlichen  Nus  als 
Inbegriff  der   ewig  gedachten  gdttlichen 
(Ideen-)Welt;  dann  folgt  die  Seele,  die  in 
der  Materie  wirkende  Form  und  endlich  die 
Materie  selbst    In  der  inteUigibeln  Welt 
unterschied  er  wiederum  mehrere  Glieder 
oder  Stufen   und   stellt  den  Weltbildner 
(DSmiurgos)  Zeus  an  die  Spitze  der  (iber- 
sinnlichen  Welt.  Die  im  Verstande  des  Welt- 
schdpfers  wirksamen  Ideen  fasst  er  als  in- 
telleetuelle  Zahlen.   Vom  WeltschSpfer  wird 
znnachst  die  Seele  erzeugt,  an  welche  sich 
die  Emanationen  der  sichtbaren  Welt  an- 
schliesscn,  deren  Theilwesen  (Dinge)  aus 
veranderlichen  nnd  verganglichen  Ursacheff 
hervorgegangen   sind.    Die   Freiheit  des 
menschlichen  Willens  wird  von  Syrianos 
entschieden  festgehaltcn ,  nur  aber  konnte 
diese  Freiheit  die  Seele  vor  dem  Eintritt  in 
die  irdische  Welt  nicht  ganslich  bewahren. 
Daneben  suchte  sich  Syrianos,  als  eifriger 
Anbanger  der  alten  Religion  und  ihrer  Orakel, 
die  flberlieferten  Mvthen  durch  neuplatonische 
Ausdeutung  zurechtzulegen. 

Ein  jtlngerer  Syrianos  aus  Athen  wird 
als  ein  Schiller  des  alexandrinischen  Neu- 
nlatonikers  Isid6ros,  des  Nachfolgers  von 
Marinos,  genannt. 

Syro  (Siro)  oder  Scyro  (Sciro)  wird 
als  ein  rdmischer  Epikur&er  des  letzten  vor- 
christlichen  Jabrhunderts  bei  Cicero  erwahnt 
und  soil  der  Lehrer  des  Dichters  Vergilius 
gewesen  sein. 
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Tartaretus,  siehe  Petrus  Tartaretus. 

Tatianos,  ein  Syrer  oder  Assyrer  von 
Geburt,  lebte  im  zweiten  christlichen  Jahr- 
hundert  zuerst  als  Lehrer  der  Philosophie 
nnd  Beredtaamkeit,  war  dann  in  Rom  durch 
den  Palastinenaer  Justinus,  den  „Martyrer", 
in  die  christliche  Philosophie  eingcweiht 
worden  und  verschmolz  die  an  Philon's,  des 
Alexandriners ,  Logoslehre  anknflpfenden 
philosophischen  Anschannngen  seines  Meisters 
mit  den  christlichen  Grundanschauungen 
zu  einer  gnostischen  Lehre,  worin  Gott  als 
vernunftiges  Gruudwesen  und  Allpersdnlich- 
kcit  erscheint,  der  gdttliche  Logos  (Sohn) 
als  thatige  Vernunft  durch  gottliche  Mit- 
theilung  aus  dem  Willen  Gottea  wie  Licht 
aus  Licht  hervortrat,  uin  die  Schdpfung  der 
sichtbaren  Welt  durch  den  unvollkommenen 
Judengott  und  Gesetzgeber  zu  vermitteln. 
Der  Silndenfall  licas  das  Menschengeschlecht 
immer  tiefer  sinken,  ohne  ihm  jedoch  die 
Freiheit  des  Willens  zu  rauben.  Die  Er- 
ltisung  des  aus  Leib,  Seele  und  Geist  be- 
stehenden  Menschen  wird  durch  den  auf 
Erden  nur  in  einem  Scheinleibe  erschienenen 
Logos  (Christus)  vermittelL  Die  Seele  an 
sich  ist  sterblich  und  kann  nur  durch  den 
•mit  ihr  verbundenen  Geist  die  Unsterblich- 
keit  erlangen.  Ausserdem  trat  er  mit  einer 
um  170  veTfassten  „Rede  gegen  die  Hellenen" 
in  die  Reihe  der  christlichen  Apologeten. 
'Indem  er  darin  mit  blindem  Hasse  alle 
liildung  der  Hellenen  als  einen  Raub  an  der 
Weisheit  der  Barbaren  bezeichnet,  nennt  er 
«ch  selber  einen  Herold  der  Wahrheit,  der 
um  der  Hdhe  seine  Stimiue  erschallen  lasse : 
„Eure  gauze  Weisheit  inift  er  den  Hellenen 
zu)  verdankt  ihr  den  Barbaren,  eure  Beredt- 
samkeitist  M  lits  andera,  als  cine  Dienerin  der 
Ungerechtigkeit  und  Arglist;  eure  Pofisie 
besingt  nur  die  Zwiste  und  Liebeshandel 
der  GOtter,  um  die  Sitten  der  Menschen  zu 
verderben,  und  Thoren  und  Heuchler  sind  alle 
eure  Philosophen  gewesen.  Enre  Dicbterin 
Sappho  war  ein  lieberasendes  Weib  und  hat 
Niehts  als  ihre  eigne  Geilheit  besungen. 
Eure  Ktlnstlcr  haben  MOrdern,  Buhlerinnen 
und  Tyrannen  Bildsaulen  errichtet  und  Keiner 
eurer  Philosophen  hat  etwas  Grosses  und 
Bedeutendes  hervorgebracht:  weder  Diogenes, 
welcher  in  einer  Tonne  wohnte,  um  bedflrf- 
nisslos  zu  erach  einen,  und  am  Genusse  eines 
rohen  Polypen  starb,  noch  Aristippos,  der 
in  Purpurkleidern  einherging,  noch  Platon, 
der  die  leckern  Tafeln  des  Dionysios  liebte, 
noch  Aristoteles,  welcher  dem  Alexander 
achmeichelte ,  waren  von  Eitelkeit  und  An- 
maassung  frei.  Und  was  thun  Eure  Kyniker 
insbesoudere  Grosses  und  Bewundernswerthes? 
Eine  Schulter  lasaen  sie  bios,  das  Haar  laaseu 


sie  wachsen,  den  Bart  und  die  Nigel,  und 
ob  sie  gleich  vorgeben,  Niehts  zu  bednrfea, 
brauchen  sie  doch  die  Lederarbeiten  fur  ihre 
Taschen,  die  Weber  fQr  ihr  Gewand,  die 
Holzarbeiter  fQr  ihren  Stock  und  fflr  ihre 
Gefrassigkeit  die  Reichen  und  deren  Koch." 
In  seinem  spateru  Lebensalter  wurde  Tatiu 
durch  seine  strengen  asketischen  Grundiitie 
christlicher  Reinbeit  und  Enthaltsamkeit  dei 
Stifter.  vielleicht  auch  nur  Erneuerer  nnd 
Fortbildner  der  sogenannten  „EnkratiteD' 
(Enthaltsamen),  welche  sich  als  christiicle 
Secte  mit  ihrer  Verwerfung  des  Weia-  m 
Fleischgenusses  und  der  Ehe  bis  in's  vieru 
Jahrhundert  erhielten. 

Daniel,  Tatian  der  Apologet.  1837. 
Tauler,  Johannes,  war  am  1290 
wahrscheinlicb  zu  Strassburg  im  Elsaa  ge- 
boren,  um  1308  in  das  Dominikanerkloiter 
seiner  Vaterstadt  aufgenommen  und  nucha 
dann  seine  theologischen  Studien  im  Domini 
kanerkloster  zu  St  Jacob  in  Paris,  wo  frOhet 
auch  Meister  Eckart  (Eccard)  gelehrt  hitte. 
Spftter  war  er  in  Strassburg,  Basel  und  Call 
als  Wanderprediger  thatig.  Seine  Lehrts 
standen  zwar  nicht  durchweg  im  Einkkag 
mit  der  Kirchenlehre ;  er  setzte  sicb  jedoea 
fiber  den  kirchlichen  Bann  und  ubc-r  die 
durch  den  Papst  Clemens  VL  verfogteVex 
brennung  seiner  Btlcher  hinweg  und  Bchrieb 
ihrer  noch  mehr,  als  zuvor.  Er  starb 
su  Strassburg  in  einem  Gartenhaose 
von  seiner  Schwester  bewohnten  Nonnen 
klosters  zum  heiligen  Nikolaus  bei  dea 
Linden.  Seinen  ,,Predigten",  die  auerst  is 
Leipzig  (1498),  dann  in  Augsburg  (1508  p 
druckt  und  in  die  heutige  SchrifUprtcl* 
tlbertragen  zu  Frankfurt  am  Main  (1826  mi 
1864)  in  drei  Theilen  erachienen,  stent  die 
„Nachfolge  des  armen  Lebens  Jesu"  (belts* 
gegeben  von  Schlosser,  1833  und  1864)  uc 
seine  Schrift  „ Medulla  animac"  (Mark  der 
Seele)  erganzend  znr  Seite.  Die  Grand 
gedanken  seiner  in  aristo telisch-scholastischea 
Formen  vorgetragenen  mystischen  Lehre 
lassen  sich  in  folgenden  Satzen  zasammes 
fassen :  Ich  habe  eine  Kraft  in  meiner  Seele, 
die  Gottes  allzumal  empfaoglich  ist,  and  bin 
dessen  so  gewiss,  als  ich  lebe,  dass  mir  keis 
Ding  also  nah  ist,  als  Gott.  Niehts  abet 
verhindert  die  Seele  so  sehr  an  der  Bekenn: 
niss  Gottes.  als  Zeit  und  Ort,  denn  sie  m 
Stacke  und  Gott  ist  Eins.  Soil  daram  « 
Seele  Gott  erkennen,  so  muss  sie  iba  ■-' 
kennen  aber  Zeit  und  Ort,  da  Gott  weds; 
dies  noch  das,  sondern  Eins  ist  Der  Vitc 
verkehrt  in  sich  selbst  mit  seinem  gdttliche: 
Verstandnias  und  durchschaut  sich  selber  in 
klarem  Verstehen  in  dem  Abgrunde  seiot* 
ewigen  Wesens,  und  dann  von  dem  bU*i 
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Veratehen  seiner  selbst  spricht  er  sich  ganz 
aus,  und  das  Wort  ist  sein  Sohn,  und  das 
Bekennen  seiner  selbst  ist  das  Gebaren  seines 
Sohnes  in  der  Ewigkeit  Er  ist  innebleibend  in 
wesentlicher  Einigkeitund  ist  ausgehendin  per- 
sdnlichem  Unterschied.  Also  genet  er  in  aich 
and  bekennet  sicb  selbcr  in  cin  Gebaren  seines 
Hi  Ides,  das  er  bekannt  nnd  yerstanden  bat, 
und  gehet  wieder  in  sich  in  vollkommenem 
Gefallen  seiner  selbst,  und  dieses  fliesst  aus 
in  eine  unaussprecblicbe  Liebc,  die  da  ist 
der  heilige  Geist.   Also  bleibet  er  inne  und 
gehet  aus  nnd  geht  wieder  ein,  das  ist  die 
Uberwesentliche  Einigkeit  im  Unterschied  der 
Personen.  In  Gott  allein  ist  das  ganzc  Wesen; 
in  einem  Menschen  ist  nicht  die  gauze  Mensch 
heit;  denn  Ein  Mensch  ist  nicht  alio  Menschen; 
aber  in  Gott  bekennt  die  Seele  die  ganze 
Menschheit  und  alle  Dinge  in  dem  Hdchsten, 
denn  sie  bekennt  sie  nach  dem  Wesen.  In 
dem  Worte,  darin  er  sich  selbst  ansspricht, 
hat  er  alle  Creaturen  gesprochen  ohne  An- 
fang  und  Ende;  er  giebt  Gut  nnd  Wesen 
den  Creaturen.    Darum  mag  uns  kein  Ding 
so  eigen  sein,  als  Gott,  also  dass  der  Wille 
gebrauchet  das  giittliche  Wesen,  daran  alle 
Seligkeit  gelegen  ist    Er  hat  alle  Dinge  in 
sich  beschlossen;  in  seinen  Werken  ist  kein 
Zunehmen  noch  Verdienen  Deiner  Creatur, 
denn  hler  ist  Nichts  als  Gott,  der  nicht  holier 
und  nicht  mehr  werden  mag;    aber  die 
Creaturen  haben  durch  die  Kraft  Gottes 
ihre  eignen  Werke  in  der  Natur  und  in  der 
Gnade  und  auch  in  der  Glorie.    Das  ist 
Alles  unaussprechlich  fern  nnd  fremd  und 
ist  uns  verborgen;  denn  wir  kennen  uns 
selbst  nicht   Soli  die  Seele  Gott  erkennen, 
so  mnss  sie  ihrer  selbst  vergessen,  und  wie 
sie  sich  durch  Gott  verliert  und  alle  Dinge 
verlasst,  so  findet  sie  sich  wieder  in  Gott. 
Soli  Gott  sprechen,  so  musst  Du  schweigen; 
soil  Er  eingehen,    so  raflssen  alle  Dinge 
ausgehen,  denn  die  Hoffart  war  des  Satans 
und  Adams  Pall.    Wir  mtlssen  dann  Christo 
nachfolgen,  seine  Armuth  uns  aneignen,  die 
aller  Dinge  ledig  nnd  darum  Gott  gleich  ist. 
Weil  auch  alle  die  niedern  Krafte  und  leib- 
lichen  Sinne  unsers  Herrn  Jesn  Christi  also 
geeinigt  worden  mit  der  Gottheit,  dass  man 
sprechen  mag:  Gott  sah,  Gott  h5rte,  Gott 
litt;  da  von  haben  wir  den  Nutzen,  dass  von 
seiner  Einigung  alle  Werke  gOttlich  werden 
rndgen.   Ferner,    weil  menschliche  Natur 
vereinigt  ist  mit  der  gflttlichen  Person  und 
mit  den  Engeln,  daher  haben  alle  Menschen 
Gemeinschaft  mit  ihm,  mehr  denn  andere 
Creaturen,  da  sie  seine  Mitglieder  sind  und 
einen  Eiufluss  haben  von   ihm  als  ihrem 
Haupt.   Nach  der  leiblichen  Gebnrt  raagst 
und  sollst  Du  unterschicden  sein,  aber  in 
der  ewigen  Geburt  muss  nicht  mehr,  denn 
Ein  Sohn  sein.   Da  in  Gott  nur  Ein  natttr- 
licher  Ursprung  ist,  darnm  ist  auch  nur  Ein 
naturlicher  Ausfluss,  nicht  zwei.   Sollst  Du 


darum  Ein  Sohn  sein  mit  Christo,  so  musst 
Du  Ein  ewiges  Ans6iessen  sein  mit  dem 
ewigen  Wort  So  wahr  als  Gott  Mensch 
worden  ist,  so  wahr  ist  der  Mensch  Gott 
worden  von  Gnaden  und  also  ist  die  mensch- 
liche Natur  tlberbildet  in  dem,  das  sie  ge- 
worden  ist,  in  das  gdttliche  Bild,  welches 
daher  ist  ein  Bild  des  Vaters.  Und  wie 
der  Geist  verschmilzt  in  Gottes  Geist,  so 
wird  er  emeut  und  wiedergeboren,  also 
dass  fortan  Geist  im  Menschen  lebt  und 
wirkt.  Der  Mensch,  der  sich  allezeit  Gott 
gefangen  giebt,  dem  muss  auch  Gott  sich 
selbst  wesentlich  wieder  gefangen  geben, 
dass  er  den  Menschen  in  die  gdttliche  Freiheit 
in  sich  selber  fUhrt,  dass  der  Mensch  mehr 
ist  ein  gflrtlicher,  denn  ein  nattlrlicher  Mensch. 
liter  ist  die  Ueberfahrt  geschehen  aus  den 
Creaturen  in  Gott,  aus  einem  naturlichen 
Wesen  in  ein  gottlich  Wesen.  Dass  diese 
gOttliche  Geburt  immer  geschieht,  was  hilft 
inir  dies?  Aber  dass  sie  in  mir  geschehe, 
daran  liegt  Alles!  Soil  aber  Jesus  in  der 
Seele  reden,  so  muss  sie  allein  sein  und 
muss  selbst  schweigen,  wenn  sie  Jesum 
horeu  soli,  der  alle  vernflnftigen  Geister 
spricht  in  seiuem  Worte.  Zuerst  offenbart 
Chri8tus  die  vaterliche  Herrschaft  im  Geiste; 
zum  Andern  offenbart  er  sich  in  der  Seele 
mit  der  Weisheit,  die  er  selber  ist;  zum 
Dritten  offenbart  er  sich  auch  mit  der  Liebe, 
Sdssigkeit  und  Keichhcit  aus  des  heiligen 
Geistes  Kraft,  und  ausqnellend,  tlberquellend 
nnd  einfliessend  vereinigt  er  sich  mit  der 
Seele;  dann  ist  der  aussere  Mensch  im 
Dienste  Gottes  allezeit. 

C.  Schmidt,  Johann  TAuler.  1841. 

F.  BIhring,  Johann   Tauler  und  die  Gottes- 
frennde.  1853. 

Taurellus,  Nicolaus,  hiess  wahr- 
8cheinlich  ursprunglich  Oechslein  oder 
Oechsle  und  latinisirte  seinen  Namen  nach 
damaliger Gelehrtensitte in  Taurellus.  Er 
war  1547  zu  Mornpelgard  in  Wdrtemberg 
geboren,  hatte  zu  Tubingen  Theologie  und 
unter  Jacob  Degen  (genannt  Schegk)  Philo- 
sophie  studirt,  dann  aber  wegen  seiner  mit 
dem  Lutherthume  aus  der  Zeit  der  Concordien- 
formel  nicht  ubereinstimmenden  freiern  prote- 
stantischen  Geistesrichtung  die  Theologie  mit 
dem  Studium  der  Mediciu  vertauscht,  nach- 
dem  er  bereits  15G5  Magister  der  Philosophic 
geworden  war.  Im  Jahre  1570  war  er  zu 
Basel  als  Doctor  der  Medicin  promovirt 
worden  und  da  seine  Anstelluug  als  Leib- 
arzt  des  Herzogs  von  Wdrtemberg  von  den 
lutherischen  Theologen  seiner  schwabischeu 
Heimath  hintertrieben  wurde,  lehrte  er  zu 
Basel  Medicin  und  spater  auch  Physik  und 
verOffentlichte  dort  im  Jahre  1573  sein  Werk 
„Philosophiae  triumphus  seu  metaphysial 
philosophandi  methodus".  worin  er  die 
ari8totelische  Philosophic  durch  Anfdeckung 
ihrer  Irrthumer  und  der  Unhaltbarkeit  ihrer 
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Omndprinzipien  zu  stflrzen  and  eine  nene 
und  bessere  Philosopbie  zu  begrilnden  ver- 
snchte,  welche  mit  der  Reformationstheologie 
im  Einklang  stande.  Der  Abhandluug  selbst 
waTen  166  Streitsatze  und  jedem  der  drei 
Hauptabschnitte  des  Werkes  eine  einleitende 
Vorrede  vorausgeschickt ,  worin  seine  philo- 
sophischen  Grundanschauungen  znsammen- 
gefasst  werden.  Die  drei  Tractate  des 
Werkes  handeln  1)  von  den  Kraften  des 
menschlichen  Geistes,  mit  dem  Augenmerk, 
dass  aus  diesen  allein  nnd  nicht  aus  Aristo- 
teles,  die  Pbilosopbie  entnommen  werden 
masse;  2)  von  den  erst  en  Priuzipien  der 
der  Dinge,  vorzugsweise  kritisch  gegen  die 
Prinzipien  der  aristotelischen  Physik  ge- 
richtet;  3)  von  Gott  und  seinen  Werken, 
worin  eiue  auf  Vernonft  gestfltzte  und  mit 
der  Theologie  ubereinstimmende  Pbilosopbie 
zn  entwickeln  versncht  wird.  Mit  dem 
Absagebrief  an  die  dainals  nocb  berrscbende 
peripatetische  Pbilosopbie  feiert  also  der 
Verfasser  zngleich  den  Triumph  einer  von 
den  Fessein  des  Aristoteles  befreiten  und 
mit  den  christlichen  Gmndanschauungen 
tlberein8timmenden  Philosophie.  Daher  der 
Titel  des  Werkes.  Gait  bisher  Aristoteles 
als  die  Quelle  und  Regel  aller  Philosophie 
nnd  seine  Lebre  als  Inbegriff  aller  Wahrheit, 
so  sei  es  kein  Wunder,  dass  man  angesichts 
der  von  Aristoteles  abweiehenden  Grund- 
lehren  des  Kircbenglaubens  zu  dem  bedenk- 
lichen  Satze  gekommen  sei,  es  k6nne  etwas 
in  der  Theologie  wahr  una  zugleich  in  der 
Pbilosopbie  false  h  sein.  Die  philosopbiscbe 
Wahrheit  mllsse  aus  dem  menschlichen  Geiste 
selber,  aus  der  Vernunft  geschopft.  nicht 
aber  an  der  Autorit&t  des  Aristoteles  ge- 
mcssen  werden.  Darum  tadelt  er  die  Refor- 
mationstbeologen,  dass  sie  der  Philosophie 
gar  keinen  Raum  niehr  gew&hren  wollten, 
weil  dieselbe  mit  der  Theologie  im  Wider- 
spruch  stehe,  und  will  die  Philosopbie,  sofern 
sie  una  zur  Erkenntniss  Gottes,  seiner  Eigen- 
schaften  und  seiner  Werke  ftlhre,  vielmehr 
als  die  Grundlage  und  Voraussetzang  der 
Theologie,  die  sich  ihrerseite  auf  den  geoffeu- 
barten  gottlichen  Willen  beziehe,  gefasst 
wissen.  Philosophie  ist  diejenige  Kenutniss 
dergdttlichenund  menschlichen  Dinge,  welche 
wir  mit  der  uns  angeborenen  Denkkraft  vom 
sinnlichGegebnen  aus  durch  sichere  Vernunft- 
schlilsse  gewinnen  and  welche  die  mensch- 
liche  Weisheit  begrflndet.  Die  dem  Geiste 
angeborene  Denkkraft  ist  in  alien  Menschen 
die  gleiche  und  lasst  keine  Steigerung,  noch 
Verminderung  zu.    Die  intellectuellen  Be- 

Sriffe  sind  nicht  etwas  von  anssen  in  den 
eist  Knrii  in  endes,  so  mi  era  ein  von  der 
Denkthatigkeit  selbst  Hervorgebrachtes.  Die 
sinulichen  Gegenstande  sind  nor  die  Zeichen, 
durch  welche  der  Geist  dahin  geleitet  wird, 
sich  die  einfachen  Substanzen  der  Dinge  durch 
sein  Denken  zur  Erkenntniss  zu  bringen  and 


sich  za  eigen  zu  machen.  Der  erste  Mensoh 
war  mit  vollkommener  Erkenntniss  auage- 
stattet,  urn  die  ihm  von  Gott  gesteckte  Leben h- 
aufgabe  zu  erfflllen,  und  zwar  auf  dem  Wege 
rein  philosophischer  Erkenntniss.  Sein  Stand 
vor  der  Sflnde  war  also  ein  ,. status  mere 
philosophicus" '  and  ohne  den  Stlndenfall 
wtlrde  dem  Menschen  die  Philosopbie  t  zu 
sein  e  im  Iieile  genflgt  baben.  Durch  die  Sflnde 
jedoch  wnrde  der  menschliche  Geist  zw&r 
nicht  wesentlich  bdse,  aber  doch  in  Polge 
der  Herrsehaft  des  Sinnlichen  in  der  Weise 
verfinstert,  dass  er  nun  weder  das  Wahre 
erkennen,  noch  das  Gate  erstreben  kann. 
In  Polge  dessen  wurde  also  die  Offenbarung 
fflr  den  Zweek  ndthig,  um  unsere  philo- 
sopbische  Erkenntniss  dnrch  dasienige  sa 
ergttnzen,  was  den  Stand  der  Gnade  betrifft 
Durch  die  ErlOsung  und  Rechtfertigung  des 
Menschen  mittelst  der  Ergreifang  des  dar- 
gebotenen  Heils  in  Christus  kraft  der  menseh- 
liehen  Freiheit  wurde  jetzt  der  nattlrliobe 
Stand  des  Menschen  ein  ^status  theological ; 
die  Verzweiflung  war  aas  Ende  der  Philo- 
sopbie und  der  Anfang  der  Theologie,  so- 
fern ihm  die  gdttliche  Gnade  dazu  verhilft, 
dass  er  seine  Denk-  nnd  Willenskraft  nan 
wiederam  in  der  Richtang  zam  Wabren  and 
Guten  bethatigen  kanu.  Dies  ist  im  Wesent- 
lichen  der  Inhalt  des  ersten  Tractats.  Der 
zweite  ist  flberwiegeod  der  Bestreitang  der 
aristotelischen  Prinzipien  der  Philosophie  ge- 
widmet.  Im  dritten  Tractat  entwickelt  Tan- 
rellus  die  Grundlagen  seiner  eigenen  philo- 
sophischen  Weltanschauung.  Die  Wesenheiten 
{species)  der  Dinge  konnen  nicht  anfangslos 
sein,  denn  sie  sind  nur  wirklich  in  den 
Individuen,  weil  sie  Nichts  anders  sind  als 
Hegriffe,  die  von  den  Einzelwesen  abstrahirt 
werden.  Ktfnnen  also  die  Individuen  einer 
Spec  us  nicht  ewig  sein,  so  konnen  es  anch 
nicht  die  Species  selbst.  Hat  aber  A  Ilea 
cinen  Anfang  genommen,  so  ist  AUes  von 
einer  Ursache  hervorgebracht ,  welche  vor 
den  Dingen  da  war.  In  der  Reihe  der  Ur- 
sachen  ist  die  hdbere  immer  die  Ursache 
der  niedern  und  sie  selbst  wiederum  die 
Wirkung  der  noch  hOhern  Ursache.  Jede 
Ursache  ist  aber  immer  vollkommener  and 
be8timmter,  als  ihre  Wirkung.  Wir  mtlasen 
nothwendig  eine  erste  Ursache  voranssetsen, 
welche  die  Reihe  der  Ursachen  nach  oben 
abscbliesst  and  nnr  Eine  anendliohe  Ursache 
sein  kann.  Und  diese  nennen  wir  Gott, 
welcher  jedoch  in  seinem  reinen  Ansichsein 
nur  als  Ursache  seioer  selbst  oder  als  sich 
selbst  bervorbriogende  Tb&tigkeit,  noch  nicht 
als  Ursache  eines  Audern,  sondern  nur  als 
aoendliche  Macht  gedacht  werden  kann, 
deren  Bethatigung  nach  au&sen  in  Bezug  auf 
die  Wirkung  nur  eine  endliche  sein  kann. 
Von  Gott  als  erster  Ursache  kann  darum 
die  Welt  nicht  ewig  hervorgebracht  sein, 
sondern  muss  einen  Anfaug  genommen  baben; 
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denn  wie  der  Begriff  des  Unendlichen  alle 
Zeitlichkeit  and  also  alien  Anfang  ansschliesst, 
so  schliesst  dagegen  der  Begriff  des  End- 
lichen  mit  der  Zeitlichkeit  anch  den  Anfang 
ein  nnd  kann  ohne  diesen  nicht  gedacht 
werden.  Geht  aber  dem  Dasein  jeder  Wir- 
kung  das  Werdenkonnen  der  Ursache  voraus, 
so  moss  anch  der  Welt,  als  der  Geaammtheit 
der  Wirknngen,  das  Werdenkonnen  voraus- 
gehen  und  sie  kann  somit  nicht  ewig  sein. 
Eben  so  wenig  kann  eine  ewige  Materie  ge- 
dacht werden,  aua  welcher  die  Welt  gebildet 
worden  wire;  denn  was  ewig  ist,  das  ist 
aneh  nnverilnderlich  nnd  hatte  darans  nie- 
mals  eine  in  Atomen  gegliederte  Welt  ge- 
bildet werden  kdnnen,  und  es  bleibt  somit 
nur  die  Annahme  tlbrig,  dass  die  Welt  aus 
Nichts  gesobaffen  sei.  Ueberdies  schliesst 
ja  auch  der  Begriff  der  unendlichen  Macht 
zugleich  dies  ein,  nicht  abhangig  von  einem 
Andern  zu  sein,  also  keiner  anderweitigen 
Ursache,  keiner  Materie  zu  bedQrfen,  um 
die  Dinge  hervorzubringen.  —  Nach  Ver- 
dffentlichung  der  Schrift  „Philosophiae  trittm- 
phis"  hatte  Taurellus  Jahre  lang  mit  Wider- 
wartigkeiten  zu  kampfen,  welche  ihm  von 
Theologen  wie  von  aristotelischen  Philo- 
sophen  dnrch  die  Beschuldigung  des  Atheis- 
mns  bereitet  wnrden.  Er  Hess  sie  toben 
und  schreien  und  beschrllnkte  sich  auf  sein 
Lehramt  Im  Jahre  1580  erhielt  er  eine 
Professur  der  Physik  und  Medicin  zu  Altorf, 
wo  der  Peripatetiker  Jacob  Degen  (Schegk) 
und  dessen  Schiller  und  Nachfolger  Philipp 
Scherb  den  Aristotelismus  eben  so  gegen 
Taurellns,  wie  gegen  Ramus  verthei- 
digten,  wfthrend  dagegen  der  Marburger  Pro- 
fessor Rudolf  Goclenius  auf  Seiten  des  Tau- 
rellus stand.  Nachdem  er  sich  liber  20  Jahre 
lang  auf  seine  Professur  beschrankt  und 
ausser  medicinischen  Werken,  Leichen-Ge- 
dichten  und  einer  Schrift  „Pfoblemata  phy- 
sico-ethica"  (1595)  Nichts  von  Polemik  gegen 
die  Aristoteliker  verOffentlicht  hatte,  liess  er 
unter  dem  Titel  Synopsis  Aristotelis  meta- 
phy  sices  ad  nor  mam  christianae  religionis 
explicatae,  emendatae  et  completae"  (1596) 
von  Neuem  eine  Polemik  gegen  den  Aristo- 
telismiis  (Lberhaupt  und  die  Lehre  von  einer 
ewigen  SchOpfung  der  Welt,  so  wie  gegen  jede 
menschliche  Autorit&t  in  der  Philosophic 
vom  Stapel  laufen,  worauf  in  der  Schrift 
„Alpes  caesae,  hoc  est  Caesalpini  Iiali  mon- 
strosa  et  superba  dogmata  discussa  et  ex- 
cussa"  (1597)  ein  Angriff  auf  den  aver- 
roistischen  Aristotelismus  und  Pantheismus 
des  Caesalpinus  erfolgte.  Nachdem  er  noch 
eine  „Cosmologia"  (1603)  und  eine  „Urano- 
logia"  (1606)  verdffentlicht  hatte,  kommt  der 
polemische  FeuereLfer  in  der  Schrift  „De 
rerum  aeternitate,  metaphysices  universalis 
partes  IV"  (1604)  nochmals  ein  Angriff  auf 
die  jesnitischen  Peripatetiker  zu  Coimbra  ver- 
gleiche  den  Artikel  Conimbricenses)  zum 


Ausdruck.   Die  letztgenannte  Schrift  wurde 
von  Leibniz  besonders  hochgesch&tzt  und  er 
nannte  den  Verfasser  den  „deutachen  Sca- 
liger".    Er  starb  1606  zu  Altorf  an  der  Pest 
F.  X.  Schmid  (aus  Schwarzenborg) ,  Nicolaus 
Tiiurellas,    der  erate   deutsche  Philosoph, 
1860  (1864). 

Taurus,  Calvisius,  aus  Tyrus  oder 
Berytus  gebttrtig,  lebte  im  zweiten  christ- 
lichen  Jahrhundert  nnd  lehrte  zur  Zeit  des 
Kaisers  Antoninus  Pius  als  Platoniker  in 
Athen,  wo  Aulus  Gellius  sein  Schfller  war, 
welcher  ihn  in  seiner  Schrift  „AttischeNachte" 
Ofter  mit  grosser  Achtung  erwflhnt  Er  ver- 
fasste  Commentare  zu  den  beiden  pla- 
tonischen  Dialogen  Gorgias  und  Timaios, 
eine  Schrift  gegen  die  Stoiker  und  eine  solche 
uber  den  Unterschied  der  platonischen  und 
aristotelischen  Lehre,  aus  welchen  uns  jedoch 
nur  dQrftige  Bruohstllcke  erhalten  sind,  aus 
denen  hervorgeht,  dass  er  seinen  Schtllern 
die  platonischen  Dialoge  auch  mQndlich  er- 
klilrte  und  bei  seinem  (Jnterricht  auch  spitz- 
findige  Erdrterungen  nicht  verschmlhte,  dass 
er  ausserdem  Epikur's  Lustlehre  und  Laug- 
nung  des  Vorsehungsglaubens  ebenso  ver- 
abscheute,  wie  er  eine  zeitliche  Weltentstehung 
laugnete. 

Taute,  Georg  Priedrich,  ist  als 
ausserordentlicher  Professor  der  Philosophie 
1862  in  KOnigsberg  gestorben,  wo  er  die 
Herbartsche  Philosophie  vertrat  In  einem 
Vortrage,  den  er  1848  in  der  deutschen  Ge- 
sellschaft  zu  KiJnigsberg  zur  Feier  des  Ge- 
burtstags  des  KOnigs  von  Preussen  gehalten 
und  unter  dem  Titel  „Der  Spinozisraus 
alsunendlichesRevoIutionsprincip 
und  sein  Gegensatz"  verdffentlicht  hat, 
setzte  er  auseinander,  dass  Spinoza  zuerat 
derjenigen  Geschichtsauffassung.  welche  in 
der  Geschichte  zwischen  Vernunft  nnd  Wille 
nicht  zu  unterscheiden  wisse,  ihren  wissen- 
8chaftlichen  Ausdruck  gegeben  habe.  Darum 
gilt  ihm  Spinoza  als  der  philosophische  Nach- 
bar  und  Gevatter  von  Thomas  Hobbes,  als 
der  Mann,  der  den  Ilobbesianismus  aus  der 
Taufe  gehoben  habe.  Die  ganze  franzdsische 
Revolution  und  ihre  sammtlichen  Ent- 
wickelungBphasen  bis  zum  Jahr  1848  er- 
scbeinen  inm  als  durchaus  spinozistisch; 
Napoleon  selbst,  der  hdchstiliegende  und  am 
Gewaltigsten  explodirende  Wurfstein  des 
franzdsisch-revolutionaren  Kraters,  gilt  ihm 
als  der  gewichtigste  Spinozist,  den  es  jemals 
gegeben  habe,  als  das  Urbild  des  Hobbes'schen  . 
Staatsoberhauptes.  Der  Wille  in  seiner  un- 
endlichen Riihrigkeit  und  Maasslosigkeit  ohne 
eine  hohere  Regel  und  Weihe  seines  Ver- 
haltens  ist  das  ursprungliche  Revolutions- 
prinzip;  zur  absoluten  Idee  erhoben  und  ver- 
allgemeinert.  als  Naturganzes  angeschaut, 
ergiebt  er  den  Spinozismus.  Denn  dieser 
spricht  die  nrsprtlnglichsten  nnd  anfftng- 
lichsten  Anschauungen   und  Begriffe  von 
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Gott,  Welt  und  Menscbheit  aus,  wie  sie  sich 
in  den  Kdpfen  der  Menschen  von  selbst 
linden  ;  Spinozismus  ist  robe  Natur-  und  Ge- 
schichtsansicht.  Das  uralte  mythiscbe  Chaos, 
aus  welcbem  sicb  unter  dem  Bilde  dea 
Chronos  die  ersten  Gestalten  der  Dinge 
herausarbeiten  und  von  ibm  wieder  ver- 
schlungen  werden,  ist  acht  spinozischer 
Natur.  —  Nach  solcbem  schiefen  und  un- 
gerechten  Herzensergusse  tlber  einen  Denker 
ersten  Kaugs  und  einen  Mann  von  wahrbaft 
sittlicbem  A  del  machte  sich  Taute  an  seine 
pbilosopbische  Lebensaufgabc,  die  von  seinem 
Meister  Herbart  nnr  angedeutete  Religions- 
philosopbie  ausznbauen,  in  dem  freilich  un- 
vollendet  gebliebenen  Werke  „Die  Re- 
ligionsphilosopbie  vom  Staudpunkte 
der  Philosophic  Herbart's",  deTen 
erster  Theil  (1840)  die  allgemeine  Religions- 
philosophie,  der  zweitc  (1852)  die  Grund- 
thatsachen  der  evangelischen  Geachichte  be- 
handelt  und  danebcn  kritiscbe  Erl&uterungen 
und  Ueberg&nge  zum  Begrifl'sm&ssigen  enthttlt. 

Telekles  aus  Phokis  (in  Griechenland) 
geborte  zu  den  Schulhfluptern  der  mittlern 
Akademie  und  wird  als  der  Nachfolger  des 
Kyrenaer's  Lakydes  als  Vorstand  der  Schule 
genannt 

Tel^H  war  ein  iiltcrer  Zcitgenosse  der 
Stoiker  Kleanthes  und  Chrysippos.  Aus  den 
Ausztigen,  diedurch  einen  gewissen  Theodoros 
ana  den  Schriften  des  Teles  gemacht  warden 
waren,  hat  der  Sammler  Stobaios  einiges  L'n- 
bedeutende  mitgetheilt. 

Telesio,  Bernard  hi  o,  war  1508  zu 
Cosenza  in  Calabrien  geboren  und  einem 
altangesehenenGeschlechte  angehiirig.  Nacli- 
dem  er  seine  erste  Bildung  durch  seinen  ge- 
lehrten  Oheim  Antonio  Telesio,  den  nach- 
maligen  Erzieherdesspfttern  Kdnigs  Philipp  II. 
von  Spanien ,  in  Mai  I  and  und  Horn  erhalteu 
hatte,  ging  er  nach  Padua,  um  Philosopbie, 
Mathematik  und  Pbysik  zu  studiren.  Schon 
damals  erklflrte  er  sicb  freimuthig  gegen  die 
aristotelische  Physik,  wie  gegen  das  Ansehen 
des  Aristuteles  in  der  Philosophic  Uberhaupt 
und  fasste  deu  Plan  einer  Reform  der  Natur- 
lebre.  Im  Jahr  1555  nach  Rom  zurflck- 
gekebrt,  erwarb  er  sich  die  Gunst  des  Papstes 
Paul  IV.  in  so  hohem  Grade,  dass  ihm  dieaer 
das  Erzbisthum  von  Cosenza  anbot,  auf 
welcbes  er  jedoch  zu  Gunsten  seines  Bruders 
Thomas  verzichtete,  um  sicb  in  Cosenza  zu 
verheiratben  und  auf  seinen  dortigen  Gtltern 
seinen  Studien  zu  leben.  Nach  dem  Tode 
seiner  Gattin  tlberlieas  er  die  Sorge  filr  die 
Verwaltung  des  Familiengutes  seinem  Sohne 
und  arbeitete  sein  grosses  Lebenswerk  ans, 
von  welchem  er  vorerst  in  Rom  (1565)  zwei 
Bilcher  und  erst  nach  zwanzig  Jahren  das 
Ganze  unter  dem  Titel  „De  rerum  natura 
juxta  propria  principia"  (1586)  in  Neapel 
erscheinen  liess.  Nach  dem  Erscheinen  der 


beiden  ersten  Btlcher  liess  er  sich  von  seinen 
Preunden  bewegen,  nach  Neapel  zu  rehen, 
wo  ihn  der  Herzog  Ferdinand  Caraffa 
bei  sich  aufnahm,  damit  er  seine  Lehre 
mllndlich  vortragen  konnte.  Hier  grtlndete 
er  die  zur  Erweiterung  der  Naturerkenntniss 
und  zur  Verdrftngung  der  aristotelischen 
Physik  be8tiramte  Accademia  Telesiana  oder 
Coseniina.  Um  sich  den  Anfeindungen  und 
Verfolgungen  der  Mdnche  su  entziehen,  be- 
gab  er  sich  in  hohem  Alter  in  seine  Vater- 
stadt  Cosenza  zuTllck,  wo  er  1588  als  Acbtzig- 
jfthriger  atarb.  Seine  theils  schon  bei  Leb- 
zeiten  verdfTentlicbten ,  theils  hinterlaasenen 
kleinern  Abbandlnngen  erscbienen  nach 
seinem  Tode  gesammelt  (1590)  in  Venedig. 
In  demselben  Jahre  wurde  die  naturphilo- 
sophiscbe  Lehre  des  Telesius  von  Tommaso 
Campanella  in  der  Schrift  .J hilosophia 
sensibus  demonstrata"  (1590)  gegen  die  An- 
griffe  von  Marta  und  Chiocci  vertheidigt. 
Die  von  Telesio  gegrundete  naturforschende 
GeBcllschaft  loste  sich  jedoch  bald  wieder 
auf;  indessen  hildetcn  sich  spRterhin  nach 
deTen  Muster  viele  andere  gelehrte  Gesell- 
schaften.  Die  Schriften  des  Telesio  wnrden 
von  der  Kirche  auf  den  „  Index  libronan 
expwgalorius"  gesetzt,  d.  h.  auf  solange 
verboten,  bis  sie  von  ihren  gef&hrlichen 
Irrthflmern  gereinigt  sein  wflrden,  welchen 
Gefallen  jedoch  den  geistllchen  Censoren 
Niemand  gcthan  bat.  Obwohl  Telesio  in 
der  Einleituug  zu  seinem  Lebenswerke  die 
Construction  des  Weltgeblludes  nicht  auf 
VernnnftscblUs8e,  sondern  auf  Sinneswahr- 
nehmung  gegrilndet  und  die  Natnr  der  Dinge 
nach  den  Dingen  selbst  erkannt  wissen  will, 
so  ging  er  doch  in  seiner  Darstellung  selbst 
keineswegs  inductorisch  zu  Werke,  sondern 
stelltvon  vomherein  zweiunkdrperlicnethiltige 
Prinzipien,  Warme  und  Killte  auf,  denen  er 
cine  unbe8timmte  passive  Materie  *als  Unter- 
lage  giebt,  woraus  dann  Alles  erklSrt  werden 
soil.  Der  Raum  als  solcher  ist  leer  und  von 
der  Masse  unterschieden ,  aber  von  ibr  er- 
fuilt,  unkdrperlich  und  wirkungslos,  die  blosse 
Mdglicbkeit  der  Erffillung  oder  die  Fihigkeit, 
Kdrperliches  aufznnehmen.  Alle  Verinderung 
geschiebt  in  der  Zeit,  und  diese  ist  das  Maass 
der  Bewegung,  diese  selber  aber  ein  Werk 
der  Wilrme,  welche  der  Bewegung  vor&us- 
geht  und  immer  nur  von  ibr  erweckt  wird. 
Die  Substauz  oder  der  kdrperliche  Stoff  ist 
in  alien  Dingen  gleich  und  bleibt  immer 
derselbe ;  aber  die  Wirkungsweise  der  beiden 
Prinzipien  auf  ihn  ist  eine  versehiedene, 
je  nachdem  sie  ibm  ibr  Weaen  aufdrttcken. 
Die  trftge  Materie  kann  weder  vermehrt 
noch  vermin ili Tt  werden,  aber  Wilrme  una 
K&lte  debnen  sie  aus  und  Ziehen  sie  zu- 
sammen  und  haben  das  Verm5gen,  sich  be- 
stftndig  zu  vermehren  und  nach  alien  Rich- 
tnngen  anszubreiten.  Sie  empfinden  much 
und  nebmen  ihre  eigne  Thatigkeit,  sowie 
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ihr  Leiden  vom  entgegengesetzten  Prinzip 
wahr.  Durch  den  Gegensatz  beider  hat 
alles  Besondere  sein  Dasein  erlangt,  zugleich 
aber  hat  sich  eiu  unaufhiirlicher  Kampf  ent- 
Bponnen.  Die  einzelnen  bestandigen  Wesen 
bestehen  aus  viclen  von  einander  uuter- 
pchiedenen  Dingcn,  die  wie  Kcttenringe  in 
einander  geschlnngen  sind,  und  nicht  bios 
aus  diesen,  sondern  zngleich  aus  einem  nn- 
sichtbaren  lichtartigen  Lebensgeiste,  der  in 
den  Nerven  thatig  ist  und  besondere  im  Ge- 
hirn  seinen  Sitz  hat.  Auf  diesen  lichtaTtigen 
Nervengeiat,  den  die  Wftrme  aus  dem  Samen 
zicht,  reducirt  sich  alles  Leben,  er  ist  die 
tliierisclie  Seele  als  eine  mit  der  Substanz 
des  Leibcs  verbundene  besondere  Substanz. 
Die  Sinne  sind  die  Wege  und  Zugangc 
der  Aussenwelt  znm  Lebensgeist;  alle 
Sinneswahrnehmung  beruht  auf  einer  Be- 
rtihrung  der  Dinge  mit  dem  Nervengeist, 
und  wir  empfinden,  indem  wir  die  Krftfte 
der  Dinge  in  ihren  Whrkungeu  auf  den 
Nervengeist  gewahr  werden.  Auch  Ein- 
bildungskraft  und  Vemunft  sind  durch  kflrper- 
liche  Einfltlsse  bedingt  und  eine  Lebcns- 
ftusserung  des  Nervenathere,  indem  derselbe 
Bilder  von  den  Dingen  entwirft,  sie  in  sich 
aufbewahrt  und  mit  einander  combinirt.  Der 
Geist  ftlhlt  durch  aussere  Einwirkungen  seinen 
Zustand  bestimmt  und  wird  dadnrch  zum 
Handeln  angetriebeu.  Dieselbe  Substauz, 
die  im  Menschen  empfindet,  ist  es  auch,  die 
in  ihm  urtheilt,  scnliesst  und  vergleicht. 
Doch  unterscheidet  sich  vom  Thier  der 
Mensch  dadurch,  dass  er  sich  nicht  von  dem 
gegenwftrtigen  Genusse  befriedigt  fiudet, 
sondern  sein  Streben  auf  das  Entfernte  und 
ZukUnftige  richtet.  Darum  muss  ausser  der 
thieri8chen  Seele  im  Menschen  noch  eine 
hQhere,  gttttliche  unsterbliche  Seele  ange- 
nommen  werden,  welche  weder  dem  Sein, 
noch  der  Substanz  nach  von  der  Matcrie 
abhftngt  und  dem  Menschen  gleichzcitig  mit 
seiner  leiblichen  Vollendung  als  eine  „  forma 
superaddila"  von  Gott  eingeschaffen  worden 
ist.  In  ihrer  Thfttigkeit  aber  ist  diese  un- 
sterbliche Seele  an  das  Ministcrium  der 
thierischen  Seele  gebunden  und  durch  deren 
Vermittlung  als  Intellect  und  Wille  wirksam. 
Als  eigentnUmliches  und  hdchstes  Gut  er- 
strebt  der  Geist  des  Menschen  die  Sclbst- 
erhaltung  und  alles  Auderc  nm  ihretwillen. 
Das  GefUhl  der  Selbsterhaltung  ist  dieFreude; 
er  liebt,  was  ihn  dabei  untersttltzt,  er  hasst 
und  flieht,  was  ihm  stdrend  in  den  Weg 
tritt.  Soweit  soli  der  Geist  angeregt  una 
zur  Thfttigkeit  getrieben  werden,  als  es 
seiner  Selbsterhaltung  frommt.  Das  richtige 
Maass  uennen  wir  gut  und  die  demgemftsse 
Gesinnung  und  Handlungawci.se  Tugend;  das 
Uebermaa8s  und  den  Mangel  nennen  wir 
schlecht  und  die  Quelle  des  Lasters.  Alle 
Tugenden  sind  dem  Wesen  und  Ziele  nach 
nur  Eine,  alle  Laster  ebenfalls;  wie  viele 


Affeete  zu  regeln  und  Handlungcn  nach 
ihnen  zu  vollbringen  sind,  damit  wir  uns 
selbst  erhalten,  in  ebensoviele  Tugenden 
wird  jene  Eine  Tugend  sich  theilen. 

Rixncr  und  Siber.  Leben  and  Lehrmeinungeu 
bcriihmtcr  Physikor  nm  Kudo  dos  16.  und 
ani  Anfange  des  17.  Jahrhundcrts  ( 1819  AT.) 
Heft  3  (Telesius). 

Fiolentino,  Bernardino  Telesio  (1873  und  1874, 
2  vol.). 

Teniiemann,  Wilhelm  Gottlieb, 
war  1761  zu  Kleinbrembach  im  Gebiete  von 
Erfurt  geboren,  habilitirte  sich  1788  mit 
einer  lateinischen  Abhandlung  „Ubcr  die 
metaphysische  Frage,  ob  es  ein  Subject  der 
Seele  gebc  und  von  una  erkannt  werden 
konne,  nebst  einigen  angchiingten  Zweifeln 
an  Kant's  dessfallsiger  Meinnng"  als  Privat- 
docent  der  Philosophic  in  Jena,  indem  er 
sich  vorzugsweise  auf  philosophisch  -  ge- 
schichtliche  Studicn  wart.  Nachdem  er 
1791  eine  Schrift  Uber  die  „Lehren  und 
Meinungen  der  Sokratiker  von  der  Unsterb- 
lichkeit"  und  1792  —  95  ein  vicrbftndiges 
Werk  „ System  der  platonischen  Philosophic" 
verOflfentlicht  und  1793  eine  deutsche  Lebcr- 
setzung  von  Hume's  ,,Untersnchungen  Uber 
den  nienschlichcn  Verstand,  nebst  einer 
Abhandlung  ilber  den  philosophischen  Skepti- 
cismus  von  Reinhold"  und  1795  —  97  eine 
ITebersetzung  von  Locke's  ,,Versuch  Uber 
den  menschlichen  Verstand,  mit  Anraerkungen 
und  einer  Abliandlung  Uber  den  Empirismus 
in  der  Philosophic"  (in  drei  Theilen)  ge- 
liefert  liatte  und  1798  in  Jena  ausserordent- 
licher  Professor  gc worden  war,  begann  er 
sein  auf  dreizehn  Bftnde  angelcgtes  Haupt- 
•werk  Uber  die  „Geschichte  der  Philo- 
sophic", welches  1798  bis  1819  in  elf 
Bftnden  erschien  und  bis  auf  Thomasius 
geht.  Mit  selbstandigcr  Qnellenforschung 
und  Vollstftndigkeit  vereinigt  das  Werk 
auch  den  Vorzug  unbefangener  Beurtheilung 
und  klarer  Daretcllung  nach  dem  ausge- 
8prochenen  Prinzip  einer  stufenweisen  Ent- 
wicklung  der  Vernunft  in  ihrcm  Streben 
nach  Wisscnschaft  Wie  sich  Tcnnemann 
in  seinen  philosophischen  Anschauungen  an 
Kant  anlehnte,  bo  hat  er  auch  nach  dem 
Maassstabc  seiner  Anffassung  Kant's  die 
Geschichte  der  Philosophic  gemcssen.  Seit 
18(>4  wirkte  er  als  ordentlicher  Professor 
der  Philosophic  in  Marburg,  wo  er  neben  zahl- 
reichen  Aufsatzcn  in  Zeitschriften  auch  eine 
Uebereetzung  von  Degdrando's  vergleichcndcr 
Gescliichte  der  Svsteme  der  Philosophic  (1806 
und  1807,  in  2  B'ftnden)  verdffentlichte.  Der 
im  Jahre  1812  von  Tcnnemann  heratis- 
gegebene  kurze  „Grnndriss  der  Geschichte 
der  Philosophie"  (in  dritter  und  vierter 
Auflage  von  A.  Wendt  1820  und  1829  besorgt) 
bietet  wenig  mehr,  als  cine  blossc  LJeber- 
sicht  von  Namen  und  literarischen  Notizen. 
Er  starb  1819  in  Marburg. 
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Terrasson,  Jean,  war  1760  in  Lyon 

Seboren,  im  18.  Lebensjakre  in  den  Or  den 
er  Oratorianer  getreten,  aua  welchem  er 
spater  wieder  austrat,  nm  als  Abbe  seineu 
Studien  zu  leben.  Er  bat  sich  znerst  darch 
eine  dissertation  critique  sur  l  [Hade  (1717 
in  2  Banden)  and  darch  einen  Roman  Sethos 
(worin  er  einen  agyptischen  Tilimaque 
in  der  Nachahmnng  Fenelon's  sohilderte) 
bekannt  gemacht,  wnrde  Mitglied  der  Pariser 
Akademie  and  auch  Professor  der  Philosophic 
und  starb  1750.  Sein  hinterlassenes  Werk 
„La  philosophic  appliquable  a  tons  les  objets 
de  t 'esprit  et  de  raison"  (1754)  zeigt  im 
ersten  Theile  (Introduction  a  la  philosophic) 
den  Bewnnderer  nnd  eifrigen  Lobredner  der 
Cartesischen  Philoanphie,  wahrcnd  im  zweiten 
Theil  (philosophic  de  V esprit)  die  Geistes- 
lelire  im  Sinne  des  Cartesius  dargestellt  wird. 

Tetens,  Johann  Nicolaus,  war 
1736  zu  Tetenbttll  in  der  Landschaft  Eider- 
stedt  geboren,  seit  1763  Professor  der 
Phvsik  und  spater  Director  am  Padagogium 
zu  Bdtzow,  seit  1776  Professor  der  Philosophie 
und  spater  auch  der  Mathematik  in  Kiel, 
seit  1789  Assessor  und  spater  Rath  im 
Finanzcollegium  zu  Kopenhagen,  wo  er 
1807  starb.  Von  seinen  physikalischcn  und 
mathematischcn  Schriften,  sowie  zahlreicheo 
in  Zeitschriften  vertfffentlichten  Aufsatzen 
abgesehen.  hat  er  sich  zuerst  mit  einigen 
kleinen  Scuriften  ,.  fiber  metaphysische  Wahr- 
heiten"  (1760),  fiber  die  vorzflglichsten  Be- 
weise  des  Daseins  Gottes  (1761),  liber  den 
l'rsprung  der  Sprache  und  Schrift  (1772), 
fiber  die  allgemeine  speculative  Philosophie 
(1775)  bekannt  gemacht,  bevor  er  sein 
zweibandiges  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
„Philosophi8che  Versuche  fiber  die 
menschliche  Natur  und  ihre  Ent- 
wickelung"  (1776  und  1777)  verOffent- 
lichte,  welches  ihm,  trotz  seiner  trockenen 
und  schwerfalligen  Darstellung,  in  der  Ge- 
schichte  der  Philosophie  einen  ehrenvollen 
Platz  unter  den  Begrfindern  der  empirischen 
Psvchologie  erworben  hat.  Der  erste  Theil 
befiandelt  in  elf  Versuchen  die  Natur  der 
Vorstellungen,  das  Geffihl,  die  Empfindungen 
und  Empfindnisse,  das  Gewahrnehmen  und 
Bewusstsein,  die  Den  kk  raft  und  das  Denken, 
den  L'rsprung  unserer  Erkenntnisse  von  der 
objectiven  Existenz  der  Dinge,  den  Unter- 
schied  der  sinnlichen  Erkenntniss  von  der 
vernfinftigen,  die  Nothwendigkeit  der  all- 
gemeinen  Vernunftwahrheiten,  das  Verhalt- 
niss  der  raisonnirenden  Vernunft  zum  ge- 
meinen  Menschenverstande,  das  Grundprincip 
des  Empfindens.  Vorstellens  und  Denkens, 
die  Beziehnng  der  Vorstellungskraft  auf  die 
Ubrigen  thatigen  Seelenvermtigen ,  die  Grund- 
kraft  der  menschlichen  Seele  und  den  Cha- 
rakter  des  Menschen.  Der  zweite  Theil  er- 
Ortert  in  drei  Versuchen  die  Selbstthatigkeit 
und  Freiheit,  das  Seelenwesen  im  Menschen  1 


und  die  Perfectibilitat  und  Entwickelung  des 
Menschen.  In  diesem  Werke,  welches  stets 
aufgeschlagen  auf  Hamann's  Tiscbe  lag  und 
auch  von  Kant  sehr  geachatzt  wurde,  ver- 
suchte  Tetens  die  Modificationen  der  Seele 
so  zu  nehmen,  wie  sie  durch  das  Selbst- 
gefiihl  erkannt  werden,  sodann  aber  dieselben 
sorgfaltig  und  mit  Abanderung  der  Umstande 
wahrzunehmen  und  zu  beobachten,  um  ihre 
Entstehnngsart  und  die  Wirkungsgesetse  der 
sie  hervorbringenden  Kr&fte  zu  bcmerken, 
die  Beobachtungen  zu  vergleichen,  aufzuldsen 
und  daraus  die  einfachsten  Vermdgen,  Wir- 
kungsarten  nnd  deren  Beziehung  auf  ein- 
ander  aufzusuchen.  Der  Verfasser  beklmpfl 
dabei  die  Theorien  der  englischen  Payono- 
logen  Hartley  und  Priestley,  auch  die  Auf- 
fassungen  Hume's  und  Berkeley's  und  der 
franzdsischen  Sensualisten  Condillac  und 
Bonnet  und  den  Standpunkt  Buffon's,  sowie 
die  bei  Leibniz  und  Wolff  sich  findende  ein- 
seitige  Psychologie  des  Vorstellens.  Nach- 
dem  er  alle  Erkenntnissacte  auf  die  drei 
Klassen  Empfindungen,  Vorstellungen  und 
Gedanken  rcducirt  und  als  deren  Quellen 
das  GefUhl,  die  Vorstellungskraft  und  die 
Denkkraft  bezeichnet  bat,  werden  im  zehnten 
Versuche  doch  wiederum  Geffihl,  Verstand 
und  Wille  als  die  GrundvermOgen  der  Seele 
angegeben,  die  deT  blossen  Receptivitat  des 
Affectirtwerdens,  der  innenbleibenden  Thatig- 
keit  und  der  aua  sich  herausgehenden  That i^- 
keit  entsprechen.  Dabei  streift  Tetens  schon 
vor  dem  Erscheinen  der  „Kritik  der  reinen 
Vernunft"  nahe  genug  an  Kant,  wenn  er 
im  dreizehnten  Versuche  nicht  bios  das,  was 
wir  in  den  Sinnesempfindungen  an  den  Dingen, 
sondern  auch  was  wir  im  Selbstgeffihl  an 
uns  selber  wahrnehmen,  als  blosse  „Scheine" 
oder  „Phanomene"  gelten  lasst,  wahrend 
uns  das  Wesen  der  Dinge  und  der  Seele  selbst 
verborgen  bleiben.  Doch  schliesst  er  sich 
in  seiner  Auffassung  des  Weaens  der  Seele 
an  Leibniz  und  Wolff  an.  so  fern  er  das, 
was  in  uns  ffihlt  und  denkt  und  will,  fflr 
ein  einfaches  unkarperliches  Wesen  erklftrt, 
dergleichen  auch  die  letzten  Bestandtheile 
der  Kdrper  seien.  Indem  er  die  stets  fort- 
schreitende  innere  Vollkommenheit  des  Men- 
schen ffir  die  wichtigste  Bedingung  der  Glfick- 
seligkeit  halt,  verkennt  er  doch  nicht,  dass 
die  letztere  theilweise  auch  von  lussern  Ur- 
sachen  abhangt,  welche  unter  Umstanden 
unaere  Gltickseligkeit  so  empfindlich  st5ren 
kdnnen,  dass  sich  Tetens  aus  dieser  Anti- 
nomic nur  durch  die  Aussicht  auf  ein  kfinf- 
tiges  Leben  zu  retten  weiss. 

Thalts  aus  Milet  war  (nach  den  alten 
Chronologen)  640  vor  Chr.  geboren  und  550 
vor  Chr.  gestorben  und  ein  Zeitgenosse  des 
Solon  und  Kroisos.  Er  war  einer  der  ge- 
feiertsten  unter  den  alten  Mathematikern  und 
Astronoraen  und  wird  wegen  seiner  tech- 
nUchen  Erfindungen  und  seines  praktischen 
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Verstandes  gertlhmt,  auch  unter  den  „sieben 
Weiaen"  in  alien  Berichten  an  erster  Stelle 
genannt.  Anch  soil  er  die  Sonnenfinsterniss 
vom  Jahr  585  vor  dir.  durch  Berechnang 
vorausbestimmt  haben;  nenerdings  bat  jedoch 
Martin  (in  der  Revue  archeologique  1864) 
^ezeigt,  dass  die  Voraus  -  Bestimmung  der 
{sonnenfiiisterniss  nicht  geschichtlich  sein 
kann.  Aristoteles  bezeichnet  ihn  ale  den 
Anfanger  der  nach  einem  bleibenden  Urstoff 
der  Dinge  forschenden  Philosophie,  deren 
nachstfolgende  Vertreter  Anaximander  und 
Anaximenes  ebenfalls  Jonier  waren,  so  dass 
Tbales  als  der  Erstc  in  der  Reihe  der  so- 
genannten  jonischen  Physiker  oder  Natur- 
philosophen  bezeichnet  wird.  Aristoteles 
kannte  keine  Schriften  von  ihm  und  giebt, 
was  ct  von  der  Lehre  des  Tbales  berichtet, 
nach  den  Mittheilnngen  Anderer.  Was  wir 
nach  dem  Berichte  des  Aristoteles  fiber  die 
Lehre  des  Tbales  wissen,  beschrHnkt  sich 
darauf,  dass  er  das  Wasser  als  den  Grund- 
stoff  betrachtete,  aus  welchem  Alles  hervor- 
gegangen  sei.  Wie  er  seinen  Satz  begrfindete 
und  die  besondern  Erscbeinungen  und  Ver- 
ftnderungen  der  Natur  aus  dem  Wasser  ab- 
leitete,  wusste  man  schon  zur  Zeit  des  Aristo- 
teles nicht  mehr.  Vielleicht  (sagt  Aristoteles) 
scLdpfte  er  seine  Ansicht  daraus,  dass  die 
Nahrnng  aller  Dinge  feucbt  ist  und  das 
Wilrme  sich  aus  dem  Feuchten  entwickelt, 
ferner  daraus,  dass  der  Saame  aller  Dinge 
eine  feuchte  Natur  hat.  Auch  lehrte  er  (wie 
Aristoteles  ebenfalls  meldet),  dass  die  Erde 
auf  dem  Wasser  schwimme.  Da  Aristoteles 
ausdrtlcklich  laugnet,  dass  dieser  alte  Physiker 
bereits  die  bewegende  Ursache  vom  Stoffe 
unterschieden  habe,  so  sind  die  Mittheilnngen 
spaterer  Berichterstaiter ,  dass  Tbales  auch 
die  Idee  einer  Weltseele  oder  eines  welt- 
bildenden  Geistes  gehabt  und  die  Unsterb- 
lichkeit  der  Seele  gelehrt  babe,  als  ebenso 
unbeglaubigte  Ueberlieferungen  anzusehen, 
wie  die  ihm  spiter  zugesprochenen  Schriften. 
Die  Sitten-  und  Weisheitssprtiche ,  die  ihm 
von  sp&tern  Schriftstellern  beigelegt  werden, 
lauten  wie  folgt:  Verpftnde  Dich,  so  ist  das 
Verhftngniss  da.  Gedenke  anwesender  und 
abwesender  Freunde.  Schmttcke  das  An- 
gesicht  nicht,  sondern  setze  Deine  Ehre  in 
tflchtiges  Thun.  Werde  nicht  mit  Unehren 
reich!  Den  Eltern  freundlich  zu  sein  ermdde 
nicht.  Den  Schlechten  nimm  nicht  auf.  Was 
von  Ehre  oder  Dank  du  den  Eltern  erweisest, 
erwarte  im  Alter  von  den  eignen  Kindern. 
Schlimm  ist  L'nmassigkeit.  Lastig  ist  Un- 
wissenheit.  Sei  nicht  mussig,  auch  wenn  Dn 
reich  bist.  Halte  Dein  Gluck  geheim  urn 
des  Neides  willen.  Traue  nicht  Allen.  Herr- 
schend  beherrsche  Dich  selbst.  Den  Herrscher 
ehre.  Prtlfe  die  Freunde.  Liebe  den  Frieden. 
Den  Ohrenblaser  wirf  aus  dem  Hause. 

Thanner,  Franz  Ignaz,  war  1770 
zu  Neumarkt  an  der  Rott  (in  Bayern)  ge- 


boren,  seit  1802  als  Lehrer  der  Katechetik 
in  Salzburg,  seit  1805  als  Lehrer  der  Philo- 
sophic in  Landshut,  seit  1808  zu  Innsbruck, 
seit  1810  als  Professor  der  Philosophic  am 
Lyceum  in  Salzburg  th.ttig,  wo  er  1825  starb. 
Als  katholischer  Anhilnger  der  Kant'schen 
Philosophie  zeigte  er  sich  in  der  vom  zweiten 
his  zwfllften  Hefte  fortgesetzten  Arbeit 
Mutschelle's:  „Darstellung  der  Kant'schen 
Philosophie".  Als  Anhftnger  8chelling's  zeigte 
er  sich  in  der  anonymen  Schrift:  „Der 
Transscendental  -  Idealismus  in  seiner  drei- 
fachen  Steigerung  oder  Kant's,  Fichte's  und 
Schelling's  philosophische  Ansichten"  (1805) 
und  weiterhin  in  folgenden  Schriften:  „Ver- 
such  einer  moglichst  fasslichen  Darstellung 
der  absoluten  Identitatslehre"  (1810),  ferner 
in  dem  „Lehrbuch  der  theoretischen  Philo- 
sophie nach  den  Grunds&tzen  der  absoluten 
Identitatslehre"  (I.:  Logische  Aphorismen, 
1811;  II.:  Metaphysische  Aphorismen,  1812) 
und  endlich  in  dem  „Lehr-  und  Handbuch 
der  praktischen  Philosophie  fiir  akademische 
Vorlesnngen"  (I.:  Wissenschaftliche  Vor- 
stellung  der  allgemeinen  praktischen  Philo- 
sophie und  des  Naturrechts  nach  den  Grund- 
satzen  der  absoluten  Identitatslehre,  1811).  * 

Theanft  hiess  eine  bei  spfttern  gric- 
chischen  Schriftstellern  vielgenannte  Pytha- 
gorkerin,  welche  bald  als  Gat  tin,  bald  als 
Tochter,  bald  als  blosse  Schtllerin  des  Pytha- 
goras bezeichnet  wird  und  unter  deren  Namen 
in  neupythagoraischen  Kreisen  nicht  bios  Ge- 
dichte  und  Briefe,  sondern  auch  eine  Schrift 
„  fiber  die  Frtfminigkeit"  im  Umlauf  waren, 
deren  spaterer  neupythagoraischer  Ursprung 
ausser  Zweifcl  steht. 

Tlica nos  hiess  ein  unmittelbarer  SchUlcr 
des  Sokrates.  Ein  anderer  TheagSs  wird 
als  angeblich  altpythagoraischer  Schriftsteller 
„  fiber  die  Tugend"  erwahnt. 

Thearidas  wird  als  angeblicher  Alt- 
pytbagoraer  mit  einer  Schrift  „Uber  die 
Natur"  genannt 

Theai t (  t as  aus  Athen  gehdrte  noch  kurz 
vor  dem  Tode  des  Sokrates  zu  den  Genossen 
des  sokratinchen  Krcises  und  wurde  in  Pla- 
ton's  „Theaitetos"  zum  Mittelpunkt  eines 
Dialogs  gemacht,  worin  die  Verschiedenheit 
des  Wissens  von  der  Wahrnehmung  und 
richtigen  Vorstellung  nachgewiesen  wird.  Er 
scheint  eine  und  dicselbe  Person  mit  einem 
als  Zuhdrer  Platon's  bezeichneten  Theai - 
tetos  aus  Herakleia  (in  Pontes)  gewesen 
zu  sein. 

Thelitis*)!!  aus  Laodikeia  war  ein  Schfiler 
des  epikureischen  Arztes'  Asklepiades  aus 
Bithynien  und  wird  alsStifter  der  sogenannten 
methodischen  Schule  gricchischer  Aerzte  be- 
zeichnet. 

Tln'inistios  ans  Paphlagonien,  ein  Sohn 
des  Philosophen  Eugenios,  lebte  im  vierten 
christlichen  Jahrhundert  erst  zu  Nikomedia 
in  Bithynien,  spater  (und  noch  zu  Anfang 
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des  riin  ft f ii  Jahrhunderts)  als  Lehrer  der 
Philosopbie  und  Bcrcdsamkeit  zu  Konatanti- 
nopel,  wo  er  sich  den  Ehrennamen  Euphra- 
dios  (Wohlredner)  erwarb  und  untcr  deD 
Knisern  Constantius,  Julianas,  Theodosius  I. 
und  Valens  in  Anseben  stand.  Als  Philosoph 
war  er  cin  platonisch  gefarbter  Pcripatetiker 
und  obne  sich  zum  Christentbura  zu  bekennen, 
docli  mild  nnd  duldsam  gegeu  die  christliche, 
wie  ttbcrhaupt  gegen  jede  religidse  Ansicht, 
sodass  ihn  der  Kirchenvater  Gregorios  von 
Nazianz  seinen  Frennd  nennen  konnte.  Seine 
Paraphrases  (umschreibende  Bearbeitungen 
und  Erlauterungen)  der  logischen  Schriften 
des  Aristoteles  und  der  Btichcr  desselben 
ttber  die  Seele  sind  erlialten  (Themistii 
paraphrases  Aristotelis  lihrorwn  quae  super- 
stint  ed.  L.  Spengel,  JS66J,  ebenso  seine 
Schrift  ,,flberdieTugend"  in  einer  syrischen 
Bearbcitung  aus  dem  sechsten  Jahrhundert, 
und  seine  „Reden"  (33  im  Ganzen),  welche 
zuerst  durch  den  Pater  Hardouin  (1684) 
griechisch  und  lateinisch  herausgegeben 
wurden.  Darunter  befindet  sich  auch  (die 
zwanzigste)  eine  Gedachtnissrede  auf  seinen 
Vater,  worin  er  sich  fiber  seine  eigne  Stellung 
zn  den  Philosophenschulen  aussprach.  Indem 
Themistios  als  Eklcktiker  die  eigentlichen 
theoretischen  Unterscheidungs  -  Lebren  der 
Schulen  abstumpfte,  gait  es  ihm  (lberhaupt 
bei  der  Philosophic  weniger  urn  das  Wissen, 
als  urn  die  ethische  Haltung  oder  um  die 
Nachahmung  der  Gottheit  in  ihrer  wohl- 
thiltig  weltregierenden  Thatigkeit. 

Themistd,  die  Frau  des  Epikureers 
Leon  tens  aus  Lampsakos,  wird  als  Zuhdrerin 
Epikur's  genannt. 

Themistoklds  wird  bei  Plutarchoa  aus 
Chaironeia  als  cin  Stoiker  aus  dem  Anfang 
des  dritten  christlichen  Jahrhunderts  genannt, 
der  auch  als  Schriftstcller  tbfttig  war. 

Theddas  oder  Theudas  aus  Laodikeia, 
cin  Schiller  des  Skeptikers  Antiochos,  wird 
zu  den  empirischen  Arzten  gezahlt  und  als 
Verfasser  einiger  Schriften  genannt. 

Theo<lekt£a  aus  Phaselis  in  Pamphylien 
war  Rhetor  und  TragOdiendicbter  una  hatte 
sowohl  Platon,  als  Aristoteles  gehort,  welcher 
letztere  ihn  hftufig  erwahnt,  war  aber  schon 
vor  Alexander's  Perserzug  gestorben. 

Theoddros,  wahrscheiulich  aus  Kyrene 
gebtlrtig  und  durch  den  jllngern  Aristippos 
in  die  Lchren  der  kyrenaischen  Schulc  ein- 
gefUhrt,  hatte  auch  mit  dem  Stoiker  Zenon 
und  dem  Skeptiker  Pyrrhon  verkehrt.  Er 
scheute  sich  nicht,  aus  Aristippus'  Grund- 
satzen  die  aussersten  Folgerungen  zu  zichen, 
iudem  er  lehrte,  dass  unter  Umstanden  sogar 
Ehebrucb,  Diebstahl  und  Terapelraub  dem 
Weisen  erlaubt,  Freundschaft  aber  entbehrlich, 
Aufopferung  fttr's  Vaterland  lacherlich  sei, 
da  der  Weise  die  Welt  zum  Vaterlande  babe. 
Indem  er  auch  die  freigeistige  Ansicht  seiner 
Sclmlo  ttber  religiose  Dinge  offen  aussprach, 


zog  er  sich  in  Athen  eine  Anklage  wegen 
Gottlosigkeit  zu  und  erhielt  den  stehenden 
Beinamen  „der  Atheist".  In  Bezng  auf  die 
Gttterlehre  hielt  er  Lust  und  Schmers  an 
sich  weder  fttr  gut,  noeh  fur  schlimm  und 
setzte  das  Gute  im  Allgemeinen  nur  in  die 
heitcre  Stimmung,  die  aus  der  Einsicht  ent- 
stche,  das  Scblimme  in  die  Betrubniss, 
welche  eine  Folge  der  Unwissenheit  sei. 

TheodAros,  aus  Asinc  in  Griechenland 
stammend,  war  knrze  Zeit  Schfller  des 
Porphyrios,  dann  des  Jamblichoa.  Aos 
seiner  Schrift  „  ttber  die  Namen"  und  aus 
seiner  „  Erklarung  des  platonischen  Timaios" 
linden  sich  bei  Proklos  viele  Stellen  an- 
gcfUhrL  Seine  .,  Erklarung  des  platonischen 
Phaidon"  wird  bei  dem  Peripatetiker  Olym- 
pioddros,  dem  Lehrer  des  Proklos  erwahnt, 
welcher  stets  mit  Hochachtung  von  Theo- 
doros  redet  In  seiner  Schrift  ,,daas  die 
Seele  des  Menschen  alle  Ideen  in  sich  ha.be" 
wird  auch  den  Thieren  Vernunft  beigelegt 
In  seinen  philosophischen  Anschauungen 
schliesst  er  sich  zwar  an  Jamblichos  an, 
hat  aber  ttber  das  Intelligible  binans  nnr 
ein  einheitliches  Urwesen  angenoramen,  das 
er  als  das  Unaussprechliche  und  die  Ursache 
des  Guten  erklftrt,  nnd  stellte  zwischen 
dieses  Urwesen  nnd  die  Seele  die  Dreiheit 
des  Intelligibeln,  Intellectuellen  und  Welt- 
schdpferischen.  Im  Intelligibeln  unterscheidet 
er  wiederum  das  dem  Seienden  entsprechende 
Sein,  das  dem  Nus  (Verstand)  entsprechende 
Denken  und  das  der  Lebendigkeit  ent- 
sprechende Leben.  Die  weltbildende  Trias 
ist  das  Seiende,  der  Aus  und  die  Lebens- 
quelle  der  Seelen,  welche  letztere  wiederum 
dreifach  unterschieden  werden,  nftmlich  ala 
ursprttngliche  und  ungetheilte  Seele,  ala 
allgemeine  Seele  und  als  die  schlecbthin  ge- 
theilte  Seele  der  Natnr  oder  das  Verhangniss. 

Theoddros  mit  dem  Beinamen  Meto- 
chitrs  lebte  als  Neuplatoniker  bis  nm  das 
Jabr  1332  in  Konstantinopel  und  hat  ansser 
Abhandlungen  ttber  Platon  und  andere  Philo 
sophen  auch  mehrere  Erlauterungsscbriften 
zu  Aristoteles'  physikalischen  Bttchern  und 
dessen  Bttchern  ttber  die  Seele  geschrieben, 
welche  in  lateinischer  Uebersetzung  desGenti- 
anus  Hervetus  (1559)  in  Basel  gedrackt  worden 
sind. 

Theodosios  aus  Tripolis,  ein  Mathe- 
matiker  und  Skeptiker  aus  der  Schule  des 
Ainesidemos  wird  mit  einer  Schrift  erwahnt, 
worin  er  die  „skeptischen  Hauptpunkte" 
des  Theddas  erklarte.  Ein  anderer  Theo- 
dosios  wird  als  ein  Neuplatoniker  aus  der 
Schule  des  Ammonios  genannt 

Theodotos  hiess  einer  der  Genossen 
des  sokratischen  Kreiees.  Ein  anderer  Theo- 
dotos oder  Diodotos  wird  als  Platoniker 
aus  dem  dritten  christlichen  Jahrhundert  ge- 
nannt. Endlich  wird  noch  ein  Neuplatoniker 
Theodotos  als  Schfller   des  Ammonios 
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aus  dem  sechsten  christlichen  Jahrhundert 
genannt. 

Theologia  Aristotelis  (Theologie  des 
Aristoteles)  ist  der  Titel  der  lateinischen 
Uebersetzung  einer  rathselhaften  Schrift.  die 
bereits  im  neunten  Jahrhundert  in'a  Arnbiache 
Obersetzt  und  von  Al  -  Kindi  Uberarbeitet 
worden  war  und  von  welcher  bei  Thomas 
von  Aquino  vierzehn  Bflcher  als  noch  nicht' 
in'a  Lateiniache  tlberectzt  erwahnt  werden. 
Franciaeua  Patritins  hat  seiner  „  nova  de  uni- 
versis  philosophia"  (1593)  eine  lateiniache 
Uebersetzung  angehangt,  welche  schon  frllher 
unter  dem  Titel  „  Aristotelis  theologia  sive 
mystica  philosophia  secundum  Aegyptios" 
(1519)  in  Rom  erachienen  war  una  von 
welcher  Patritins  aagt,  dass  dieselbe  ana  dem 
Italienischen  Obersetzt  sei,  wahrend  er  das 
Werk  8elbst  ftlr  die  von  Platon  vorgetragene 
und  von  Aristoteles  niedergeschriebene  my- 
8tische  Theologie  der  Aegypter  nnd  Chaldaer 
erklart.  Ihr  Inhalt  stimmt  oft  wdrtlich  mit 
Plotinos  (therein,  nur  dass  zwischen  dem 
Urweaen  und  dem  die  reinen,  stofflosen 
Formen  (Ideen)  einschlieasenden  thatigen 
Intellect  stets  das  gdttliche  Wort  eingeschoben 
wird. 

Haneberg,  die  Theologie  dea  AristoteleB  (in  den 
Sitsungsberichten  der  Mtinchener  Akadeinie 
der  Wisaenschaften,   1862  I.  S.  1—12). 

Theologie,  die  deutache,  ist  der 
Titel  einer  aus  dem  14.  oder  15.  Jahrhundert 
stammenden  Schrift,  deren  Verfasser  bis 
jetzt  noch  nicht  hat  ermittelt  werden  konnen, 
welcher  aber  jedenfalls  ala  ein  Geistesver- 
wandter  von  Suao  und  Tauler  zu  den  so- 
genannten  „Gottesrreundena  gehbrt,  welche 
sich  mit  ihrer  myatischen  Geistesrichtnng 
und  ihrer  Opposition  gegen  die  kirchliche 
Autoritat  an  Meiater  Eckart  anschlosaen. 
Die  Schrift  wurde  zuerst  unter  dem  Titel 
„Eine  dents  che  Theologie14  von  Luther 
(1516)  herausgegeben,  neueraings  aber  nach 
einer  aus  dem  Jahre  1497  stammenden 
Handschrift  durch  Franz  Pfeiffer  in  ver- 
besaertera  Text  (1851  und  in  zweiter  Anflage 
mit  nendeutscher  Uebersetzung,  1865).  Luther 
bezeichnete  den  unbekannten  Verfasser  als 
einen  deutschen  Herrn,  Priester  und  Custos 
in  der  dentschen  Herren  Haus  zu  Frank- 
furt a.  Main.  Daa  Buch  zeigt  dem  Menschen 
den  Weg  zur  Vollkommenheit,  die  durch 
Adam  verloren  ging.  Das  Vollkommene 
(lehrt  der  Verfasser)  ist  ein  Wesen,  das  in 
sich  und  seinem  Wesen  Alles  begriffen  und 
beschloasen  hat.  Ausser  dem  Vollkommenen 
und  ohne  dasselbc  ist  kein  wahres  Wesen, 
und  hat  kein  Wesen  andera,  denn  im  Voll- 
kommenen Bestand,  sonst  ist  es  ein  Zu- 
fall  oder  ein  Glanz  und  Schein,  der  kein 
Wesen  ist  oder  kein  Wesen  hat.  Das  Voll- 
kommene ist  aller  Dingc  Wesen  und  ist  in 
sich  selber  unwandelbar  und  unbeweglich 
und  verwandelt  und  bewegt  doch  alle  Dinge. 


Die  unvollkoramencn  Dingc  sind  bcgreiflieh, 
erkenntlich  und  ausBprechlich;  das  Voll- 
kommene aber  ist  alien  Creaturen  aus  eignera 
Vcrmogen  unbegreiflich,  unerkenntlich  und 
nnanssprechlich.  In  welcher  Creatur  aber 
dieses  Vollkommene  erkannt  werden  soil, 
daselbst  muss  Creatltrlichkeit,  Geschaffenheit, 
Ichheit,  Selbstheit  verloren  und  zu  Nichte 
werden  und  die  Creatur  ausgehen,  soli  Gott 
eingehen.  Solange  man  von  diesen  Diugeu 
etwas  halt  und  darau  hangt,  solange  bleibt 
das  Vollkommene  unerkannt.  (Jott  als  (iott- 
heit  gehdret  nicht  zu  wedcr  Wille,  noch 
Wissen  oder  Offcnharungen,  sotidcrn  dass  er 
aich  selber  erOffue,  bekenne  und  Hebe  und 
sich  selbst  ihm  selber  offenbare  in  sich 
selber.  Und  diea  ist  noch  Alles  in  Gott  nur 
als  ein  Wesen  und  nicht  als  ein  Wirkcn, 
dieweil  es  ohne  Creatur  ist.  In  dicser 
Offenbarung  aber  wird  erst  der  Untcrschied 
der  Personen ;  aber  da  Gott  als  Mensch  ist 
oder  da  Gott  lebt  in  einem  gftttlichen  oder 
vergotteten  Menschen,  so  gehflret  Gott  etwas 
zu,  das  sein  eigen  ist  und  nicht  den  Creaturen 
zugehOret,  und  ist  in  sich  selber  ohne  Creatur, 
nrsprllnglich  nnd  nicht  weseutlich  oder  nicht 
forralich  und  wirklich.  Keine  Creatur  ist 
wider  Gott  oder  ihm  leid  oder  verdricsslieh 
in  dem,  dass  sie  ist  oder  lebt,  weiss  oder 
vermag,  und  was  das  ist,  das  ist  Alles  nicht 
wider  Gott.  Denn  Gott  ist  dies  allzumal 
wcsentlich  und  ursprtlnglich,  und  alle  Dinge 
haben  ihr  Wesen  wahrhaftiger  in  Gott,  denn 
in  ihnen  selbst.  Wider  Gott  und  ilun  leid 
ist  allein  die  Stlnde  oder  dass  die  Creatur 
Anderes  will,  denn  Gott  will,  und  wider  Gott 
will.  Das  wahre  Licht  ist  Gott  oder  gott- 
lich,  das  falsche  Licht  ist  Natnr  oder  natiir- 
lich.  Indem  das  falsche  Licht  meinet,  es  sei 
Gott  und  sich  desseu  annimmt,  so  ist  es 
Lucifer  oder  Tenfel,  und  wo  dasselbe  geaaet 
ist,  da  wachsen  des  Teufels  Frtlchte  und  der 
Tenfel  selber.  Stlnde  ist  Nichts  anders, 
denn  dass  die  Creatur  sich  bekehret  vora 
Vollkommenen  zum  Unvollkommenen  oder 
Stuckwerk  und  atlermeUrt  zu  sich  selbst 
Wenn  die  Natnr  sich  annimmt  etwas  Gutes 
oder  sich  daaselbe  zneignet  als  Wesen,  als 
Leben,  als  ETkcnncn ;  so  kehret  sie  sich  von 
Gott  ab.  Dasselbe  that  Adam  audi ;  er  ist 
gefallen  durch  sein  Annehmen,  Anmaassen 
und  Zueiguen  deasen,  was  Gottes  war,  nam- 
lich  durch  sein  Ich,  Mich,  Mein,  Mir.  Die 
geschaffene  Socle  des  Menschen  hat  zwei 
geistige  Augen;  das  rechte  Auge  ist  die 
Moglichkeit  zu  sehen  in  die  Ewigkeit,  das 
linke  Auge  dagegen,  zu  Behen  in  die  Zeit 
und  in  die  Creatur,  darinnen  die  Unterschicde 
N  erkennen,  was  besser  oder  geringer,  edlcr 
oder  unedler  ist.  Aber  diesc  beiden  Augen 
des  Menschen  mogen  nicht  mit  einander  ihr 
Werk  zuglcich  Uben.  Wie  mag  nun  aber 
mein  Fall  gebessert  werden?  Dor  Mensch 
vermdehte  es  nicht  ohne  Gott,  nnd  Gott 
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sollte  und  wollte  es  nicht  tbun  ohne  den 
Menschen.  Darum  nahm  Gott  menschliche 
Natur  an  sicb  und  ward  vermenschet  und 
der  Mensch  ward  vergottet.  Denn  in  dieser 
Wiederbringung  oder  Bessernng  kann  und 
mag  oder  soil  icb  Nichts  darzuthun,  sondern 
ein  bios  lauter  Leiden  muss  bei  mir  sein, 
also  dass  Gott  allein  tbue  und  wirke  und 
icb  leide  ibn  und  sein  Werk  und  seinen 
Willen  in  mir.  Mit  dem  linken  Auge  sah 
die  Seele  Christi  in  die  Creaturen.  was  das 
Bessere  und  Geringere,  Edlere  una  Unedlere 
wire ;  aber  der  innere  Meusch  Christi  stand 
nach  dem  rechten  Auge  der  Seele  im  voll- 
kommenen  Gebrauche  gottlicher  Natur,  in 
vollkommener  Freude  und  Wonne.  Soli  die 
Seele,  dieweil  sie  im  Leibe  ist,  einen  Ein- 
blick  in  die  Ewigkeit  tbun  und  da  einen 
Vorschmack  ewiger  Seligkeit  und  ewigen 
Lebens  empfangen ,  so  muss  sie  lauter  und 
bios  sein  von  aller  Creaturliebe  und  ab- 
gescbieden  zuvdrderst  von  sich  selber.  Je 
niher  der  Mensch  zum  wahren  Geborsam  ist 
und  je  niher  dem  Bilde  Christi,  desto  weniger 
Sonde,  und  je  ferner  demselben  und  je  mehr 
Selbstheit  und  Ichheit,  desto  mehr  SUnde 
und  Bosheit  Je  weniger  der  Mensch  sich 
die  Erkenntniss  zueignet  als  das  Seinige, 
desto  vollkommener  die  Erkenntniss  wird. 
Der  Mensch  soil  nicht  wissen,  wollen,  lieben, 
was  Gott  nicht  selbst  in  ihm  will  und  liebt 
Da  wo  Mensch  und  Gott  vereinigt  sind,  also 
dass  Eines  ist  wahrer  vollkommener  Gott 
und  wahrer  vollkommener  Mensch  und  doch 
der  Mensch  seinem  Gotte  so  gar  ergeben, 
dass  Gott  allda  selbst  ist  der  Mouse! i,  da 
ist  wahrliaftig  Christus  und  sonst  nirgends. 
Wo  Gott  Mensch  ist  oder  in  einem  gdttlichen 
oder  vergotteten  Menschen,  da  wird  Nichts 
anders  geklagt,  denn  Sunae,  oder  ist  kein 
ander  Ding,  das  Leid  oder  Schmerzen  macht, 
und  die  Klage  urn  die  Silnde  muss  bieiben 
bis  in  den  leiblichen  Tod  in  einem  ver- 
gotteten Menschen.  Ein  soldier  ist  nun 
aber,  wer  durchlenchtet  ist  mit  dem  ewigen 
oder  gdttlichen  Lichte  und  entztindet  mit 
ewiger  oder  gOttlicher  Liebe.  Licht  und 
Erkenntniss  ist  und  taugt  Nichts  ohne  Liebe; 
das  wahre,  ewige,  gOttliche  Licht  lehret  die 
Liebe,  sonst  Nichts  liebzuhaben,  denn  das 
wahre  vollkommene  Gut  und  um  keiner  andern 
Ursache  willen,  denn  dass  es  gut  ist.  Siehe 
nun,  wer  Gott  lieb  baben  will,  der  hat  Alles 
lieb  in  Einem ;  wer  aber  Etwas  lieb  hat,  dies 
oder  das,  anders  denn  in  Einem  und  um 
das  Eine,  der  hat  Gott  nicht  lieb;  denn  er 
hat  Etwas  lieb,  das  nicht  Gott  ist,  darum 
hat  er  Etwas  mehr  lieb,  als  Gott.  Wer 
nun  dieses  Leben  hitte,  der  ginge  und  kame 
durrh  Christum  zum  Vater,  denn  er  wire 
Christi  Nachfolger,  und  wenn  der  Mensch 
schmecket  das  Vollkommene,  soviet  nioglich 
ist,  so  werden  alle  geschaffenen  Dinge  dem 
Menschen  zu  nichte,  und  der  Mensch  selber 


wird  ganz  arm  und  wird  hinfort  Gott  selbst 
der  Mensch.  also  dass  da  Nichts  mehr  ist, 
was  nicht  Gott  oder  Gottes  ist  und  Gott 
selber  da  allein  ist,  iebt,  erkennt,  vennag, 
liebt?  will,  that  and  lisst. 

Reifenrath,  die  deutsche  Theologie  dee  Frank- 
furter Gotteafreandes.  1863. 

Theombrotos  wird  als  ein  Schiller  des 
Kynikers  Metrokles  genannt. 

Theoninestos  wird  als  ein  Akademiker 
aus  der  Schule  des  Antiochos  aus  Askalon 
im  letzten  vorchristlichen  Jahrhnndert  ge- 
nannt Auch  ein  Kyniker  Theomnestos 
aus  unbestimmter  Zeit  wird  vom  Patriarchal 
Photios  aus  Konstantinopel  nnter  den  Quelleo- 
schriftstellern  des  Sammlers  Stobaios  genannt. 

Thedil  aus  Smyrna  war  ein  Platoniker 
aus  der  Zeit  der  Antonine,  welcher  ein  Werk 
in  fttnf  Bllchern  Uber  die  platonische  Lehre 
geschrieben  hat,  wovon  una  das  zweite  (flber 
Arithmetik  und  Musik)  und  das  vierte  (Qber 
Astronomic)  erhalten  sind.  In  seinen  phiio- 
sophischen  Anscbauungen,  die  darin  ge- 
legentlich  hervortreten ,  lisst  sich  neben 
platonischen  Gedanken  auch  peripatetiscbe 
und  alt-  wie  neupytbagoraische  Leber 
lieferung  erkennen.  In  Betreff  der  letzten 
Grunde  unterscheidet  er  die  reine  Einhei: 
von  der  in  den  Zahlen  sich  vervielfachenden 
Einheit.  —  Ein  Stoiker  T  h  eon  aus  Aleian- 
drien  lebte  als  rhetorischer  SchriAsteller 
unter  Augustus.  Aus  spiterer  Zeit  werden 
auch  noch  zwei  audere  Stoiker  dieses  Nameoa 
genannt. 

Theophilos  aus  Antiochia  war  dorch 
die  Lecture  der  „heiligen  Prophet  en-  for 
das  Cbristenthum  gewonnen  worden  end 
verfasste  als  Bischof  von  Antiochia  in  Syrien 
um  das  Jahr  180  eine  zur  Vertheidigung 
des  Christenthums  gegen  die  Heiden  be- 
stimmte  Schrift  „An  Autolykos in  drei 
Btichern,  worin  er  diesen  um  seines  eignen 
Wohles  willen  zum  chriBtlichen  Glauben  er- 
muntert.  Unter  dem  Namen  desselben  Auto- 
lykos ist  auch  ein  Commentar  zn  den  vicr 
Evangel i en  auf  uns  gekommen,  wiltrend 
seine  Streitschrift  gegeu  den  Gnoatiker 
Markion  verloren  gegangen  ist.  Theonbilot 
laugnet  die  Ewigkeit  der  Materie  una  halt 
an  der  Schdpfungslehre  ebeuso  wie  an  der 
strengen  Einheit  Gottes  fest  nnd  lisst  dnrch 
den  Logos,  der  als  Gottes  Hathgeber  in 
Ewigkeit  mit  Gott  vereinigt  ist,  Alles  hervor- 
gebracht  sein,  indem  Gott  diesen  Logos  als 
seinen  Erstgebornen  aus  sich  heraustretea 
Hess.  Eigeuthumliche  philosophische  An- 
scbauungen linden  sich  nicht  bei  ihm. 

Theophrastos  war  urn's  Jahr  370  vor 
Christus  zu  Eresos  auf  der  Insel  Lesbos  ge- 
boren  und  hiess  ursprtinglich  Tyrtamos.  fir 
hatte  bis  zu  seinem  23.  Lebensjahre  den 
Platon,  nachher  den  Aristoteles  gebdrt, 
welcher  ihn  wegen  seiner  Wohlredenheit 
Theophrastos  genannt  und  vor  seinem 
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Tode  zu  seinem  Nachfolger  bestimrat  haben 
soli.  Seine  Thatigkeit  als  Vorsteher  der 
peripatetischen  Schule  war  nur  ein  Jahr 
lang  (307  vor  Chr.)  unterbrochen,  wahrend 
des.sen  er  in  Folge  dffentlicher  Ungunst  At  hen 
hatte  verlassen  huh  sen,  wohin  er jedoch  bald 
wieder  zurUckkehrte,  nm  unangefochten  bis 
zu  seinem  im  Jabre  288  erfolgten  Tode  der 
peripatetischen  Schule  vorzustehen.  Wfthrend 
seiner  35jahrigen  Lehrzeit  soli  er  2000 
Schiiler  gehabt  und  au&serordentlich  viele 
Schriften  mannigfaltigen  Inhaltes  verfasst 
haben,  von  denen  die  meisten  verloren  ge- 
gangen  sind.  Erhaiten  sind  uns  ansser  zwei 
fur  die  Geschichte  der  Botanik  wichtigen 
botanischen  Schriften  und  einigen  kleinern 
naturwissenschaftlichen  Abhandlungen  nur 
die  aus  einem  ethiscben  Werke  ausgezogenen 
und  durch  naturwahre  Schilderungcn  aus- 
gezeichnete  Schrift  „Ethische  Charaktere" 
(in's  Deutsche  flbersetzt  von  Sonntag,  1790, 
von  Wieland  und  Gottinger  1811),  ein  Theil 
seiner  Metaphysik,  eine  Schrift  ttber  Em- 
pfindungen  und  Empfindbares  und  viele 
BruchstUcke,  aus  denen  J.  Bernays  die 
verlorene  Schrift  Theophrast's  „tlber  die 
Frommigkeit"  (1866)  wieder  hergestellt  hat. 
In  den  iogischen  Grundanschauungen  hielt 
sich  Theophrast  im  Wesentlichen  an  die 
aristotelische  Lehre,  die  er  nur  in  einzelnen 
Punkten  anders  zu  bestimmen  snchte.  Indem 
er  ferner  das  Uebersinnliche  als  den  Grand 
des  Sinnlichen  auffasst,  halt  er  auch  im 
Metaphysischen  an  der  aristotelischen  Auf 
fassung  fest  und  fasst  die  Gottheit  als  die 
Alles  zusammenhaltende  und  Alles  bewegende 
einheitliche  und  unbewegte  erste  Ursache. 
Der  naturwissenschaftlichen  Forschung  mit 
Vorliebe  sich  hingebend,  hat  er  mit  sorg- 
faltiger  Beobachtung  auf  diesem  Gebiete 
fortgearbeitet  und  sich  hier  sein  Haupt- 
verdienst  um  die  Wissenschaft  erworben. 
Im  Psychologischen  hielt  er  gleichfalls  an  der 
aristotelischen  Unterscheidungeinerdoppelten, 
thatigen  und  leidenden  Vernunft  fest,  nur 
aber  zeigte  er  die  Neigung.  das  Geistige 
im  Menschen  dem  Physischen  naher  zu 
rtlcken,  weshalb  ihm  die  menschliche  Seele 
mit  der  thierischen  als  gleichartig  und  nur 
fttr  hiraer  entwickelt  gait.  In  seinen  ethischen 
Erorterungen  zeigt  er  verhaltnissmassig  eine 
griJasere  Selbstandigkeit  gegen  die  aristo- 
telische Grundlegung  der  Ethik.  Er  laugnete, 
dass  die  Tugend  allein  zur  Glilckseligkeit 
ausreiche.  die  durch  die  Noth  des  mensch- 
lichen  Lebens  erheblich  eingeschrankt  werde. 

Theophrastus  Paracelsus  von 
Hohenheim,  siehe  Paracelsus. 

Theosebios  wird  als  ein  Schfller  des 
Neuplatonikers  Hierokles  genannt 

Theotimos  oder  Diotimos  hieas  ein 
Stoiker  aus  der  Schule  des  Panaitios  im 
letzten  vorchristlichen  Jahrhundert,  welcher 
dem  Epikur  sittenlose  Briefe  unterschob  und 


auf  Betrieb  des  Epikureere  Zenon  in  Athen 
hingerichtet  wurde. 

ThoniaeuM,  Nicolaus  Leonicus, 
war  1456  in  Venedig  geboren  und  durch 
Demetrius  Cholkondylas  mit  der  griecbischen 
Sprache  bekannt  geworden,  sodasa  er  un- 
befriedigt  dnrch  die  Vortrage  des  berUhmten 
Thomisten  Thomas  de  Vio  aus  Gaeta  (Caje- 
tanus)  sich  rait  Eifer  dera  Stndium  der  plato- 
nischen  und  aristotelischen  Schriften  ergab. 
Als  er  ein  Lehramt  der  aristotelischen  Philo- 
sophie  in  Padua  erhaiten  hatte,  machte  er 
sich  auch  als  Schriftsteller  durch  Erklarungs- 
schriften  tlber  aristotelische  BUchcr  und  durch 
Uebersetzungen  platonischer  Dialoge  in's 
Lateinische  bekannt  (Aristotelis  p<wva  quae 
vocant  naturalia  latine  comer sa  et  anti- 
quorum  more  explicata  a  Nicolao  Leonico 
Thorn  a  eo.  Ejusdem  opwtcula  et  dialogi. 
Parisiis  1530).  Akademiker  und  Peripa- 
tetiker  galten  ihm  ohne  alien  Streit  fllr  die 
ausgezeichnetsten  Philosophen,  von  denen 
man  haupteachlich  zu  lernen  babe  und  deren 
Lehren  nach  den  Ansichten  der  Alten  in 
den  Hanptpunkten  nicht  weit  von  einander 
abweichen,  nur  dass  sich  Aristoteles  mehr 
physisch,  als  Platon  ausgedrUckt  babe.  Er 
rUhmt  daneben  den  Marsilius  Ficinus.  den 
Pico  von  Mirandola,  den  Hermolans  Barbaras; 
daneben  auch  die  Scholastiker  Albert  und 
Thomas  von  Aquino.  In  seinem  Dialoge 
„Bembus  sive  de  immortalitate  animorum" 
(1524)  trftgt  er  ttber  die  Unsterblichkeit  der 
Scele  eine  ahnliche  Lehre  vor,  wie  Ficinus, 
und  sucht  die  Richtigkeit  der  platonischen 
Beweise  fllr  die  Unsterblichkeit  der  Seele 
darzuthun,  von  welchen  er  glaubt,  dass  sie 
sich  auch  bei  Anstoteles  fanden,  wenn  der- 
selbe  nur  richtig  verstanden  werde. 

Thomas  von  Aquino  war  als  ein 
Sohn  des  mit  den  hohenstaufischen  Kaisern 
verwandten  Grafen  Landolf  von  Aquino  und 
Herren  von  Loretto  und  Baleastro  im  Jabre 
1225  (oder  1227)  auf  dem  Familienschlosse 
zu  Roccasicca  nnweit  Monte  Caasino  bei 
Aquino  (dem  alten  Arpinum)  im  Neapoli- 
taniachen  geboren.  Nachdem  er  seit  seinem 
fttnften  Lebensjahre  durch  die  Benedictiner 
von  Monte  Cassino  erzogen  worden  war, 
besuchte  er  vom  elften  bis  siebenzehnten 
Jahre  die  Universit&t  Neapel ,  wo  er  in  seinem 
sechzehnten  Lebensjahre  als  Novize  in  den 
Dominicanerorden  getreten  war.  Von  seinem 
Orden  nach  Paris  geschickt,  wurde  er  auf 
dem  Wege  dahin  von  seinen  beiden  Briidern, 
die  sich  in  Oberitalien  im  kaiserlichen  Lsiger 
befanden,  aufgehoben  und  unter  Misshand- 
lungen  auf  das  vaterliche  Schloss  Roccasicca 
geschickt,  wo  ihn  seine  Schwestern  Anfangs 
zum  RQcktritt  von  den  Dominicanerii  zu 
bewegen  suchten,  in  Folge  seines  geistigen 
Einflusses  auf  ihre  GemUther  ihm  jedocli 
bald  zur  Flncht  in  sein  Kloster  nach  Neapel 
verhalfen,  wo  er  nun  sein  Geltlbde  ablegte. 
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nnd  zar  Fortaetzung  seiner  Studien  uach 
Ki5ln  zu  dem  bertihmten  Dominicancrlchrer 
Albert  geschiekt  wnrde.  Er  begleitcte  diesen 
1245  uach  Turin  und  wurdc  uach  seiner 
Riickkehr  zum  „Magisfer  sludiorum"  in 
Kdln  ernannt,  als  welcher  er  die  Auslegung 
der  heiligen  Sclirift  und  der  „Sentenzen" 
Peters  des  Lombarden  zn  besorgen  hatte. 
Daneben  lag  er  pliilosophischen  Studien  ob 
und  verfasste  damals  die  Aufsatze  „De  ente 
el  essentia"  und  „De  principio  naturae". 
Obwohl  er  1252  zur  Erwcrbung  der  theo- 
logischen  Doctorwttrde  von  seinem  Orden 
nach  Paris  gesandt  wurde,  verzOgerte  sich 
doch  in  Folge  der  damaligen  Streitigkeiten 
seines  Ordcns  mit  der  Pariser  Universitat 
seine  Promotion  bis  zum  Jahr  1257.  Einst- 
weilen  hielt  er  als  theologischer  Baccalaurens 
Vorlcsungen  und  verfasste  mehrere  theolo- 
ische  Abhandlungen.  Nach  der  Promotion, 
ie  ihm  zngleich  mit  seinem  Landsmanne 
und  Freunde  Johannes  von  Fidanza,  genannt 
Bonaventura,  zu  Theil  geworden  war,  trat 
er  in  Paris  mit  grossem  Beifall  als  theo- 
logischer Lehrer  auf.  In  diese  Zeit  fallt 
auch  die  Abfassung  seiner  Quaestiones 
quodlibetales  sive  disputatue"  Uber  ver- 
schiedene  scholastische  Streitfragen  t  einiger 
biblischer  Commentare  und  des  unvollendct 
gebliebenen  „Compendiutn  theologiae".  Sein 
philosophisches  Hauptwerk  unter  dem  Titel 
„Summa  philosophiae  de  veritate  fidei  ca- 
tliolicae  contra  gentiles"  wurde  ebenfalls  in 
Paris  begonnen,  aber  erst  1264  in  Italien 
vollendet,  wohin  er  sich  auf  Befehl  des  Papstes 
Urban  IV.  (1261)  zurllckbegeben  hatte,  urn 
an  verschiedeuen  Studiensitzen  Italiens  das 
Licht  seiner  Wissenscbaft  leuchten  zu  lassen. 
An  die  auf  sein  Betreiben  veranstalteten 
Uebersetznngen  von  Schriften  des  Aristoteles 
ana  dem  Griechischen  in'sLateinischeschlossen 
sich  die  Commentare  an,  die  Thomas  selbst 
so  verschiedeuen  Werken  des  Aristoteles  (na- 
mcntlich  de  interpretatione,  Analytica  poste- 
rior a,  Metaphysica,  Physica,  Itirva  natu- 
ralia,  De  amma,  Elhica  Nicomachica,  Po- 
litico) verfasste.  In  Bologna,  wo  Thomas 
mehrere  Jahre  als  Lehrer  wirkte,  vollendete 
er  seinen  unter  dem  Titel  „  Catena  aurea" 
bekannten  Coniraentar  zu  den  vier  Evangelien, 
ebenso  sein  zweites  und  eigentlich  thcolo- 
gisches  Hauptwerk,  die  „Summa  theologiae", 
welches  das  Ganze  der  Offenbarungslehreu 
systematisch  darstellte,  jedoch  unvollendet 
geblicben  nnd  erst  von  Schfilern  crganzt 
worden  ist.  Dieses  Werk  bietet  zur  „  Sumtna 
philosophical  insofern  eine  Erganzung,  als 
dasselbe  in  seinem  zweiten  Ilaupttheile  das 
cthische  Gebiet  behandelt,  welches  im  ersten 
Hauptwerke  tlbergangen  war.  Nochmals 
kehrte  Thomas  nach  der  Metropole  scho- 
lastischer  Wissenschaft,  nach  Paris  zurtlck, 
wo  er  zwei  Jahre  lehrte,  bis  ihn  1268  das 
Generalkapitel  seines  Ordens  als  Lehrer  an 


die  Universitat  Neapel  beschied,  wo  der  be- 
rtihmte  Schfller  Albert's  des  Grossen  als  „Doc- 
tor  angelicus"  (engelgleicher  Lehrer)  fflrm- 
lich  im  Triumph  aufgenommen  wurde.  Anf 
der  Reise  nach  Lyon  zur  Kirchenveraamm- 
lnng,  wohin  er  zngleich  mit  seinem  Freunde 
Bonaventura  dnrch  den  Papst  Gregor  X.  be- 
ordert  worden  war,  erkrankte  Thomas  und 
starb  in  der  Cistercienser-Abtei  Fossnnnova 
bei  Terracina  1274  im  sieben-  oder  neun- 
undvierzigsten  Lebensjahre.  Zwfilf  Jahre 
spater  (1286>>  wnrde  er  von  den  Dorainikanern 
zum  officiellen  Lehrer  des  Ordens  erkliirt 
nnd  ftlnfzig  Jahre  nach  seinem  Tode  (1325) 
durch  den  Papst  Johann  XXII.  unter  die 
Zahl  der  Heiligen  der  katholischen  Kirche 
aufgenommen.  Die  auf  Befehl  des  Papstes 
Pius  V.  von  Vincentius  Justinianns  und  Tho- 
mas Manriquez  besorgte  Gesammt  -  Ausgabe 
seiner  Wcrke  erschien  in  Rom  '1570  und 
1571)  in  siebenzehn  Foliobanden  und  wurde 
1592  in  Vcnedig  wicder  abgedruckt.  In  der 
seit  1612  zu  Antwerpen  von  Morelles  ver- 
anstalteten Ausgabe  brachte  ein  achtzehnter 
Band  auch  frUher  nicht  gedruckte,  darunter 
jedoch  zuglcich  manche  unachte  Schriften 
hinzti.  Als  unachte  Schriften,  welche  von 
SchUlera  und  Anhflngern  des  Thomas  ganz 
im  Sinnc  und  Geiste  des  Thomas  und  Albert's 
des  Grossen,  zum  Theil  aber  erst  nach  dem 
Franciskanerlehrer  Duns  Scotus  ffir  den  Zweck 
verfasst  wurden,  die  thomistische  Lehre  gegen 
verschiedene  AngrifTe  zn  scbtltzen,  gelten 
folgende  Abhandlungen:  De  demonstratione; 
De  natura  accidentis;  De  natura  generis; 
De  pluralitate  formarum;  De  natura  syllo- 
gismorum;  Sttmma  totius  Aristotelis  logicae 
(die  von  Vielen  dem  Hervaeus  Natalis  zu- 
geschricben  wird);  De  inventione  medii  (d.  h. 
des  Mittelbegriffes);  De  intellectu  mtelli- 
gibili;  De  universalibus.  Die  ersten  funf 
Biindc  der  Antwerpener  Ausgabe  enthalten 
die  aristotelischen  Commentare  des  Thomas; 
der  sechste  und  siebentc  Band  den  Commen- 
tar  zu  den  „Sentenzen*  Peters  des  Lom- 
barden, wfthrend  einen  zweiten,  abgektlrzten 
Commentar  zu  den  „Sentcnzen"  der  sieben- 
zehnte  Band  unter  den  „Opuscula"  bringt, 
unter  welchera  Titel  eine  Reihe  kleinerer 
philosophischer  Abhandlungen  geboten  wer- 
den.  Im  achten  Bande  bennden  sich  ansser 
einigen  weitern  kleinern  Abhandlungen  die 
„fjuaestiones  quodlibetales"  (oder  disputa- 
tae).  Der  neunte  Band  enthalt  die  philo- 
sophische  Hauptachrift  des  Thomas,  die  vier 
BUcher  der  „Summa  philosophiae  de  veritate 
fidei  catholicae  contra  gentiles",  welche  mit 
einer  rationalen  Bcgrtindung  der  Theologie 
die  Vertheidigung  der  christlichen  Lehre 
gegen  den  Islam  und  die  arabischen  Philo- 
sophen  verbindet,  und  gelegentlich  die  Lehren 
des  Averroes  und  Avicenna,  des  Dcmokritos, 
Anaxagoras  und  Empedocles  bekampft  Der 
zehnte,  elftc  nnd  zwQlfte  Band  enthalten  die 
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theologiache  Hauptaclirift  des  Thomas,  die 
„Summa  theologiae  in  tres  paries  distri- 
bute", in  drei  Bttchern,  in  deren  erstem  Gott 
aln  der  absolute  Grand  der  engelischen,  nattlr- 
lichen  und  menschlichen  Welt  erscheint, 
wahreud  im  zweiten  Buche  der  Mensch  als 
ein  durch  Nattir,  Gesetz  und  Gnade  zu  Gott 
als  seinem  hbchsten  Zwecke  hinstrebendes 
Weaen  und  im  dritten  Buche  Christus  als 
der  Weg  erscheint,  auf  welchem  Gott  den 
Menschen  dieses  Ziel  erreichen  lasst.  Den 
dreizehnten  bis  sechzehnten  Band  Allien  die 
biblischen  Commentare  des  Thomas,  sammt 
der  „Catena  aurea".  Unter  den  „OpuscuIa" 
im  17.  Bande  befindet  sich  auch  eine  Abhand- 
lung  „De  regimine  principum"  in  vier  Btt- 
chern, deren  beide  letzten  jedoch  nicht  von 
Thomas,  sondern  von  dem  Dominikaner 
Tolomaeus  de  Lucca  (Bartholomaeus  dc  Fia- 
donibns)  verfasst  sind.  In  dieser  Prinzen- 
padagogik  ist  die  Staatslehre  des  Thomas 
entwickelt.  Eine  neue  Gesammt  -  Ausgabe 
der  Werke  des  Thomas  erschien  1825  —  74 
zu  Parma  in  3<)  Quart bilnden. 

Thomas  war  weder  ein  selbstandiger 
Denker,  noch  ein  Dcnker  ersten  Ranges: 
sondern  er  lasst  sich  einerseits  durchaus  von 
den  Grundanschanungen  Albert's  des  Grossen 
und  von  der  durch  dessen  Belesenlieit  tiber- 
mittelten  axistotelischen  Autoritat  lei  ten  und 
bestimmen.  w&hrend  er  als  Kirchenlehrer 
daneben  eben  so  abhangig  bleibt  von  der 
Snbstanz  der  christlich-dogmatischen  Leber - 
lieferung.  Obwohl  nun  dadurch  seine  philo- 
sophisch  -  theologiache  Weltanschauung  als 
eine  phantaatiach  -  sophistische  Verquickung 
dieser  beiden  wesentlich  unvereinbaren  Stand- 
punkte  erscheint,  so  gilt  er  doch  durch 
die  vollendete  systematische  Auabildung  der 
scholantischen  Theologie  des  Mittelalter8  unter 
den  „Heroen  der  Scholastik"  in  der  Meinung 
der  Kirche  als  einer  der  gefeiertatcn,  dcsaen 
Ansicliten  noch  heute  in  der  katholischen 
Theologie  vielfach  maassgcbend  sind.  In 
seiner  „pbilo8ophischen  Summe"  werden  zwei 
Weisen  der  Wahrheit  bei  unserer  Erkenntniss 
von  gflttlichen  Dingen  unterschieden.  Es 
giebt  einige  Wahrheiten  in  Bezug  auf  Gott, 
welche  alle  Pahigkeit  der  menschlichen  Ver- 
nunft  (lbersteigen.  Hierher  gehOren  die  Lehren 
von  der  Dreineit  der  Personen  in  der  gOtt- 
lichen  Einheit,  von  der  Zeitlichkeit  der 
Schbpfung,  von  der  Erbatinde,  von  der  Menach- 
werdung  dea  gdttlichen  Wortes,  vom  Fege- 
feuer,  von  der  Auferstehung  des  Pleiachea, 
vom  Weltgericht,  von  der  ewigen  Seligkeit 
nnd  Verdammnia8.  Andere  Wahrheiten  ver- 
mag  auch  die  nattlrliche  Vernunft  zn  er- 
reichen, wie  z.  B.  das  Dasein  nnd  die  Einheit 
Gottes,  die  sich  philoaopbisch  erweisen  lassen. 
Wiewohl  nun  diese  beiden  Weisen  der  Wahr- 
heit von  einander  verschieden  sind,  so  sind 
sie  doch  einander  nicht  widersprechend ,  da 
die  Vernunftwahrheiten  ebeu  so  gut,  wie  die 


Ubernattlrlichen  Wahrhoiten  in  der  wider- 
spruchalosen  gfittliclien  Weiaheit  ihren  hSch- 
sten  und  letzten  Grnnd  haben.  Kann  die 
Vernuuft  ana  eignen  Principien  die  Uber- 
vernltnftigen  Wahrheiten  des  Christenthums 
nicht  eigentlich  demonstriren,  ao  ist  sie  doch 
zn  erweisen  im  Stande,  dass  dieselben  der 
Vernunft  nicht  entgegen  sind,  und  sie  ver- 
mag  zugleich  in  den  geschopflichen  Uingcn 
gewisae  Analogien  aufzuzeigen,  wodurcli  die 
tlbernattirlichen  Wahrheiten  der  menachlichen 
Vernunft  nfther  gerllckt  werden,  wie  z.  B. 
durch  die  Analogie  der  menschlichen  Seelen- 
vermOgcn  das  Verhaltniss  der  gOttlichen  Per- 
sonen  in  der  Dreicinigkeit  passend  erlautCTt 
werden  kann.  Da  nun  aber  doch  immer 
nur  wenige  Menschen  nnd  dieae  mit  grosser 
Mtlhe  und  Gefahr  des  Irrthums  auf  lang- 
samcm  Wege  im  Stande  sind,  zur  ttbernatiir- 
lichen  Wahrheit  zu  gelangen,  ao  musste 
dieselbe  von  Gott  auf  dem  Wege  der  Oflen- 
barung  mitgetheilt  werden,  damit  deren  Er- 
kenntniss alien  Meuachen  wenigstcna  durch 
den  Glaubcn  zu  Theil  werde,  um  ihre  Be- 
atimmung  erreichen  zu  kttnnen.  Darum  sind 
die  der  natilrlichen  Vernunft  erkennbaren 
Wahrheiten  die  Vorbereitung  des  Glaubena, 
wie  die  Natnr  llberhaupt  die  Voratufe  der 
Gnade  ist.  Eben  dcahalb  gehen  aucli  die 
Beweise  flir  die  Glaubwllrdigkeit  der  OfTen- 
bamng  naturgem&ss  dem  Glanben  voraus, 
auf  dessen  Gcbiete  jedoch  der  Wille  inaofern 
den  Vorrang  hat,  als  der  Intellect  den 
Glaubenasiitzen  nicht  in  Polge  von  Beweisen, 
sondern  auf  da8  Gebot  des  Willena  znstimmt 
Hieraus  folgt,  dass  die  natltrliche  Vernunft 
die  Dienerin  des  Glaubens  ist.  Steigt  also 
die  Philosophie  von  den  Werken  Gottes  zu 
Gott  selber  auf,  so  geht  auch  die  Theologie 
von  Gott  aus,  um  auf  ihn  die  geschiipf  lichen 
Dinge  zu  beziehcn.  Diese  beatimmte  Ab- 
grcnzung  zwischen  der  Vernunfrlehre  von 
Gott  nnd  der  Offenbamngslehre ,  wie  sie 
Thomas  aufstellte,  ist  zwar  von  Raymund 
Lullus  und  Andern  bekampft  worden,  gleich- 
wohl  aber  bei  den  spatern  Scholastikern  die 
herrschende  Anschaunug  geblieben,  bei  den 
Nominalisten  aogar  noch  ver8chftrft  worden. 

In  seiner  Erkenntuisalehre,  wie  in  seinen 
metaphy8ischen  Anschauungen  schliesst  sich 
Thomas  an  den  mit  platonischen  und  dog- 
mati8ch  -  kirchlichen  Elementen  versetzten 
Aristotelismus  des  Mittelalters  an.  In  Bezug 
auf  die  logischen  Grundlehren  von  Begriff, 
Urtheil  nnd  Schlusa  denkt  er  aristotelisch.  . 
Die  platonischen  Ideen,  sofern  sie  als  selb- 
standig  exiatirende  Allgemeinheitcn  gelten 
aollen,  weist  er  als  leere  Fiction  ab.  Die 
crste  Substanz  ist  das  Individuum;  ihre  Seins- 
prinzipien  sind  Materie  nnd  Form.  Die 
Materie  ist  ebensowohl  Verneinung  aller  Be- 
stimmtheit,  wie  die  M5glichkeit  zur  Be- 
atimmtheit  und  zur  Wirklichkeit.  Darum 
ist  auch  die  Form  Prinzip  der  Bestimmtheit 
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und  der  Wirklichkeit  der  ersten  Substanz. 
Durch  die  wesentliche  oder  snbatantielle 
Form  wird  die  Substanz  als  solche  in  ihrem 
Sein  zur  Wirklichkeit  bestimmt,  wfthrend  die 
zur  Substanz  hinzntretende  oder  accidentelle 
Form  zur  Substanz  nur  eine  au&sere  Be- 
stimmtheit  hinzubringt  Wfthrend  nun  aber 
die  materiellen  oder  inhftrenten  Formen  nur 
in  der  Materie  wirklich  und  wirksam  sein 
kdnnen,  haben  die  snbsistenten  oder  im- 
materiellen  Formen  ein  eignes  FOrsichsein 
als  rein  geistige  Wesen,  wie  Gott  und  Engel, 
als  leiblich  erganzte  geistige  Formen  da- 
gegen  in  den  Menschenseelen.  Das  Seiende 
ist  an  sich  Ding  und  Kins,  im  Unterschied 
von  and  em  Din  gen.  Das  bestimmte  Sein 
des  Dings  ist  seine  Wesenheit,  welche  bei 
kftrperlichen  Wesen  stets  durch  Materie  und 
Form  constituirt  wird  und  die  Washeit 
((/uidditas)  des  Einzelwesens  ist  Das  Prinzip 
der  Individuation  ist  die  durch  Rauradimen- 
sionen  bestimmt  abgegrenzte  Materie  (materia 
signata).  Die  mehreren  Individuen  gemein- 
same  Wesenheit  ist  nur  in  diesen  Individuen 
selbst  wirklich  (universalia  in  re)y  was 
jedoch  nicht  hindert,  dass  der  von  der  Sinnes- 
wahrnehmung  ausgehende  Denkact  hinteTher 
durch  Abstraction  das  gleichmassige  Ver- 
halten  des  einheitlichen  Gleichen  erfasst 
(universalia  post  rem)  und  so  zur  Form  der 
Allgemeinheit  gelangt,  wfthrend  sich  das  in 
den  Dingen  von  vornheTein  vorliegende  All- 
gemeine  (universalia  ante  rem)  im  Ent- 
stehnngsprocesse  der  Dinge  verwirklicht. 
Der  ewige  Verstand  ist  der  eigentliche  Wohn- 
sitz  der  Universalien ,  welche  im  Geiste 
Gottes  als  Musterbilder  der  Dinge  und  als 
Prinzipien  des  Erkennens  vorliegen.  Zunachst 
erkennen  wir  das  Intelligible  im  Sinnlichen 
oder  die  Wesenheiten  der  kdrperlichen  Dinge: 
nur  indirect  erkennt  die  im  Denken  auf 
sich  selbst  reflectirende  Seele  auch  sich 
selbst,  und  zuletzt  erkennt  der  Verstand 
durch  Anwendnng  des  Vernunftschlusses  die 
Gottheit.  Verhftlt  sich  der  Sinn  zum  Ge- 
genstande  rein  receptiv,  so  verhftlt  sich  der 
Verstand  als  thfttiger  bei  der  Abstraction 
der  intelligibeln  Wesenheit  im  Sinnlichen 
zuerst  activ,  urn  sich  sodann  als  raoglicher 
Verstand  zu  derselben  receptiv  zu  veThalten 
und  in  diesem  Verbal tniss  die  allgemeinen 
Begriffe  zur  Grnndlage  fQr  die  Bildung 
weiterer  Begriffe  hervorzubringen,  an  diesen 
aber  die  hdchsten  Prinzipien  aller  auf  Schluss- 
.  folgerungen  beruhenden  (discursiven)  Er- 
kenntniss  zu  besitzen,  welche  letztere  aber 
die  den  Verstand  erganzende  Vernunft  ist. 
Wir  erkennen  die  Wahrheit  in  Gott  nicht 
durch  eine  unmittelbare  Anschauung.  sondern 
Gott  ist  dasjcnige,  was  die  nattlrliche  Ver- 
nunft zuletzt  erkennt  Die  anschauende  Er- 
kenntniss  Gottes  ist  uns  als  wesentlich  Uber- 
naturliche  fttr  das  kttnftige  Leben  auf  bewahrt 
Daas  die  Wahrbeit  ist,  dies  ist  durch  sich 


selbst  gewiss;  Gott  aber  ist  die  Wahrheit 
also  ist  dnrch  sich  selbst  gewiss,  dass  Gott 
ist  Gott  ist  sein  eignes  Sein;  weil  wir 
aber  nicht  wissen,  was  Gott  ist  bo  ist  ung 
jener  Satz  nicht  durch  sich  selbst  gewiss, 
sondern  bedarf  des  Beweises  durch  das,  was 
mehr  gewiss  ist  dnrch  sich  selbst  und  weniger 
gewiss  in  Bezug  auf  die  Natur,  namlich  durch 
die  Wirkungen.  Fflnf  Wege  des  Beweises 
fQr  das  gOttliche  Dasein  giebt  es :  vom  ersten 
Bewegenden,  das  von  keinem  Andern  be- 
wegt  wird ;  von  der  ersten  wirkenden  Ur- 
saehe ;  von  dem  an  sich  Nothwendigen ;  von 
der  Stufenfolge  der  Dinge,  wonach  vom  Un- 
vollkommenen  auf  das  absolut  Vollkommene 
geschlossen  wird;  endlich  von  der  Zweck- 
m&ssigkeit  der  Dinge.  Die  Unerkennbarkeit 
Gottes  streitet  mit  dem  Glauben;  denn  da 
der  Mensch  zur  Seligkeit  bestimmt  ist,  wttrde 
er  dieselbe  nie  erreichen  kOnnen  oder  in 
etwas  Anderm  linden  mdssen,  als  in  Gott 
Ebenso  wflrde  die  Unerkennbarkeit  Gottes 
mit  der  Vernunft  streiten,  in  welcher  die 
Sehnsucht  begrttndet  ist  Gott  zu  erkennen. 
Ans  der  unendlichen  Erhabenheit  Gottes 
folgt  aber  keineswegs,  dass  Gott  schlechthin 
nicht  erkannt.  sondern  nur,  dass  er  nicht 
begriffen  weraen  kann.  Freilich  kann  der 
endliche  Verstand  das  Wesen  Gottes  nicht 
erkennen,  sofern  sich  nicht  Gott  durch  seine 
Gnade  mit  ihm  verbindet  Obgleich  Gott 
Qberwesentlicb  ist,  so  ist  docb  sein  Wesen 
das  Sein,  und  zwar  zunachst  in  den  Dingen. 
Wissen  und  Wollen  sind  in  Gott  Eins  mit 
dessen  Sein.  Er  ist  darum  reine  Thatigkeit, 
die  Nichts  von  Mfiglichkeit  in  sich  hat, 
dessen  Endzweck  nur  er  selber  als  der  ab- 
solut Gute  ist  weshalb  in  ihm  Freiheit  und 
Nothwendigkeit  Eins  sind.  Gott  ist  in  alien 
Dingen  gegenwftrtig,  wie  ein  tb&tiges  Wesen 
demjenigen  innewohnt,  in  welchem  es  th&tig 
ist  Gott  erfQllt  jeden  Ort  dadnrch,  dass  er 
allem  Uftumlichen  das  Sein  giebt;  seine  Sub- 
stanz wohnt  Allem  als  die  Ursaehe  des  Seins 
inne.  Die  gdttliche  Schdpfung  aus  Nichts 
ist  zu  glauben,  nicht  zu  wissen  oder  zu  be- 
weisen.  Im  Seienden  kann  Nichts  sein 
ausser  von  Gott  der  die  Ursaehe  von  allem 
Sein  ist  Dass  die  Welt  einen  Anfang  ge- 
habt,  ist  ebenso  zu  glauben,  aber  nicht  zu 
beweisen.  Ans  verscbiedenen  moglichen 
Welten  hat  Gott  die  beste  erwfthlt  und  ver- 
wirklicht Bei  der  Welt  hat  Gott  keinen 
andern  Zweck,  als  allein  seine  Vollkommen- 
heit,  d.  h.  seine  Gate  mitzutheilen,  und  jede 
Greater  strebt  ihre  Vollkommenheit  zu  er- 
reichen, welche  in  der  Aehnlichkeit  der  gott- 
lichen  Vollkommenheit  und  Gflte  besteht 
Die  Vollkommenheit  der  Wesen  legt  sich  in 
Abstufungen  dar :  Gottes  frtlheste  Geschdpfe 
und  zugleich  die  hdchsten  sind  die  Engel 
als  stofflo8e  geistige  Wesen.  zu  denen  auch 
die  gestirnbewegenden  Intelligenzen  gehdren. 
Als  stofflose  Form  und  von  ihrem  Leibe 
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trennbar,  ist  die  Seele  docli  zugleich  form- 
bildendes  Prinzip  des  Leibes.  Die  Eine 
Seele  ist  vermflge  verschiedener  KriiiV  zu- 
gleich vegetative,  sensitive  uud  intellective 
Seele  nnd  nach  letzterer  Seite  zngleich 
thatigcr  und  mdglicher  Veretand.  Der  VVille 
nnterliegt  nicht  der  Nothwendigkeit  einea 
Zwanges,  sondern  der  die  Freiheit  nicht 
aufhebenden  Nothwendigkeit,  nach  dem  End- 
zwecke  zu  streben.  Ueber  diesen  aber  urtheilt 
der  Mensch  frei  nach  Vergleichung  der 
G  titer  (lurch  die  Vernunft,  indem  wir  dnrch 
Hervorrufen  der  einen  oder  der  andern 
Klasse  von  Vorstellungen  unsern  Entschluss 
bestimmen  kdnnen.  Die  Wahl  steht  bei  nns. 
Das  Bose  ist  nur  Mangel  des  Guten ;  eigent- 
liches  Ucbel  ist  nnr  das  BOse  der  Scbuld. 
Das  Bdse  der  Strafe  ist  in  der  Ordnnng  der 
Welt  begrtlndet,  welche  forderte,  dass  es 
auch  Dinge  giebt,  die  einen  Mangel  haben. 
Von  der  durch  Offenbarung  mitgetheilten 
Lehre  der  gflttlichen  Dreieinigkeit  zeugt  die 
ganze  Schdpfung  und  insbesom  das  Wesen 
des  Menschengeistes.  Je  vollkommener  das 
Erkennen,  desto  mehr  wird  das  Erkannte 
Eins  mit  dem  Erkennenden ;  je  vollkommener 
die  Liebe,  desto  mebr  wird  der  Gegenstand 
der  Liebe  Eins  mit  dem  Liebenden.  Mit 
dem  Erkennen  ist  das  Bild  des  erkannten 
Gegenatandes  ira  Erkennen  gesetzt.  Daher 
entspricht  bei  Gott  dem  Erkennen  seiner 
selbut  ilas  Gezeugtwerden  des  Sobnes  als 
seines  vollkommenen  Ebenbildes.  Bezeichnet 
dagegcn  die  Liebe  im  Verlangen  des  Geistes 
nach  einem  Andern,  so  ist  der  heilige  Geist 
die  gegenseitige  Liebe  zwischen  dem  Vater 
und  dem  Sohne.  Durch  den  menschgewordenen 
Sohn  und  die  Gabe  des  heiligen  Geistes  kam 
das  Ueil  zu  Stande.  Das  Leiden  Christi  war 
insofern  nOthig,  als  dadurch  ftlr  den  Zweck 
der  mcnschlichen  Beseligung  dem  Menschen 
nicht  btos  seine  Schuld  abgenommcn,  sondern 
zugleich  ein  ermunternder  Beweis  der  Liebe 
von  Seiten  Gottes  und  ein  erhabenes  Beispiel 
der  Tugend  von  Seiten  Jesu  gcgeben  wurde. 
Aber  aucb  wenn  Adam  nicht  gestlndigt 
hfttte,  wflrde  der  Sohn  Gottes  nicht  zweck- 
los  in  die  Welt  gekommen  sein :  denn  wenn 
es  zum  Wesen  der  hOchsten  Gttte  gehtirt, 
sich  im  hochsten  Grade  dem  Menschen  mit- 
zutheilen,  so  ist  eben  die  innigste  Vereinigung 
die  zn  Einer  Person.  Zugleich  aber  ist 
durch  Gottes  Menschwerdung  auch  die  niensch- 
liche  Natur  erhdht  und  durch  VerknUpfung 
des  Menschen  mit  Gott  das  All  erst  voll- 
endet  werden.  Die  gdttliche  Gnade  ist  ein- 
mal  eine  solcbe,  durch  welche  der  Mensch 
selbst  mit  Gott  verbunden  wird,  und  dann 
eine  solche,  durch  welche  der  von  Gott  Ge- 
rechtfertigte  nun  auch  Aiidere  zu  Gott  zurUck- 
fuhren  hilft  Erstere  Gnade  ist  wiederum 
eine  doppelte,  einmal  eine  wirkende  Gnade, 
sofern  Gott  den  Menschen  zum  innera  Wollen 
bewegt,  und  eiue  mitwirkende,  sofern  er  dem 


von  ihm  erregten  Willen  auch  weiterhin 
zum  Vollbringen  behUlflich  ist  Demgemaas 
kommt  jedes  gute  Werk  ebensowohl  vom 
mcnschlichen  Willen,  als  von  gdttlicher  Mit- 
wirknng.  Wissen  aber  kann  der  Mensch, 
dass  er  die  Gnade  habe,  sowohl  durch  un- 
mittelbare  Offenbarung  von  Seiten  Gottes, 
die  derselbe  freilich  nnr  Einzelnen  in  be- 
sondern  Fallen  zu  Theil  werden  laast,  als 
auch  (nur  freilich  weniger  sicher)  durch  Rich 
selhst  und  durch  gewisse  Anzeichen.  Das 
Endziel  alter  Wesen  ist  die  Vollkorameuheit, 
welche  in  der  Verahnlichnng  rait  Gott,  in 
seiner  Erkenntniss  und  Liebe  besteht  und 
beim  Menschen  mit  der  Gltlckseligkeit  zu- 
Bammenfallt.  Die  Regel  des  menschlichen 
Handelns  bildet  das  von  der  Vernunft  er- 
kannte gttttliche  Gesetz,  welches  durch  das 
Gewissen  auf  die  einzelnen  Handlungen  an- 
gewandt  wird,  damit  in  der  moralischen 
Tugend  ein  Verhalten  gewonnen  werde, 
wodurcb  der  Wille  tUchtig  und  geneigt  zum 
Guten  wird.  Der  Wille  handelt  dadurch 
bdse,  dass  er  die  durch  das  Gesetz  bezeichnete 
Ordnung  des  Handelns  nicht  einhalt.  Zu 
den  moralischen  Cardinaltugenden  der  Klug- 
heit,  Maasigkeit,  Starkmutn  und  Gerechtig- 
keit  kommen  noch  die  eingegossenen  Tugen- 
den  Glanbe,  Hoffnnng  und  Liebe. 

Als  Schtiler  und  Anh&nger  der  Lehre  des 
Thomas  unter  den  Dominikanern  ragen  be- 
sonders  hervor:  Vincentms  Dellovacensis 
(im  Kloster  zu  Beauvais,  gestorben  1264), 
Thomas  Bradwardine  (gestorben  1^349),  Petrua 
Hispanus  (als  Papst  Johann  XXI  gestorben 
1277),  Aegidius  von  Lessines  (in  der  zweiten 
Ualfte  dea  13.  Jahrhunderts^ ,  Bernardus  de 
Trilia  (gestorben  1292),  Herveus  Natalia 
(gestorben  1325).  Aber  auch  tlber  den  Kreis 
seines  Ordens  hinaus  ist  Thomas  als  „ Doctor 
universcrfis'*  schon  frUh  anerkannt  worden. 
Unter  den  Augustinern  brachte  ihn  Aegidius 
von  Colonna  (gestorben  1316),  unter  den 
Ciaterciensern  Humbert  von  Prulli  (im  14.  Jahr- 
hundert)  zur  Geltung.  Auf  der  Lehre  des 
Thomas  beruht  auch  Dante  Alighieri's  (ge- 
storben 1321)  berQbmte  Dichtung  vom  Welt- 
gerichte,  die  n  divina  cot/media*.  Im  ftlnf- 
zehnten  und  sechzehnten  Jahrhundert  ragten 
als  Anhanger  der  Lehre  von  Thomas  (Tho- 
mhiten),  deren  Hauptsitz  in  Ctiln  war,  Hein- 
rich  von  Gorkum  (gestorben  1460),  Johannes 
Versor  (gestorben  1480),  Petrua  Nigri  (ge- 
storben 1475),  Lambertus  de  Monte  (ge- 
storben 1499),  Dominicus  de  Flandria  (ge- 
storben 1500j,  der  Cardinal  Thomas  de  Vio 
(Cajetanus,  gestorben  1534),  Petrus  Bruxel- 
lensis  (gestorben  1514)  hervor.  Im  Jabr  1567 
wurde  Thomas  von  Aquino  vom  Papste 
Bonifacius  V.  feierlich  zum  fllnften  grossen 
Lehrer  der  Kirche  (nach  und  neben  Augustinns, 
Hieronvmus,  Ambrosius  und  Gregorius  dem 
Grossen)  erklart.  Auch  die  Jesuiten  folgtcn 
im  Wesentlichen  der  Lehre  des  Thomas  und 


Digitized  by  Google 


Thomas 


880 


Thomatius 


erlangte  noch  im  aiebenzehnten  Jahrhundert 
der  Jesuit  Franz  Snarez  (gestorben  1617)  als 
Thomist  Berflhmtheit. 

Hfirtl,  Tbomaa  ton  Aquino  und  seine  Zeit  1846. 
Ch.  Jourdain,  1r  philosophic  de  Saint  Thomas 

d'Aquine.    1858   in  2  Biindcn). 
K.  Werner,   der   heilige  Thomas  von  Aquino. 

1858—1860  (in  3  Biinden:   I.  L«ben  und 

Schriften;   IL   Lehre;  III.  Geschichte  des 

Thomismus). 

Thomas  Cantimpratensis  oder 
Catimpratanus  (aus  Catimpre  in  Brabant, 
daber  auch  Thomas  Brabantinna  genannt, 
war  als  ScbUler  Albert's  des  Grossen  ein 
MitscbUler  des  Thomas  von  Aquino  (im  drei- 
zehntcn  Jahrhundert).  Er  verfasste  Commen- 
tare  zu  Schriften  des  Aristoteles,  vielleicht 
auch  eine  alte  lateinische  Uebersetzung  des 
Aristoteles,  die  jedoch  von  Andern  fflr  alter 
gehalten  wird,  auaserdem  eine  Schrift  „De 
disciplina  scholarhim",  welch e  falschlich  dera 
Bofitins  beigelegt  wird. 

Thomas  von  Strassburg  (Thomas 
ab  Argentina)  wirkte  in  der  ersten  Halftc 
des  14.  Jahrhunderts  als  Augustinermonch 
und  starb  1357  als  Generalprior  seines  Ordens. 
In  seinem  wichtigstcn  Wcrke  „Commcntarii 
in  IV  libros  Senlentiarwn"  (1585  in  Genua 
gedruckt'i  zeigt  er  sich  als  Bestreiter  des 
Duns  Scotns  und  des  Heinrich  von  Gent, 
indem  er  sich  auf  die  thomistische  Seite  stellt 
und  vorzngswci8e  an  Aegidins  von  Colonna 
anachliesst,  freilich  auch  in  mehreren  logisch- 
metaphysisehen  Punkten  dem  Wilhelm  von 
Occam  folgt,  dessen  Trennung  der  Theologie 
und  Philosophic  er  jedoch  bestrcitet,  wahreod 
er  die  thomiatisehe  Uuterscheidnng  des  natdr- 
lichcn  und  ubernatflrlichen  Intellects  fest- 
bilt  In  der  Univcrsalienfrage  schliesst  er 
sich  an  Thomas  von  Aquino  und  Aegidins 
von  Colonna  an  und  zeigt  sich  im  Ganzen 
als  cinen  wenig  selbstflndigen  Denker. 

TlioiunsiiiH  (latinisirt  aus  Thomas), 
Christian,  war  1655  in  Leipzig  als  der 
Sohn  von  Jacob  Thomasius  geboren  und 
studirte  daselbat  Rechtswissenschaft  und  Philo- 
sophic Durch  Hugo  Grotius  und  Pufendorf 
fdr  das  Stndiura  des  Naturrechts  gewonncn, 
trat  er  aeit  1681  als  Privatdoceut  flber 
beide  Naturrechtslehrer  rait  Vorlesungen  anf, 
durch  deren  freisinnige  Haltung  er  sich  den 
IJas8  und  die  Anfeindungen  der  Theologen 
zuzog.  Zu  seiner  Kechtfertigung  gab  er 
diese  Vorlesungen  in  drei  BUchern  unter 
dem  Titel  „lnstituliones  jurisprudentiae" 
(1688^  heraus.  Das  Licht  der  Natnr  und 
das  Licht  der  Offenbarung  gelten  ihm  als 
verschiedene  Quellen;  die  Theologie  ist  aus 
der  heiligen  Schrift,  die  Philosophie  aus  der 
Vernunft  herzuleiten.  Der  Zweck  deT  Philo- 
sophie ist  das  irdische  Wohlsein  desMenschen- 
geschlechts,  der  Zweck  der  Theologie  das 
nimmlische.  Deragemass  Iflste  er  entschie- 
dener,  als  seine  Vorganger,  das  Naturrecht 


von  der  Theologie  los  nnd  brachte  zngleich 
die  Scheidung  zwischen  Recht  (Justum)  und 
Moral  (I/onestum  et  Decorum)  folgerichtig 
zur  Durchfilhrung.  Selbataudiger ,  aU  diese 
Grundztlge  des  Naturrechts  nach  Pufendorf, 
ist  die  spatere  Ueberarbeitnng  des  Werks 
gehalten,  welche  1705  unter  dem  Titel 
„  Fundament  a  Juris  naturae  et  gentium  ex 
sensu  communi  deducta"  erschien.  AU  er 
jenes  aein  Erstlingswerk  verOffentlicht  hatte, 
ging  der  junge  Docent  zugleich  anf  eine 
Reform  der  Philosophie  ana,  indem  er  die 
aristoteliach  -  gcholastische  Philosophie  ala 
den  Erzfeiud  bezeichnete,  der  zu  bekaropfen 
sei.  In  seinen  Vorlesungen  Uber  Logik 
wollte  er  die  Mangel  nnd  die  Unzulanglichkeit 
der  damaligon  Schnllogik  darthun  und  gab 
1688  als  Grundlinien  der  Knnst  zn  denken 
Dad  zu  schliessen,  seine  8chrift  „Introductio 
ad  philosopliiam  aulicam"  herans,  deren 
Titel  der  vom  Abbe  Gerard  veroffentlichten 
„  Philosophie  des  gens  du  cow  "  nachgebildet 
ist.  Es  werden  darin  die  Mangel  der  ariato- 
telischen  Logik  bekampft,  wllhrend  er  in  seinen 
Vorlesungen  flber  die  Sittenlehre  anf  die  Mangel 
der  aristotelischen  Ethik  hinwies  and  den 
Zweck  der  Sittenlehre  in  die  Anweisung  za 
einem  werkthiltig  tugendhaften  Leben  ge- 
setzt  wissen  wollte.  Gleichzeitig  bekampfte 
Thomasius  die  Festhaltung  des  Latein  als  der 
wissenschaftlichen  Schrift-  und  Unterrichts- 
sprache  und  wies  anf  das  Vorbild  derFran- 
zosen  hin,  welche  durch  den  Gebrauch  ihrer 
Muttersprache  bereits  die  Wissenschaft  von 
der  Scholaatik  befreit  batten.  Fttr  den  Zweck 
dieser  Befreiung  grandete  er  die  erste  wissen - 
schaftliche  Zeitschrift  in  deutscher  Sprache, 
welche  als  Monatsschrift  1688  nnd  1689  in 
zwei  Jahrgilngen  erschien.  Die  Anfeindungen, 
die  er  sich  durch  den  kecken  Humor,  der 
iu  dieser  Zeitschrift  herraohte,  und  durch 
die  satyrische  Geissel  zuzog,  die  er  gegen 
die  gelehrte  Pedanterie  und  Heuchelei 
schwang,  veranlassten  1690  die  Entfernung 
des  „notorischen  Erzbflsewichts",  den  man 
sogar  des  Atheismus  beschuldigte,  nach  Halle, 
wo  er  mit  einem  Gehalt  von  500  Thalern 
als  erster  Professor  die  dortige  UniversitAt 
begrflnden  half,  zu  welcher  nach  und  nach 
noch  andere  Professoren  berufen  wurden. 
Anfangs  finden  wir  ihn  in  Halle  durch  den 
geineiusamen  Gegensatz  gegen  die  herr- 
schende  atarre  Orthodoxie  und  Verketzerunga- 
sucht  in  enger  Verbindung  mit  dem  Pietismus, 
wovon  seine  nachaten  in  deutscher  Sprache 
veroffentlichten  Schriften  Zeugniss  ablegten. 
Er  wurde  1694  an  der  nenen  Universitat 
Professor  der  Rechtawissenschaft  nnd  hat 
sich  zugleich  als  Mitkftmpfer  Balthasar 
Bekker's  gegen  den  damals  noch  blflhenden 
Aberglauben  in  Bezug  auf  die  Hezen  in 
zwei  Tateinisch  geschriebenen  Werken  hervor- 

Sethan.  Diejenigen  dentschen  Schriften,  wo- 
urch  er  mit  seiner  „  Weltmannsphilosophie " 
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gewissermassen  ala  der  Vater  der  deutschen 
Aufklarungsphilosophie  des  achtzehnten  Jahr- 
hunderts  gelten  darf,  Bind  unter  folgenden 
Titeln  erschienen:  Einleitung  zur  Vernunft- 
lehre  (1691),  Einleitung  in  die  Sittenlehre 
oder  von  der  Kunst,  verntlnftig  and  tugend- 
haft  211  leben  (1692),  Historic  der  Weisheit 
und  Thorheit  (1693),  Aasflbang  der  Sitten- 
lehre oder  von  der  Arznei  wider  die  un- 
vernflnftige  Liebe  (1696),  Versoch  vom  Wesen 
des  menschlichen  Geistes  (1699),  Ausllbting 
der  Vernanftlehre  (1710).  Er  starb  1728 
in  Halle.  Ausztlge  aus  den  philosophischen 
Schriften  des  Thomasius  hat  0.  Q.  Flllleborn 
im  vierten  Stuck  seiner  „Beitrage  zur  Ge- 
schichte der  Philosophie"  (1791  —  99)  ge- 
geben.  Er  stellt,  im  Gegensatz  zu  der  un- 
verndnftigen  Liebe  oder  den  Affecten,  als 
Moralprinzip  eine  verntlnftige  Liebe  auf, 
die  keine  Selbst-  oder  Eigeuliebe  ware  und 
aus  welcher  die  Gemathsruhe  als  Ziel  des 
menschlichen  Strebens  folgen  sollte.  Die 
praktische  Philosophie  dennirt  er  als  die 
Gelahrtheit,  welche  den  Menschen  weiset, 
wie  er  hienieden  glQckselig  leben  solle. 

H.  Luden,  Christian  Thomasius  nach  seinem 
Leben  und  seinen  Schriften.  1806.  • 

B.  A.  Wagner,  Christian  Thomasius;  ein  Beitrag 
*ur  WUrdignng  seiner  Verdienste  um  die 
deutache  Literatur.  1872  (Berliner  Schul- 
programm). 

Thomasius  (latinisirt  aus  Thomas), 
Jacob,  der  Vater  von  Christian  Thomasius, 
war  1622  zu  Leipzig  geboren,  hatte  dort 
und  in  Wittenberg  studirt  und  1643  mit 
einer  lateinischen  Abhandlung   ,,flber  die 
angebornen  Ideen"  als  Magiater  der  Philo- 
sophic promovirt,  war  seit  1650  Lehrer  an 
der  Nicolaischule,  seit  1653  Professor  der 
Ethik,  snater  auch  der  Dialektik  und  der 
Beredsamkeit  an  der  Universitat,  danebcn 
seit  1670  Rector  der  Nicolaischule  und  seit 
1676  Rector  der  Thomasschule  und  starb 
1684  in  seiner  Vaterstadt.    Als  Philosoph 
hat  er  seine  Thatigkeit  hauptsachlich  der 
Geschichte  der  Philosophie  zugewandt  und 
in  diesem  Betracht  bei  seinem  SchUler  Leibniz 
die  Idee  der  vergleichendcn  geschichtlichen 
Methode  erweckt    Seine  Schriften  ftlhren 
folgende  Titel:  „Schediama  historicum,  quo 
varia  discutiunfur  ad  historian  turn  phiio- 
sophicam  turn  ecclesiasticam  pertinentia" 
(1665),  welches  Werk  spate  r  unter  dem  Titel 
„  Origines  historical  phiiosophicae  et  eccle- 
siasticae"  von  Christian  Thomasius  1699 
neu  herausgegebeu  wnrde;  dann  die  Ab- 
handlungen:  „£xercitatio  de  Stoica  mundi 
exustione"  (1672)  und  „De  doctoribus  scho- 
lasticis"  (1676),  und  ffutoriavariae/brtwiae, 
quam  disciplina  metaphysica  jam  sub  Aristo- 
tele,  jam  sub  scholashcu,  jam  sub  recen- 
( ion  bus  ejperta  est",    welche  Schrift  in 
seinen  nachgelassenen    „Erotemata  meta- 


physica" (1705)  durch  Christian  Thomasiua 
herausgegebeu  wurde. 

Thorild  (auch  bisweilen  Thor£n  ge- 
nannt)  Thomas,  war  1759  zu  Kongelf  in 
Schweden  geboren,  hatte  einige  Zeit  lang 
in  Upaala  als  Privatdocent  gewirkt,  sich 
dann  in  England  aufgehalten  und  war  nach- 
her  Secretar  bei  dem  Commerzcollegium  in 
j  Stockholm  geworden.  Wegen  einer  zuGunsten 
t  der  Pressfreiheit  veroffentlichten  Schrift  „  Von 
der  allgemeinen  Preiheit  des  Veratandes" 
(1793)  des  Landes  verwiesen,  lebte  er  als 
P  r  i  vat  maim  in  Kopenhagen,  Altona  und  Ltibeck 
und  wurde  1796  als  Bibliothekar  und  ausser- 
ordentlicher  Professor  der  8chwedischen 
Sprache  und  Literatur  in  Greifswalde  an- 
gestellt,  wo  er  1808  starb.  Abgesehen  von 
seinen  zahlreichen  sowohl  in  schwedischer 
als  auch  in  deutscher  Sprache  veroffent- 
lichten, nicht  eigentlich  philosophischcn  Schrif- 
ten ,  hat  er  in  dem  geistreichen  und 
origiuellen ,  aber  auch  an  Paradoxien  reichen 
Werke  „  Maximum  sive  Archimetria"  (1799) 
eine  Art  von  Fundamentalphilosophie  zu 
liefern  versucht,  in  welcher  das  GefUhl  der 
Nothwendigkeit)  auf  gewisse  Art  zu  denken, 
zur  Grundlage  alles  Wissens  erhoben  wird. 

Thrasea   Paetus,  siehe  Paetus 
Thrasea. 

Thrasyllos   aus  Mendes   (in  Unter- 
agypten)  war  ein  Grammatiker  aus  dem 
eraten  chriatlichen  Jahrhundert  und  hatte 
mit  dem  Studium  Platou's  das  der  Mathe- 
matik  und  Astrologie  verbunden  und  war 
durch  letztere  in  Rhodes  mit  Tiberius  be- 
kannt  geworden.   Er  lebte  seit  den  letzten 
Jali r en  des  Augustus  in  Rom,  wo  er  36  nach 
Chr.  starb.    Fur  die  Geschichte  der  Philo- 
sophie hat  er  weniger  durch  seinen  pytha- 
gorisirenden  Platonismus  Bedeutung,  als  viel- 
mehr  durch  seine  Eintheilung  der  platonischen 
Dialoge  in  Gruppen  nach  der  Verwandtschaft 
ihres  Inhaltes,  indem  er  dieselben  als  physiache, 
logische,  ethische,  politische,  maieutische, 
peirastische,  endeiktische  und  anatreptische 
unterschied  und  hiernach  die  ganze  Samm- 
lung  der  unter  Platon'a  Namen  tlberlieferten 
Dialoge  in  neun  Tetralogien  (d.  h.  Gruppen 
mit  je  vier  Dialogen)  zusainnienstellte.  Ein 
andrer  Thrasyllos  lebte  als  Kyniker  zu 
derselbeu  Zeit 

Thrasyiuachos  aus  Korinth,  ein  An- 
hanger  der  megarischen  Schule,  wird  von 
Diogenes  Lafirtioa  als  Lehrer  des  Stilpon, 
des  berlihmtesten  unter  den  Megarikern 
genannt 

Thrasyuiachos  •  aus  Chalcedon  war 
ein  j  lingerer  Zeitgenosse  des  Sokrates  und 
wird  als  Sophist  und  Lehrer  der  Beredsam- 
keit genannt.  Platon  ftthrt  ihn  in  seinen 
Blichern  „Vom  Staate"  als  eiuen  hart- 
nackigen  und  anmasslichen  Vertreter  des 
Rechtes  des  Stlrkern  vor  und  legt  ihm  die 
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Vertheidigung  des  Satzes  in  den  Mund ,  Recht 
sei  der  Vortheil  des  Machthabers,  welcher 
Gesctze  sclbst  gegeben  Itabe.  Er  wird 
als  Vcrfasscr  von  rhetorischen  Werken 
genannt,  worin  er  auch  Vorechriften  aber 
die  Art  gab ,  wie  der  Redner  auf  das  Gemlith  j 
und  die  Affecte  der  ZuhOrer  zu  wirken  habe, 
und  der  Peripatetiker  Theopbrast  rtihrat  von  ! 
ilim,  dass  er  die  Ntlchternheit  der  gewohn- 
licben  Rede  durcb  reicbern  Scbmuck  belebt 
habe. 

Thnmiuig,  Ludwig  Philipp,  war 
1697  zu  Culmbach  geboren,  hatte  in  Halle 
ala  Famulus  bei  Wolff*  Matbematik  und  Philo- 
sopbie  studirt  und  war  1721  Magiater  ge- 
worden.  Als  Adjunct  bei  der  philosophiscben 
Facultat  hielt  er  Vorlesungen  zur  Erlauterung 
der  Schriften  seines  Meisters  und  wurde  ausser- 
ordeutlicber  Professor,  musstc  jedoch  1723 
zugleich  suit  seinem  Gfinner  Halle  verlassen. 
Er  erhielt  am  Collegium  Carolinum  in  Cassel 
cine  philosophische  Lehrstelle  und  verfasste 
bier  ausser  einzelnen  Abbandlungen  liber 
verschiedene  Gegenstande  sein  Hauptwerk 
„/?istitutiones  philosophiae  W olffianae" 
(1725—26)  in  zwei  Banden.  Er  starb  jedocb 
schon  1728  im  31.  Lebcnsjabre.  Nach  seiner 
ausdrllcklicben  Erklftrung  wollte  er  in  diesem 
Werke  Nichts  anders  als  eine  gcdrangte  Dar- 
stellung  der  WolfTschen  Pbilosopbie  in  latei- 
niscbem  Gewande  geben,  damit  dasselbe  ftir 
diejenigen  Universitaten,  an  welchen  die  Vor- 
lesuDgen  lateinisch  gehalten  werden,  als 
Compendium  der  WolfTschen  Lehre  dienen 
kOnne.  Seine  schon  in  Halle  verdffentlichte 
Abhandlung  „De  immortalitate  animae  ex 
intima  ejus  nalura  demonslrata"  (1721) 
wurde  auch  in  die  „Meletetnata  varii  et 
rarioris  argumenti"  (1727)  aufgenommen. 
.Indem  in  dieser  Abhandlung  mit  Leibniz 
die  jedcr  einfachen  Substanz  zukommende 
Unverganglichkeit  von  der  Unsterblichkeit 
der  menschlichcn  Seele  unterschieden  wird, 
zu  welcher  deutliche  Vorstelluugen,  Gedacht- 
nis8  und  Bewusstsein  der  Identitat  der  Person 
gehfircn  mllssen,  laufeu  die  versuchten  Be-' 
weise  eigentlich  nur  darauf  hinaus,  dass 
kein  zureichender  Grund  voTbanden  sei,  aus 
welchem  das  Aufhdren  der  Vorstellungen 
folgen  sollte. 

II  in  rot.  Francois,  war  1768  zu 
Issoudun  (Iudrei  geboren  und  zuerst  im 
Collegium  von  Navarra  gebildet,  dann  in 
die  Schule  ftir  Brllcken  -  und  Strassenbau 
aufgenommen  worden.  Die  Revolution  unter- 
brach  seine  Studien;  er  wurde  1793  Haus- 
lchrer  in  Auteuil,  wo  er  in  den  geselligen 
Kreis  der  Madame  Helv£tius  eingeftlhrt  wurde 
und  die  Bekanntschaft  von  Cabanis  inachte. 
Im  Jahre  1795  zum  Besuche  der  Normal- 
schulc  in  Paris  zugelassen ,  wurde  er  beso riders 
von  den  Vorlesungen  Sicard's  und  Carat's 
angezogen.  Nachdem  er  1797—1807  Director 
eincs  Erziehungsiustitutes  gewescn,  wurde 


er  1811  Professor  bei  der  philosophiscben 
Facultat  zu  Paris  als  Vertreter  Laromiguiere's 
und  starb  1832  zu  Paris  an  der  Cholera. 
Unter  seinen  die  Philosophie  bertihrenden 
Schriften  sind  zu  nennen:  die  Abhandlung 
,,1'eber  die  Apologie  des  Sokrates  nach 
I'laton  und  Xenophon"  (1806),  die  Ausgabe 
und  Uebersetzung  des  platonischen  Dialogs 
Gorgias  (1815  und  1834),  die  Uebersetzung 
der  platonischen  Ethik  und  Politik  (1823  una 
182-1  .  tiie  Uebersetzung  del  Hftndbuchl  van 
Epiktetos  und  der  Gemalde  von  Kebes  (1828) 
und  die  Ausgabe  der  philosophiscben  Werke 
von  John  Locke  1821  —  25).  In  seinem  zwei- 
bandigen,  von  der  Pariser  Akademie  mit  dem 
Prcise  gekrimtcn  Werke  „De  Tentendement 
et  tie  la  raison;  introduction  ii  I 'etude  de 
la  philosophie"  1830,  bekenut  er  ausdrtlck- 
lich,  dass  ihm  die  aus  Deutochland  nach 
FrankreichgebrachtenmetaphysischenSpecu- 
lationen  ilbcr  das  Absolute  und  Unbedingte  zu 
hoch  liegen.  Er  erkennt  in  der  Philosophie 
nicht  das  Streben  nach  absolutem  Wissen, 
sondcrn  das  auf  Erfahrung  und  Selbstbe- 
obachtung  gegrUndete  Studium  des  Menschen 
fiir  den  Zweck  seiuer  Vervollkommnung. 
In  dieaem  Sinne  werden  im  ersten  Tbeil 
des  Werkes  die  GrundzUge  der  Psychologie 
entwickelt,  im  zweiten  Tlieil  die  Logik  und 
wissenschaftlichc  Methodenlehre  dargestellt. 

Tiedemann,  Dietrich  war  1748  zu 
Bremervtfrde  geboren  und  in  Gottingen  ge- 
bildet Nachdem  er  seit  1776  Lebrer  der 
alten  Spracben  am  Collegium  Carolinum  in 
Cassel  gewesen,  wurde  er  1786  Professor 
der  Philosophie  und  griechiscken  Spracbe 
in  Marburg,  wo  er  1S<»3  starb.  Auf  seinen 
„Versuch  einer  Erklaruug  des  Ursprungs 
der  Spracke"  (1772)  liess  er  ein  dreibandiges 
Werk  „Sy8tem  der  stoischeu  Philosophie" 
(1776)  und  dann  „  Untersuchungen  ttber  den 
Menschen"  (1777  und  1778,  in  drei  Theilen) 
folgen.  In  letzterm,  seinem  philosophischen 
Hauptwerke,  schloss  vr  sich  zunachst  an 
Locke  an,  indem  er  die  angebornen  Ideen 
(Vorstellungen)  bestritt  und  alle  unsere  Be- 
griffe  aus  der  Erfahrung  stammen  lasst,  die 
er  nicht  (mit  Helvdtius)  auf  die  aussern 
Sinne  beschrankt,  sondern  auch  auf  den 
innern  Sinn  ausgedehnt  wissen  will.  Mit 
Leibniz  erklarte  er  die  Grundkraft  der 
Seele  als  Vorstcllungskraft,  sieht  aber  in  der 
vom  leiblicbcu  Organismus  grundwesentlicb 
verschiedenen  Seele  nicht  ein  scblechthin 
einfaches  Wesen,  sondern  schreibt  ihr  mit 
Creuz  Ausdehnung  und  Bebarrlichkeit  zu. 
Ein  von  Tiedemann  liinterlassenes  „Hand- 
buch  der  Psychologie"  wurde,  mit  einer 
Biographic  des  Verfassers  begleitet.  1804  von 
L.  Wachler  berausgegeben.  Im  Zusammen- 
hange  mit  dieser  Richtung  auf  das  psycho- 
logische  Gebiet  steht  ein  Beitrag  zur  Vernunft- 
kritik,  den  Tiedemann  1794  unter  dem  Titel 
„Theatet  oder  Uber  das  nienacblicke  Wissen" 
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verSffentlichte,  worin  er  den  Standpunkt 
Kant's  noch  zn  dogmatisch  und  zu  wenig 
skeptisch  finder.  Ansserdem  aber  hat  Tiede- 
mann  die  schon  dnrcb  seine  Arbeit  liber 
die  stoische  Philogophie  eingeschlagene  Rich- 
tung  anf  das  philosophiegeschichtliche  Gebiet 
noch  weiter  verfolgt  in  seiner  Schrift  flber 
„Griechenlands  erste  Philosopben  oder  Leben 
und  Systeme  des  Orpbens,  Pherekydes,  Thales 
nnd  Pythagoras"  (1780),  woranf  eine  mit 
Anmefknngen  begleitete  dentsche  Ueber- 
setzung  des  „Hermes  Trismegistos  Poemander 
oder  von  der  gdrtlichen  Macht  und  Weisheit" 
(1781)  folgte.  Sein  bekanntestes  Werk  ist 
eine  vom  Leibniz  -  WolfFschen  Standpunkt 
unternommene,  jedoch  durch  Locke'sche 
Elemente  modificirte,  beurtheilende  Dar- 
stellung  der  „Geschichte  der  specu- 
lative n  [d.  h.  hier  theoretischen]  Philo- 
sophic von  Thales  bis  Berkeley" 
(1791  —  97,  in  secha  Banden).  Er  wollte  die 
geschichtlichen  Systeme  nicht  wieder  nach 
einem  bcstimmten  philosophischen  Systeme 
beurtheilen,  sondern  vornehmlich  darauf 
achten ,  ob  ein  Philosoph  etwas  Neues  gesagt 
nnd  seine  Behanptangen  mit  scharfsinnigen 
Grflnden  unterstfltzt  habe,  ob  seine  Gedanken- 
reihe  innere  Harmonie  und  feste  Verknilpfung 
habe,  ob  endlich  seinen  Behanptungen  erheb- 
liche  Schwierigkeiten  entgegengestellt  worden 
seien  oder  entgegengestellt  werden  kSnnten. 

Tieftrnnk,  Johann  Heinrich,  war 
1760  zu  Stove  bei  Rostock  geboren,  hatte 
einige  Zeit  als  Nachmittagaprediger  und 
Rector  der  Stadtschule  zu  Joachimsthal  in 
der  Uckermark,  seit  1792  als  Professor  der 
Philosophie  in  Halle  gewirkt  und  als  solcher 
die  Kant'sche  Philosophie  vorzugsweise  ira 
Sinne  der  moralischen  Ausdentung  der  christ- 
lichen  Dogmen  vorgetragcn,  in  dem  er  zu- 
gleich  nicht  bios  die  MOglichkeit,  sondern 
zngleich  die  hohe  Wahrscheinlichkeit  einer 
ubernattlrlichen  Offenbarung  behauptete, 
aber  den  Glauben  daran  schliesslich  doch 
nur  auf  das  praktische  BedUrfniss  zu  grunden 
wagte.  Auch  hat  er  Kant's  kleine  Schriftcu 
(1799)  gesammelt  und  mit  einem  langen 
Vorbericht  flber  Kant's  Geistesgeschichte  ver- 
sehen.  Als  theologischer  Kantiauer  began  n 
er  seined  schriftstellerische  Thatigkeit  mit 
folgenden  Arbeiten:  Einzig  mOglicher  Zweck 
Jesu,  aus  dem  Grundgesetze  der  Religion 
entwickelt  (1789),  Versuch  einer  Kritik  der 
Religion  und  aller  religiQsen  Dogmatik,  mit 
besonderer  RUcksicht  auf  das  Christenthum 
(1790\  Censur  des  christlich-protestantischen 
Lehrbegriffs ,  nach  den  Prinzipien  der  Re- 
ligionskritik  (1791  und  94,  in  zwei  Banden), 
die  Religion  dei  MUndigen  (1799  und  1800, 
in  zwei  Banden),  auch  Briefe  flber  das  Dasein 
Gottes,  Freihert  und  Unsterblichkeit  (1791, 
in  der  deutschen  Monatsschrift  verdffentlicht) 
Ansserdem  lieferte  er  Beitrftge  zur  Er- 
lauterung  und  Beurtheilung  von  Kant's  meta- 


physischen  Anfangagrllndeu  der  Rechtslehre, 
wie  der  Tugendlehre  in  seinen  „  philo- 
sophischen Untersuchnngen  "  aber  das  Privat- 
und  Offentliche  Recht  (1797  nnd  99)  in  zwei 
BSnden,  nnd  fiber  die  Tngendlehre  (1805). 
Indessen  war  sein  Trunk  aus  dem  Born  der 
kritischen  Philosophie  nicht  tief  genug  ge- 
wesen,  um  sich  in  der  durch  Fichte,  Schel- 
ling  und  Hegel  vertretenen  philosophischen 
Entwickelung  wahrend  der  ersten  Jahrzehnte 
des  19.  Jahrhunderts  zurecht  zu  finden,  und 
in  der  Meinung,  dass  der  Streit  der  Philo- 
sophen  schliesslich  auf  leeren  Wortstreit 
hinauslaufe,  warf  sich  Tieftrnnk  zuletzt  auf 
eine  gehoffte  Verbesserung  der  Philosophie 
durch  eine  Reinigung  der  philosophischen 
Sprache.  In  diesem  Sinne  verfas9te  er  „das 
Weltall  nach  menschlicher  Ansicht;  Ein- 
leitung  und  Grundlage  zn  einer  Philosophie 
der  NaturM  (I.  1821)  und  eine  „Denklehre 
in  rein  deutschem  Gewande*  (1825  und  27 
in  zwei  Banden.  Er  starb  1837  als  der 
letzte  Nachzllgler  deTjenigen  Kantianer, 
welche  die  Kant'sche  Philosophie  mit  der 
theologischen  Brille  betrachteten.  Seine 
beiden  letzten  Bdcher  (urtheilt  Rosenkranz 
in  seiner  Geschichte  der  Kant'schen  Philo- 
sophie) enthalten  vollkommen  speculative 
Stellen,  die  seinem  Geiste  die  grSsste  Ehre 
machen;  aber  dann  wird  er  pldtzlich  barock, 
der  philosophise  he  Drang  flberschlagt  sich. 
Es  kommt  zu  parodistischen  Anspielungen : 
Sein  oder  Nichtsein,  sagt  Hamlet,  ist  die 
Frage :  aber,  ruft  Tieftrunk,  Seiu  oder  Etwas 
sein,  ist  auch  die  Frage.  Es  kommt  zu 
Bildern,  die  eine  groteske  Ungeheuerlichkeit 
haben;  er  l&sst  einmal  den  Ldwen  und  die 
Mflcke  das  Weltall  durchstohnen.  Es  kommt 
zu  den  possirlichsten  Monologen:  er  wollte 
duTchaus  von  einem  nur  unsinnlichen,  flber- 
sinnlichen  Geist  Nichts  wissen.  Da  fuhrt  er 
uns  in  der  Logik  einen  kiJrperlosen  Geist 
vor,  der  zum  Todtlachen  im  Universum  nach 
Materie  seofzt  nnd  jammert,  ohne  die  er  sich 
so  matt  und  nichtig  fllhlt.  Die  Sprach- 
verdeutschung  vollendet  diese  Lacherlich- 
keiten.  Start  sich  orientiren  sagt  er:  sich 
ostnen ;  start  reflectiren :  bewissen ;  statt  Ver- 
nnnft:  Emporkraft;  start  Quantitat:  Be- 
grrtssung;  statt  Verstand  und  Urtheilskraft 
auch:  Binnenkraft;  statt  in  der  Zeit  denken: 
bezeiten!  Schade  (schliesst  Rosenkranz)  um 
die  Kraft,  welche  Tieftrunk  aufdiesen  krausen 
Pnrismus  verwendet  hat. 

Timaios  aus  Lokroi  (Locri)  in  Unter- 
italien  lebte  im  Zeitalter  des  Sokrates  und 
Platon  nnd  bekleidete  in  seiner  Vaterstadt 
ansehnliche  Ehrenamter.  Platon  soil  ihn 
auf  seiner  sicilischen  Reise  kennen  gelernt 
haben  und  legte  ihm  in  seinem  Dialoge 
n  Timaios*  die  Hauptreden  in  den  Mnnd. 
Eine  zuerst  vom  Neuplatoniker  Proklos  er- 
wlhnte  Schrift  „flber  die  Seele  der 
Welt  und  Natur**  ist  unter  dem  Namen 
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dieses  lokriscben  Philosophcn  auf  nns  ge- 
kommen,  aber  seit  Tennemann's  grOndlicher 
Beweiafuhrung  als  das  dem  Timaios  uuter- 
geschobne  Machwerk  eines  Neuplatonikers 
anerkannt  Der  Marquis  d'Argens  bat  das 
Buch  gTiecbisch  niit  franztfsiscker  Ueber- 
setzung  und  Anmerkungen  berausgegeben 
(1763)  und  Scbelliug's  Vetter  Bardili  bat 
davou  in  Fulleborn'aBeitrfigen  zur  Gescbicbte 
der  Philosophie  ira  9.  Stuck)  eine  deutacbe 
L'ebersetznng  geliefert  Die  Schrift  ist  ein 
mit  jungern  pythagoraischen  Anscbanungen 
verquickter  Auszug  aus  dem  platonischen 
Timaios.  Der  Verfasser  machte  darin  den 
Versacb,  die  matbematiscbe  Construction  der 
Weltseele  ebenso  wie  die  Lehre  von  der 
Ewigkeit  der  Welt  als  ursprtlngliches  Eigen- 
tbum  der  pytbagorftiBcben  Schule  darzustellen 
und  giebt  zugleich  zu  veretehen,  dass  er  die 
Lehre  von  der  Seelenwanderang  als  eine 
mythische  Dichtung  ansehe,  wilhrend  er  den 
Damonen  des  Luftraumes  die  Verwaltung 
der  Welt  anweist.  —  Timaios  hiess  auch 
ein  Grammatiker  und  Sophist  aus  dem  dritten 
cbristlichen  Jabrhundert,  von  welcliem  ein 
una  erhaltenes  Lexikon  platoniscber  Worte 
herruhrt. 

Timarchos  wird  als  ein  Kyniker  aus 
der  Schule  des  Diogenes  genannt  Ein 
anderer  Timarchos  wird  als  ein  Epikureer 
genannt,  an  welchen  Epikur's  Schiller  Mdtro- 
doros  einen  Brief  richtete. 

I  imokraUVs  wird  als  ein  Epikureer 
und  Bruder  des  Metrodoros  genannt.  Ein 
anderer  Timokrates  aus  Pontos  wird  als 
SchUler  des  Stoikers  Euphrates  aus  dem 
2.  christlichen  Jahrhundert  erwahnt  und 
scheint  dieselbe  Person  mit  dem  bei  Lukianos 
erwahnten  Kyniker  Timokrates  aus  Herakleia 
zu  sein. 

TiiuAn  aus  Phlius  im  Peloponnesos  war 
Anfangs  Chortanzer,  hatte  sich  dann  nach 
Megara  begeben,  wo  er  den  Stilpon  httrte, 
una  wurde  spftter  mit  dem  Skeptiker  Pyrr- 
hon  aus  Elis  bekannt,  deaden  Lebren  er 
selbst  nachmals  zu  Chalkis  in  Kleinasien 
vortrug,  wo  er  urn  das  Jahr  230  vor  Chr. 
in  hohem  Alter  starb.  Ausser  einer  Anzahl 
von  Trag5dien  und  Komddien  vcrfasste 
Timon  drei  Hue  her  ^Silloi*  (Spottgedichte), 
worin  der  Skeptiker  die  dogmatischen  Philo- 
sophen  seiner  Zeit  geisselte,  weshalb  er  bei 
Spatern  den  Beinamen  „der  Sillographu  er- 
hielt  Bruchsttlcke  daraus  haben  uns  Dio- 
genes Lafirtios  und  Sextus  Empiricns  er- 
halten.  Auch  eine  Schrift  „  liber  die  Sinne" 
und  ein  Werk  „gegen  die  Physiker"  (d.  h. 
Naturphilosophen)  werden  von  Timon  er- 
wkhnt.  Nach  seiner  Lehre  muss,  wer  glUck- 
selig  leben  will,  dreierlei  in's  Auge  fassen: 
wie  die  Dinge  beschaifen  sin  J,  wie  wir  uns 
zu  ihnen  verhalten  sollen  una  welcher  Ge- 
winn  uns  aus  diesem  Verhalten  erwachst. 
Von  jeder  Eigenschaft,  die  wir  einem  Dinge 


beilegen,  kOnnen  wir  ebensogut  das  Gegen- 
theil  aussagen;  denn  ebensowohl  die  Sinne, 
wie  der  Verstand  sind  trtlgerisch,  und  wir 
dUrfen  weder  unsern  Wahrnelunungcn,  noch 
unsern  Vorstellungen  trauen.  Wir  *mU8aeu 
vielmehr  unsere  Zustimmung  oder  Entschei- 
dung  zurtlckhalten,  urn  dadurch  zur  waluren 
UnerschQtterlichkeit  des  Gemllths  zu  gelangen. 
1m  praktischen  Leben  mag  man  dem  Wahr- 
scbemlichen  und  dem  Herkommen  folgen, 
dabei  aber  stets  festhalten,  dass  auch  alle 
bestimmte  Urtheile  liber  gut  und  btee  in  das 
Gebiet  der  unsichern  Meinung  gehdren. 

Tinctor,  J  o  h  a  n  n ,  lebte  in  der  zweiten 
Halfte  des  15.  Jahrhunderts  als  Professor 
der  Theologie  in  Coin,  dann  als  Canonicus 
zu  Dornick  und  war  der  Verfasser  von 
„  Quaes tiones  in  IV  libros  sententiarum* 
(des  Petrns  Lombardus)  und  von  nDissensiones 
divi  Thomae  et  Scoti*.  Ein  Zeitgenoase 
desselbeu,  Nicolaus  Tinctor  ausGunzen- 
hausen,  lehrte  zu  Paris  als  Scot  ist  und  schrieb 
einen  Commentar  zu  den  logischen  nSummuia€" 
des  Petros  Hispanus,  welcher  1486  im  Druck 
erschten. 

Tindal,  Matthews,  war  1656  zu  Beer- 
Ferri  in  Devonshire  ais  der  Sohn  eines 
Predigers  geboren  und  bis  zu  seinem  sieben- 
zehnten  Leoensjahre  von  seinem  Vater  anter- 
richtet,  hatte  dann  im  Lincoln -College  zu 
Oxford  Rechtswissenschaft  studirt  und  wurde 
in  seiuem  22.  Lebensjahre  Mitglied  des 
Allerseelen-Collegiums  zu  Oxford,  was  er  auch 
blieb,  sodass  er  spater  Senior  Fellow  des- 
selben  wurde  und  zuletzt  Senior  der  Oxforder 
Univeraitftt  war.   Als  er  1085  Doctor  juris 

Kwordon  war,  schloas  er  sich  an  Kdnig 
cob  II.  an  und  ging  zur  katholischen  Kirche 
Uber,  trat  jedoch  schon  1687  wieder  zur 
anglikanischen  Kirche  zurtlck.  Erst  in  seinem 
74.  Lebensjahre  gab  er  anonym  das  mit  er- 
mfldender  Weitschweifigkeit  und  Untlber- 
sichtlichkeit  geschriebene  Buch  w  Christianity 
as  old  as  the  creation:  or,  the  gospel  a 
republication  of  the  religion  of  nature 
(1730)  heraus,  welches  im  Todesjahre  TindaU 
(1733)  bereits  in  vierter  Aufiage  und  in 
deutscher  Uebersetzung  von  Lorenz  Schmidt, 
dem  Werthheimer  BibelUbersetzer,  unter  dem 
Titel  erscbien :  „  Beweis,  dass  das  Christen- 
thum  so  alt  ist,  als  die  Weltu  (1741).  Dieses 
Werk  ist  das  eigentlich  klassische  Hauptbuch 
und  die  Bibel  des  engliscben  Deismus  und 
sein  Verfasser  als  der  *gro8se  Apostel  dea 
Deismus44  gepriesen  worden.  Es  ist  in  Ge- 
Bprachsform  abgefasst,  welche  dem  Verfasser 
zur  Widerlegung  eingerissener  Thorheiten, 
sowie  zur  angenehmen  Unterhaltung  der 
Leser  am  Tauglichsten  erscheint.  Tindal 
will  seinem  Freunde,  mit  dem  er  sich  unter- 
redet,  begreiflich  macheu,  dass  die  natflr- 
liche  Religion,  die  alle  Menscben  verbindet, 
von  Anfang  an  ganz  vollkommen  nnd  un- 
verinderlich  geweseu,  sodass  durch  keine 
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nachfolgende  OfFenbarung  Etwas  zn  der- 
selben  hinzugethan  werden  konnte,  und  dass 
dieses  ursprflngliche  Gesetz  der  Natur, 
welches  AUes  in  sich  schliesst,  was  dcr 
Mensch  vom  Anbeginn  an  hat  wissen, 
glauben,  bekennen  und  ausuben  sollen,  alien 
Menschen  jederzeit  so  vollkommen  klar  ge- 
wesen  sei  nnd  noch  fortw&hrend  so  klar  sei, 
dass  es  dnrch  keine  au&serliche  Offenbarnng 
klarer  gemacht  werden  konnte,  als  es  schon 
war.  Die  natttrliche  Religion  ist  von  der 
geoffenbarten  Religion  nicht  weiter  unter- 
schieden,  als  dnrch  die  Art  der  Mittheilung. 
Die  eine  besteht  in  der  innerlichen,  die 
andere  in  der  fiusserlichen  OfFenbarung  des 
unveranderlichen  Willens  eines  Wesens, 
welches  zn  alien  Zeiten  gleich  unendlich 
weise  und  gut  ist  Da  nun  Gott  den  Men- 
schen seinen  Willen  zn  erkennen  gegeben 
und  sic  dardber  hat  belehren  wollen,  wie 
sic  sich  ihm  wohlgeffillig  machen  kiinnten; 
so  folgt  aus  deT  Natur  des  gttttlichen  Weaens, 
dass  die  Glaubenslehre,  dnrch  welche  er 
seinen  Willen  bekannt  machen  wollte,  voll- 
kommen sein  mttsse  nnd  keinerlei  Ver- 
andernngen  zulasse.  Weiter  folgt  daraus, 
dass  Gott,  wenn  er  den  Menschen  ein  Ge- 
setz gegeben,  ihnen  zugleich  hinlangliche 
Mittel  verliehen  babe,  dieses  Gesetz  zu  er- 
kennen, indem  er  sonst  seine  eigne  Absicht, 
dieses  Gesetz  vou  den  Menschen  beobachten 
zu  lassen,  gchindert  haben  wlirde.  Wenn 
demnach  der  chriBtliche  Glanbe  die  einzig 
wahre  und  an  sich  selbst  vollkommene  Lehre 
ist,  so  muss  derselbe  weit  Alter  sein,  als  der 
Name,  den  er  ftlhrt,  wenigstens  so  alt  als 
die  menschliche  Natur,  und  muss  alien  Men- 
schen sogleich  bei  der  ersten  Scbdpfung  ein- 
gepflanzt  sein.  In  Bezug  auf  die  Mittel,  die 
Gott  den  Menschen  gegeben  hat,  um  die  Er- 
kenntniss  seines  Willens  zn  erlangen, 
linden  wir  keine  andern,  als  den  Gebrauch 
derjenigen  Krftfte,  durch  welche  sich  der 
Mensch  von  den  nnvernflnftigen  Thieren 
unterscheidet.  Dies  ist  der  einzige  Weg, 
um  zu  erkennen,  dass  wirklich  ein  Gott  sei, 
wie  auch,  ob  ein  Gesetz  von  Gott  vor- 
geschrieben  sei  und  worin  dasselbe  bestehe. 
Wie  dcr  Mensch  kein  anderes  Vermdgen  hat, 
etwas  zu  beurtheilen,  als  diese  Krafte,  so 
handelt  er  allerdings  nach  dem  Endzweck, 
um  dessen  willen  ihm  Gott  dieselben  ein  - 
gepflanzt  hat,  wenn  er  sich  so  viel  als  mftg- 
hen  h  emu  lit,  dieselben  auf  das  Beste  an- 
znwenden.  Da  die  natllrlicbe  Religion  an 
sich  selbst  vollkommen  ist,  so  kann  Nichts 
hinzugefilgt  werden;  auch  kann  man  die 
Wahrheit  der  OfFenbarung  nicht  anders  be- 
urtheilen ,  ul  s  sofern  sie  mit  jener  uberein- 
stimme,  und  mit  dem  Lichte  der  Vernunft 
erkennen  wir  ja,  Gott  fordere  Nichts  von 
seinen  Geschttpfen,  als  was  auf  die  wahre 
Wohlfabrt  derselben  abzielt;  was  also  von 
dieser  Art  ist,  das  ist  auch  auf  die  natur- 


lichen  Gesetze  selbst  gebaut.  Die  von  der 
Natur  alien  Menschen  eingepragte  Richt- 
schnur,  dass  alle  unsere  Handlnngen  auf 
Gottes  Ehre  nnd  des  Nachsten  wahren  Vor- 
theil  abzielen  mflssen,  ist  von  solcher  Be- 
schafFenheit,  dass  man  dieselbe  ohne  neue 
und  weitere  Anweisung  in  alien  Fallen  nnd 
miter  alien  Umstanden  gebrauchen  kann. 
Die  von  Gott  seinen  Geschflpfen  gegebnen 
Gesetze  kttnnen  nur  das  gegenseitige  Wohl 
und  Glflck  dieser  GeschSpfe  befOrdern.  Vom 
Verlangen  nach  Glflckseligkeit  gehen  alle 
menschliche  Handlnngen  aus,  diese  aber  be- 
rubt  auf  Vollkommenheit  d.  h.  auf  Reinheit 
nnd  rechter  BeschafFenheit  der  Natur,  und 
diese  Beziehnng  auf  die  GlUckseligkeit  macht 
die  zur  Vollkommenheit  filhrenden  Hand- 
lungen  sittlich  gut,  sodaas  diejenigen  Hand- 
lnngen, welche  eine  entgegengesetzte  Tendenz 
haben,  immer  bdse  sind.  Das  Wesen  des 
Aberglaubens  besteht  darin,  dass  man  sich 
einbildet,  ein  allweises  und  allgtltiges  Wesen 
sich  dnrch  Dinge  geneigt  machen  zu  kOnnen, 
die  an  sich  ganz  werth-  und  bedeutungslos 
si  mi,  aber  ftir  Zwecke  angesehen  werden. 
Zwischen  dem  Aberglauben  und  dem  Un- 
glauben  steht  die  wahre  Religion  in  der 
Mitte.  Wer  beharrlich  dem  anhangt,  wovon 
ihn  das  nattlrliche  Licht  der  Vernunft  be- 
lehrt,  vermeidet  ebenso  die  trostlose  Ansicht 
des  AtheUten,  wie  die  bestHndige  Aengst- 
lichkeit  des  Aberglanbischen,  die  Verwirrung 
des  Schwarmers  nnd  die  Wuth  des  Bigotten. 

Tofail,  siche  Ibn  To  fail. 

Toland,  John,  war  1670  oder  71,  wahr- 
scheinlich  zu  Khedkastle,  in  Nordirland  als 
der  Sohn  katholischer  Eltern  geboren,  trat 
aber  1687  aus  der  katholischen  Kirche  aus, 
da  er  (wie  er  spftter  selber  bekannte)  es 
nicht  gelernt  hatte,  ebenso wenig  seinen 
Verstand,  wie  seine  Sinne  irgend  einem 
Menschen  oder  einer  Gesellschaft  zu  unter- 
werfen.  Er  ging  zunachst  auf  die  schottische 
Universitftt  Glasgow  und  von  dort  nach  Edin- 
burgh, wo  er  1690  ^Master  of  arts"  wurde. 
Nach  einem  vorllbergehenden  Aufenthalt  in 
England  setzte  er  seine  Studien  auf  der 
holl&ndischen  1  niversitat  Leiden  fort.  Im 
Jahre  1696  gab  er  in  London  anonym  eine 
Schrift  ^Christianity  not  mysterious"  heraus, 
bei  deren  in  demselben  Jahre  erschienener 
zweiter  Auflage  sich  der  Verfasser  nannte. 
In  drei  Abschnitten  handelt  er  darin  zuerst 
von  der  Vernunft  Uberhaupt  und  dann  vom 
VerhJlltni88  des  Evangeliums  zur  Vernunft, 
um  darzuthun,  dass  uie  Lehren  des  Evan- 
geliums weder  gegen  die  Vernunft  sei  en, 
noch  etwas  Uebervernflnftiges  oder  Geheim- 
nissvolles  enthalten.  Nach  Inhalt  und  Form 
schliesst  sich  das  Buch  „Das  Christenthum 
ohne  Geheimnisse"  noch  gan2  an  Locke  an. 
Sicher  hat  die  Vernunft  (so  heisst  ea  darin) 
das  Recht,  auch  in  den  Wahrheiten  der 
Religion  ein  entscheidendes  Wort  fur  sich 
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in  Anspruch  zu  nehmen.  Das  Geoffenbarte 
ist  wahr,  nicht  weil  es  geoffenbart,  sondern 
weil  es  verntlnftig  ist  Und  was  ist  die 
Vernunft?  Sie  ist  dasjetiige  Verraflgen  der 
Seele,  welches  die  Gewissbeit  einer  zweifel- 
haften  oder  dnnkeln  Sache  durch  die  Ver- 
gleichung  derselben  mit  etwas  klar  Gewusstem 
cntdeckt.  Was  klaren  and  bestimmten  Ideen 
oder  unsern  Gemeinbegriffen  widerspricht,  ist 
der  Vernanft  entgegen.  Wie  kdnnte  das 
Christenthum  solclie  Vernunftwidrigkeiten 
enthalten,  da  dasselbe  von  Hans  aus  sowohl 
die  Beistimmung  der  Griechen  und  Rdmer, 
wie  der  auf  das  Alte  Testament  sicb  stUtzenden 
Juden  in  Betracht  Ziehen  musste!  Eben  so 
wenig  aber  giebt  es  darin  etwas  Ueberver- 
nflnftiges.  Ein  Gegenstand,  dessen  Wesen 
wir  noch  nicht  vdllig  erkennen,  ist  darum 
noch  nicht  an  sich  unbegreiflich,  sonst  be- 
stande  fast  die  ganze  Welt  aus  lanter  Un- 
begreiflichkeiten;  was  jetzt  noch  Uber  unser 
Verstandniss  hinausgebt.  ist  nns  vielleicht 
schon  morgen  vers  tan  dlich,  da  wir  ja  taglich 
an  Weisheit  und  Erkenntniss  wachsen.  Selbst 
das  Wunder  ist  nicht  nnbegreif  lich  und  tlber- 
vernUnftig,  da  e«  dem  Urheber  der  Natur, 
der  alien  ihren  Gesetzen  nach  Belieben  ge- 
bietet,  nothwendig  leicht  sein  muss.  Ueber- 
dies  heisst  Vieles  Geheimniss,  was  es  in  Wahr- 
heit  nicht  ist;  nach  dem  Sprachgebrauche 
der  Griechen  und  Koiner  nannte  das  Christen- 
thum gewisse  Offenbarungen  in  gleicher  Weise 
Mysterien,  nicht  weil  sie  dunkel  und  un- 
begreiflich,  sondern  weil  sie  bis  dahin  un- 
bekannt  oder  wenigstens  dem  Volke  durch 
Bilder  und  Zeichen  entrfickt  waren.  Das 
Evangelium  hat  den  Schleier  gehoben;  was 
schlechterdings  uubegreiflich  ist,  geht  gegen 
sein  Wesen.  Gewisse  jetzt  herrschende  Lehren 
und  Brauche  sind  eitel  Znsatze  zum  Evan- 
gelium und  der  wahren  Religion  durchaus 
fremd.  Um  sich  dem  Juden-  und  Heiden- 
thume  anzubequemen,  wnrden  Mysterien  er- 
fundeu,  uud  die  Kirchenvater  gingen  in  der 
Verkehrtheit  so  weit,  dass  sie  alltagliche 
und  natarliche  Diuge,  wie  Brotessen,  Wein- 
trinken,  in  VVasser  Tauchen  und  mit  Wasser 
Waachen  fUr  schreckhafte  und  unaussprech- 
liche  Geheimnisse  ausgaben,  wahrend  es  doch 
nur  verstandliche  und  angemessene  Sinn- 
bilder  sind.  —  Der  Inhalt  des  „Christen- 
thums  ohne  Geheimnisse"  wurde  der  Gegen- 
stand vieler  literarischer  Angriffe  und  Be- 
kampfungen.  In  Irland  erschallten  alle 
Kanzeln  von  dem  gottlosen  Buche,  und  als 
Toland  im  Frtlbjahr  1697  selbst  dorthin  kam, 
tiberzeugte  er  sich  in  Dublin,  wie  gToss  die 
gegen  ihn  herrschende  Erbitterung  war,  die 
er  unvorsichtig  genug  noch  dadurch  ver- 
mehrte,  dass  er  an  flffentlichen  Orten,  in 
Gast-  und  KaTTeeliausern  unverhohlen  mit 
grosser  Selbstgefalligkeit  seine  Ansichten  zum 
Besten  gab.  Das  irische  Parlament  ordnete 
eine  Untersuchung  des  Toland'schen  Werkes 


an,  deren  Ergebniss  in  ftlnf  Satzen  zusammen- 
gefasst  wurde.  Das  von  einem  Mitgliede 
des  Parlaments  gestellte  Verlangen,  daas 
Toland  zu  seiner  Rechtfertigung  vor  das 
Parlament  vorgeladen  werden  solle,  drang 
nicht  durch,  sondern  e«  wurde  beschlossen, 
dass  das  gottlose  Buch  durch  Henkers  Hand 
verbrannt  und  der  Verfasser  in's  Gefangnias 
geftthrt  werden  solle.  Nur  der  erate  Theil 
des  Urtheils  konnte  vollstreckt  werden,  da 
sich  Toland  mittlerweile  aus  Dublin  entfernt 
und  nach  England  begeben  hatte,  wo  er  eine 
anonyme  Apologie  seines  Buchs  verOffent- 
lichte.  Er  wandte  sich  jetzt  zu  politischen 
Studien  und  hielt  sich  zur  Partei  der  Whiga, 
in  deren  Interesse  er  1699  die  Geaammt- 
werke  des  Dichters  Milton  mit  einer  Bio- 
graphie  desselben  herausgab,  worin  er  den 
Dichter  als  eifrigen  Verfechter  der  bOrger- 
lichen  Freiheit  rdhmte.  Dem  Geachrei,  das 
sich  in  Gegen-  und  Schm&hachriften  gegen 
Toland  erhob,  trat  er  1699  mit  der  Schrift 
„Amyntor  oder  Vertheidigung  dea  Lebens 
Milton's"  entgegen.  Als  im  Jahr  1700  von 
den  engihichen  BischOfen  die  gefahrlichen 
Lehraitze  Toland's  verurtheilt  wurden,  suchte 
sich  dieser  durch  theilweisen  Widerruf  und 
Beschrankung  der  angefochtenen  Satze  aua 
dem  Handel  zu  Ziehen  und  maebte  1701 
eine  Reise  nach  Deutschland,  auf  welcber  er 
in  Berlin  von  der  Kdnigin  Sophie  Charlotte 
sehr  gniidig  aufgenommen  wurde,  die  ihn 
hftufig  in  ihre  Unterhaltung  zog.  Gelegentlich 
hatte  Toland  in  einer  Abhandlnng  „Clido- 
phorus"  (der  SchlQaseltrager)  den  allgemeinen 
Freidenker-Grundsatz  auagesprochen :  „Man 
laase  Jedermann  seine  Gedanken  frei  ana- 
sprechen,  ohne  dass  er  jemals  gebrandmarkt 
oder  gestraft  wird,  ausser  fflr  gottlose  Hand- 
lungen,  indem  man  speculative  Ansichten 
von  Jedem,  der  da  will,  billigen  oder  wider- 
legen  lasst;  dann  seid  ihr  sicher,  die  ganze 
Wahrheit  zu  hdren,  die  ihr  sonst  nur  sehr 
kUmmerlich  oder  dunkel,  wenn  uberhaupt, 
zu  hdren  bekomrat"  Im  Jahre  1704  vct- 
dffentlicbte  er  eini^e  philosophische  Briefe, 
welche  fiber  den  Lrsprung  und  die  Macht 
der  Vorurtheile,  ttber  die  Geschfchte  der 
Unsterblichkeit  der  Seele  unter  den  Heiden 
uud  Uber  den  Ursprung  des  Gdtzendienstea 
bandeln  wollten.  Der  Titel  war  Letters  to 
Serena  (1704),  unter  welcher  er  die  KOnigin 
von  Preussen  verstand.  Ihr  waren  jedoch 
nur  die  drei  ersten  zugeschrieben;  die  beiden 
letzten  sind  an  einen  vornehmen  Hollander, 
einen  Anhanger  Spinoza's,  gerichtet,  deasen 
Anschauungen  Toland  zwar  im  Wesentlichen 
theilt,  indem  er  den  Glauben  an  einen  per- 
sdnlichen  auaserweltlichen  Gott  und  an  die 
Unsterblichkeit  der  Seele  vdllig  aufgiebt  Das 
All  ist  ewig  und  unendtich;  Gott  iat  Nichts 
filr  sich  Uber  und  ausser  der  Welt,  sondern 
nur  das  dem  All  inwohnende  Leben.  Nur 
aber  uimmt  Toland  an  der  starren  Rune 
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1 1 nd  Bewegungslosigkeit  der  spinozischenSub- 
stanz  Anstoss  and  will  dieselbe  als  thatige 
Kraft  und  Bewegung  gefasst  wiasen,  die 
sich  eben  so  sehr  in  den  einzelnen  Dingen 
bethatige,  so  dass  Alles  in  der  Natnr  ein 
rastlo8er  Stoffwechsel  ist  Audi  das  Denken 
ist  nnr  an  das  Stoffliche  gebundene  Be- 
wegung, reine  Tbfttigkeit  des  Gebirns. 

Im  Jahr  1709  reiste  Toland  abermala 
nacb  Deutscbland,  von  Berlin  uacb  Hannover. 
DUsseldorf,  Wien  und  Prag.  In  Holland 
hielt  er  sicb  langere  Zeit  auf  und  gab  im 
Haag  ein  lateiniscb  geschriebenes  und  seinem 
Prennde,  dem  Freidenker  Anthony  Collins 
gewidmetes  Werk  „der  Menscb  ohue  Aber- 
glaube"  (1709)  heraus,  worin  er  zu  beweisen 
aucht,  dass  die  Gotteslaugner  dem  Staate 
nicht  so  gef&hrlich  seien,  als  die  Aber- 
glMubischen.  Auf  eine  im  Jahr  1718  heraus- 
gegebene  Schrift  untcr  dem  Titel  „Der  Kaza- 
rener  oder  das  jtldische,  heidnische  und 
tttrkische  Christenthum"  folgte  1720  eine 
anonyme  Schrift,  die  sein  eigentliches  eso- 
teriaches  Glaubeus  -  Bekenntniss  enthielt,  die 
er  jedoch  unter  dem  Titel  ,,/imlheislicon", 
mit  dem  erdichteten  Druckort  „Koamopolis, 
1720",  nur  in  einer  geringen  Anzahl  von 
Exemplaren  hatte  drucken  Iassen,  die  er 
selbst,  im  Lande  herumreisend ,  theuer  ver- 
kaufte.  *)  Er  giebt  darin  den  Entwurf  einer 
Heligion  der  Zukunft,  deren  Cultus  die  Wahr- 
hcit,  Freiheit  und  Gesundheit,  als  den  drei 
hochsten  GUtern  des  Weisen,  gilt.  Er  be- 
handelt  diesen  Cultus  der  Pantheisten  im 
Sinne  der  esoteriacheu  Lehren  der  Philo- 
sophic als  den  Cultus  einea  geheimen  Bundes 
der  Aufgekl&rten.  Die  pantheistiachen  Briider 
lit-isst  es  in  dem  Buche)  leben  in  grosser 
Anzahl  zu  Paris  und  Veuedig,  in  alien  hol- 
landischen  Stadten,  insonderheit  zu  Amster- 
dam; es  finden  sich  sogar  am  romiachen 
Hofe  viele  von  denselben,  in  grdsster  Menge 
triill  man  sie  jedoch  in  London  an,  wo  gleich- 
aam  der  eigentliche  Sitz  und  die  Kesidenz 
dieser  Secte  ist.  Viermal  im  Jahre,  in  den 
Zeiten  der  Solatitien  und  der  Tag-  und  Nacht- 
gleichen,  haltcn  aie  ihre  groaaen  Veraamm- 
lungen,  weil  diese  Zeiteu  am  beaten  geeignet 
sind,  das  Andenkenan  die  grossen  Revolutionen 
des  Universum8  zu  erneueru.  Zur  Ehre, 
diesen  Versammlungen  beizuwohneu,  gclangt 
man  nur  durch  einhelligen  Beschluss  der 
ganzen  Brtideraehaft,  aowie  man  auch  durch 
Beschluss  der  Mehrheit  ans  der  Gesellachaft 
ausgestossen  werden  kaun.  Eine  in  drei 
Theile  getheilte  Liturgie  oder  Glaubena- 
formel  umfaast  die  wicntigaten  Lehren  und 
Grundsitze  und  fordert  zu  immer  ueuen 
I'nterredungen  uber  das  Geaetz  der  Natur 
und  Vcrnunft  und  Uber  die  falachen  Offen- 
barungen  und  Wundermarchen  des  alther- 


*)  Die  kiiuigliche  Hibliotl.ek  zu  Dresden  be- 
aitzt  cin  Exemplar  dieses  iiusserst  selteueu  lluches. 


gebrachten  Volksglaubens  auf,  zu  Gesprachen, 
die  beim  trauten  Mahle  unter  den  Genoascn 
der  Brtideraehaft  erfolgen  sollen.  Nach  der 
Mittheilung  dieser  Bekenutnissformel  wird 
von  Toland  in  einem  besondern  Abschnitte 
noch  ausgefilhrt,  wie  der  pantheistische 
Menscb  seiuen  Geist  mit  Konst  und  Wissen- 
schaft  und  mit  Liebe  zur  Tugend  erfilUen 
soil,  damit  er  ein  ttlchtiger  Biirger  werde 
und  in  That  und  Lehre  ein  wahrhafter 
Weiser.  Im  Jahr  1718  liess  Toland  die  angeb- 
liche  Weissagung  des  heiligen  Maleachie,  Erz- 
bischofs  von  Armagh,  aus  dem  13.  Jahrhundert 
in'a  Engliache  tlbersetzt  und  mit  ErUuterungen 
veraehen,  in  einer  Schrift  „Das  Schicksal 
von  Bona  oder  die  Wahrscheinlichkeit 
einer  schnellen  und  ganzlichen  Vernichtuug 
des  Papstthuma*4  erscheinen,  worin  er  den 
baldigen  Untergang  der  pitpstlichen  Herr- 
aclnift  darzuthun  suchte.  So  geschehen  jetzt 
vor  160  Jahreu:  so  weit  eilt  der  ktthne 
Flug  des  freien  Denkens  dem  triigen  Gange 
der  VVeltgeschichte  und  des  Weltgerichts 
voraus!  Nachdem  Toland  noch  in  verschiedene 
literarische  Streitigkeiten  verwickelt  war, 
verbrachte  er  die  letzten  Jahre  seines  Lebens 
meist  in  litndlicher  Stille  auf  seinem  Land- 
aitze  zu  Putney  nahe  bei  London,  indem  er 
nur  die  Winter  in  London  zubrachte.  Dort 
starb  er  im  Jahr  1722,  nachdem  er  sich 
selbst  in  lateiuischer  Sprache  seine  Grab- 
schrift  aufgcaetzt  hatte. 

G.  Bert  ho  Id,   John  Toland  und  der  Mouismus 
der  Gegenwart.  1876. 

ToletUM.  Kranciscus,  war  1532  zu 
Cordova  geboren,  hatte  zu  Valencia  Philo- 
aophie  studirt  uud  den  Magistergrad  er- 
worben,  h<irte  dann  noch  in  Salamanca  den 
Dominicus  Scotus  und  lehrte  dort  seit  seinem 
23.  Lebenajalire  aelber  Philosophie,  trat  1558 
in  den  Ordeu  der  Jesuiten  und  wurde  von 
seinen  Obern  nach  Horn  geachickt.  wo  er 
aristotelisch  -  scholastiache  Philosophie  und 
apater  thomiatische  Theologie  lehrte  und 
1569  papatlicher  Uofprediger  und  1593  unter 
Clemens  VUI.  Cardinal  wurde.  Er  starb 
1596  zu  Kom.  Seine  Schriften  aind:  „/n- 
troductio  in  Log  team*  (1575)  uud  „Cot/unen 
(aria  una  cum  quaestionibus*  zunacliat  zu 
verachiedenen  naturwiaaenachaftlichen  Schrif- 
ten des  Aristotelca  (1573),  dann  zu  desaen 
BUcheru  Uber  die  Seele  (1576)  und  endlicli 
zu  desaen  logischeu  Schriften  (1579). 

Tomitano,  Bernardino,  war  15<>7 
zu  Padua  geboren  und  dort  gebildet,  bc- 
kleidete  seit  1543  an  dortiger  Universitiit 
eine  Profeasur  der  Logik,  die  er  jedoch 
nach  zwanzig  Jahren  aufgab,  um  sich  auf 
die  Mcdicin  zu  werfen,  w&hrend  sein  SchUler 
Jacob  Zabarella  sein  Nachfolger  im  Lehramte 
wurde,  und  atarb  1576  zu  Padua  an  der 
Pest.  Seinen  Kuf  begrUndete  er  durch  seine 
kritischen  Commentare  zu  einigen  logischen 
Schriften  dea  Aristotelca  und  durch  eine  Schrift 
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nSolutiones  contradictionum  in  Averroe  et 
Aristotele*}  welche  Ihn  als  Averroisten 
charakterisirt. 

Trahndorff,  Karl  Priedrich  Euse- 
bius,  war  1782  in  Berlin  geboren,  wo  sein 
Vater  bei  der  Kapelle  des  Prinzen  Ferdinand 
Kammermusikns  war,  siedelte  nach  Auf- 
ldsnng  dieser  Kapelle  1789  mit  seinen  Eltern 
nach  Schlesien  liber  und  erhielt  seit  1794 
seine  Bildang  in  Oels,  wo  sein  Vater  Concert- 
roeister  bei  der  Kapelle  des  Herzogs  von 
Braunschweig-Oels  geworden  war.  Seit  1801 
studirte  er  in  KOnigsberg  Theologie  nnd 
Philologie,  wurde  dort  1804  Collaborator, 
1805   Prorector   an    der  Lflbenicht'schen 
Schnle  nnd  1806  Professor  am  Oymnasinm 
der  damals  ostpreussischen  Stadt  Bialystock. 
Als  dieaelbe  1812  wieder  rnssisch  geworden 
war,  wandte  sich  Trahndorff  1813  nach 
Berlin ,  wo  er  als  Professor  am  Friedrich- 
Wilhelm- Gymnasium  angestellt  wnrde.  Als 
Schriftsteller  trat  der  Sohn  des  Musikns 
1827  mit  einem  zweibandigen  Wcrke  „Lehre 
von  der  Weltanschannng  nnd  Kunst1*  hervor, 
worin  namentlich  die  Mnsik  nnd  die  Technik 
der  Kflnste  eine  asthetische  Behandlnng  er- 
fnhr.  Spftter  folgten  zwei  kleinere  asthetische 
Schriften  „Ueber  den  Orest  der  alten  TragOdie 
und  den  Hamlet  des  Shakespeare*4  (1833) 
und  „Ueber  die  Epop&eM  (1839).  Nach  seiner 
im  57.  Lebensjahre  erfolgten  Pensionirung 
(1839)  lebte  er  noch  24  Jahre  lang  seinen 
Studien  und  schriftstellerischen  Arbeiten,  von 
welchen,  abgesehen  von  zahlreichen  in  Zeit- 
schriften  ver&ffentlichten  Aufsfttzen.  seit  1840 
noch  vierzehn  als  selbstandige  Schriften  im 
Druck  erschienen  sind,  wahrend  mehr  als 
ftlnfzig  Manuscripte  wegen  mangelnder  Ver- 
leger  nngedruckt  geblieben  sind.   Er  starb 
als  81jahriger  1863.    Unter  den  die  Philo- 
sophic berflhrenden  Verdffentlichungen  Trahn- 
dorffs  sind  folgende  hervorzuheben :  „Wie 
kann  der  Supranaturalismus  sein  Recht 
gegen  Hegel  behaupten?  Eine  Lebens- 
und  Gewissensfrage  an  nnsere  Zeitu  (1840). 
Diese  Schrift  macht  den  doppelten  Anspruch, 
einmal  den  Grundfehler   des  Hegel'schen 
Systems  aufzudecken  und  die  dadnrch  be- 
dingten   weitern   IrrthUmer  nachznweisen, 
zngleich  aber  damit  das  herrschende  Philo- 
sophiren,  Uberhaupt  zn  treffen,  sofern  das- 
selbe  nicht  frei  geworden  von  dem  alten 
Grundirrthnm ,  an  welchem  die  Philosophic 
schon  seit  Jahrtausenden,  also  seit  ihren  ge- 
schichtlichen  Anffingen  Uberhaupt,  krankle 
und  durch  welchen  sie  atatt  einer  Wissen- 
schaft  des  Wissens  immer  noch  die  Quelle 
der  Verirrung  sei.    Der  uralte  welthistorische 
Streit  zwischen  Glanbe  und  Wissen  oder 
zwischen  Snpranatnralismus  nnd  Rationalis- 
mus  sei  noch  lauge  nicht  ausgekftmpft  nnd 
mflsse  durch  eine  tiefere  Erforschnng  und 
Vollendung  des  menschlichen  Bewusstseins 
entschieden  werden,  damit  der  seit  Thales 


von  Milet  bis  anf  den  Schwaben  Hegel  in 
der  Philosophic  herrschende  falsche  Begriff 
vom  Wesen  der  menschlichen  Vernunft  be- 
seitigt  nnd  durch  psychologische  Speculation 
das  letztere  richtig  erfasst  werae.  Wm 
mensehliche  Vernunft  sei,  kdnnen  wir  nur 
verstehen,  wenn  wir  uns  genau  bewusst 
werden,  erstens  wie  das  Wissen  von  Etwas, 
sodium  wie  das  Bewusstsein  und  endlich 
wie  das  Selbstbewnsstsein  in  uns  wirklich 
wird.    Dieselben  Anschauungen  und  Por- 
demngen  begegnen  uns  in  der  Klein  en  Schrift 
„Schelling  nnd  Hegel  oder  das  System 
Hegel'B  als  letztes  Kesultat  des  Grund  - 
irrthnm8  in  allem  bisherigen  Pbilo* 
sophirenu  (1842),  worin  eine  Benrtheilnng 
des  von  Schelling  in  seiner  ersten  Berliner 
Vorlesung  eingenommenen  Standpunkts  ge- 
geben  wird.   In  den  Jahren  1852  und  53 
verflffentlichte  Trahndorf  eine  Trilogie  von 
Abhandlungen,  welche  durch  Grundgedanken 
nnd  Tendenz  eng  verbunden  sind:  *Der 
welthistorische  Zweifel14  (1852),  worin  die 
Frage  zu  beantworten  versncht  wird,  ob 
Gott  nnr  Idee  oder  gegenst&ndliche  Wirk- 
lichkeit  sei;   nnd  wie  denn  anf  Zweifel 
sich   nur  Tenfel  reimt,   so  folgte:  «Der 
Teufel   kein  dogmatisches  Hirngeapinnstw 
(1853)    als    ein    Sendschreiben    an  den 
Berliner   Prediger   Dr.  Sydow,   an  wel- 
ches sich  an8chlie8st:   „Der  Mensch  das 
Ebenbild  des  dreieinigen  Gottes;  Versuch 
einer  dogmatischen  Berichtigung"  (18531  Die 
nftchste Schrift  „Theos.  nicnt  Kosmos, 
eine  Denkschrift  als  Zeugniss  fflr 
die  Wahrheit"  (1859)  ist  gegen  den  Grund- 
gedanken des  im  Jahre  1859  zn  Grabe 
gegangenen  Altmeisters  deutscher  Natur- 
forschung,   Alexanders  vou  Hnmbold  ge- 
richtet  und  erschien  1860  in  zweiter  Auf- 
lage.   Es  wird  darin  hervorgehoben,  daaa 
ja  der  bertlhmte  Verfasser  aes  „ Kosmos" 
selbcr  bekannt  habe,  dass  die  Realisirnng 
der  Einheit  in  der  Vielheit  der  Erscheinungen 
des  Universums  bei  dem  jetzigen  Stand  unsers 
Erfahrungswissens  nicht  erlangt  werden  konne, 
da  die  Erfahrungswissenschaften  nie  vollendet 
seien  und  es  zweifelhaft  blcibe,  ob  dieser  Zeit- 
punkt  jeraals  herannahen  werde.  Mit  diesem 
Zuge8tandnis8  aber  stehe  der  grosse  Heide 
unter  den  Naturforschern  am  Eingangsthor 
zum  Supranaturalismus,  aber   die  Brucke 
habe  er  nicht  nberschritten.    Die  Wissen - 
schaft  oder  das  Wissen  (sagt  der  Verfasser) 
muss  nothwendig  ansgehen  von  einem  all 
nmfassendsten  Ersten,  welches  man  wirklieh 
weiss.   Der  Mensch  als  ein  mit  Bewusstsein 
ausgestattetes  GeschOpf  ist  eine  Thatsache 
und  zwar  die  allerwichtigste,  denn  das  menseh- 
liche Bewusstsein  ist  die  erste  Bedingung  alles 
menschlichen  Wissens,  Denkens  nnd  Lebens. 
Sofern  sich  der  Mensch  seines  Bewusstaeins 
bewusst  ist,  hat  er  den  Begriff  „ Bewusstsein", 
welcher  eben  das  gesnchte  allumfassende 
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Erste  und  der  Anfang  nnsers  Wissens  and 
Lebens  ist  nnd  ebenso  auch  der  Anfang 
alles  Philosophirens  sein  mass.  Diesen  Anfang 
aber  hat  unsere  seitherige  Philosophie  nicht 
beachtet;  sic  hat  gewissermaassen  ohne  Be- 
waastsein  philosophiren  wollen.  Was  wir  als 
Snbjecte  wissen  wollen  und  kflnnen,  muss 
una  gegeben  sein.  Nan  aber  sturmt  dnrch 
das  iflnf-  oder  sechsflMglige  Thor  der  Sinn- 
lichkeit  in  jedem  Augenblicke  zu  gleicher 
Zeit  eine  Unzahl  von  wechselnden  Objecten 
anf  uns  an  und  zieht  in  nnsere  Innenwelt 
ein,  denen  sich  das  Ich  als  eine  identische 
Macht  mit  dem  Bewnsstsein  gegenflberstellt: 
sic  sind  meine  Objecte.  Geht  aber  der 
Mensch  mittelst  des  Wissens  von  sich  selbst 
bereits  fiber  die  Naturschranken  hinaus,  so 
ger&th  er  mit  dem  Bewnsstsein  seines  Bewusst- 
seins  vflllig  liber  diese  Schranke  hinweg  in 
eine  Region  hinein,  worin  sich  uns  Objecte 
des  Wissens  als  gegeben  zeigcn,  welche  die 
Natnr  als  solche  gar  nicht  bertihren.  Diese 
flber  das  Naturwissen  hinausliegenden  Objecte 
waren  dnrch  uralte  Ueberlieferung  bereits 
den  ersten  Menschen  unmittelbar  gegeben, 
und  dieses  Vernehmen  des  Ueber- 
natflrlichen  ist  die  Vernunft,  welche 
somit  die  Vollendung  des  menschlichen  Be- 
wusstseins  ist.  Die  im  ursprflnglichen  Be- 
wusstsein  vernommene  nnd  im  Gottesbegriffe 
erfasste  Idee  der  ttbernatttrlicheu  Einheit 
wurde  vom  Heidenthnme  missverstandlich 
anf  ein  vermeintliches  Naturganze  (Kosmos> 
flbertragen,  welches  als  einheitliches  Ganze 
gar  nicht  vorhanden  ist.  Daher  der  gang- 
bare  falsche  Begriff  der  Vernunft,  wonach 
aie  als  das  Vermogen  gilt,  alles  Daseiende 
als  einheitliches  Ganze  zu  erfassen.  —  Das 
noch  nngedrnckte  WeTk  TrahndorflTs  „Philo- 
Bophisch-kritische  Berichtigung  des  Vernunft- 
begriftV',  welches  dessen  Verehrer  R.  0.  An- 
hnth  zu  Hohenstein  in  Ostpreussen  *)  ftlr 
TrahndorflTs  Hanptwerk  erklart,  beabsichtigt 
derselbe  demnachst  im  Drnck  erscheinen  zu 
laasen.  Eine  knrze  Zasammenfassung  der 
Grundgedanken  seines  Philosophirens  hat 
tlbrigens  Trahndorf  selbst  in  den  beiden 
Schriftchen  „33  Artikel  gegen  den  Grnnd- 
irrthum  der  Zeit"  (1868)  und  „Was  ist 
Wahrheit"  (1863)  an  die  Oeffentlichkeit  ge- 
langen  lassen.  AusfUhrlichere  biographische 
Mittheilnngen  flber  den  Verfasser  werden 
wohl  von  einem  seiner  Verehrer  ebenfalls 
zu  erwarten  sein. 

Trendelenburg,  Friedrich  Adolf, 
war  1802  in  Eutin  geboren,  im  dortigen 

*)  Verfasser  der  Schrift  „Das  wahnsinnige 
Bewusataem  und  die  unbewusste  Vorstellung" 
(1877),  welchem  wir  ebenso  die  biugraphischen 
Notizen,  wie  dem  Herrn  8tadtgerichterath  Ritter 
J.  von  Eckardt  in  Mi  tan  das  iibrige  Material  zu 
obipem  Artikel  verdanken.  Letzterer  beabsichtigt 
demnachst  ..Lichtstrahlen  aus  TrahndorflTs  8chrif- 


Gymnasium  gebildet  und  namentlich  in  der 
formalen  Logik  grtindlich  geschult,  hatte 
seit  1822  in  Kiel  unter  den  Anregungen 
Leonhard  Reinhold's  und  Erich  von  Berger's, 
dann  in  Leipzig  und  zuletzt  in  Berlin  Philo- 
logie  und  Philosophie  studirt,  indem  er  sic.H 
besonders  dem  Studium  Kant's,  Platon'a 
und  Aristotelcs'  zuwandte.  Nachdem  er  1826 
in  Berlin  mit  einer  lateinischeu  Abhandlung, 
worin  Platon's  Lehre  von  den  Ideen  und 
Zahlen  aus  Aristoteles  erlautert  wird,  promovirt 
hatte,  wurde  der  jnnge  Doctor  der  Philo- 
sophie aieben  Jahre  lang  Hauslehrer  in  der 
Familie  des  Generalpostmeisters  von  Nagler 
in  Berlin  und  daneben  Privatdocent  der 
Philosophie.  Eine  ausserordentliche  Professur 
trat  er  1833  mit  einer  lateinischen  Abhandlnng 
flber  die  Kategorien  des  Aristoteles  an  and 
gab  in  demselben  Jahre  eine  mit  Erlftuterangen 
versehene  Ausgabe  der  Schrift  des  Aristoteles 
flber  die  Seele  heraus.  Die  ordentliche  Pro- 
fessur fflr  praktische  Philosophie  und  Pada- 
gogik  trat  er  1837  mit  einer  lateinischen 
Abhandlnng  flber  den  Zweck  des  platonischen 
Philebos  an  nnd  gab  zugleich  von  seiner 
grOndlichen  Kenntniss  dea  Aristoteles  Zeugniss 
in  seiner  zum  Gebrauch  beim  logischen  Unter- 
richt  anf  Schulen  herausgegebenen  Schrift 
„Elementa  logices  Aristoteleae"  (1837),  worin 
eine  Zusammenstellnng  aristotelischer  Stellen 
nebst  Uebersetzung  und  Comroentar  gegeben 
wird.  Dazu  kamen  spater  (1842)  Erlauterungen 
fflr  Lehrer.  Seine  Vorlesungen  erstreckten 
sich  flber  Logik,  Psychologie,  Geschichts- 
philosophie  und  Padagogik.  Das  philoso- 
phische  Standard  Work  seines  Lebens  er- 
schien  1840  in  zwei  Band en  unter  dem  Titel 
„Logische  Untersuchungen",  worin 
der  neue  Aristoteliker  in  eine  mit  ntlchternem 
Scharfsinn,  mikroskopischer  Genauigkeit  und 
ebenso  anschaulicher,  als  durchsichtiger  Klar- 
heit  und  Precision  der  Darstellnng  vollzogene 
Kritik  Kant's,  Hegel's  und  Herbart's  die 
Grundzilge  seiner  eignen,  im  Wesentlichen 
auf  Platon  und  Aristoteles  gegrttndeten  Welt- 
anschauung zu  verweben  verstand.  Zwei  zur 
Selbstvertheidigung  gegen  literarische  Angriffe 
bestimmte  Schriftchen:  „Die  logische  Frage 
in  Hegel's  System"  (1843)  und  „Ueber  Herbart's 
Metaphysik  und  eine  neue  Auffaasung  der- 
selben"  durch  Drobisch)  1853,  schiiessen 
sich  an  die  „ logischen  Untersuchungen"  an, 
wahrend  die  .,  Historischen  BeitT&ge  zur  Philo- 
sophie" in  ihrem  ersten  Theil  (1846)  eine 
Geschichte  der  Kategorienlehre,  im  zweiten 
Theil  (1855)  und  ebenso  im  dritten  (1867) 
einzelne  Abhandlungen  philosophie-geschicht- 
lichen  Inhalta,  meistens  AbdrUcke  aus  den 
Berliner  Akademieschrtften  enthalten,  da- 
runter  eine  Abhandlnng  flber  den  letzten 
Unteracliied  der  Systeme  und  flber  Spinoza's 
Grundgedanken  und  deasen  Erfolg.  Im  Verfolg 
seiner  Wirksamkeit  war  namlich  Trendelen- 
burg 1846  Mitglied  der  Akademie  der  Wissen- 
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scbaften  und  seit  1847  st&ndiger  SecTetar  der 
philoBophiachen  Klasse ,  spater  auch  Mitglied 
der  wissensehaftlichcn  Prufungscommisaion 
fflr  Gymnasiallehrer  geworden.  Die  einzige 
„  Fortftihrnng  ins  Reale",  welche  Trendelen- 
burg seinera  philosophwchen  Hauptwerke  hat 
folgen  lassen,  ist  in  dem  Werke  „Natur- 
recht  anf  dem  Urnnde  der  Ethik" 
(I860,  in  zweiter  Anflage  1868)  enthalten, 
welchem  1849  als  VoTlauferin  die  kieine 
Schrift  „Die  sittiiche  Idee  des  Rechts"  voran- 
gegangen  war,  wabrend  als  Ergebniss  der 
Erfahrungen  des  Kriegs  1870  die  „  LUcken  im 
Volkerrecht"  zur  Erganzung  nachfolgten. 
Zwei  und  zwanzig  Jahre  hatten  die  „Logischen 
Untersnchnngenu  gebraucht,  urn  in  dem  Chaoa 
der  streitenden  Parteien  wilhrend  der  vierziger 
und  filnfziger  Jahre  sich  Bahn  zu  brechen 
und  Anerkennung  zu  finden.  Die  im  Jahre 
1862  erachienene  zweite  Auflage  zeigt  den 
Verfasser  noch  auf  demselben  philoaophischen 
Standpunkte  und  ist  nur  nach  drci  Seiten 
gegen  die  erste  Auflage  bereichert  und  er- 
ganzt:  dnrch  das  erste  Kapitel,  welches 
die  Logik  und  Metaphysik  als  Grundlage 
der  Wissenacbaften  bespricht,  durch  das 
zehnte  Kapitel,  welches  unter  der  Ueber- 
schrift  „der  Zweck  und  der  Wille",  zur 
Begrfindung  seiner  eignen  ethischen  Auf- 
fassung  zugleich  cine  Kritik  der  Philosophie 
dee  mittlerweile  znm  Tageshelden  gewordenen 
Arthur  Schopenhauer  enthalt,  und  durch  das 
23.  Kapitel,  welches  „Idealismus  und  Rea- 
lismus"  ttberschrieben  ist  und  die  Parole 
der  eignen  Weltanschauung  Trendelenburg's 
bestimmter  signalisirt,  als  es  in  der  ereten 
Auflage  geschehen  war.  Auch  die  dritte 
Auflage  hat  Trendelenburg  (1870)  noch  er- 
lebt  und  1871  zwei  Bandc  „Kleine  Schriften" 
herausgegeben.  In  demselben  Jahre  wurde 
der  69jahrige  von  einem  Schlaganfalle  heim- 
gesncht,  der  seiner  akademischen  Thatigkeit 
ein  Ziel  setzte  und  1872  seinen  Tod  zur 
Folge  hatte. 

H.  BonitZ,  astir  Erinnerunp  an  F.  A.  Trendelen- 
burg (1872). 

E.  Bratuscheck.  Friedrich  Adolf  Trendelenburg 
(aus  den  „  philosophischen  Monatsheften '\ 
Bd.  8,  8.  1-14  und  304-  510  beaondere  ab- 
gedruckt)  1873. 

Aus  seiner  Kritik  der  herrschenden  philo- 
sophischen Systerae  aus  dem  zweiten  Viertel 
des  laufenden  Jahrhunderts  den  Faden  der 
auf  ein  Gauzes  gehenden,  eine  in  sich  einige 
logische  nnd  metaphysischc  Weltanschauung 
verfolgenden  eignen  Untersuchungen  auf- 
zufinden,  durfte  der  Verfaaser  der  „Logischen 
Untersuchungen44  der  Aufmcrksamkeit  und 
Geduld  verstandiger  Leser  flbcrlasscn.  Die 
Philosophie  (so  lehrt  er)  ist  berufen,  in  einer 
allgemeinen  menschlichen  Anschauung  und 
in  einer  nothwendigen  Aulgabe  der  Wissen- 
schaften  die  Viilkcr  und  Zeiten  zu  vereinigen, 
wie  eiust  Platon    uud  Ariatutelea  tkaten, 


durch  Abendland  und  Morgenland  hindnrch- 
gehend.  Die  Philosophie  wird  nicht  eher 
die  alte  Macht  wieder  erreichen,  als  bis  sie 
Bestand  gewinnt,  und  sie  wird  nicht  eher 
zum  Bestande  gelangen,  als  bis  sie  auf  die- 
selbe  Weise  wachst,  wie  die  andern  Wissen- 
schaften  wachsen,  bis  sie  sich  stetig  ent- 
wickrl t.  indem  sie  nicht  in  jedem  Kopfe  neu 
ansetzt  und  wieder  absetzt,  sondern  ge- 
schichtlich  die  Probleme  aufnimmt  und  weiter- 
filhrt  Es  ist  ein  deutsches  Vorurtheil,  dass 
Jeder  einen  nach  einer  besondern  Formel  ge- 
schliffenen  Spiegel  babe,  um  die  Welt  darin  auf- 
zufangen.  Dadurch  leidet  unsere  Philosophie 
an  falscher  Originalitat ,  die  selbst  nach 
Paradoxien  hascht.  Indem  sie  in  Jedem  nach 
individueller  Eigenart  strebt,  bUast  aie  an 
Bestand  und  Grossheit  und  Gemeinschaft  ein. 
Es  muss  das  Vorurtheil  der  Dcutschen  auf- 
gegeben  werden,  aU  ob  filr  die  Philosophie 
der  Zukunft  noch  ein  neu  formulirtes  Prinzip 
mtl8se  gefunden  werden.  Das  Prinzip  ist 
gefnnden,  es  liegt  in  der  organischen  Welt- 
anschauung, welche  sich  in  Platon  und 
Aristoteles  grllndete,  sich  von  ibnen  her  fort- 
setzte  und  sich  in  tieferer  Untersuchung  der 
Grundbegriffe ,  sowie  der  einzelnen  Seiten 
und  in  Wechselwirkung  mit  den  realen 
Wissonschaften  ausbilden  nnd  nach  und  nach 
vollenden  muss.  Der  Trieb  alles  mensch- 
lichen Erkennens  bleibt  immer  darauf  ge- 
richtet,  das  Wunder  der  gdttlichen  Schdpfung 
dnrch  ein  nachachaffendes  Denken  zu  ldsen. 
Wird  diese  Aufgabe  im  Einzelnen  begonnen, 
so  treibt  das  Einzelne  von  selbst  weiter; 
denn  mit  derselben  Macht,  mit  welcher  Alles 
aus  dem  Grunde  emporgestiegen,  weisen  die 
Dinge  rUckwarts  nach  dem  Grunde  wieder 
hin.  Wo  das  Einzelne  scharf  beobachtet 
wird,  offenbart  es  an  sich  die  ZUge  des  All- 
gemeinen; hier  zeigt  es  die  Fugen,  durch 
die  es  mit  dem  Ganzen  zusammenhangt, 
dort  die  Wege,  aus  denen  es  aus  dem  Ganzen 
Leben  empfangt.  Es  dient  als  Glied  einem 
Leibe  una  ist  aus  diesem  Leibe  selbst  zum 
Gliede  herauagebildet ;  darum  wird  es  nur 
durch  die  zwecksetzende  Seele  verstanden, 
welche  den  Leib  regiert.  Wenn  das  Ein- 
zelne, tiefer  erforacht,  eine  Selbstandigkeit 
ftlr  die  Wissenschaft  gewinnt,  so  ist  zu 
hoffen,  dass  als  Frucht  vollendeter  Erkennt- 
niss,  wenn  auch  in  unendlicher  Entfcrnung, 
aus  dem  festgestellten  Einzebien  das  Ganze 
immer  treuer  entworfen  und  zu  grOsaerm 
Bestande  kommeu  werde,  sodass  ein  Organis- 
mus  der  Wissonschaften  gewonnen  wird,  in 
welchem  die  einzelnen  Disciplinen  Glieder 
eines  Ganzen  werden.  Wenn  die  Philosophie 
nur  den  Ertrag  der  einzelnen  Wissenschaften 
neu  verarbeitct  und  zu  einem  Ganzen  durch - 
denkt,  so  ist  sie  hdhcrc  Empirie  und  eigent- 
lich  Nicht*  als  diejenigc  teberlegung,  wel- 
che aus  den  Erfahrungen  die  Harmonie  de« 
Ganzen  darzustelleu  bouiuht  iaU    Der  be- 


Digitized  by  Google 


Trendelenburg  891  Trendelenburg 


sondere  Gegenstand  jeder  Wissenschaft  thnt 
sicb  als  ein  Stttck  vom  Seienden,  als  die  Ver- 
zweigung  eines  allgemeinen  Seins  kund,  und 
diese  Beziehung  fuhrt  von  jeder  Wissen- 
Bohaft  aus  znr  Metaphysik;  es  entsteht  die 
Frage,  was  das  allgemeinc,  dnrcb  Alles  durch- 
gehende  Seiende  sei.  In  diesem  Sinne 
mflndet  jede  Wissenschaft  in  die  Metaphysik 
nnd  jede  hat  also  ihr  eignes  metaphysisches 
Problem.  Ebenso  thot  sich  die  eigenthttm- 
liehe  Methode  jeder  Wissenschaft  als  eine 
besondere  Richtung  des  erkennenden  Denkens 
kund ,  und  diese  Beziehnng  fuhrt  von  jeder 
besondern  Wissenschaft  aus  zur  Logik.  Logik 
und  Metaphysik  erscheinen  somit  als  grund- 
legende  Wissenschaft;  beide  sind  die  eigne 
Porderung  der  sich  vollenden  wollenden 
Wissenschaften,  die  (Consequent  ihres  wissen- 
schaftlichen  Triebs.  Diejenige  Wissenschaft 
also,  welche  die  Wissenschaft  in  ihrem 
Wesen  begreifen  und  Theorie  der  Wissen- 
schaft sein  will,  muss  die  Metaphysik  ge- 
meinsam  umfassen.  In  der  ftnssern  Welt 
ist  jede  Thatigkeit  mit  Bewegnng  verknupft; 
die  Bewegnng  ist  die  verbreitetste  Thatig- 
keit  i  m  Sein :  soweit  die  Natur  reicht,  soweit 
reicht  die  Bewegnng.  Dieselbe  Bewegung 
gehdrt  anch  dem  Denken  an,  freilich  nicht 
in  der  Weise  dieselbe,  dass  der  Punkt  in 
der  Bewegung  des  Denkens  den  entsprechen- 
den  Punkt  der  Bewegung  in  der  Natur 
ansserlich  deckt;  aber  dennoch  muss  es  ein 
Gegenbild  derselben  Bewegnng  sein,  denn 
wie  kame  sie  sonst  zuro  Bewusstsein? 
Nennen  wir  diese  letztere  Bewegung,  im  Ge- 
gensatze  zur  aussern  im  Kanme,  die  con- 
structive, so  erkennen  wir  sie  zunachst  in 
der  Anschauung.  In  ihr  tritt  das  Denken 
aus  sich  herans,  und  dies  geschieht  durch 
die  Bewegung.  Der  innere  Raum,  in  wel- 
chem  die  Vorstellung  gleichsam  zeichnet, 
entstelit  fUr  den  Gedanken  nur  durch  die 
constructive  Bewegnng.  Im  Bereiche  der 
zurtlckgezogenen  Thatigkeit  des  Gedankens 
fuhrt  Unterscheidung  wie  Verbindung,  leben- 
dig  vorgestellt,  anf  die  Bewegung;  beide 
Grundthatigkeiten  des  Verstandes  sind  nur 
durch  das  begleitende  Bild  der  raumlichen 
Bewegung  verstandlich  und  an  dieselbe  ge- 
bnnden.  Wo  sich  Ursache  in  Wirkung 
flbersetzt,  da  ist  dieses  Uebersetzen  Bewegung; 
die  Wirknng  ist  nur  eine  angehaltene  Be- 
wegung ;  in  der  erzeugenden  Bewegnng  liegt 
das  Wesen  der  wirkenden  Ursache.  Aber 
die  in  der  hervorbringenden  Ursache  herr- 
schende  Bewegung  reicht  fUr  die  Erfahrnng 
nicht  aus;  im  Zweckbegriffe  wird  die  Be- 
wegnng der  Thatigkeiten  gleichsam  anf 
Einen  Punkt  gerichtet  Die  Bewegung  ist 
also  dem  Denken  und  Sein  gemeinsam;  im 
Denken  aber  wie  im  Sein  stammt  die  Be- 
wegung nnr  aus  sich  und  wird  nnr  aus 
sich  Belbst  erkannt  Die  in  dem  Namen  der 
Kraft  hingestellte  Ursache  der  Bewegnng  ist 


eine  todte  Pormel,  wenn  sie  nicht  dnrch  die 
darin  angeschaute  Bewegung  belubt  wird. 
Die  Bewegung  ist  nicht  sowohl  aus  Raum 
und  Zeit  zusammengesetzt ,  sondern  beide 
setzen  vielmehr  die  Bewegung  selbst  voraus. 
Fur  das  Bewusstsein  also  ist  die  Bewegnng 
das  nothwendig  Erste,  woraus  sich  erst  die 
Vorstellung  von  Raum  nnd  Zeit  hervorbildet. 
So  Rtellt  sich  die  Bewegnng  als  die  erste 
Thatigkeit  des  Deukens  und  Seins,  als  das 
Grundphanomen  der  ganzen  Natur  dar.  Wer 
die  Bewegung  nicht  kennt  (sagte  schon 
Aristoteles),  kennt  die  Natur  nicht.  Die  Be- 
wegnng ist  vor  der  Erfahrung  und  bedingt 
die  Erfahrung.  Der  Geist  aber  hat  cine  ur- 
sprttnglich  erzengende  Thatigkeit,  das  Gegen- 
bild der  aussern  Bewegung,  und  aus  dieser 
Quelle  fliessen  Gegensttnde,  die  von  der  Er- 
fahrung nicht  abhangen,  sondern  ihr  voraus- 
gehen,  als  eine  Welt  a  priori,  als  eine  Welt 
der  Begriffe.  So  unterscheidet  sich  eine 
selb8terzeugte  und  eine  erfahrene  Erkenntniss, 
wie  das  Frcithatige  und  das  Aufnehmende. 
Aber  selbst  im  Aufnchmen  und  Empfangen 
liegt  eine  Thatigkeit,  die  wenn  auch  von 
aussen  angeregt,  doch  nie  von  aussen  ge- 
geben,  sondern  eine  nrsprllngliche  Thfttig- 
keit  des  Geistes  ist.  Ohne  die  Selbstthfttig- 
keit  des  Geistes  g&be  es  keine  Aneignung 
der  Eindrtlcke,  keine  Verwandlung  derselben 
in  die  Bilder  ftusserer  Gegenst&nde.  Nnr 
durch  die  Bewegung  der  Sinne  werden  die 
au&sern  Eindrtlcke  aufgenommen,  und  nur 
durch  die  einbildende  Bewegnng  der 
Imagination  angeeignet  Aber  es  bewegt 
sich  Etwas;  man  setzt  ein  Seiendes:  Aether, 
Luft,  At. iiuc  einer  Substanz  und  lasst  das 
Seiende  durchzittern  und  in  den  Wellen 
tanzen.  Zwar  thut  sich  dieses  Seiende  nur 
durch  jene  Energien  kund,  die  sich  als  Be- 
wegungen  darstellen,  nur  durch  den  Wider- 
stand,  der  das  Eindringende  znrtlcktreibt 
Und  8olange  wir  nnr  diese  Bewegnng  be- 
trachten,  sind  wir  gleichsam  in  unserer 
Heimatb.  Aber  die  Vorstellung  begnugt  sich 
darait  nicht;  sie  fordert  ein  Snbstrat,  eine 
Unterlage  der  Thatigkeiten ,  einen  Trager 
der  Eigenschaften.  Als  diese  Unterlage  wird 
die  Materie  bezeichnet  Die  Vorstellung  der 
Materie  stammt  aus  der  Empirie;  aber  der 
eindringende  Begrirf  ist  gendthigt,  ihr  Wesen 
in  Bewegung  umzusetzen.  Und  doch  mtlssen 
wir  das  UnvermOgen  bekennen,  aus  der  Be- 
wegung allein  die  Materie  zu  begreifen;  es  ist 
hier  eine  Ltlcke  in  der  Ableitung,  in  welche 
sich  etwas  in  der  Erfahrung  Gegebnes  ein- 
schiebt,  d.  h.  ein  Seiendes,  das  erst  in  Be- 
wegung gesetzt  wird.  Indem  die  Vorstellung 
dieses  Element  in  Bewegnng  an  float,  kehrt 
doch  ein  Substrat  der  Bewegnng  nothwendig 
wieder,  und  wiT  sind  hier  mit  der  Vorstel- 
lung in  einen  Zanberkreis  gebannt.  Wir 
suchen  die  Entstehnng  des  Substrats  (der 
Materie)  zu  begreifen  und  finden  Bewegung, 
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Abstossung  und  Anziehung;  um  aber  die 
Bewegung  zu  fuss  on  ,  mass  sich  Etwas  be- 
wegen,  und  wir  setzen  wieder  eine  Unter- 
lage.  Soweit  der  Geist  die  Materie  verateht, 
versteht  er  sie  nur  durch  die  Bewegung; 
aber  ee  bleibt  etwas  Unbegriffenes  zurtick, 
worin  eine  Einbeit  des  Seins  nnd  der  Thatig- 
keit  angenoninien  werden  muss.  Die  Be- 
wegung erzengt  die  Form  der  Dinge;  aber 
die  Form  wird  von  innen  nnd  umfanrt  nicht 
bios  ausserlich  die  Gegenstande;  die  Be- 
wegung ist  selbst  das  Wesen  der  Materie, 
und  die  Form  wachst  also  aus  diesem  Wesen 
unmittelbar  hervor.  Die  constructive  Be- 
wegung schlagt  gleichsam  vom  Geiste  znr 
Natur  und  von  der  Natur  zum  Geiste  fiber 
die  beide  trennende  Kluft  die  Brtlcke.  Indem 
die  Bewegung  zwei  Welten,  die  geistige  und 
die  atieaere  beherrscht,  vermittelt  sie  beide; 
die  That  der  Bewegung  aber,  die  der  Geist 
vorbildend  nnd  nachbildend  tlbt,  steht  allein 
da  nnd  ohne  Hires  Gleichen.  Als  die  be- 
lebende  Kraft  der  Masse  ist  die  Bewegung 
eine  ideale  Mitgift  des  Daeeins;  aller  Ent- 
stehung  nnd  Thatigkeit  des  Seins  liegt  die 
Bewegung,  anders  gerichtet  und  gestaltet 
zum  Grunde.  Der  Gedanke  liegt  bereits  im 
Grunde  der  Dinge,  als  der  die  Krfifte  richtet 
und  fuhrt;  ist  der  Gedanke  das  Erste  und 
Letzte  und  keine  wirkende  Ursache  vor  ihm, 
so  liegt  die  Macht  in  seiner  Hand.  Die 
Nothwendigkeit,  die  blinde  Alleinherrschaft 
der  wirkenden  Ursache  aufzugeben  und  sie 
einem  hdhern  Grunde  zu  unterwerfen,  liegt 
in  der  Ohnmacht  der  wirkenden  Ursache 
selbst.  Wo  sie  ausreicht,  bedtlrfen  wir  keines 
andern  Grundes  mehr;  wenn  aber  Er- 
scheinnngen  gegenllber,  wie  die  des  orga- 
nischen  Lebens,  die  Erkl&rung  der  wirkenden 
Ursache  scheitert,  so  muss  der  Geist  einen 
andern  Weg  versuchen.  Zwar  bleibt  anf 
diesem  Standpunkte  noch  immer  die  MSg- 
lichkeit  offen,  dass  die  tiefer  erforachte 
wirkende  Ursache  die  Ansicht  des  Zweckes 
in  Schein  anf  lose ;  ein  solcher  Versuch  muss 
abgewartet  werden;  bis  dahin  aber  ist  das 
Unvermftgen  der  wirkenden  Ursache  der  in- 
directe  Beweis  fflr  die  Nothwendigkeit  des 
Zwecks.  Der  Weg  des  Ungeffthrs,  des  blind 
wirkenden  Zufalls  giebt  uns  keine  iloffnung 
zu  der  Einsicht,  wie  aus  dem  Blinden  das 
Sehende,  aus  dem  bunten,  wirren  Dnrch- 
einander  die  Prlcision  des  Organischen,  der 
Bestand  des  Uebereinstimmenden  und  gar 
der  selbstbewusste  Gedanke  entstehen  kdnnte. 
Die  nnendlich  wachsende  Unwahrscheinlich- 
keit  kommt  der  UnmiJglichkeit  gleich;  das 
mannigfaltige  Spiel  der  Corabinationen ,  wo- 
durch  die  einzelnen  ihre  Bedeutung  ftlr  den 
Zweck  hahen,  wird  allein  durch  die  frei  ent- 
werfende  Bewegung  moglich,  durch  den  im 
Grunde  der  Dinge  waltcndcn  Gedanken.  Aller- 
H ings  verftlgt  nun  der  menschliche  Gedanke  des 
Zweckes  aber  die  ausfabrende  Hand,  und 
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s  i  e  leitet  jenen  realen  Vorgang  ein,  welcher 
dem  consequenten  Entwurf  der  Mittel  nl- 
sprichi  Ftlr  den  Vorgang  in  der  Natar 
bricht  jedoch  an  diesem  Orte  die  Ueberein 
8timmnng  ab.  Wir  beobachten  nirgeods  in 
der  Natur  den  Punkt,  an  welehem  der  Ge- 
danke, die  vorgedachte  Einheit  nunmehr  die 
Kraft  erfasst  und  ergreift  Derjenigen  Be- 
traehtung,  ftlr  welche  das  Ideale  als  der 
Grand  des  Realen  gilt,  fehlt  noch  die  Er- 
kenntniss,  wie  denn  das  Ideale  in  das  Reale 
komme  oder  hereintrete,  und  vornehmlicb  in 
diese  Ltlcke  wirft  sich  der  Zweifel  hin-ir. 
der  den  Zweck  unglinbig  betrachtet  Ent 
im  Bereiche  des  Lebendigen  tritt  der  Zweek 
hIs  der  Mittelpankt  hervor,  welcher  ui 
der  Verwirklichung  durch  verschiedene  Ab- 
stnfungen  sich  selbst  bejaht,  sich  selM 
empfindet,  sich  selbst  denkt.  So  hebt  nch 
ans  dem  Organischen  das  Ethische  als  eiae 
hdhere  Stufe  hervor.  Im  Menschen  gelangeo 
die  Zwecke  zum  Bewusstsein;  der  Meo»rli 
denkt,  was  er  begehrt;  ferner  tritt  hnMei- 
schen  ein  Zwiespalt  der  Zwecke  ein,  wd 
mitten  in  diesem  Zwiespalte  wird  die  ethUche 
Aufgabe  geboren.  Als  ein  Eigenleben,  deaten 
Trieb  die  Erhaltung  und  Mehrung  des  eignen 
Wesens  ist,  soil  der  Mensch  Glied  eine* 
bfthera  Ganzen  werden  und  dieses  suchco 
nnd  mehren.  Daneben  entsteht  ein  Zwie^nit 
des  Menschen  ftlr  sich:  die  Lust  des  8tno- 
lichen  treibt  die  Begierde,  im  NaturgruDde 
zu  verharren,  und  widersetzt  sich  der  Arbeit, 
die  in  jeder  Entwickelung  znra  Hdhern  liegt 
In  diesem  Zwiespalt  entwickelt  sich  dit 
ethische  Aufgabe,  den  widerstrebenden  natur 
lichen  Menschen  vielmehr  in  den  geistigeo 
zu  erheben  und  die  einzelnen  Zwecke  in 
ibrer  Unterordnung  unter  einen  letzten  Zweck 
des  Menschen  nicht  bios  zn  denken,  sondern 
auoh  zu  wollen.  Der  Wille  ist  das  BegehreD, 
welches  der  Gedanke  durchdrnngen  bat. 
d.  h.  der  znsammenhaltende  Gedanke  d<» 
bewussten  Zwecks.  Es  ist  die  innere  Freiheit 
des  Menschen,  die  rechte  Macht  Ober  scb 
selbst,  wenn  er  es  dahin  bringt,  dass  aein 
Begehren  mit  seiner  Erkenntniss  flberein- 
stimmt.  Wenn  ihn  die  Idee  des  menjseh 
licben  Wesens  treibt,  ist  er  der  gute  Wille. 
Die  Flhigkeit,  im  Widersprnch  mit  den  Be- 
gierden  und  unabhiingig  von  sinnlicheo 
Motiven  das  nur  im  Gedanken  erfasste  Gate 
zum  Beweggrunde  zu  haben,  nennen  wir  die 
Freiheit  des  Willens.  Wie  das  Denken  ent 
nach  und  nach  reift,  so  wird  aoch  der  freie 
Wille  nicht  fertig  geboren ,  sondern  in  dtr 
Entwickelung  erworben.  I>ie  Fordemng  d« 
freien  Willens,  welche  allgeroein  der  Eise 
an  den  Andern  und  das  Gesetz  der  Gemeia 
schaft  an  Alle  stellt,  hilft  selbst  dasa,  dea 
Willcn  frei  zu  machen,  denn  er  streckt  aich 
nach  dem  Ziele.  Diesem  Glanben  des  Men 
schen  an  den  geforderten  freien  Willen  tritt 
die  Betrachtung   gegeniiber,   welche  das 
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Causa  I  ge  seta,  die  Mac  lit  der  wirkenden  Ur- 
sache in  den  Geist  streng  und  straff  fort- 
setzt,  Danach  umstrickt  und  bindet  die 
Kette  der  Ursachen  und  Wirkungen  den  Men- 
schen  dergestalt,  class  er  in  der  durchgefuhrten 
Nothwendigkeit  der  wirkenden  Ursachen  nur 
ein  Gethanes,  nicbt  ein  Thuender  ist,  Denn  was 
er  thut,  hat  in  Anderem  seine  znreichende 
Ursache,  und  er  kann  nicht  anders.  Indem 
hiernach  der  Mensch  eine  fremde  Causalit&t 
abspielt  oder  nur  der  Kanal  ist,  duroh  welchen 
sie  hindurch  geht,  werden  Begriffe,  wie  Schuld, 
zu  eitelm  Schein.  Der  Geist  ist  auf  eine 
Einheit  des  Ganzen  der  Erkenntniss  gerichtet; 
nur  im  Begriffe  des  Ganzen  berunigt  aich 
die  rastlose  Bewegung  des  Geistes,  una  wenn 
sich  der  Vorgang  des  Erkennens  auf  seinem 
Wege  nicht  wilJkurlich  hemmt,  so  ist  die  un- 
bedingte  Einheit  die  stillschweigende  Voraus- 
setzune.  Es  kundigt  sich  hier  ein  neuer, 
die  bedingte  Erfahrung  ktthn  flbersteigender 
Begriff  des  Geistes  an,  das  Unbedingte  (das 
Absolute),  welches  die  Einheit  des  Ganzen. 
tragt,  und  es  bleibt  die  Frage  ubrig,  ob  una 
wie  weit  eine  Erkenntniss  des  Unbedingten 
mdglich  ist,  ob  dieses  Unbedingte  in  Wahr- 
heit  ist  oder  ob  dasselbe  nur  das  nothwendige, 
aber  tauschende  Ideal  des  Geistes  ist  Kant 
ldste  dasselbe  in  den  Schein  eines  innern 
Phantasma  auf.  Wenn  aber  nirgends  in  der 
Natur  ein  Schein  ist,  der  nicht  ein  machtiges 
Sein  hinter  sich  h&tte  und  von  diesem  aus- 
strOmte,  sollte  im  menschlichen  Sein  ein 
solcher  Schein  ohne  ein  inn  hervorbringendes 
Wesen  sein?  Der  indireote  Beweis  fur  das 
Unbedingte  ist  das  Wei  tall;  das  Nothwendige 
in  der  bedingten  Erkenntniss  wird  zu  dem 
vcrUssigen  Punkte,  an  welchem  sich  die 
Voranssetzung  des  Unbedingten  befestigt. 
Ueberall  weist  das  Bedingte  ttber  sich  selbst 
hinaus  und  rastet  erst  im  Unbedingten,  dnrch 
das  es  bedingt  wird.  Diejenige  Welt- 
anschauung, welche  den  Z week  als  die  innere 
Macht  der  Dinge  aufsucht,  wird  das  Un- 
bedingte nur  als  denkend  und  wollend  und 
/.war  beides  in  der  Einheit,  somit  als  Geist 
fas8en.  Der  Wille  im  Unbedingten  ist  der 
Kern  im  Begriffe  des  persftnlichen  Gottes. 
Praktisch  eine  Macht  im  Gemuthe  wird  der 
Begriff  Gottes  theoretisch  zu  einem  Grenz- 
begriffe,  dem  wir  uns  nur  nahern.  Aber 
wir  wollen  mehr  und  wollen  weiter,  wollen 
uns  mit  dem  Leben  unsers  bildenden  Ge- 
dankens  in  das  unendliche  Wesen  Gottes 
versetzen.  Wer  uber  den  indirecten  Beweis 
hinausgeht,  dichtet  ein  theosophisches  Ge- 
dicht  Wer  Gott  als  einen  Naturprocess  in 
sich  wie  der  zu  erzeugen  meint,  der  tauscht 
sich,  wie  der  tiefsinnige  Theosoph;  denn 
hier  ist  keine  Einsicht  in  ein  Werden  ge- 
utTnet;  denn  alle  Erkenntniss  ist  nor  indirect, 
Gott  allein  kann  Gott  begreifen.  Die  Theo- 
Bophiethutesihm  nach,  sie  will  unergrtlndliche 
Tiefen  Offnen,  Gottes  Wesen  im  Werden  schauen 


nnd  sein  Sein  in  eine  Geschichte  verwandeln, 
und  ohne  die  uberschwengliche  Phantasie 
geht  es  dabei  nicht  ab.  Zwei  streitende 
Weltansichten  stellen  sich  einander  gegen- 
Uber,  die  in  den  einzelnen  Systemen  our 
verschieden  bestimmt  und  ausgeftlhrt  werden. 
Die  physische  oder  mechanische  Weltansicht 
erkennt  nur  die  wirkende  Ursache  als  die 
Macht  der  Welt  an  und  runt  zunftchst  auf 
der  Macht  des  Mathematischen,  die  sich  mit 
der  Bewegung  durch  die  ganze  Welt  ergiesst, 
und  die  physische  Wei  tan  sich  t  wftchst,  jemehr 
die  phantastisch  in  die  Welt  hineingedachten 
Zwecke  durch  die  ntlchterne  Wissenscbaft 
Niederlagen  erleidet  Die  physische  Welt- 
ansicht  sieht  die  Welt  unter  dem  Gesichts- 
punkt  der  treibenden  Ursachen  und  Wirkungen 
wie  ein  Meer,  das  der  Wind  bewegt;  die 
Bewegung  der  Ursachen  geht,  wie  ein  Fluss 
vor warts,  immer  vorwarts;  Materie  und  Be- 
wegung sind  die  Factor  en  aller  Erscheinungen, 
sie  sind  das  Erste  und  Letzte:  der  Zweck 
ist  nur  Schein  und  das  Leben  ist  Nichts  als 
die  libermathige  Kraft,  die  sich  von  der 
Substanz  losriss,  um  ihr  wieder  zu  verfallen. 
Auch  das  Denken  istETzeugniss  derphvsischen 
Ursache;  es  ist  nicht  der  Grand  der  SchOpfung, 
aondern  nur  ihre  vollendete  Wirkung;  die 
Notkwendigkeit,  blind  wie  der  Zufall,  regiert 
Alles  als  der  unvermeidliche  Zwang  der 
wirkenden  Ursache.  Im  Ethischen  folgerecht 
durchgeftlhrt,  ergiebt  diese  Weltansicht  nichts 
Hdheres,  als  rohe  Gewalt  oder  feine  List; 
denn  die  Macht  allein  hat  Recht,  darum  ge- 
winne  ihr  den  Sieg  ab,  indem  du  sie  ent- 
weder  durch  deine  Gewalt  ohnmftchtig  machst; 
oder  durch  ihre  eigne  Schwiche  fallest;  nur 
der  Erfolg  entscheidet,  denn  das  Unbedingte 
ist  die  Macht.  Die  organische  oder  besser  die 
asthetische  Weltansicht  grttndet  die  Herrschaft 
des  Zwecks  und  fasst  die  Erscheinungen  der 
Welt  als  Organ e  eines  zweckmassigen  Ge- 
dankens,  betrachtet  die  Welt  unter  dem 
Gesichtepunkt  des  Zwecks  und  der  vom 
Zweck  durchdrangenen  Krafte  als  einen 
lebendigen  Leib.  Der  Gedanke  ist  vor 
Allem  und  Alles  besteht  in  ihm,  Alles  ist 
durch  ihn  und  zu  ihm  geschaffen.  Ohne  die 
organische  Weltansicht  ist  ein  DuaJismus  in 
der  Welt;  denn  der  Zweck  ist  ein  Factum 
der  Welt,  und  es  fragt  sich  nur.  ob  ganz 
oder  theilweise.  Ist  er's  nur  theilweise,  so 
ist  er  in  der  Welt  wie  eine  Inconsequenz. 
Der  ideale  Entwurf  der  Weltzweckansicht 
ist  leicht,  aber  die  reale  Nachweisung  bleibt 
weit  hinter  ihm  zurtlck,  und  die  Analogic 
dee  Zweckes  hat  noch  nicht  das  Ganze 
durchdrungen.  In  dem  Bedurfniss  der  em- 
pfindenden  und  sich  bewegenden  Wesen  und 
in  der  Erfullung,  die  sie  finden,  liegt  eine  Ge- 
wahr  derjenigen  philosophischen  Betrachtung, 
die  man  seit  Kant  als  Realismus  bezeichnet 
hat.  Das  Gegebene  aber,  das  in  dieser 
Weise  zum  Bealen  ftthrt,  bleibt  auch  die 
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Anweisung  des  Geistes  fur  die  Anwendung 
seiner  realen  Kategorie,  des  Zweckes.  Wo 
das  Gegebene  zu  einer  Auffassung  durcli 
den  innern  Zweck  nothigt,  wo  die  Dinge 
im  Sinne  eines  nothwendigen  Zweckbegriffes 
behandclt  werden  und  in  seinem  Sinne  ant- 
worten,  bestatigt  die  Wirkung  in  den  Dingen 
die  Kichtigkeit  der  idealen  Voraussetzung. 
Der  Zwang  dee  Gegebenen  fflhrt  den  Geiat 
bei  Anwendung  der  entwerfenden  Bewegung, 
welche  das  Keale,  d.  h.  die  Dinge  hunter 
den  Er8cheinnngen  aufschliesst,  und  eben- 
derselbe  Zwang,  des  Gegebenen  fuhrt  ihn 
zur  Anwendung  seiner  idealen  Kategorie, 
des  Zweckes.    So  wird  auf  dieeem  Wege 
ein  Healismus  gegrtlndet,  welcher  nieht  in 
Materialismus  ausschlagen  kann,  da  er  ein 
der  Erfahrung  Vorausgehendes  voraussetzt 
und  seine  innere  Bestimmungen  durcb  den 
innern  Zweck  vom  Gedanken  im  Grunde  der 
Dinge  ausgeben;  ebenso  aber  wird  ein  Idea- 
lismcs  gegrttndet,  welcher  nicbt  Subjectivismus 
werden  kann,  weil  er  seinen  Boden  im  Em- 
pirischen  bat  und  sich  durch  eine  dem  Denken 
und  Sein  gemeinsame  Thatigkeit  begrundet, 
die  in  der  Erscheinung  den  zwingenden  An 
weisungen  des  Gegebnen  folgt.  Healismus 
ohne  die  Idee,  d.  b.  obne  die  auf  den  vor- 
bildenden  Gedanken  eines  Ganzen  bezogene 
Vorstellung  des  Begriffs,  wird  Materialismus, 
una  Ideali8mus  obne  Zugang  zum  Heaien 
wird  ein  Traum  der  Vorstellung,  eine  Welt 
des  Scheina.   Indem  der  Zweck  als  vor- 
scbauender  Gedanke  und  richtender  Wille 
zum  Ursprung  der  sonst  blinden  Bewegung 
wird,  stellt  sich  eine  Unterordnung  des  Realen 
unter  das  Ideale,  eine  Verwirkliehung  des 
Idealen  im  Realen  dar.    Die  Philosophic, 
welche  diese   begrundet  und  durchfuhrt, 
einigt  Idcalismus  und  Realismns.    Im  Or- 
ganischen  wurzelt  das  Ethisehe.   Als  der 
eigenBte  Zweck  des  Einzelnen  erscheiut  die 
Lust,  in  welcher  das  Eigenleben  an  sich 
selbst  einer  Steigerung  seines  Wesens  inne 
wird,  sodass  die  Lust  als  der  Selbstgenuss 
seines  Daseins  erscheint  Alle  Lust  hat  das 
Gemeinsame,  dass  sie  mit  der  Selbsterhaltung 
in  der  nachsten  Beziehung  steht  Momentan 
und  individnell,  bunt  nnd  unruhig  ist  die 
Lust  an  sich  nicbt  geeignet,  das  Princip  des 
Sittlichen  zu  sein,  welches  als  solches  bleibend 
und  allgemein,  sich  selbst  gleich  und  sich 
selbst  treu  sein  muss.    Eine  verstandige 
Bewachung  des  Lebens  zur  mdglichst  grossten 
Summe  von  Lust  hilft  diesem  Mangel  nicbt 
ab.    Wo  die  Lust  das  Princip  ist,  treten 
die  geistigen  Krafte,  welche  bestimmt  sind, 
die  Natur  in  ihren  Dienst  zu  nehmen,  viel- 
mehr  selbst  in  deren  Dienst    Man  kann 
zwar  die  Lust  hohcr  greifen  und  solche  Ge- 
nusse  erstreben,  deren  der  Mensch  nur  in 
seiner  geistigen  Natur  fahig  ist;  aber  es 
hilft  nichts,  der  Mensch  bleibt  dennoch  ein 
geniessendes  Thier;  der  WUle  beharrt  im 


Selbstischen.    Wird  die  Lnst  nur  dann 
menschlich,  wenn  sie  ungesucht  aus  soleben 
eigenthtlmlich    menschlichen  Thatigkeiten 
entspringt,  welche  das  Eigenleben  steigem; 
so  weist  in  diesem  Zusammenhange  die  Lust 
von  sich  selbst  weg  und  auf  die  allgemeinen 
Thatigkeiten   und    deren  Abstufung  hin. 
Statt  der  Lust  des  einzelnen  Eigenlebens 
kann  in  hOherer  Steigemng  die  Lust  AHer, 
d.  h.  der  in  einer  Gemeinschaft  vereinigten 
Einzelnen,  zum  Prinzip  des  Sittlichen  ge- 
macht  werden;  dann  bildet  sich  das  Lust- 
prinzip  zum  Systeme  des  allgemeinen  Wohl- 
seins  aus,  worin  die  Lust  Aller  erstTebt 
wird;  aber  der  letzte  Beweggrund  bleibt 
doch  fur  den  Einzelnen,  wie  fur  das  Ganze 
die  sich  selbst  suchende  Lust,  und  das  Geiatige 
steht  im  Dienste  des  Materiellen.   Lust  und 
Unlust  ist  das  letzte  Bewegende  auch  in  der 
Selbstliebe,  die  Bich  zur  Moral  des  wohl- 
verstandenen  Interesses  ausgebildet  hat:  die 
Selbstliebe  gleicht  sich  platter  oder  edler 
mit  der  Selbstliebe  AndereT  im  allgemeinen 
Nutzen  aus,  und  die  Moral  der  wohlver- 
standenen  Selbstliebe  reicht  immer  nur  so  weit, 
als  der  Glaube  an  den  eignen  Vortheil  und 
der  Verstand  desselben  reicht.    Auch  hier 
also  bleibt  der  Wille  im  Selbstischen  atecken. 
Man  erhebt  sich  tlber  die  lebhafte,  aber 
blinde  Triebfeder  der  Lust  und  Unlnst  und 
fasst  das  Prinzip  allgemeiner,  wenn  man  in 
der  Selbsterhaltung,  als  dem  auf  die  Er- 
haltungdes  Eigenlebens  Oberhaupt  gerichteten 
Bestreben,  den  Ursprun?  des  Sittlichen  findet 
Das  sich  erhaltende  Selbst  ist  hier  ohne 
idealen  Gehalt  nur  wie  eine  physische  Kraft 
gedacht,  welche  sich  sucht  und  sich  wehrt 
Auch  die  Selbstvervollkommnung,  zu  welcher 
sich  die  Selbsterhaltung  steigert  und  er- 
weitert,  genflgt  ab  ethisches  Prinzip  insofern 
nicht,  als  sie  zur  Erreichung  ihrer  Absiebt. 
der  Vervollkommnung  Anderer  bedarf  und 
diese  uberdies  nur  zum  Mittel  der  eignen 
macht.   Aber  die  Gemeinschaft  des  Ganzen 
veTliert  ihr  sittliches  Maass,  wenn  sie  nicht 
dahin  geht,  ebendasselbe  Menschliche  im 
Einzelnen  anzuerkennen  nnd  zu  verwirklichen, 
das  sie  in  sich  zur  Geltung  bringt,  und  um- 
gekehrt  ebendasselbe  Menschliche  in  sich  zu 
verwirklichen,  das  sie  im  Einzelnen  an- 
erkennt.    Also  kann  weder  der  Einzelne 
als  solcher,  noch  das  Ganze  als  solches  das 
Maass  des  ethischen  Gesetzes  sein,  sondern 
nuT  die  Vereinigung  des  Einzelnen  nnd 
Ganzen,  des  Eignen  nnd  Allgemeinen.  8ie 
erscheint  zunachst  in  der  Form  des  GefOhls. 
Im  MitgefQhl  erweitert  sich  das  Geftlhl  des 
Einzemen  nnd  wird  durch  die  Richtung  auf 
Andere  allgemein,  sofern  gefragt  wird,  wie- 
fern  der  Andere  mit  unsrer  Handlung  synt- 
p:ithisiren  kann.   Aber  die  Sympathie  des 
beobachtenden  Zuschauers,  wie  sie  z.  B.  von 
A.  Smith  aufgesteilt  wird,  ist  allenfalls  eine 
Probe,  nicht  aber  ein  Prinzip  des  Sittlichen. 
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Im  Willen  wirkt  das  eigne  und  directe  Mit- 

Sefuhl  viel  mach  tiger;   das  ursprUngliche 
[itgeflthl  ist  ein  wesentlicher  Antrieb,  die 
SeeTe  aus  selbststlchtiger  Befangenheit  zu  all- 

Semeiner  Gesinnung  zu  erweitern.  Ueber 
ie  selbstsuchtigen  Affeete  Biegend  legt  das 
MitgefUbl  zartere  Empfindungen  in  uns  an,  and 
der  Fortscbritt  des  Mitgefllhls  bedingt  den 
Fortscbritt  des  Menschuchen  in  der  Welt- 
geschichte.  Immer  aber  bleibt  die  Sympathie 
als  blosses  GefUbl  unbestimmt  nnd  wandel- 
bar.  Das  Allgemeine  muss  sicb  auch  in  der 
Form  auf  zutreffendere  Weise  geltend  macben, 
n&mlich  als  das  vernunftige.  Indem  jede 
and  ere  Triebfeder,  als  die  Vorstellung  des 
Gesetzes,  verworfen  wird,  erzeugt  Bicn  der 

Srosse  Begriff  des  reinen  Willens;  aber  aucb 
as  formale  Allgemeine  ist  nocb  mangelbaft 
nnd  Bteht  der  empiriscb  erkannten  Materie 
des  WollenB  nur  ausserlicb  gegentlber.  Auch 
weiss  dasselbe  so  wenig  von  der  mensch- 
lichen  Natur,  dass  es  den  innerBten  Punkt 
der  menscblicben  Individualitat ,  das  Gefiihl 
der  Lust  und  Unlust,  schlechthin  von  sich 
weist  Das  Wabre  wird  viebnebr  sein,  dass 
die  Lust  den  erreichten  innern  Zwecken 
(dem  reinen  Willen)  wie  eine  binzukommende 
Vollendung  nachfolge.  Es  kann  dem  Men- 
8cben  keine  andere  Aufgabe  gegeben  sein, 
als  die  Idee  seines  Wesens  zu  erf  alien;  der 
Menacb  kann  keine  andere  fassen  und  keine 
andere  anerkennen.  Mit  dem  tiefer  und 
tiefer  erfassten  Wesen  des  Menschen  wird 
aucb  eine  tiefere  Aufgabe  der  Ethik  hervor- 
treten,  als  wachsende  Verwirklicbung  der 
Idee  des  Menschen,  welcbe  als  eine  Idee  der 
Gemeinscbaft,  als  das  Treibende  im  Leben 
des  Einzelnen  und  der  Geschichte  gesucht 
werden  muss.  Denn  der  Mensch  ist  ein 
Wesen  der  Gemeinschaft  in  der  Geschichte, 
d.  h.  in  der  Geschichte  geboren,  auferzogen, 
von  ihr  gen&hrt  und  wiederum  sie  fort- 
setzend  uud  weiterfuhrend.  Von  Seiten  des 
Einzelnen  angesehen  ist  das  ethische  Be- 
dlirfniss  Verstlrkung,  d.  h.  Fdrderung  der 
Einzelnen  durcb  Einzelne  und  fur  Einzelne. 
Vom  Einzelnen  aus  erscheint  die  ethische 
Entwickelung  als  Vermehrung  der  mensch- 
lichen  Macht  Uberhaupt.  Die  Selbsterbaltung, 
welche  in  der  Verst&rkung  sich  befriedigt, 
wird  sittlich,  indem  sie  sich  dem  Ganzen 
unterwirft  und  dadurch  erst  den  Sinn  der 
Erganzung  wahrhaft  vollzieht.  Diese  Ver- 
st&rkung ist  Jedem  verstandlich ;  denn  in 
ihr  wirkt,  durch  die  Unlust  des  Mangels  ge- 
stachelt,  der  Grundtrieb  des  Menschen  nach 
Selbaterhaltung  und  Selbsterweiterung.  Die 
Befreiung  und  Erhebung  des  naturlichen 
Menschen  zum  geistigen  Menschen  ist  eine 
That  deB  Willens,  welche  ihre  Bedingungen 
in  der  Gemeinscbaft  hat  ErBt  in  ihr  wird 
das  Nothwendigc  erkannt  und  praktisch 
machtig.  Erst  in  der  Gemeinschaft  wird  die 
Zucht  moglich,  welche  die  Vernunftigen  an 


den  noch  nicht  Vernunftigen  tlben.  In  der 
Gemeinschaft  wird  die  Lust  des  Eigenlebens 
am  Fremden  und  Vernilnftigen  unterstfltzt 
und  das  MitgefUbl  so  belebt,  dass  es  das 
Eigengefuhl  einschrankt  oder  besiegt  und 
im  naturlichen  und  geselligen  Menschen  der 
ideale  Mensch  oder  das  Allgemeine  des  eigen- 
thUmlich  Menscblicben  verwirklicht  wird. 
In  der  Gemeinschaft  wird  den  Affecten  durch 
das  Gesetz  der  Affecte  selbst  eine  sittliche 
Seele.  eine  Triebkraft  des  Willens  zum  Guten 
eingehaucht.  Im  Gewissen,  sofern  sich  das- 
selbe mitten  in  den  Beziehungen  des  Lebens 
entwickelt,  geht  der  Mensch  durch  den  eignen 
Zug  seines  Wesens  in  das  Verhaltniss  des 
Gottlichen  zurllck  und  erfasst  sich  in  seiner 
tiefsten  Einheit;  die  Idee  des  ganzen 
Menschen  bildet  den  letzten  Grund  des  Ge- 
wissens. 

Leopold  Schm i d,  der  SUndponkt  Trendelenburg^ 
dargestcllt  und  betrachtet  (in  der  Zeitschrift 
fiir  Philoflophie  und  Kritik,  N.  F.  lid.  8. 
123-147)  1864. 

M.  Sohr,  Trendelenburg  und  die  dialektwcbe 
Methode  Hegel's.  1874. 

Trilia,  Bernardus  de,  siehe  Bern- 
hard  von  Trilia. 

Troxler,  Ignaz  Paul  Vitalis,  war 
1780  zu  Bero-Munster  in  Luzern  geboren, 
kam  als  Secret&r  des  Kegierungsstatthalters 
in  Folge  der  franzdsischen  Invasion  nach 
Deutscbland  und  studirte  seit  1800  in  Jena 
unter  Schelling  und  Hegel  Philosophic,  da- 
neben  aucb  Medicin,  in  welcher  er  zu  Gdt- 
tingen  den  Doctorgrad  erwarb,  um  darauf- 
hin  erst  in  Wien  und  seit  1805  in  Luzern 
als  praktiscber  Arzt  th&tig  zu  sein.  In  seiner 
Erstlingsscbrift  „ldeen  zur  Grundlage  der 
Nosologic  und  Therapie4*  (1803)  zeigte  er 
neben  der  Begeisterung  fllr  Schelling  zu- 
gleich  einen  solchen  Grad  selbstandigen 
Denkens,  dass  Schelling  in  seinen  Jalir- 
bilcbern  far  speculative  Physik  diese  Schrift 
Troxler's  als  das  Beste  bezeicbnen  konnte, 
was  nach  naturphilosopbischen  Ansichten 
bis  dahin  geschrieben  worden  sei.  In  seinen 
„Versuchen  in  der  organischen  Physik w 
(1804)  widmete  Troxler  die  erste  Abhand- 
lung  seinem  Lehrer  Schelling.  Den  darauf 
folgenden  nGrundriss  einer  Theorie  der 
MedicinM  (1805)  zeigte  Schelling  selbst  in  seinen 
„  JahrbUchern  der  Medicin*  an  und  bezeichnete 
den  Verfasser  als  einen  selbst&ndig  denkendcn 
Mann,  welchem  aber  methodische  Strenge, 
durchgreifende  Klarheit  und  Folgerichtig- 
keit  fehle.  Im  Jahr  1806  verdffentlicbte 
er  in  Luzern  die  kleine  Schrift  „  Ueber  das 
Problem  des  Lebens 44  als  Programm  zu  der 
im  folgenden  Jabre  in  Wien  verfaasten  Schrift 
,,Elemente  der  Biosophie"  (1807),  worin  er  als 
Grund  schema  alles  Lebens  die  vier  Momente: 
selb8tbestimmend,  bestimmend,bestimmbar  und 
bestimmt  entwickelt e.  In  Mtlnster,  wo  er  seit 
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1808  ala  praktischer  Arzt  lebte,  warden  die 
„Blicke  in  das  Wesen  des  Menschen" 
(1812)  als  Absagebrief  von  der  Schelling'schen 
Naturphilosophie  geschrieben  und  darin  jenes 
Grnndschema  des  Lebens  auf  die  Anthro- 

Cdogie  angewandt    Demgemisa  werden  im 
enschen  Leib,  Seele,  Geist  nod  Kdrper 
uuterschiedeu,  so  zwar,  dass  diese  vier  Mo- 
mente  nicht  etwa  nach  einem  pythagoraischen 
Quadrate  (Franz  Baader's)  coordinirt  sind, 
Hondern  Bich  im  GemOtbe  krenzen  and  ver- 
einigen.   Leib  und  Seele  stehen  in  Reci- 
procity, Geist  and  Kdrper  im  Causalver- 
haUtnias.   Die  Functionen  des  Geistes  sind 
die  (lber  die  Person  hinausgehende  Spracbe 
nnd  Zeugung,  sodass  der  Geist  mit  der 
Gattung  zusammenf&llt  und  als  das  Ewige 
und  unendlich  Kautnliche,  allein  Freie  be- 
zeichnet  werden  muss.  Der  Kflrper  begrundet 
seinerseits  die  Person,  wie  er  selbst  Product 
der  Gattung  ist  und  das  Gesetz  der  Noth- 
wendigkeit  zeigt.    In  Leib  und  Seele  ur- 
theilt  sich  der  Geist;  in  beiden  herrscht  die 
Zeit  und  die  Bewegung.   Die  Individualist 
verbindet  Geist  und  Kdrper;  die  Einheit 
beider,  also  gleichsam  der  Seel  -  Leib,  ist  die 
Ichheit,  in  welcber  Sinn  und  Trieb  der  Seele 
und  dem  Leibe  entsprechen.   Der  unverrtlck- 
bare  Mittelpunkt  der  Ichheit  ist  das  Geintith, 
welches  in  Phantasie  und  Temperament  sich 
als  Geistiges  und  Kdrperliches,  im  Enthu- 
siasmua  und  Patbema  als  seelisch  und  leiblich 
bethatigt    Die  Unterlage  dieser  mittlern 
Lebenssphare  ist  der  Lebensgeist  oder  das 
cfrculirende  Lebensmedium  als  unsichtbarer 
Organismus,  der  sich  in  den  Traumzustanden 
vernehmlich  macht  Religion  ist  Medicin,  und 
Medicin  ist  Religion,  una  darum  /'oris  canes 
(d.  h.  hinaus  mit  den  'Hunden!)  —  Nach 
mancherlei  Widerwartigkeiten,  die  Troxler 
in  seiner  schweizeriachen  Heimath  wegen 
seiner  politischen  Anschauungen  zu  erdulden 
hatte,   vertheidigte  er  als  schweizerischer 
Abgeordneter  1815  auf  dem  Wiener  Congress 
die  Rechte  der  helvetischen  Demokratie,  gab 
nachher  das  „Schweizerische  Musouin "  heraus, 
wurde  1817  als  Professor  der  Philosophie  una 
Geschichte  am  Lyceum  in  Luzern  angestellt, 
musste  aber  bald  wieder  in  Folge  jesuitischer 
Intriguen  die  Stelle  aufgeben,  grllndete  in 
Aaran  eine  Erziehungsanstalt  una  prakticirte 
dabei  als  Arzt  Eine   Philosophise  1 1.  Rechts- 
lehre  der  Natur  und  des  Gesetzes "  hatte  er 
1820  herausgegeben,  worauf  er  1828  seine 
„Naturlehre  des  menschlichen  Er- 
kennens  oder  Metaphysik"  verdffent- 
lichte.  In  priesterlich-entnusiastischer,  Jacobi- 
Schelling'scher  Weiae    bekennt    er  hier, 
dass  ihm  durch  Scbelling  zuerst  der  hohe 
Geist  aehter  Philosophie  crachienen  sei;  aber 
jetzo  wolle  er  (lber  die  Schelling'sche  Triade 
von  Geist,  Seele  und  Leib  hinaus  zu  einer 
heiligen  Tetraktys  fortgehen,  nach  deren 
allein  gultigem  und  vollendetem  Schema- 


tiamus  AUea  begriffen  werden  mttase.  Darauf 
erflflfnet  er  aeine  Lehre  von  den  „zwei  Seelen 
im  Meuschen".  Die  eine  dieacr  Psychen  iat 
die  Lehre  vor  und  gleichsam  unter  der  k5rpeT- 
lichen  Natur,  die  dieser  Natur  zum  Grunde 
liegende  und  sie  hervorbringende  Psyche; 
die  andere  aber  ist  die  Seele  nach  nnd  fiber 
dieser  kSrperlichen  Natur,  sie  wieder  auf- 
lSsend  und  in  Geist  zuruckbildend.  Nur 
8ofern  beide  auaaer  dem  Kdrper  sind  ,  sind 
sie  Seele;  sobald  sich  aber  die  Seele  in  ihrer 
Durchdringung  als  die  selbstandige  Einheit 
des  KOrpers  gesetzt  hat,  iat  sie  Lebenskraft. 
Das  Prinzip  der  k5rperlichen  Natur,  welchea 
durch  die  Periodicitlt  und  das  Organisiren 
seine  geistige  Abkunft  knnd  giebt,  lluft  auch 
wieder  als  Product  in  die  geistige  Natur  *u- 
rtlck,  sowie  es  als  Princip  von  ihr  aua- 
ge^angen  iat,  und  iat  also  nicht  aus  der 
irdischen  Welt  und  deren  Kriften  and  Ele- 
menten  hervorgegangen.  Dabei  spricht  er 
gar  spasahaft  von  einer  Knauelseele  beim 
Systemwinden.  „Ea  wtlrde  una  (aagt  er) 
nicht  schwer  sein,  zu  zeigen,  wie  Spinoza 
auf  seine  Substanzseele  besondera  links, 
Leibniz  auf  seine  Monad  en  seele  vorzllglich 
rechts,  wie  Kant  in  der  Kritik  durcheinander, 
Fichte  auf  sein  Ich  wieder  rechts,  Hegel  auf 
sein  Sein  wieder  links  und  rechts  zugleich 
gewunden,  Jacob!  endlich,  der  immer  nur 
nach  dem  Seelenheile  grossartig  jammerfe, 
aus  Verdruas  den  lange  bin-  und  her- 
gedrehten  Kntuel  der  Philosophie  aaf  den 
Boden  geworfen."  Indem  sich  nun  der  neue 
GemUthsphilosoph  zu  Aarau  „in  eine  leben- 
dige  Mitte  der  unmittelbaren  Erkenntnisa- 
quelle  innig  versetzt",  hat  er  schliesalich  nichta 
anders  fertig  gebracht,  als  den  ihm  in  die 
Hand  gespielten  Kniuel  nach  oben  nnd  nnten 
zu  drenen  nnd  an  der  „auswendigen  ober- 
flachlichen  Mitte  der  menschlichen  Natur" 
eine  unter  -  und  Obersinnliche  Seite  zu  unter- 
scheiden.  „Die  Ubersinnliche  Erkenntniss  iat 
allgemein  anerkannt;  die  untersinnliche  da- 
gegen,  welche  aller  sinnliehen  Erkenntniss 
vor-  und  in  der  entwickelten  Sinnlichkeit 
untergeht,  ward  allgemein  verkannt  und  die 
auffallendsten  Erscheinungen  wurden  miss- 
deutet.  Alle  Menschenkinder  kommen  som- 
nambul  zur  Welt  und  sind  bei  noch  ver- 
schlossenen  Sinnen  hellaehend  in  sich  und 
kennen  AUes  zum  Voraus,  was  sie  zu  sein 
und  zu  thun  haben.  Der  Mensch  hat  diese 
untersinnliche  Intelligenz  so  gewias,  als  im 
Thiere  auch  die  uberirdische  der  Anlage 
nach  vorhanden  ist  Aber  der  Mensch  schaut 
und  schafft  in  Allem,  was  er  schaut  und 
schafft,  nur  sich  selbst  Indem  darum  die 
Philosophie  vom  Menschen  aus  und  zu  ihm 
zur  nek  geht,  darf  sie  Naturphiloaophie  im 
hdhern  Sinne  genannt  werden,  sofern  sich 
in  der  menschlichen  Natur  die  uralte  Vorwelt 
wiederfindet  Dunkle  Geftlhle,  blinde  Triebe, 
Vorahnnngen,  Einaichten  vor  der  Besinnung, 
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weissagende  Traume,  die  von  una  unabhangige 
Ver  kettung  der  Vorstellungen ,  stillaufkeimend  e 
Neigungeu,  plOtzlich  Affecte,  Dur-  trod  Moll- 
tflne  des  Humors,  die  erst  en  Spur  en  des 
Temperaments,  die   tiefsten    Anlagen  des 
Talents,  die  Urzflge  des  Charaktera,  die 
ganze  geheimnisavolle  Mitternacht  im  menach- 
liehen  Gemttthe  zengen  sammt  nnd  Bonders 
von  dieser  untergegangenen,  fiberschfitteten 
nnd  begrabenen  Cr-  nnd  Vorwelt,  von  diesen 
unter  Bergen  nnd  Thalern,  Strassen  nnd 
Dflrfern,  Sumpf  nnd  Meer  liegenden,  mit 
JiiTuiuien,  jjunstnotuen,  Juavastromen  uoer- 
deckten.  znm  Theil  in  Stanb  und  Asche 
verwandelten  Pompeji  und  Herkulanum,  von 
den  kyklopischen  Mauern  und  unterirdischen 
Gingen  und  Schacbten  der  menschlichen 
Natnr.  —  Die  Verdienate.  die  sieh  Troxler 
in  solcber  Weise  um  die  auf  anthropologiscber 
Qrundlage  aafgebaute  Erkenntnisslehre  er- 
worben  hatte,  verscbafften  ibm  1830  eine 
Professur  der  Philosophie  in  Basel,  wo  er 
das   bereits    im  Jahre    1829  begonnene 
„Handbuch  der  Logik  als  Wissen- 
sehaft  deaDenkena  und  Kritik  aller 
Erkenntnisse"  (1830)  in  drei  Bandeu 
vollendete  und  zugleich  aeine  Antrittsrede 
L'fcber  Philosophie,  Prinzip,  Natur  und 
Stadium  derselben"   (1830)  drncken  liess. 
Alle  Philosophie  (so  lehrt  er  jetzt)  ist  im 
Qrande  nnr  Anthropologic  oder  Anthro- 
posophie.   Der  Mensch  stellt  Nichts  anders 
vor,  als  sieh  selbst  und  nimmt  Nichts  anders, 
als  sieh  selber  wahr;  alle  seine  Wissenschaft 
hat  nnr  Einen  Gegenstand,  sein  Selbst;  sie 
ist  nur  das  Innewerden  und  die  Offenbarung 
des  Geistes  in  seinem  eignen  Bewusstsein. 
Alles  Erkennen  ist  entweder  ein  unmittel- 
bares  oder  ein  vermitteltes,  entweder  Intuition 
oder  Reflexion,  nnd  die  unmittelbare  Erkennt- 
niss  ist  geistige  Anschannng,  die  vermittelte 
entweder  Erfabrungs-  oder  Vernunftwissen- 
schaft  In  ihrer  Vollendung  muss  alle  Erkennt- 
Diss  fiber  das  durch  die  Vermin  ft  vermittelte 
Wissen  hinaus  zu  dem  geistigen  Schauen  hin- 
ffihren,  welches  als  letzte  und  hOchste  Ver 
einignng  aller  Seelenkrafte  das  Organ  aller 
religiOsen,  philosophiscben  und  politischen 
Offenbarungen  und  der  Quell  aller  Gemfiths- 
ideen  ist  —  Seine  Professur  in  Basel  verlor 
Troxler  1831  wegen  seiner  politiscben  An- 
sichten ,  erhielt  aber  1833  eine  Professur  der 
Philosophie  in  Bern,  wo  er  bis  zum  Jahre 
1850  thatig  war  una  dann  resign irte.  Seine 
Berner  Vorlesnngen  fiber  Philosophie  gab  er 
als  „Encyclopadie   und  Methodologie  der 
philosophiscben  Wissenschaften"  (1835,  in 
2.  Auflage  1842)  heraus.   Als  Siebenzig- 
iihriger  beschlosa  er  seine  literarische  Thlltig- 
keit  mit  dem  Werke:   „Der  Atheismus  in 
der  Politik  des  Zeitalters  und  der  Weg  zum 
Heil;  Programm  einer  bessern  Zukunft"  (1850) 
und  starb  im  Jahre  1866  als  8€iilhriger. 
Tr>  phrtn,  ein  Zeitgenosse  des  Proklos, 


wird  bei  Porpbyr  als  Stoiker  und  Platoniker 
genannt. 

Tschirnhausen,  Walther  Ehren- 
fried,  Graf  von  Tschirnhausen  und  Herr 
von  Kisslingswalde  und  Stolzenberg,  war 
auf  dem  vaterlichen  Schlosse  Kisslingswalde 
in  der  Oberlausitz  im  Jahr  1651  geboren, 
hatte  in  Leiden  Mathematik  und  Physik 
studirt  und  durcb  Reisen  nach  England, 
Frankreich,  Italien;  Sicilien,  und  Malta,  so 
wie  dnrch  persdnhchen  Verkehr  mit  aus- 
gezeichneten  Gelehrten  und  Kflnstlern  seine 
Bildung  vollendet  Wahrend  er  in  Holland 
einige  Zeit  als  Freiwilliger  diente,  wurde  er 
mit  dem  Mathematiker  Huygens  (Hugenius) 
befreundet  und  schloss  sieh  an  den  in  Amster- 
dam bestandenen  Kreis  von  Freunden  und 
Verehrern  Spinoza's  an,  denen  dieser  seine 
Arbeiten,  wie  sie  allmab'g  fortschritten,  in 
Abschriften  mittheilte.  Auch  mit  Spinoza 
selbst  wurde  er  persOnlich  bekannt,  in  dessen 
Briefen  die  fraher  dem  Arzt  Ludwig  Meyer 
zugeschriebenen  Einwftnde  (im  63  ,  67  ,  69 
und  71  Briefe)  von  Tschirnhausen  herrfihren. 
In  Paris  hatte  er  auch  Leibniz  kennen  ge- 
lernt,  der  sieh  sp&ter  des  Verdienstes  rtthmte, 
dass  Tschirnhausen nicht  mehr  so  cartesian hch 
denke,  wie  frfiher.  Der  in  Tschirnhausens 
Briefen  erwahnte  „Tractatus  de  ratione 
excolenda"  wurde  von  ihm  1687  unter  dem 
Titel  „  Medicina  mentis  sive  art  is  hweniendi 
praecepla  generalia"  in  Amsterdam  als  ein 
grdssere8  Werk  herausgegeben,  welches  1695 
in  zweiter  und  1705  in  dritter  Auflage  zu 
Leipzig  erscliien.  Nach  der  Herausgabe 
dieses  Werkes  lebte  der  philosophiache  Graf 
auf  aeinem  Schlosse  in  der  Oberlausitz,  neben 
seinen  gelehrten  Studien  auch  mit  Verfertigung 
optischer  Glaser  bescbaftigt  Er  ist  Ent- 
decker  der  nach  ihm  benannten  Brennspiegel 
und  ibm  verdankte  Sachsen  damals  den  Flor 
der  Glas-  und  Porzellanfabrikation.  Ausser 
einer  an  jenes  philosophische  Werk  sieh  an- 
schliessenden  „  Medicina  corporis" die  aber 
von  keiner  Bedeutung  ist,  hat  er  einige 
Abhandlungen  in  den  Leipziger  „Acta  eru- 
ditorum"  und  in  den  „  Memoir es"  der  Pariser 
Akademie,  deren  Mitglied  er  war,  veroffent 
licht  und  starb  1708,  von  Leibniz  tief  be- 
trauert.  In  seinem  Hauptwerke  trat  Tschirn- 
hausen in  der  Auffassuug  der  wahren  Be- 
wegung  als  der  wirkenden  Ursache,  welche 
das  Werden,  die  Entstehung  einschliesse,  in 
die  Fusstapfen  Spinoza's  hielt  jedoch  mit 
Leibniz  den  Pantheismus  fttr  einen  Irrthum 
und  nahert  sieh  darum  in  manchen  Punkten 
der  Auffassung  des  Cartesius,  wo  dieser  noch 
nicht  Pantheist  geworden  war.  Der  Name 
Spinoza's  wird  in  dem  Werke  niemals  ge- 
nannt, derselbe  vielmehr  stets  nur  als  „ein 
Gewisser"  (quidam)  eingefflhrt  nnd  Ofter  ge- 
tadelt,  obwohl  die  „ Medicina  mentis"  mit 
Spinoza's  Abhandlung  V on  der  Verbesserung 
des  Verstandes*  oft  wfirtlich  flbereinstimmt 
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nod  mit  Spinoza  nicht  bios  den  Natnrlanf 
and  seine  Gesetze,  sondcrn  auch  die  mensch- 
lichen  Lebensthatigkeiten  unmittelbar  von 
der  Alh's  durchdringenden  gOttlichen  Wirk- 
samkeit  berleitet  Indem  die  „Geistesheil- 
kunde"  als  Kealphilosopbie  von  der  Wort-  und 
Geschichts  -  Philosophic  unterschieden  wird, 
soil  sie  als  wahre  Logrik  oder  Erfindtmgs- 
kunst  eine  allgemeine  Methodologie  oder  An- 
leitnng  xnm  wissenschaftlichen  Erkennen  und 
dadnrch  die  Kunst  der  wissenschaftlichen 
Entdeckung  darstellen.  Auf  Erfahrnng  ist 
all  n  riser  Wissen  gegrflndet,  nnd  zwar  zu- 
uachst  aof  innere  Erfabrung  nnd  Beobachtung 
unserer  selbst,  welche  uns  vier  Grnndthat- 
sachen  als  unzweifelhafte  Quelle  aller  Wahr- 
heit  nnd  Gewissheit  liefert.  Daa  erste  und 
allgemeine  Princip  aller  unserer  Erkenntniss 
iat,  dass  wir  una  einer  Mannigfaltigkeit  von 
Dingen  bewnsst  sind;  diese  Thatsache,  der 
wir  den  Begriff  des  Geistes  verdanken,  ist 
die  Gmndlage  aller  Erkenntniss  flberhaupt 
Die  zweite  Thatsache  ist  das  Bewnsstsein, 
dass  wir  von  einigen  Dingen  angenehm  (bene), 
von  andern  nnangcnehm  (male)  berflhrt  wer- 
den;  ibr  verdanken  wir  mit  der  Erkenntniss 
des  Guten  nnd  Bdsen  den  Begriff  des  Willens, 
worauf  die  Ethik  gegrflndet  wird.  Die  dritte 
Thataache  ist  das  Bewnsstsein,  dass  wir 
Einiges  durch  den  Gedanken  erfassen  oder 
begTeifen,  Anderes  nicht  begreifen  k  dim  en; 
damit  gewinnen  wir  den  Begriff  des  Ver- 
stande8  und  die  Gmndlage  znr  Unterseheidnng 
des  Wahren  und  Palschen.  Die  vierte  That- 
sache  cndlicb  ist  das  Bewnsstsein,  dass  wir 
durch  die  aussern  Sinne,  die  innem  Bilder 
und  die  Gemflthabewegungen  Vieles  nnd  Ver- 
schiedenes  wahrnehmen;  auf  die  dadnrch 
gewonnenen  Begriffe  der  Einbildnngskraft 
und  des  Harpers  grflndet  sich  die  gesammte 
ErfahrungswissenschafL  Daa  Ich  selbst  ist 
eben  dasjenige,  welches  sich  seiner  selbst 
der  mannigfaltigen  Dinge  bewnsst  ist,  nnd 
dies  ist  eben  die  erste,  ursprtlnglichste  nnd 
gewisseate  Erfahrnng.  Indem  man  von  diesen 
Thatsachen  ausgcht  und  zn  Begriffen  nnd 
Schlttssen  durch  die  Operationen  des  Intellects 
fortaohreitet,  wird  die  eigentliche  Wissenschaft 
gewonnen.  Zuerst  mllssen  richtige  Begriffe. 
gewonnen  werden,  da  auf  diesen,  nnd  nicht  auf 
blosaen  Wahrnehmungen,  die  Wissenschaft 
beruht.  Da  die  Bestimmnngen  der  Begriffe 
auf  Urtheilen  d.  h.  anf  Verantipfungen  be- 
ruhen,  welcbe  durch  die  Thatigkeit  des 
()t:  ist  op  hervorgebracht  werden,  so  mfissen 
8ie  zngleich  den  Entatehungsgrund  rait  ent- 
halten.  Aug  der  Analyse  der  Definition  er- 
geben  sich  Axiome,  aus  der  Syn these  der 
Definitions  werden  Lehrsatze.  Das  sinnlich 
Walirnehmbare,  welches  ebenso  wie  die 
Phantaaiebilder  nnd  die  sinnlichen  Geftlhle 
oder  Gemflthsbewegungen  znr  Phantasic  ge- 
rechnet  wird,  ist  noch  kein  BegTiffenes, 
aondern  nur  eine  Eracheinnng  (Phantasma). 


Inncrhalb  des  Begrifflichen  oder  dnrch  den 
Verstand  Erfasstcn  sind  die  eigentlichen  Ver- 
standesdinge  (rationaiia)  die  mathematischen 
Dinge,  deren  einfaehste  Elemente  der  Pnnkt 
und  die  Linie  sind.  Dagegcn  sind  die  Ele- 
mente oder  Naturdinge  (realia  oder  physical 
die  Materie  oder  Ansdehnung  nnd  Bewegung. 
Sie  bilden  den  Inhalt  der  Physik,  welcbe 
ohne  Mathemntik  nicht  mdglich  ist,  doch 
aber  zugleich  der  Bestatigung  dnrch  das 
Experiment  bedarf  nnd  als  die  hftchate  and 
eigcntlich  gdttliche,  weil  Alies  umfassewie 
Wissenschaft'  betrachtet  werden  kann,  da 
anch  die  Erkenntniss  unserer  aelbat  ihr 
anheim  fallt  nnd  sie  zugleich  die  Gmndlage 
der  Ethik  bildet  Denn  Nichts  anders 
wird  uns  von  der  Gewalt  der  Leiden sehaften 
so  grtindlich  befreien,  alB  die  aus  der  Phy- 
sik  zu  schdpfende  Einsicht,  dass  der  ganze 
Reiz  der  aussern  Dinge  nicht  anf  ihrem 
wirklichen  Wesen,  sondern  nnr  auf  unaera 
Sinnen  und  unserer  Einbildungskraft  beruht. 
Ueberdies  richtet  sich  der  Wille  immer  nnr 
auf  daa,  was  der  Verstand  als  nnzweifelhaft 
wahr  erkennt.  —  Die  Gedanken,  dass  der 
Verstand  die  Quelle  der  nnveranderlichen 
Wahrheiten  sei,  deren  System  die  Hathematik 
entwickelt,  wlhrend  dagegen  die  ala  eine 
thatige  und  eine  leidende  zn  unterscheidende 
Einbildungskraft  die  Quelle  verinderlicher 
Vorstellungen ,  nnd  die  Verwechslung  von 
Verstand  nnd  Phantaaie  die  Ursache  der 
roeisten  Irrth timer  sei,  sind  fruchtbare  Ge- 
sichtspunkte  von  bleibendem  Werth.  Dnrch 
seine  methodischen  Bestrebungen  aber  hat 
Tsohirahansen  anf  Wolff  grossen  Einrlnas 
geflbt,  sodaas  er  als  der  eigentliche  VorUnfer 
der  mathematisch  -  conBtmirenden  Met  hod  e 
Wolff's  zu  betrachten  ist. 

H.  Weissenborn,  Lebenageechichte  dos  E.  W.  von 
Tflchirnhanncn.  1866. 

Tubero,  Qnintns  Aelins,  der  Aeltere, 
ein  Neffe  des  jflngera  Scipio  und  Sehaler 
des  Strike™  Panaitios,  wird  als  eifriger 
Stoiker  genannt,  der  seine  Grnndsatze  anch 
im  Leben  znr  Geltung  zu  bringen  snchte. 
Ein  j  lingerer  T  u  b  e  r  o  ,  Lucius  Aelins, 
war  ein  AlterBgenosse  Cicero's  und  gleich 
diesem  ein  eklektischer  Anhanger  der  nenern 
Akademie. 

Turnlmll.  Georges,  war  gegen  das 
Ende  dea  17.  Jabrhnnderts  in  Schottland  ge- 
boren  nnd  wahrscheinlich  1752  in  Aberdeen 

Sitorben,  wo  er  seit  1721  am  Mareshal 
liege  Professor  der  Moralphilosopble  and 
Keid's  Lehrer  war.  In  seiner  Schrift  „  The 
principles  of  moral  philosophy*  (1740,  in 
2  Binden)  bekennt  er  sich  selbst  ala  ans  der 
Scbnle  Shaftesbury's  nnd  Hutcheson's  hervor- 
gegangen  und  sucht  die  Methode  Newton's 
auf  die  Moralphilosophie  anznwenden,  um 
anf  das  unmittelbare  Zeugniss  des  menach- 
lichen  Bewusstaeins  die  „Thatsache  der 
Freiheit44  zn  begrttnden  nnd  die  weise  und 
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gute  Regiernng  der  moralischen  Welt  dar- 
znthun.  Die  Gegenstiimie ,  die  im  eraten 
Bande  des  Werks  abgehandelt  werden,  sind: 
die  Freiheit;  das  Geftthl  des  SchOnen  (des 
Naturschdnen  und  des  sittlich  Schdnen);  das 
Gefahl  des  Groraen  and  Erhabnen;  die  Be- 
ziehnng  des  Menachen  znr  Natur  mittelst 
seiner  Sinnesthatigkeit ;  die  gegenseitige  Ab- 
hangigkeit  des  Korpers  und  der  Seele;  das 
Gesetz  des  Fortschritts  nnd  der  Vervoll- 
kommnnng;  die  Gewohnheit;  die  Vernnnft; 
der  moralische  Sinn  des  Gnten  und  Bosen 
in  der  Menschhett  nnd  sein  Verhaltniss  zur 
Religion ;  vergleichende  Uebersioht  des  Gnten 
nnd  Rosen  in  der  Mensebheit;  Vertheidigung 
der  Wtlrde  der  menschlicben  Natur.  Der 
zweite  Theil  des  Werkes  bebandelt  unter 


detn  Titel  „christliche  Philosophic44  lediglich 
die  Lehren  von  Gott,  Vorsebnng,  Tugend, 
kflnftigem  Leben,  wie  sie  an  der  Hand  von 
biblischen  Zeugnissen  im  Lichte  der  „wahren 
Philosophic4*,  als  die  ans  seineT  innersten 
Ahnung  entwickelten  Anschanungen  sich  dar- 
stellen,  welche  anf  die  Geistesrichtung  von 
Thomas  Reid  von  grossem  Einflnsse  gewesen 
sind. 

Tyrannirtn  aus  Amisos  (im  Pontes)  ge- 
btlrtig,  lehrte  als  Grammatiker  ans  der  peri 
patetischen  Schule  des  letzten  vorchristlichen 
Jahrhunderts  in  Rom  nnd  erwarb  sich  nm 
die  Saromlnng  von  Abschriften  aristotelischer 
Werke  ein  Verdienst.  8ein  gleichnamiger 
Schuler  wird  als  ein  Freigelassener  der 
Terentia  bei  Cicero  oftera  erwabnt. 


u. 


Ueberweg,  Friedrich,  war  1826  zn 
Leichlingen  im  Kreise  Solingcn  geboren, 
verlebte  nach  dem  frtthen  Tode  seines 
Vaters  seine  erste  Jngend  mit  seiner  Mutter 
bei  deren  Vater  in  Konsdorf,  wo  derselbe 
Pfarrer  war,  besuchte  seit  1841  das  Gym- 
nasium zu  Elberfeld,  studirte  seit  1845  in 
Gottingen  Philologie  nnd  horte  1846—1850 
in  Berlin  mathematische  and  natur  wissen- 
schaftlicbe,  tbeologiscbe  und  philologische, 
historische  und  philosophische  Vorlesungen, 
fand  jedoch  allm&lig  einen  festen  Mittel- 

Bunkt  fUr  seine  Studien  in  der  Philosophic, 
er  Widerwille  gegen  die  Verworrenheit 
der  Hegel'scben  Metaphysik  zog  ihn  zu 
Beneke  hin,  welchem  er  die  beste  Fdrderung 
seiner  philosophischen  Studien  zu  verdanken 
bekannte,  obwohl  er  zu  dessen  psychischen 
Grnndprocessen  schon  als  Student"  kritische 
Noten  ver&sst  hatte.  Nachdem  er  1850  die 
Prttfung  als  Lehramtscandidat  bestanden  und 
in  Halle  promovirt  hatte,  war  er  in  Dresden 
nnd  Duisburg  als  Lehrer,  seit  1851  als 
ordentlicher  Gymnasiallehrer  thfttig.  Da 
ihm  jedoch  bei  seinem  ausserlich  unbeholfcnen 
Wesen  die  Fahigkeit  znr  richtigen  Disciplin 
abging,  gab  er  diese  Stellung  wieder  anf, 
and  wie  seine  Mutter  mit  dem  in  Gottingen 
und  Berlin  stndirenden  Sohne  bereits  in 
iirmlicher  Mansarde  znsammengelebt  hatte, 
so  folgte  sie  deraselben  in  neue  kftrgliche 
Verhaltnisse  nach  Bonn,  wo  er  sich  1852 
•Is  Privatdocent  habilitirte.  Seine  religids 
freien  Anschanungen  fUhrten  ihn  znr  Be- 
theiligung  an  den  Bestrebungen  der  frei- 
religiOsen  Gemeinden  und  zum  Entwurf  eines 
GUubensbekenntnisses  und  Statuts  far  freie 


Gemeinden,  bis  er  erstspftter  (1861)  zu  der 
Einsicbt  kam,  dass  die  praktischen  AnsAtze 
zu  nener  religidser  Gemeinschaftsbildung 
aussichtslos  seien.  Seine  erste,  auf  dem 
Standpunkte  Beneke'*cher  Anschanungen 
verfasste  Schrift  erschien  unter  dem  Titel: 
„Die  Entwickelung  des  Bewnsst- 
seins  durch  den  Lebrer  and  Er- 
zieherw  (1853).  Neben  platonischen  Studien 
gingen  ihm  mancherlei  wissenschaftliche 
Plane  durch  den  Kopf,  nnter  denen  znerst 
das  ^System  der  Logik  und  Geschichte 
der  logischen  Lehren14  (1857)  zur  Ans- 
ftlhrung  kam.  Es  war  eine  im  Sinne 
Trendelenburgs  nnternommene  erneute  Be- 
grfindung  der  Logik  anf  aristotelischen  Prin- 
zipien  und  sollte  als  eigentliche  Erkenntniss- 
lenre  die  Mitte  halten  zwischen  der  gewOhn- 
lichen  bios  formalen  Denklehre  and  der  mit 
Metaphysik  identiflcirten  Hegel'schen  Logik. 
Von  dem  Satze  ausgehend,  dass  im  Erkennen 
der  menschliche  Geist  ein  bewusstes  Abbild 
der  Wirklichkeit  gewinnen  soil,  grUndet  sich 
diese  Ansicht  in  UebereinBtimmung  mit 
Schleiermacherauf  einen  allem  Wissen  und  aller 
Wahrheit  zum  Grunde  liegenden  Parallelis- 
mus  der  Existenzformen  odor  der  metaphy- 
sischen  Kategorien  nnd  der  Erkenntnissforroen 
oder  der  eigenUich  logischen  Kategorien.  Den 
platonischen  Stadien  Ueberwegs  kam  die 
von  der  Wiener  Akademie  gestellte  Preis- 
aufgabe  entgegen.  zu  deren  Beaut wortung 
er  die  von  der  Akademie  gekrdnte  Schrift 
„Unterinchangen  ttber  die  Echtheit 
nnd  Zeitfolge  platonischer  Schriften 
und  fiber  die  Hauptmomente  aus 
Pla  ton 's  Leben44  (1861)  lieferte.  Als  sich 
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im  Jahr  1861  auf  Trendelenburg's  Rath  die 
Mittler'sche  Buchhandluug  in  Berlin  wegen 
Abfassung  eines  zu  praktischem  Gebrauche 
beiVorlesungen  bestimmtenLehrbuchs  der  Ge- 
schichte der  Philosophie  an  Ueberweg  wandte, 
nbernabm  er  die  Aasarbeitung  eines  solcben, 
wurde  in  Folge  seiner  platonischeu  Preis- 
8cbrift  1862  ausaerordentlicber  Professor  der 
Philosopbie  in  KOnigsberg  mit  500  und  1867 
mit  750  Thalern  and   1868  ordentlicber 
Professor  mit  1000  Thalern  Gehalt.  Seit 
1865  hatte  er  sich  durch  Verheirathung  mit 
einer  Pillauerin  einen  eignen  Hausstand  ge- 
grOndet  and  scbon  1863  war  vom  „Grund- 
risa  der  Geschichte  der  Philosophic 
von  Thales  bis  auf  die  Gegenwart" 
der  erste  (das  Alterthum  umfassende)  Theil 
erachienen,  worauf  der  zweite  (in  erster  Ab- 
theilung  die  patristische,  in  zweiter  Abthei- 
lung  die  scholastiache  Zeit  entbaltende)  Tbeil 
1864  und  1865  und  der  dritte  die  (Neuzeit 
umfassende)  Tbeil  1866  erschien.  Nachdem 
Ueberweg  fur  die  nphilosophische  Bibliotheku 
eine  Uebersetzung  der  Poetik  des  Ariatotcles 
und   der  Berkeley'schcn  „Prinzipien  der 
menscblichen  Erkenntniss  *  geliefert  hatte,  er- 
lebte  er  die  Genugtbuung,  class  sein  „Grund- 
riaa"  ebenso  in  Amerika,  wie  in  England 
seine  „Logikw  Ubersetzt  wurde,  deren  ihm  zu- 
gesandte  Correcturen  er  selbat  auf  seinem 
letzten  Krankenlager  noch  las.  Er  entschlief 
1871  im  fllnfundvierzigsten  Lebensjahre.  In 
seinen  philosophischen  Anschauungen  gilt 
Ueberweg  in  einer  Zeit,  da  die  einaeitige 
Herrschaft  philosophischer  System e  zu  Encle 
ist,  als  ein  eklektiacher  Erfahrungspbilosoph. 
Die  Erfahrungserkenntniaa  aollte  atufenweiae 
zur  Erkenntniss  der  Dinge  an  sich  fortschreiten, 
und  so  konnte  er  im  Jahr  1859  seinen  Stand- 
punkt,  wie  Trendelenburg,  als  Ideal  -Rea- 
lisms, nur   mit  starkerer  Betonung  des 
realen  Schwerpunkts  bezeichnen.    Es  ist 
(so  anasert  er  sich  in  der  Abhandlung  „tlber 
Idealismua,  Realismus  und  Idealrealiamua," 
in  der  Zeitschrift  fllr  Pbilosophie  und  philo- 
sophische  Kritik,  Band  34,  1859)  die  steta 
wiederkehrende  Dialekttk  der  Geschichte,  dass 
durch  partielle  Bestatigung  mythologiacber 
HUllen  die  Wahrheit  in  immer  reinerer  Ge- 
stalt  zu  Tage  trete.   Leicht  zerbricht  ein- 
seitiger  Realismus  vorzeitig  die  Form  und 
verliert  den  Gehalt,  und  leicht  ml  It,  wer 
dieae  Scylla  zu  meiden  aucht,  in  die  Charyb- 
dia  uneerechtfertigter  Accommodation.  Aber 
auch  die  wahre  Vermittelung  scbeint,  vom 
Standpunkte  eines  jeden  der  beiden  Extreme 
aus,  dicht  an  dem  entge^engesetztcu  Extreme 
zu  liegen.   Immer  nocn  tindet  der  kampf- 
luBtige  Realismus  idealistUche  Elemente  vor, 
mit  aenen  er  Nichts  zu  schaffen  baben  mag 
und  deren  Conservirung  ihm  ala  Befangen- 
beit  in  der  von  ihm  abgethanen  Mythologie 
eracheint,  und  nicht  minder  beaorgt  der  con- 
aervirende  Idealismua  den  Verluat  des  Kernes 


selbst  bei  der  Sprengung  der  Hflllen.  So- 
k  rat «s  erscheint  urn  seiner  Gerechtigkeit 
willen  dem  Kallikles  ala  ein  Unreifer,  der 
sich  noch  nicht  losgemacht  babe  von  den 
Besprechungen  und  Bezauberungen ,  worin 
von  Jugend  an  auch  die  Besten  und  Kraf- 
tigstcn  knechtisch  hineingezwangt  wtlrden; 
von  den  Vertretern  dea  Artb(lrgerthum8  aber 
wird  er,  der  die  antike  BewuaatBcinaform 
durchbricht,  den  Sophiaten  zugezahlt  Der 
religiose  Affect  unterliegt  zugleich  mit  den 
Formen,  die  er  aich  schafft,  demaelben 
Lauterungsprocesse,  wie  das  politi8che  und 
philosophiacbe  Bewuaataein.  Daa  Chriaten- 
thum  befreit  die  religiose  Idee  von  den 
Schranken  des  jUdischen  Particularismus  and 
der  heidnischen  Mythologie,  urn  eine  reinere 
Bewusstseinsform  an  die  S telle  zu  setzen  and 
ist  der  jfldischen  Befangenbeitein  atbeistischea 
Aergernisa,  dem  exclusiven  Natural  ism  us 
aber  eine  pietistische  Thorheit  Bei  den 
Reformationen  innerhalb  der  christlichen 
Kirche  und  Philosopbie  wiederholt  sich  stets 
in  aublimirter  Geataft  deraelbe  Process.  Anch 
die  blosse  Mitte,  die  einen  Theil  der  Idee 
in  der  frflhern  naiven  Form  festhfllt,  den 
andern  mit  der  Form  zugleich  preUgiebt, 
hat  ihr  temporarca  bistorisches  Recht  als 
Vorlauferin  aer  wahren  Vermittelung.  Und 
nicht  nur  die  Mitte,  sondern  auch  die  Re- 
action hat  relative  Berechtigung,  aolange  die 
Zeit,  fur  den  Ernst  des  Gedankens  zu  trige 
oder  zu  feig,  die  Form  der  Freiheit  zur 
Bosbeit  missbrauchen  wUrde.  Ee  ist  ein 
verdienatvollea  Werk,  vor  der  Freiheit,  die 
das  Lebenselement  dea  Gereiften  ist,  den 
geiatig  Unreifen  zu  bewahren,  der  rie  nicht 
zu  ertragen  vermdchte.  Absolut  bereclitigt 
ist  aber  docb  immer  nur  der  wissenschaftliche 
Gedanke,  welcher  dadurch,  daas  er  alien 
Elementen  ihr  Recht  werden  lasst,  nothwendig 
zuro  idealrealisraus  wird.  Die  reinste  Tragerin 
dicdes  Gedankens  ist  die  Pbilosophie.  Nor 
die  Speculation  tlberwindet  den  Gegenaatz 
von  Materialiamna  and  mythischer  Vor- 
atellungsweiae.  Und  so  giebt  es  keine  Er- 
ldsung  aua  den  Wirren  der  Zeit,  aolange  die 
Zeit  die  Philosophie  verschraaht.  Jede 
rettende  That  ist  doch  immer  nur  ein  Palliativ, 
sofern  sie  aich  nicht  mit  den  rettenden  Ge- 
danken  eint,  deren  ewige  Wahrheit  sich  in 
der  Philosophie  ihre  zatreffendste  Form 
schafft.  —  So  dachte  Ueberweg  im  Jabre 
1859,  seine  pbilosophische  Entwicklung  blieb 
jedoch  nicht  auf  aieaem  Standpunkt  stehen. 
lndem  sich  bei  ihm  zunachst  eine  natura- 
liatische  Psychologie  festgestellt  hatte  und  zu- 
gleich sein  Bruch  mit  den  religidsen  Ueber- 
fieferungen  der  Vergangeuheit  sich  immer 
vollstandiger  vollzugen  hatte.  kam  er  in 
Kdnigsberg  in  taglichem  Verkehr  mitCzolbe 
(riehe  diesen  Artikei)  zu  einer  fthnlichen 
naturali8tischen  Weltanschauung  wie  dieaer, 
welche  aua  der  Stille  aeinea  literariachen 
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Bricfwechsels  erst  dtirch  F.  A.  Lange,  den 
Verfasser  der  „Geschicbte  des  Materialisraus", 
(zweite  Anflage  II.,  Seite  515  —  529)  an's 
Licht  gezogen  wurde.  Da  diese  Wandlung 
jedoch  nnr  ein  biographischcs ,  kcin  philo- 
sophiegeschichtliches  Interesse  hat,  so  mag 
liier  nur  die  Thatsache  selbst  festgestellt 
werden. 

F.  A.  Lange,  Frii>drich  Uebervreg  ana  der 
altpreumiaclieu  Monatsscbrift,  Bd.  8,  8.  487 
bis  522  abgedruckt)  1871. 

A.  Lasson,  sum  Andenken  an  Fr.  Ueberwcg 
(in  den  phUosophiscben  Monataheften  VII. 
S.  289  -  313)  1872. 

Ulrich,  Augnst  Heinrich,  war  1746 
zu  Rndolstadt  geboren  und  1813  als  Professor 
der  Philosophie  in  Jena  gestorben.  Wfthrcnd 
er  nrsprUnglich  den  Standpnnkt  der  Leibniz- 
WolfTschen  Philosophie  vertrat  nnd  in  diesem 
Sinne  einen  „Umriss  zur  Anleitnng  zu  den 
philosophischen  Wissenschaften**  (1772  und 
1776,  id  zwei  B&nden  verflffcntlichte,  nahm 
er  spftter  in  semen  „Institutiones  logicae  et 
metaphysicae"  (1785)  auf  die  Kant'sche  Kritik 
Rtlcksicht  und  trat  weiterhin  in  seiner 
„Elentheriologie  oder  tlber  die  Freiheit  und 
Nothwendigkeit*  (1788)  nnd  in  seiner  „Ein- 
leitung  in  die  Moral,  znm  Gebrauch  bei 
Vorlesungen"  (1789)  in  die  Reihe  derjenigen 
Gegner  Kant's,  welche  sich  mehr  oder 
weniger  Bestimmungen  aus  der  kritischcn 
Philosophie  aneigneten,  im  Wesentlichen  aber 


auf  dem  Boden  der  Leibniz  -  WolfTschen 
Philosophie  verharrten. 

I  rsinus.  Theodor  Christoph,  war 
1702  zn  Tnntzenhausen  in  Thflringen  geboren 
und  nach  dem  frflhen  Tode  seiner  Eltern 
seit  1713  zn  Bruttstadt  im  Weimarischen 
gebildet.  hatte  seit  1720  in  Jena  Philologie 
nnd  Philosophic  studirt  und  mit  einer  latei- 
nischen  Abhandlung  „Ueber  richtiges  und 
falschesStudiumderPhilosophie"dieMagi3ter- 
wflrde  erworben,  worauf  er  als  Privatdocent 
in  Jena  Vorlesungen  hielt,  in  welchen  er  der 
sclavischen  Anhanglichkeit  an  ein  vergangenes 
philosophisches  System  den  Krieg  erklarte 
und  den  Eklekticismus  als  die  einzig  wahre 
Philosophie  erklarte.  In  diesem  Sinne  waren 
auch  die  kleinen  Schriften  verfasst,  die  er 
unter  dem  Titcl  „Gedanken  vom  philo- 
sophischen Gesehmack"  (1729),  de  sectaria 
et  eclectica  philosophandi  rations  (1731), 
de  variis  philosophandi  modis  (1732)  und 
de  idolo  methodi  (1734)  veTdffentlichte. 
Obwohl  er  1732  ausserordentlicher  nnd  1733 
ordentlicher  Professor  geworden  war,  so  be- 
hielt  er  doch  mit  seiner  eklektischen  Philo- 
sophie leere  Hflrsale,  wahrend  sioh  sein 
College  J.  G.  Darjes  eines  ausserordentlichen 
Zulanfs  erfreute.  Dadurch  verstimmt,  ver- 
tauschte  er  1741  die  Philosophie  rait  der 
Medicin,  wurde  1746  Doctor  der  Medicin  nnd 
hat  seine  nene  Wissenschaft  weiterhin  1744 
bis  46  dnrch  eine  Anzaht  lateinischer  Schriften 
cnltivirt.   Er  starb  1747  in  Jena. 


V. 


Valentinus,  hatte  im  zweiten  Vicrtel 
des  zweiten  christlichen  Jahrhunderts  eine 
Zeit  lang  in  Alexandrien  als  Gnostikcr  ge- 
lehrt,  war  um  das  Jnhr  140  n.  Chr.  nach 
Rom  gekommcn  nnd  um  160  in  Cypem  ge- 
storben. Er  hat  sich  als  Homilet  und 
Liederdichter  bekannt  gomacht  und  das  um- 
fassend8te,  geiatvollste  nnd  einflnssreichste 
gno8tische  System  aufgestellt,  desaen  unter 
platonischen  EinflQasen  ausgebildete  Grund- 
gedanken  er  als  geheime  Ueberlieferung  von 
einem  paulinischen  Christen  Theodades  nnd 
durch  allegorische  Anslegung  der  nentesta- 
mentlichen  Schriften  erlangt  zu  haben  be- 
hauptet.  Die  wesentlichen  Lehrpunkte  seines 
durch  seine  Schaler  vielfach  modificirten 
Systemes  sind  folgende:  Das  llrweaen  (die 
Tiefe)  tragt  die  N6thigung  nnd  den  Drang 
in  sich,  die  Bedingung  und  Voraussetzung 
zu  einer  Schopfung  zu  werden,  um  selber 
znm  Bewusstaein  zu  kommen  und  sich  nach 


ausscn  zu  offenbaren.  Dies  geschieht  durch 
Hinaussetzen  einer  Geisterreihe ,  welche 
drei8sig  Aionen  in  15  mannlichen  nnd  weib- 
lichen  Gespannschaften  urafasst.  Die  zuerst 
zu  denkende  Vierheit  ist  als  Insichsein  zu 
fassen  und  besteht  aus  der  j, Tiefe",  dem 
„Innewerden"  oder  Bewusstsem,  dem  „Vcr- 
stand"  und  der  „  Wahrheit".  Aus  dem  Insich- 
sein  dieser  ersten  Vierheit  geht  eine  zweite 
Vierheit  hervor,  welche  als  Offenbarungs- 
moglichkeit  sich  darstellt  und  den  „Gc- 
danken"  (Logos)  mit  dem  „Leben"  (der  Zoe) 
und  den  „Menschen"  mit  der  „Gemeinde" 
umfas8t.  Diese  doppelte  Vierheit  oder  Acht- 
heit  laast  nun  aus  der  Gespannschaft  des 
Logos  und  der  Zde  eine  Zennheit  und  aus 
der  Gespannschaft  des  Menschen  und  der 
Gemeinde  eine  Zwdlfheit  hervorgehen.  In 
der  Zugammenfaasung  aller  dieser  Often  - 
barungen  besteht  die  „g5ttliche  Ffllle", 
welcher  gegentlber  das  „Nicht8etende"  oder 


Digitized  by  Google 


Valla 


902 


Valla 


der  „formlose  Staff"  als  das  „  Lee  re"  steht. 
Indem  aber  in  der  letzten  Gespannschaft  der 
„FfllleM  durch  den  stofflichen  Gedanken  des 
weiblichen  Theils  sich  die  „obere  Weisheit" 
von  ihrem  Widerpart,  dem  „Willen"  los- 
zureisaen  nnd  mit  der  „Tiefeu  zu  verbinden 
atrebt,  scbleudert  der  „atoffliche  Gedankou 
die  „obere  Weiaheit"  als  Achamoth  oder 
„unterc  Weiahcit"  in  den  Bereicb  dea  StoffB 
hinab,  um  auch  diesen  zn  vcrgeistigen.  Die 
dadurch  zerrllttete  „Fulle"  wird  vom  „Ur- 
vater"  dnrcb  den  aus  Allen  ausgehenden 
,,1/oros"  (Bestimmer)  begrenzt  nnd  mit  einer 
neuen  Gespannschaft  „Chriatos"  nnd  „hcilige 
Geistheit"  crganzt.  Die  aus  ihrer  Gestftrtheit 
allmalich  znra  Bewuastsein  znrtickkehrende 
Achamoth  wird  in  ihrer  Furcht  der  Anatoaa 
zur  Bildnng  der  Kdrperwelt,  in  ihrer  Hoffhung 
dagegen  die  Seelenbildnerin  und  zugleich  die 
SchOpferiu  des  „  Demulrgos"  oder  Wclt- 
bildners,  in  dessen  Welt  sich  das  geistige, 
stofniche  nnd  seelische  Element  mit  einander 
mischen.  Die  nach  Befreiung  aus  dem  Stoffe 
ringende  „  Weisheit"  gelangt  endlich  dnrch 
ihren  neuen  Genossen,  den  bei  der  Taufe 
im  Jordan  mit  dem  seelischen  Messias 
verbundenen  Jesus,  zum  vollen  Selbstbc- 
wusstsein  und  wird  bei  der  allgemeinen 
„Wiederhcratellung"  in  die  gtHtliche  FUlle 
zurUckgefuhrt.  —  Unter  den  Schfllern  und 
Anhaugern  des  Valentinus  gebttrten  Herakleon 
und  Ptalemaios  zur  italienischen,  Axioneikos 
und  Ardeaianes  zur  morgenlindischen  Schule 
der  Valentinianer. 

G.  Henrici,  die  valentinianischo  Gnosis  und  die 
heilige  Schrift.  1871. 

Valla,  Lorenzo  (Laurentius  Valla) 
stammte  aus  einer  angesehenen  Patricier- 
familic  und  war  1407  (nach  Audern  1415) 
zu  Rom  geboren  und  hatte  sich  frllh  mit 
Begeisterung  auf  das  Studium  der  damals 
neu  aufblQhenden  klassischen  Literatur  ge- 
worfen  und  zugleich  dem  lebhaft  erwachten 
Kampf  gegen  die  scholastische  Philosophie 
angescblossen.  Durch  seine  freimUtnige 
KTitik  historischer  wie  dogmatischer  Ueber- 
lieferungen  der  Kirche,  wie  er  solche  unter 
Anderm  in  seiner  (zuerst  1520  gedruckten) 
Schrift  „de  donalione  Constantini"  d.  h.  tlber 
die  angebliche  Gebiet8achenkung  des  Kaisers 
Conatantin  an  den  rdmischen  Bischof  geUbt 
hatte,  war  er  bei  der  rdmischen  Geistiichkeit 
missliebig  geworden  und  musste  aus  Rom 
ilUchten,  fand  aber  bei  dem  Kttnig  Alpbons  V. 
von  Neapel  Schutz.  Spater  ghch  sich  die 
Sache  in  Rom  wieder  aus,  er  durfte  zur  tick  - 
kehren  und  dort  lehren,  wurde  sogar  papst- 
lichcr  Secrctar  und  starb  daselbat  im  Jahre 
1457  (nach  Andern  1465).  Ala  einer  der  ersten 
Vorkampfer  dea  „Humanismu8u  wahrend  der 
ersten,  vorzugsweise  philologischen  Epoohe 
dea  Renaissance  -  Zeitaltere  hat  er  die  home- 
rische  Bias  und  die  Geachichtawerke  dea 
Herodot  und  Thucydides  in'a  Lateiniache 


Uberaetzt  und  aus  den  Schrifteu  Cicero's 
und  Qnintilian's  die  logiachen  und  rhete- 
riachen  Normen  fur  seine  eigne  Lehre  und 
literarisch-  gelehrte  Thatigkeit  geschdpft. 
Unter  seinen  Schriften  bertlhren  das  philo- 
sophischc  Gebiet  folgende:  Der  Dialog  „de 
voluptate  et  vero  bono"  ist  ein  Versuch  zur 
Ehrenrettung  der  epikurischen  Lnatlehre, 
indem  der  Lpikureer  gegen  den  chriatlichen 
Ethiker  mit  sichtbarer  Vorliebe  behandelt 
ist.  Die  Stoiker  (hebt  schliesslich  der  Christ 
hervor)  batten  Unrecht  mit  ihrer  Behauptung, 
dass  die  Tugend  nnr  dann  Tngend  aei,  wenn 
sie  um  ihrer  selbst  willen  angestrebt  werde, 
da  eine  solche  Tugend  doch  nur  eine  Schein- 
tugend  sein  kdnne;  vielmehr  aei  die  Tugend 
wesentlich  auf  den  Genuaa  gerichtet  and  nur 
als  Mittel  filr  diesen  Genuaa  wUnschenawerth, 
welcher  allein  dasjenige  sei,  was  um  seiner 
selbst  willen  angestrebt  werden  kfSnne.  Nur 
darin  batten  die  Epikureer  I  nrecht,  daas  sie 
dieaen  Genusa  auf  das  gegenwartige  Leben 
beschranken,  wahrend  die  mit  der  Tngend 
eratrebte  GlUckseligkeit  in  Gott  als  hochste* 
Gut  uns  im  jenseitigen  Leben  erst  erwarteL 
In  der  zuerst  1518  gedruckten  Abhandlung 
„de  libero  arbitrio"  sucht  Valla  die  Wahl- 
freiheit  dea  Menachen  mit  der  gdttlichen  Vor- 
aehung  zu  vereinigen.  Wenn  wir  die  Macht 
und  den  Willen  Gottes  in'a  Auge  faasen, 
welcher  Allea  bewegt  nnd  Allea  wirkt,  dann 
mUasen  wir  eingeatehen,  daas  von  diesetn 
Standpunkt  aua  die  menschliche  Freiheit  mit 
der  gflttlichen  Vorsehung  kaum  zn  verein 
baren  ist;  da  wir  nun  weder  die  menschliche 
Freiheit,  noch  die  gfittliche  Vorsehung  langnen 
dUrfen,  so  sind  wir  anf  den  Glauben  allein 
angewieaen.  Die  zuerst  1499  gedruckten 
„Dialecticac  disputationes  contra  Aristote- 
licos"  sind  ein  ausfflhrliches  Compendium  der 
Logik  als  einer  „scientia  rationalis"y  die 
zugleich  „sermocinalisu  sei,  verbunden  mit 
einer  acharfen  Kritik  der  scholastischen  Aus- 
artnngen  der  Logik.  Valla  greift  nicht  bios 
mit  Heftigkeit  die  scholaatische  Sophiatik 
seiner  Zeit  an,  sondern  wollte  anch  Nicht, 
davon  wisscn,  auf  die  Autoritat  des  Aristotele* 
zn  schwdren,  deaaen  Lehre  noch  dazu  durch 
Avicenna  uud  Averroes  entatellt  und  ver- 
dorben  sei.  Er  unterwirft  die  Dialektik  des 
Aristoteles,  aeine  Lehre  von  den  Weaenheiten 
und  Kategorien  einer  8charfainnigen  Kritik 
und  sucht  die  Widerspiilche  aufzuzeigen, 
welche  in  der  aristotelischen  Lehre  von  der 
Ewigkeit  der  Welt  und  vom  Wesen  der  Seele 
enthalteu  sind.  Ihm  selber  gilt  die  Dialektik 
nor  als  ein  Htllfsmittel  der  Rhetorik  and  ist 
darum  auch  stark  mit  rhetorischen  Elementen 
veraetzt.  Die  Rhetorik  (sagt  er)  aetzt  eiuer- 
aeita  ein  unerachdpfliohea  Gedachtniaa,  Kennt- 
niaa  der  Sachen  und  Menachen  vorana  and 
gebraucht  andereraeita  alle  Arten  von 
Schlils8en,  nieht  allein  in  ihrer  einfaclien 
Natur,  wie  sie  die  Dialektik  lehrt,  soadern 
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in  den  mannigfaltigsten  Anwendungen  anf 
die  verschiedensten  Lebensverhaltnisse,  ab- 
geandert  nach  der  Lage  der  Dinge  und  nach 
der  Verschiedenheit  der  Hdrcndcn.  Valla's 
gesammelte  Werke  wurden  als  „  Opera  nunc 
primo  in  untun  volumen  collecta"  1540  in 
Basel  gedruckt. 

J.  V ahlen.  Loreuzo  Valla,  cin  Vortrag  (1864) 
1870. 

Van  lleliuont,  Johann  Baptist, 
undFranz  Mercurius,  siehe  Helmont 
(Vater  und  Sohn). 

Vanini,  Pompcio  Ucilio  (wie  ihn  die 
Proceasacten  von  Toulouse  nennen)  oder 
Julius  Casar  (wie  crselbstauf  dem  Titel 
seiner  BUcher  seinen  Vornamen  bezcichnet) 
stammte  am  einem  neapolitanischen  Ge- 
schlechte  und  war  urn's  Jahr  1585  in  Tau- 
risano  geboren,  als  der  Sohn  eines  siebenzig- 

ehrigen  Vaters  und  einer  ganz  jungen 
utter.  Nachdem  er  zuerst  in  Rom  Theo- 
logie  und  Philosophie,  dann  in  Padua  Rechta 
wissenscbaft  studirt  hatte,  besuchte  er  der 
naturwissenschaftlichen  Studien  wegen  noch 
andere  Universitaten  Europa's.  Aristoteles 
gait  ibm  als  der  Gott  der  Philosophen  und 
als  der  Papst  der  Weisbeit;  in  Pomponazzo 
vermuthet  er  die  Seele  des  Averroes,  und 
ausserdem  waren  seine  Landsleute  Girolamo 
Cardano  und  Bernadino  Telesio  seine  Fuhrer 
in  der  Philosophie.  L'nstat  trieb  er  sich  in 
Amsterdam,  BrUssel,  K6ln,  Genf,  Lyon,  audi 
iu  England  heram.  Dorthin  hatte  er  sich 
flllchten  massen,  weil  er  uberall  mit  Atheisten 
su  disputiren  gestrcbt  hatte  und  dadurch 
der  Inquisition  verdachtig  geworden  war. 
Da  er  jedoch  in  England  fdr  den  katho- 
lischen  Glanben  Proselyten  zu  machen  suchte, 
so  wurde  er  in  London  eine  Zeit  lang  ge- 
fangen  gehalteu.  Um  die  Atheisten  zu  be- 
kampfen  und  darzuthun,  dass  Gott  keine 
menschliche  Erdichtung  sei ,  schrieb  er  ein 
mit  der  staatlichen  und  kirchlichen  Appro- 
bation vcrsehenes  Werk  nAmphitheatrum 
aetemae  providentiae*  (1615).  Er  beginnt 
mit  dem  Sein  und  Wcsen  Gottes  und  gewinut 
daraus  den  Begriff  der  ewigen  Vorsehnng, 
den  er  zugleich  polemisch  gegen  die  Griechen 
Diagoras,  Protagoras  una  Epikur  erdrtert 
Darauf  sucht  er  die  Schwierigkeiten  zu 
losen,  die  nach  Cicero  der  Vereinigung  von 
gottlicher  Weltregierung  und  menschlicher 
Willensfreiheit  im  Wege  stehen,  und  weist 
gegen  Aristoteles  nach,  dass  sich  die  gdtt- 
liche  Vorsehung  nicht  bios  auf  das  All- 
gemeine  beziehe,  sondern  much  auf  das  Be- 
sondere  eingehe.  Jedes  Existirende  ist  ent- 
weder  durch  sich  oder  durch  ein  Anderea. 
Das  Endliche  ist  nicht  durch  sich,  die  Welt 
als  endlich  hat  somit  ein  unendliches,  ewiges 
Sein  zu  ihrem  Grunde,  welches  wir  Gott 
nennen.  Wttsste  ich,  was  Gott  sei,  so  ware 
ich  Gott;  denn  Niemand  kennt  Gott  und 
weiss,  was  er  ist,  als  Gott  selbst.   Aber  wir 


kdnnen  sein  Wesen  durch  seine  Werke,  wie 
das  Sounenlicht  durch  Wolken  sehen.  Er 
ist  eigentlich  kein  Wesen,  sondern  die 
Wesenheit;  nicht  gut.  sondern  die  Gflte; 
nicht  weise,  sondern  die  Weisheit;  nicht  all 
machtig,  sondern  die  Allmacht.  Anfanglos 
und  endlos  ist  er  sein  eigner  Anfang  und 
sein  eignes  Ende.  Aus  sich  heraus  hat  er 
die  Welt  geschaffen;  in  ihrem  eignen  Inueru 
beherrscht  er  sie.  Alles  ist  in  ihm  allein 
Wirklichkeit;  er  ist  nicht  bios  Alles  sclber, 
sondern  zugleich  tlber  Allem,  ausser  Aliera, 
vor  Allem,  nach  Allem.  Er  kann  nichts 
Anderes  thun,  als  was  er  thut;  denn  er  ist 
das  hochstc  Gut  und  will  darum  das  Beate. 
Er  ist  in  jeder  seiner  Eigenschaften  ganz; 
Gerechtigkeit  und  Gnade  ist  in  ihm  Eins 
und  Dasselbe.  Was  in  Gott  ist,  das  ist  Gott 
selbst;  er  entwickelt  Alles  durch  sein  Sein, 
dieses  aber  ist  Wissen;  so  wirkt  er  Alles 
durch  sein  Wissen,  und  die  Vorsehung  ist  die 
stets  gegenwfirtige  Kraft  im  Weltall.  In 
uns  Menschen  ist  Wollen  und  Nichtwollen 
ohne  aussem  Antrieb,  also  frei;  unsere 
Handlungen  entspringen  aus  dem  Willen, 
der  jedoch  den  von  den  Sinnen  abhangigen 
Verstand  voraussetzt.  Da  nun  die  Sinne 
von  den  Sterne n  abhangig  sind,  so  findet 
wobl  eine  Neigung  und  Lenkung,  aber  keine 
zwingendc  Gewalt  der  Aussen welt  fiber  unsere 
Handlungen  statt.  In  der  SUnde  ist  Gutes 
und  Bd&es;  die  SUnde  grUndet  im  Willen, 
welcher  als  seiend  gut  ist  und  von  Gott 
kommt;  die  Verkehrtheit  der  Sunde  ware 
nicht,  wenn  sie  Gott  nicht  zuliesse.  Aber 
der  Wille  ist  eben  doch  ihr  Urheber,  und  das 
Bdse  wird  von  Gott  nicht  gut  geheiasen. 
Das  Bdse  wird  durch  das  Uobermaass  der 
Lust  gestraft,  und  das  Elend  zerstdrt  sein 
Scheinglilck.  Seligkeit  ist  der  Genuss  des 
hochsten  Gutes,  das  in  der  Erkenntniss  der 
Wahrheit  besteht.  — 

Hatte  Vanini  in  dicser  Schrift  einen 
wesentlich  pantheistischen  Standpunkt  ein- 
genommen,  so  entwickelt  er  in  der  cin  Jahr 
spater  verdffentlichten  Schrift,  die  aus  60 
Dialogen  besteht  und  den  Titel  fllhrt  „  De 
admirandis  naturae  regitiae  deaeque  mor- 
talium  arcanis  Ubri  77'"  (1616)  eine  durch- 
aus  natural istische  Weltanschauung,  worin 
der  Freund  der  Jesuiten  sich  in  seiner  Geistes- 
ricbtung  als  einen  Nachfolger  des  Griechen 
Lucian  und  in  vielen  Stdcken  als  Vorlaufer 
Voltaires  zeigt,  zugleich  mit  grosser  Eitel- 
keit  von  sich  selber  redet  und  sich  in  den 
cvnisch-schmutzigsten  Erdrterungen  gefallt. 
Er  gesteht  selbst,  es  stehe  Vieles  im  Amphi- 
theater, was  er  jetzt  nicht  mehr  glaube. 
Die  Natur  heisst  jetzt  Gottes  Kraft  und  Gott 
selbst.  Die  Materie  ist  unverganglicb ,  sie 
kann  weder  vermehxt,noch  vermindeit  werden ; 
die  Forme n  wechseln,  aber  sie  kann  nicht 
ohne  Form  sein  und  wird  bestandig  anders 
und   anders  gestaltet.    Die  Materie  des 
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Himmels  und  dcr  Erde  ist  eiue  und  dieselbe, 
gleichwie  der  Mensch  und  Eselsdreck  aus 
gleichem   Stoffe    bestehcn.     Der  Hiramel 
braucht  koine  Intclligenzen  und  Engel,  die 
der  Mensch  nach  seinem  Bilde  ersonnen  hat, 
zu  seiner  Bewegnng,  sondern  die  in  Aliem 
gcgcnwfixtige  Gotteskraft  genflgt.   Aucb  das 
Mcer  ebbet  und  fluthet  nach  eigner  Wesen- 
heit  und  so  wird  der  Hiromel  durch  sich 
selbst  fortwahrend  bewegt.    Die  Natnr  ist 
selbcr  cin  ewiges  Geb&ren  und  hat  ihr  eignes 
Gesetz  der  Zeugung  und  Erhaltung.  Die 
bewegte  Luft  erhitzt  sich  und  wird  zur 
Flamme ;  Luft  und  Waaser  sind  ein  und  das- 
selbe  Element;  Pflanzen  hassen  und  lieben 
einander,  wie  der  Magnet  das  Eisen  anzieht. 
Die  Seele  durchwaltet  als  materieller  Spiritns 
oder  Nervengeist  alle  Theile  des  Kdrpers, 
als  die  Form  des  Lebendigen  in  der  Materie, 
als  die  schdpferische  Form  im  Samen.  Als 
die  Mitte  des  Lebens  knflpft  der  Mensch  dan 
Inline  he  an  das  Himmlische,  und  in  der 
Menschengestalt  fasst  sich  die  ganze  Natur 
als  in  einem  Mikrokosmos  (einer  kleinen 
Welt)  zusammen;  darum  hat  der  Mensch  die 
Krafte  von  Pflanzen,  Thieren  und  Steinen. 
Von  der  Nahrung  hangen  nnsere  Lebens- 
gcister  und  Tugend  und  Laster  von  den 
Saften  und  Samen  ab,  die  in  unser  Wesen 
eingehen.    Die  Wollust  ist  das  Stisseste, 
aber  zugleich  das  Verderblichste  als  un- 
ersittlicher  Schlund.  —  Nach  VerfifFentlichnng 
dieser  Schrift  begab  sich  Vanini  nach  Toulouse, 
wo  or  sich  durch  Unterrichtgeben  seinen 
Unterhalt  erwarb  und  daneben  seine  Lehren 
auszubreiten  strebte.   Auch  die  Kinder  des 
ersten  Prftsidenten  am  dortigen  Parlament 
nnterrichtete  er  und  ward  von  diesem  be- 
gttnstigt.     Aber   seine   verdcrbten  Sitten 
oracbtcn  ihm  den  Untergang.    Zweimal  als 
Paderast  (Knabensch&nder)  ertappt,  ward  er 
vor  die  Behflrden  gestellt,  zu  denen  er 
lachend  sagte,  er  sei  ein  Philosoph  und 
folglich  geneigt,  das  Laster  der  Philosophic 
zu  begeben.    Er  kam  zwaT  ohne  Strafe 
davon,  wurde  jedoch  bald  nachher,  da  er  in 
regelmaaaigen  «  dchentlichen  Vortrftgen  seine 
Lehren  zu  verbreiten  suchte,  als  Ketzer  oder 
Atheist  in's  GefMngniss  geworfen  (1618).  Die 
im  Anfange  seines  sechsmonatlichen  Processes 
noch  vorgehaltene  fromme  Maske  warf  er 
ab.  nachdem  seine  Verurtheilung  znm  Fener- 
tode  erfolgt  war,  und  verschmihte  den  Bei- 
stand  der  Religion.  Nachdem  ihm  mit  Zangen 
die  Zungc  ausgezogen  worden  war,  wnrde 
er  unter  wflthendem  BrUllen  auf  dem  Scheiter- 
haufen  vcrbmnnt,  1619,  in  seinem  34.  Lebcns- 
jahTe.    Ein  Franzose  P.  F.  Arpe  verSffent- 
lichte  1712  eine  ^Apologia  pro  Julio  Caesare 
Vanini u}  welche  D.  Dnraud  in  der  Schrift 
„La  vie  el  les  sentiment  de  Lucilio  Vanini** 
(1717)  zn  widerlegen  suchte.   Nachdem  dann 
w.  D.  F(uhrmann)  1800  ein  Buch  „Leben 
und  Schicksale,  Charakter  und  Meinungen 


des  Lueitin  Vanini,  eines  Atheisten  im  sieben  - 
zehnten  Jahrhundert,  verSfFentlicht  hatte, 
verdanken  wir  dem  rranzOsischen  Pbilosophen 
Victor  Cousin  (in  einem  Aufsatze  „  Vanini" 
in  der  „  Revue  des  deux  mondes",  1843) 
tlbcr  den  Ausgang  seines  Lebens  ans  hand- 
scbriftlichen  Quel  I  en  urkundliche  Mittbei- 
lungen.  Die  Schriften  desselben  wurden  von 
X.  Rousselot  in's  Frauzdsische  flberaetzt 
(1842),  wlhrend  sich  in  FtHlebom's  mBeitrigen 
zur  Geschichte  der  Philosophic",  im  zweiten 
Bande,  in  einem  Aufsatze  fiber  Vanini  zu- 
gleich einige  Gesprache  aus  seiner  zweiten 
Schrift  finden. 

E.  Toulan,  rftude  sur  Lucile  Vanini.  1869. 

E.  Vaitsa,  Lucile  Vanini,  m  rie,  h  doctrine 
et  sa  mort.  1871. 

Varro,  Marcus  Terentius,  Cicero's 
gelehrter  Freund,  lebte  zwischen  115  und  25 
vorChr.  in  Rom  als  philosophischer  Eklektiker 
mit  stark  hervortretendem  Stoicismns.  In 
seinen  41  Bile  horn  mAntiquitates*  unterachied 
er  die  mythische  Theologie  der  Dichter  und 
die  btlrgerliche  Theologie  der  Staaten  von 
der  physischen  Theologie  der  Philosophen. 
Fflr  die  letztere  fallen  die  Gfltter  mit  den 
Theilen  der  Welt,  denGesn'rnen  und  Elementen 
zusammen.  Ans  einer  von  Varro  verfaasten 
Schrift  „Ueber  die  Philosophic"  theilt  der 
Kirchenvater  Augnstinus  in  seinem  Werke 
„Vom  Gottesstaatc"  Einiges  rait.  Die  Grund- 
frage  der  ganzen  Philosophic,  ob  das  erete 
Naturgemasse  urn  der  Tngend  willen  oder 
diese  urn  des  Naturgemassen  willen  oder 
beide  um  ihrer  selbst  willen  begehrt  werden 
sollen?  beantwortet  er  dahin,  dass  des  Men- 
schen  hOchstes  Gut  sowohl  ans  Gfltern  des 
Leibes,  als  aus  solchen  der  Seele  bestehen 
mtlsse  und  dass  darum  ebensowenig  das  erete 
Naturgemasse,  als  die  Tugend  um  ihrer 
selbst  willen  zu  begehren  sei  en,  wobei  er 
jedoch  zngesteht,  dass  das  hflchste  dieser 
Gtlter,  die  Tugend,  eine  durch  Unterricht 
gewonnene  Lebenskunst  sei,  in  deren  Be- 
sitze  die  Gltlckseltgkeit  bestehe. 

Vasquez,  Gabriel,  lehrte  als  Mitglied 
des  Jesuitenordens  schon  in  seinem  funf- 
undzwanzigsten  Lebensjahre  an  der  Hoch 
schule  zu  Alcala  und  spiter  an  verschiedenen 
andern  Lehranstalten  Theologie  nnd  Philo 
sophie  im  Sinne  der  durch  seinen  Orden  er- 
neuerten  Scholastik  nnd  starb  1604  in  Rom. 
Ansser  einem  Commentar  fiber  die  mSumma~ 
des  Thomas  von  Aqnino  hat  er  auch  „  Dis- 
quisitions s  metaphysicae*  verfasst. 

Vazquez,  M  arsil  ins,  aus  Toledo  ge 
bflrtig,  war  frtlh  in  den  Cistercienserorden 
eingetreten  und  lehrte  in  Rom,  Ferrara  nnd 
Florenz  Theologie  nnd  Philosophie  im  Sinne 
des  Thomiamns  und  starb  1611  in  Florenz. 
Ausser  einem  achtb&ndigen  Commentar  zur 
ganzen  Philosophie  des  Aristotelea,  hat  er 
auch  naoh  einen  besondern  Commentar  znr 
Ethik  desselben  verfasst 
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Vattel  (oder  eigentlich  Wattel),  Emme- 
rich von,  war  1714  zu  Couvet  im  Canton 
Nenfch&tel  geboren,  hatte  in  Basel  und  Genf 
studirt  nnd  im  Jahr  1741  zar  Vertheidigung 
der  Leibniz'schen  Lehren  gegen  die  Einwflrfe 
des  Lausanners  Jean  Pierre  de  Cronsaz  eine 
Schrift  ^Defense  du  systeme  Leibnilien  contre 
les  objections  de  Mr.  de  Crousai"  ver- 
flffentlicht  und  darauf  philosophische  Rapso- 
dien  im  Geist  der  Leibniz  -  WolfTschen  Philo- 
sophic folgen  lassen  unter  dem  Titel:  „Le 
loisir  philosophique  ou  pieces  diverses  de 
philosophic  de  moral  et  d' amusement*  (1746). 
Nachdem  er  1746  LegationsTath  in  Dresden 
geworden  war  nnd  einige  Jahre  als  knr- 
sichsischer  Gesandter  in  Bern  gelebt  hatte, 
ver&ffentlichte  er  als  sachsischer  Geheimrath 
1768  ein  Werk  „Droit  de  gens  ou  principes 
de  la  hi  naturelle  applique's  a  la  ron finite 
aux  affaires  de  nations  et  de  souverains*, 
welches  in  vielen  Anflagen  (in  den  tech  er 
Ueberoetznng  von  Schnlin,  1760)  erschien 
(sogar  noch  1833  nnd  1838  wieder  heraus- 
gegeben  wurde)  nnd  bei  den  Diplomaten  des 
achtzehnten  Jabrhnnderts  in  grossem  An- 
sehen  stand,  obgleich  er  darin  nur  die  WoltP- 
schen  Anschauungen  Qber  Natnr  nnd  VOlker- 
recht  wieder  gab.  Als  Anhang  dazn  gab 
der  Verfasser  noch  „  Questions  de  droit 
naturel*  (1762,  dentach  1771)  herans  nnd 
starb  1766  in  Neufchitel. 

Vauvenarques,  Luc  de  Clapiers, 
Marquis  de,  stammte  ans  einer  alten 
Adelsfamilie  der  Provence  und  war  1716  zn 
Aiz  geboren,  schon  im  18.  Lebenajahre  in 
railitariscbe  Dienste  getreten  und  raachte 
die  Feldztlge  in  Italien  nnd  Deutschland  mit, 
ans  welchen  er  1743  als  Capitan  mit  einer 
dnrch  Ausschweifnngen  nntergrabenen  Ge- 
sundheit  nach  Frankreich  zurttckkehrte.  Er 
starb  nach  mehrjihrigem  Leiden  an  der 
Lustseuche  schon  1747  im  32.  Lebensjahre, 
nachdem  er  auf  dem  Krankenlager,  an  das 
ei  bcstandig  gefesselt  war,  seine  Lebens- 
anschannngen  in  der  Schrift  „  Introduction 
a  la  connaissance  de  I 'esprit  hit  main",  mit 
einem  Anhang  „  Inflexions  et  maximes* 
(17461  verdfferitlicht  und  noch  mehrere  Auf- 
satze  im  Pnlte  liegen  hatte.  Mit  ihnlichen 
mystisch-fromroen  Anschaunngen,  wie  Pascal, 
aber  ohne  dessen  Scharf-  und  Tiefsinn,  wollte 
er  in  erstgenannter  Schrift  zuerst  von  den 
Eigenschaften  des  Geistes,  dann  von  den 
Leidenschaften ,  endlich  von  den  Tugenden 
handeln,  vermochte  es  aber  rrotz  dieser 
durchsichtigen  Eintheilung  des  Buchs  doch  zn 
keiner  einheitlichen  AusfQhrung  zn  bringen, 
sondern  liess  Alles  bunt  dnrcheinander  laufen. 
Indem  er  den  Skepticisms  bekampft,  Bucht 
er  die  Widersprtlche  der  Natur  nicht  sowohl, 
wie  Pascal  an's  Licht  zn  stellen,  als  viel- 
mehr  in  ihr  Nichts  aufzulosen.  Seine  Oeuvres 
wnrden  nach  seinem  Tode  gesammelt  (1747) 
herausgegeben  und  1797  (in  3  Bllnden)  mit 


den  hinterlassenen  Schriften  vennehrt,  wieder 
aufgelegt 

Vayer,  de  la  Mothe  le,  siehe  Le 
Vaver. 

Vegetius  (oder  nach  anderer  Lesart 
Vectius),  mit  dem  Beinamen  Praetextatns 
lebte  im  vierten  christlichen  Jahrhundert  in 
Rom ,  wahrscheinlich  als  Senator  nnd  hat 
eine  von  Boutins  gekannte  lateinische  Ueber- 
setzung  von  Theraistios*  Paraphrase  der 
beiden  aristotelischen  Analytiken  gelieferi 

Venetus,  Pranciscus  Georgius, 
siehe  Zorzi  (Francesco). 

Vo ruins,  Nicoletto,  ans  Chieti  trug 
in  den  Jahren  1471  —  1499  als  Professor  in 
Padna  Anfangs  die  averroistische  Lehre  von 
der  Einheit  der  nnsterblicheu  Vernunft  im  ge- 
8ammten  Menschengeschlechte  vor,  bekehrte 
sich  aber  spater  unter  geistlichen  Einflflssen 
zur  Anerkennnng  der  Unsterblichkeit  jeder 
einzelnen  Seele. 

Versor,  Johannes,  lehrte  als  thomi- 
stischer  Aristoteliker  am  Berggymnasium  der 
Dominikaner  zu  Kdln  und  hat  zahlreiche 
Erlantemngsschriften  zu  den  logischen, 
metaphysischen ,  ethischen  und  politischen, 
sowie  naturwissenschaftlichen  Schriften  des 
Aristoteles,  sowie  „  Quaestiones  in  veterem 
Artem  Aristotelis*,  ferner  n  Quaestiones 
super  Thomae  Aquinatis  de  ente  et  essentia 
et  super  omnes  libros  novae  logicae*,  auch 
eine  „  expositio  in  Summulas  Logicae  Petri 
Hispani*  verfasst  und  starb  um  das  Jahr 
1480,  wahrend  seine  Schriften  in  den  beiden 
letzten  Jahrzehnten  des  fflnfzehnten  Jahr 
hnnderts  im  Drnck  erschienen. 

Vettori,  Pietro  (Perms  Victorius)  war 
1499  in  Florenz  geboren,  studirte  in  Pisa 
die  alten  Sprachen  und  Philosophic,  warf 
sich  dann  in  Rom  auf  das  Stadium  der 
dortigen  Bibliotheken,  wurde  in  Florenz 
Professor  der  griechischen  nnd  lateinischen 
Sprache  nnd  spater  der  Moralphilosophie 
nnd  starb  1686.  Abgesehen  von  semen 
philo8oph'i8ch  -  kritischen  Schriften  hat  er 
als  gelehrter  Humanist  Aristotclis  ethica 
mcomachea  cum  commentariis  (1583)  und 
Aristotelis  politicarum  libri  VIII  (1576)  mit 
lateinischer  Uebersetzung  und  Commentar 
herausgegeben. 

Vico,  Giovanni  Battista  (Giam- 
battista)  war  1688  in  Neapel  als  der  Sohn 
eines  Bachh&ndlere  geboren,  hatte  nach  Vol- 
lendung  seiner  gelehrten  Stndien  neun  Jahre 
lang  die  Neffen  eines  Bischofs  von  Jschia 
unterrichtet  und  bekleidete  seit  1704  eine 
Professur  der  Rhetorik  in  Neapel  mit  einem 
schlechten  Gehalt.  Nachdem  er  1710  ein 
Werk  De  antiquissima  Italorum  sapientia 
ex  originibus linguae latinae  eruenda  libri  III 
(in'8  Italienische  flbersetzt  von  Monti,  1816) 
verflffentlicht  hatte,  waTf  er  sich  auf  die 
Rechtswissenschaft,  auf  welch r in  Gebiete  er 
mit  den  bedeutsamen  Arbeiten  „De  una 
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umversi  juris  principio  et  fine  taw"  (1720) 
und  „ Liber  alter  qui  est  de  const an tia  juris- 
prudenUae"  (1721)  hervortrat.  Daftir,  dass 
ihm  bei  seiner  Bewerbung  um  eine  glanzend 
dotirte  Professur  des  Rechts  an  der  Universitat 
seiner  Vaterstadt  ein  mittelmassiger  junger 
Mann  vorgezogen  wurde,  richte  er  sioh  dnrch 
die  Verdffentlichnng  seines  unter  Mnslichen 
Sorgen  und  Noth  um  die  Subsistenz  aus- 
gearbeiten  Lebenswcrkes:  „Principj  delta 
scienza  nuova  d'intemo  alia  commune  na- 
ture delta  nazioni'1  (1725),  welches  1730  in 
zweiter  und  1744  in  ganz  umgearbeiteter 
dritter  Auf  lage  ersckien  und  ihm  den  Rubm 
des  Vaters  der  Philosophic  der  Geschichte 
erwarb.  Als  endlich  der  auf  seine  epoche- 
machende  Leistung  aufnierksam  gewordene 
Kdnig  von  Neapel  den  Seelisundyiebenzig- 
jahrigen  zu  seinem  Historiographen  t-rnannt 
hatte,  starb  derselbe  (1744)  an  einem  Schluud- 
geschwflr.  Nachdem  Herder,  Goethe  und 
Fr.  A.  Wolf  auf  die  in  Vergessenheit  ge- 
rathenen  Leistungen  Vico's  hingewiesen 
hatten,  wurde  1817  von  Gallotti  da*  Lebens- 
werk  des  Vaters  der  Geschichtsphilosophie 
wieder  in  seiner  ursprfinglichen  Gestalt  als 
siebente  Auf  lage  heransgegeben,  wonach 
das8elbe  von  W.  E.  Weber  unter  dem  Titel 
„I.  B.  Vico's  Grundztlge  einer  neuen  Wiasen- 
schaft  Uber  die  gemeinschaftliche  Natur  der 
Vdlker*  (1822)  in  deutscher  und  von  Jules 
Michclet  (1827)  in  franzdsiscker  Uebersetzung 
verdffentlicht  wurde.  Als  treuer  Anhanger 
der  katholischen  Lehre,  ist  Vico  zugleich 
Verehrer  Platon's,  Aristotcles'  und  Tacitus', 
daneben  Bewunderer  von  Franz  Bacon  und 
Gegner  der  Lehre  des  Cartesius.  Er  zieht 
den  Cartesiauern  den  Platon,  Tacitus  und 
Bacon  darum  vor,  weil  Platon  den  Menschen 
betrachte,  wie  er  sein  soli,  Tacitus  denselben 
betrachte,  wie  er  ist,  und  Bacon  beides  ver- 
einige,  indetn  er  beobachten  und  betrachten, 
sehen  und  denken  lehrt.  In  seiner  geschichts- 
philosophischen  Betrachtnng  unterscheidet 
ubrigens  Vico  als  Vdlkerpsyckolog  nur  Ent- 
wicklungsperioden  im  Leben  der  einzelnen 
V5lker,  ohne  sich  zur  Idee  eines  allmahlichen 
Fortschreitens  der  ganzen  Menschheit  zu 
erheben. 

Giuseppe  Ferrari,  Vico  et  l'lulie  (1839). 

\  i<  tori  mm.  siehc  Marius  Victorinns. 

Vietoriu*,  Petrus,  siehe  Vettorio 
(Pietro). 

Villemnndy,  Pierre  de,  war  in  der 
zweiten  Halfte  des  17.  Jabrhunderts  Professor 
zu  Sanmur  und  dann  Rector  des  wallonischen 
Collegiums  zu  Leyden  und  machte  sich  zu- 
nachst  mit  einer  vergleichenden  kritischen 
Darstellung  der  Lehren  des  Aristoteles  und 
Epikur  mit  den  Lehren  des  Cartesius  bekannt 
dure  1 1  die  Sch rift  „Manductio  ad philosophiae 
Aristoteleae,  Epicureae  et  Cartesianae 
paralletismum"  (1683)  und  trat  dann  als  Be- 


kampfer  des  Skepticismus  auf  in  der  Scbfift: 
mSceptici*mus  debellattu  sive  humanae  cogni- 
tionis  ratio  ab  imis  radicUnu  expticata"  (1697), 
worin  er  auch  Macchiavelli  und  Spinoza  su 
den  8keptikern  rechnet  In  seinen  philo- 
sophischen  Anschauungen  xeigt  er  aich  aU 
einen  eklektiscli  gefarbten  Cartesianer  auf 
der  Gfundlagt:  des  gesunden  Menschen- 
verstandes. 

Villers.  Karl  von,  war  1765  zu 
Bolchen  (Boulay  in  Deutsch-Lothringen  ge- 
boren  und  hatte  Aulangs  die  luititariacke 
Laufbahn  ergriffen,  trat  aber  als  Capitan 
1792  aus  dem  Militair  aus  und  hdrte  1797 
Vorlesungen  in  Gdttingen.  Nachher  lebte 
er  in  LUbeck,  wo  er  ausser  einigen  kleineu 
Schriften  mit  einem  Werke  ^Philosophie  de 
Kant  ou  principes  fondwnentaux  de  la 
philosophie  transcendentale*  (1801)  hervor- 
trat, welches  im  1.  Bande  die  von  Locke 
ausgegangenen  englischen  und  franzdsischen 
Systeme  des  Sensualismus  beurtheilt  und  im 
2.  Bande  die  Grundlehren  der  Kant'schen 
KritikenentwickeltundmiteinerVergleichung 
der  Lehre  Kant's  mit  dem  Idealiamus  Berke- 
ley's schliesst  Das  Werk  wtlrde  jedock  in 
Frankreich  mehr  gewirkt  haben,  wenn  es 
nicht  mit  allzulebhafter  Begeisterung  fttr 
Kant  zngleich  eine  allzuherbe  Polemik  gegen 
die  franzdsische  Philosophie  und  den  fran- 
zdsischen Geist  verbunden  hatte.  Es  blieb 
zierolich  unbemerkt,  und  erst  zwdlf  Jahre 
sp&ter  gelang  esdem  durch  Villers  eingeffihrten 
und  eiugeleiteten  Bucbe  der  Frau  von  Stadl 
„De  rAUemagne"  (1813),  ihren  Landsleutea 
das  Wesen  der  Kant'schen  Philosophie  durch 
ihregeistreiche  Weise  verstandlich  zumaehen, 
ohne  dabei  gegen  den  franzdsischen  Geist 
zu  verstossen.  GQnstiger  wurde  in  Frankreich 
der  im  Jahr  1804  von  Villers  verdffentlichte 
und  vom  Institut  zu  Paris  gekronte  „Essai 
sur  I 'esprit  et  I'inftuence  de  la  reformation 
de  Luther"  (deutsch  von  Cramer,  mit  An- 
merkungen  von  Henke,  1805)  aufgenommen, 
an  welchen  sich  1808  in  deutscher  Sprache 
„Philoaophische  und  historische  Briefe  fiber 
dieKirchenvereinigung"  anschlossen.  Ausser- 
dem  hat  Villers  in  verschiedenen  franzdsischen 
ZeitschriftenzahhreicheAufsitze  fiber  deutsche 
Sprache.  Literatur  und  Philosophie  ver- 
dffentlicht Er  war  1811  in  Gdttiugen  ordent- 
licher  Professor  der  Philosophie  geworden, 
aber  schon  1814  wieder  in  Ruhestand  ge- 
treten  und  1815  gestorben. 

Vincenz  von  Beauvais  (Bello- 
vacensis,  ob  von  seinem  Geburtsorte  oder 
weil  er  dort  gelebt  hat,  so  genannt,  ist  un- 
gewiss)  war  schon  frtth  zu  Paris  in  den 
Dominikaner  -  Orden  getreten ,  spater  bei 
LudwiglX.  (dem  Heiligeu)  Vorleser  geworden, 
in  welcher  Eigenschaft  er  die  von  dieaem 
Kdnig  in  der  Abtei  bei  seinem  Sch  loam 
Royaumont  gesammelte  und  fflr  die  damalige 
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er  in  den  Stand  gesetzt  wurde,  nachdem  er 
schon  am  dass  Jahr  1245  einen  „  Tractatus  de 
eruditione  filiorum  regalium"  (deiitsch  von 
Fr.  Chr.  Schlosser:  Vincent  von  Beauvais, 
Hand-  nnd  Lehrbuch  filr  k5niglichc  Prinzen, 
1819  in  zwei  Banden)  verfJflFentlicht  hatte,  seit 
dern  Jahr  1250  ein  grosses  encyclopadisches 
Werk  unter  dem  Titel  „Specuhan  quadru- 
plet" in  Angriff  zu  nehmen,  worin  er  Alles, 
was  sich  von  Kenntnissen  ans  dem  Alterthnra 
erhalten  hat,  zu  einer  Geaammtflbersicht 
dee  menschlichen  Wissens  zusammenfasste. 
Der  erste  Theil  unter  dem  Titel  „Speculwn 
naturale"  (Naturspiegel)  besteht  aus  33  Bfl- 
chern; der  zweiteTheilj^pecM/w/n  doctrbiale" 
(Lehrspiegel)  aus  18  Bflchern;  der  dritte 
Theil  „Speculum  historiale"  (Geschichta- 
spiegel)  aus  32  Bflchern.  Der  vierte  Theil 
„Specuhtm  morale"  (Sittenspiegel)  wurde  von 
Vincenz  selbst  nicht  mehr  vollendct,  sondeni 
von  spiteren  Handen  (1310  —  1320)  hinzu- 
gt  Doch  sind  in  den  Ilandschriften  der 
ersten  Theile  naoh  und  nach  eine  Reihe 
von  Zus&tzen  von  spatern  Handen  eingetragen 
worden,  sodass  uns  in  dem  znerst  1473  in 
Strassburg  und  1494  in  Venedig  gedruckten 
„  Weltspiegel"  die  Anschauungen  von  Vincenz 
nicht  mehr  in  reiner  Gestalt  vorliegen. 
Hinsichttich  der  philosophischen  Streitfrage 
flber  die  Bedeutnng  der  „Universalienu  er- 
hellt  jedoch  soviet,  daas  Vincenz  den  all- 
geraeinen  Begriffen  in  der  Weise  des 
Aristoteles  zugleich  mit  der  Realit&t  auch 
Nothwendigkeit  nnd  Beharrlichkeit  beilegte, 
ohne  jedoch  zu  verkennen,  dass  dieselben 
nnr  in  den  Individuen  existiren  und  vom 
Verstande  nnr  gedacht  werden.  Er  Bchreibt 
demnach  dem  Allgemeinen  eine  doppelte 
Ursache  des  Seins  zu,  eine  materielle  (die 
Individuen)  und  eine  wirkende  Ursache  (den 
Verstand).  Nachdem  Vincenz  im  Jahr  1260 
noch  einen  „  Tractatus  consolatorius*  ver- 
fasst  hatte,  starb  er  urn's  Jahr  1264. 

Bourgeat,  Etudes  sur  Vincent  de  Beanvais, 
theolopien.  philosophe,  encyclopedists  (1856). 

A.  Vogel ,  ilber  Vincenz  von  Beauvais  (Frei- 
bnrger  UniversitatsprogTamm).  1843. 

Visbtck,  Johann  Christian  Karl, 
war  1766  zu  Deutsch  in  der  Altmark  ge- 
boren,  seit  1795  Lehrer  an  der  Oberschule 
zu  Neustrelitz,  seit  1808  Prediger  zu  Star- 
gard  in  Mecklenburg-Strelitz  nnd  seit  1821 
Pfarrer  zu  Neustrelitz,  wo  er  1841  starb. 
In  seinen  jungen  Jahren  hat  er  sich  als  An- 
hftnger  der  kritischen  Philosophic  im  Sinne 
ihrer  Auffassung  durch  Keinhold  durch  eine 
Schrift  unter  dem  Titel:  „  Hauptmomente 
der  Reinhold'schen  Elementarphilosophie  in 
Beziehnng  auf  die  Einwendnngen  des  Aene- 
sidemus4*  (1794)  bekannt  gemacht,  worin  er 
die  von  G.  J.  Schulze  gegen  die  kritische 
Philosophic  erhobenen  Bedenken  zu  ent- 
kraften  snchte. 

Vives,  Johann  Ludwig,  stammte 


aus  einer  angesehenen  spanischen  Adels- 
familie  und  war  1492  zu  Valencia  geboren, 
hatte  znerst  in  der  dort  seit  Rurzem  er- 
richteten  Akademie  nnd  dann  in  Paris  seine 
Studien  gemacht  nnd  nahm  seit  1512  seinen 
Aufenthalt  in  Bridge.  Nachdem  er  1514 
in  der  Schrift  „  Christi  triumphus",  einer 
Allegoric  in  platonischer  Form,  die  Er- 
habenheit  des  Christenthuma  flber  das 
Heidenthum  geschildert,  eino  Zeit  lang  in 
Lflwen  im  Verkehr  mit  Erasmus  gelebt  nnd 
sich  mit  rhetorischen  Studien  beschaftigt 
hatte,  betheiligte  er  sich  an  dem  damaligen 
Kampf  der  Humanisten  gegen  die  Scho- 
lastiker  mit  der  Flugschrift  „die  Pseudo- 
dialektikeru(  1519),  worin  er  die  scholastische 
Sophistik  an  den  Pranger  stellte.  Seine 
Neigung  znr  platonischen  Philosophie  und 
zur  Verbindung  derselben  mit  dem  Christeu- 
thume  tritt  dann  in  seinem  Commentar  zu 
Augustin's  „Gotteastaatu  hervor,  wahrend 
sich  die  pftdagogische  Tendenz  seiner  Wirk- 
samkeit  in  seinen  drei  Bflchern  „  flber  die 
Unterweisung  der  christlichen  Frauu  zeigt. 
Nach  einem  wiedcrholten  Aufenthalt  in 
Ldwen  verdffentlichte  er  1522  den  Dialog 
„Der  Weise",  worin  drei  Freunde  in  Paris 
nach  einem  wahrhaften  Weisen  suchen,  den 
sie  bei  einem  Grammatiker,  einem  Poeten, 
einem  Dialektiker,  einem  Physiker,  einem 
Rhetor,  einem  Astrologen,  einem  Mathema- 
tiker,  einem  Mediciner  vergebens  suchen, 
bis  der  Theologe  in  Gestalt  ernes  schlichten 
Eremiten  wegen  seiner  Erklarnng,  dass  der 
Sohn  Gottes  die  Weisheit  sei,  den  Preis  er- 
h&lt  Im  Jahr  1523  machte  er  eine  Reise 
nach  Spanien  und  von  dort  nach  England, 
wo  er  mehrere  Vorlesungen  hielt,  Doctor 
der  Rechte  wurde,  dann  in  London  am 
k5niglichen  Hofe  lebte,  mit  welchem  ex  noch 
weiterhin  von  Britgge  ans  in  brieflicher 
Verbindung  blieb.  unter  dem  Titel  „Satel- 
litium  animi*  (Gefolgschaft  der  Seele)  ver- 
dffentlichte eT  1524  eine  der  Prinzessin 
Maria  von  Brflgge  gewidmete  Sammlung  von 
Denksprtlchen  und  eine  „Einleitung  zur  Weis- 
heit*4, sowie  1526  unter  dem  Titel  „de  sub- 
ventione  pauperum*  eine  Theorie  einer  all- 
gemeinen bflrgerlichen  Armenpflege.  In  der 
Schrift  „De  censura  veri"  (in  3  Bflchern 
1531)  gab  er  eine  klar  und  einfach  ent- 
wickelte  formale  Logik  mit  Weglaasung  alles 
dessen,  was  er  in  der  aristotelischen  Logik 
fflr  Uberflttssige  Spitziindigkeiten  nnd  Weit- 
schweifigkeiten  ansab,  und  t  rat  als  Reformator 
der  Logik  in  die  Fusstapfen  von  Lanrentius 
Valla  und  Rudolph  Agricola  und  wurde 
dadurch  der  eigentliche  Vorlaufer  des  Petrus 
Ramus.  In  mehreren  kleinern  metaphysischen 
Abhandlungen  und  in  der  grdssern  Schrift 
De  prima  philoxophia"  (in  drei  Bflchern, 
1531)  lehnt  er  sich  im  Einzelnen  meiatens 
eng  an  die  aristotelische  Metaphysik  an  und 
doch  ist  das  Ganze  ein  weseutlich  Anderes, 
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ala  diese,  indem  einzelne  dominirende  Grund- 
begriffe  derselben  (a.  B.  der  Gegensatz  von 
actus  und  potentia)  ganz  in  den  Hintergrund 
und  als  durcbgehendeB  Prinzip  der  Meta- 
physik  die  Lehre  von  Gott  nnd  gOttlicher 
Schopfung  in  den  Vordergrund  treten.  Mit 
dero  theoretischen  Beweis  ftlr  daa  Dasein 
Gottes  und  fflr  die  Ungterblicbkeit  der  Seele 
nimrat  er  es  Uberall  sehr  leicbt  nnd  legt 
dafflr  alien  Nacbdrnck  anf  das  sittliche  Be- 
dflrfniss.  Rbenfalls  im  Jabr  1531  erschien 
sein  dem  Konig  von  Portugal  gewidmetes 
Hauptwerk  nDe  disciplmis" ,  welches  eine 
encyclopidi8che  Rundschau  (Iber  die  Wissen- 
schaften  nnd  den  Unterricht  in  denselben 
enthalt.  Znnachst  werden  in  sieben  Bflchern 
(de  causis  corruptarwn  or  Hum)  die  Ursachen 
des  Verfalles  der  Wissenschaften  erortert, 
dann  dieser  Verfall  selbst  in  Form  einer 
Kritik  des  Zustandes  der  einzelnen  Wissen- 
schaften prdrtert:  der  Poesie,  der  Geschichte, 
der  Dialektik  und  Rhetorik,  der  Naturwissen- 
schaften.  Medicin  und  Mathematik,  der  Moral - 
philosophie  und  der  RechtswissenschafL 
Darauf  folgen  als  positives  Gegenstttck  (de 
tradendis  disciplinis)  fflnf  Btlcher  vom 
wissenscbaftlichen  Unterricht.  Sobald  der 
Druck  des  Kampfs  urn's  Dasein  nachlasst 
nnd  der  Mensch  Freude  an  der  Erkenntniss 
gewinnt,  bildet  er  aus  seinen  Erfahrungen 
LehrsAtze  und  eine  bestimmte  Methode  fflr 
die  Gewinnung  der  Wissenschaft.  Alle  Er- 
kenntniss aber  fflhrt  nothwendig  zn  Gott 
Darauf  verbreitet  sich  der  Verfasser  flber 
Schulen,  Lehrer  und  Akademien,  hflusliche 
Bildung,  Gegenstande  und  Methode  des 
Unterrichts  in  den  Sprachen,  ferner  flber  die 
Disci  pi  in,  fiber  Erholung  der  Schtller,  flber 
die  Reihenfolge  im  Studium  der  Wissen- 
schaften. Den  Schluss  des  Werkes  bildet 
eine  Abhandlung  mde  vita  et  moribus 
cruditi".  Im  Jahr  1538  folgte  die  Schrift 
mDe  anima  et  wVa*4,  ein  im  sechzehnten 
Jahrhundert  vielgelesenes  Bnch,  welches  die 
flberlieferte  Bahn  der  aristotelisch-schola- 
stischen  Psychologie  vollstandig  verlisst  und 
von  dem  Satze  ausgeht,  dass  es  nicht  sowohl 
darauf  ankomme  zn  wissen,  was  die  Seele 
sei,  als  vielmehr,  welche  Eigenschaften  sie 
habe  nnd  wie  sie  wirke.  Es  werden  haufig 
Bei8piele  aus  eigner  Beobachtung  angeftlhrt 
und  iat  insbesondere  die  Lehre  von  den 
Aflecten  reich  an  feinen  Bemerknngen.  In 
Bezug  auf  die  berflchtigte  scholastische  Uni- 
versalienfrage  findet  es  Vives  lacherlich,  sich 
noch  lange  am  die  allgemeinen  Begriffc 
lierumznstreiten ,  da  doch  die  BeweisgrUnde 
der  Nominalisten  langst  herausgestellt  haben, 
dass  die  Realistcn  eigentlich  die  gleiche 
Ansicht  haben,  wie  die  Nominalisten.  Man 
sollte  doch  nicht  so  viel  Zeit  mit  langen 
logischen  und  dialektdschen  Znrflstungen  ver- 
lieren  nnd  endlich  zu  den  Bachen  selbst  zu 
kommen  suchen.    Die  Dialektik  muss  ver- 


einfacht  werden ;  es  genflgt,  die  Aufgabe  zi 
lfisen,  welche  ihr  die  alien  Rhetoren  a- 
gewiesen  haben.  Die  Dialektik  hat  oar  die 
Aufsnchung  der  allgemeinen  Geaichtspnnkk 
und  die  Unterordnnng  der  besondern  F.v  ■ 
unter  dieselben  zn  lenren  und  hierflber  die 
entsprechenden  Regeln  aufzustellen,  mots 
sich  also  tlberall  an  die  Rhetorik  anschlieurc 
Die  Lehre  von  der  Erfindung  nnd  vom  Cr 
theil  sind  die  wesentlichen  Theile  der 
Dialektik ;  man  muss  nicht  flberall  auf  streng? 
Beweiafflhrnngen  anagehen,  sondern  sich  ma" 
einer  Dialektik  begnflgen,  welche  fflr  die 
Wahrecheinlichkeit  sorgt  Wie  von  Viva 
der  jflngere  Zeitgenosse  desselben,  Petri! 
Ramus  die  Grundzflge  seiner  Lehre  entlehn; 
hat,  durch  die  er  soviet  Anfsehen  errefte; 
so  ist  der  bahnbrechende  reformatorisehe 
Kampfer  gegen  die  Scholastik  als  der  eigeot- 
liche  Vorlaufer  des  Cartesius  nnd  Bacon  n 
betrachten,  indem  er  flber  die  Traditions 
des  Alterthnms  hinaus  eine  unabhlurat 
Erfahrungswissenschaft  zu  begTflnden  8ocntf. 
Er  starb  1540  in  Brugge.  Die  erste 
satnmtaii8gabe  seiner  Werke  erschien  155a 
zu  Basel  in  zwei  Foliobanden. 

A.  Large,  Ludwip  Vvrta  (in  der  SchmidtVkw 
Encyclopedic  des  Eniehongs-  nnd  Unter- 
richtswesens,  Bd.  9,  9.  737—814)  18®. 

Voigflander,  Johann  Andreas, 
war  1780  zu  Deutschenbora  in  Sachsen  R 
boren,  seit  1810  in  der  Nahe  von  Dreads 
und  spfitcr  zn  Mochau  Pfarrer,  als  welcher 
er  1845  starb.  Nachdem  er  1830  mit  einer 
Schrift   „Der  Rationalismus    nacb  seinea 

Ehilosophischen  Hauptformen  nnd  in  aeiner 
istorischen  Gestalt u  hervorgetreten  *ar. 
veroffentlichte  er  1836  einen  „Entwurf  da 
Christenthums  zur  Welt-  nnd  Staatsrelipoa, 
in  Fragmenten  nach  Spinoza;  ein  Beitra? 
zur  gerechten  Wflrdigung  seiner  Theologie 
und  Philosophie4*,  worin  er  den  Nach»« 
zti  liefern  suchte,  dass  Spinoza  nicbt  Pan- 
theist, sondern  Theist  gewesen  und  wenigstew 
im  Glauben  einen  ewigen  Frieden  zwisebefi 
der  pantheisti8chen  und  theistischen  Partei 
vermittelt  habe. 

Volkmann,  Wilhelm  Fridolio. 
welcher  1877  als  Professor  der  Philosophie 
in  Prag  starb,  hat  sich  in  seiner  schrift- 
Htellerischen  Thatigkeit  um  die  weitere  Atfc- 
bildung  der  Herbart'schen  Psychologie  naeh 
der  empirischen  Seite  hin  verdient  gemaftt 
durch  folgende  Arbeiten :  die  Lehre  von  dee 
Elementen  der  Psychologie  als  Wiasenachaft 
(1850);  Gmndrias  der  Psychologie  yom  Stand 
punkt  des  philosophischen  Realismus  ass 
und  nach  genetischer  Methode  (1856);  die 
Grundzflge  der  aristotelischen  Pgycnoto 
laus  den  Abhandlungen  der  bohraiscben  Ge-  i 
sellschaft  der  Wissenschaften  V,  10)  1&8;  1 
flber  Prinzipien  und  Methode  der  Psychologie 
(in  der  Zeitschrift  fflr  exacte  Philosophie  fl. 
8.  23-71)  1861. 
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Volney  hiess  eigeutlich  Constantiu 
Francois  de  Chaaaeboeuf  und  war 
1757  za  Graon  in  Anjou  geboren,  hatte  seine 
Stndien  in  Craon  una  Angers  gemacht,  war 
dann  mit  11000  Livres  Jahresrente  nach  Paris 
gekommen,  wo  er  Anfangs  Medicin  studirte, 
sich  jedoch  baid  orientauschen  Stndien  zu- 
wandte  und  1781  dnrch  eine  Abhandlnng 
Uber  die  Cbronologie  des  Herodot  sich  den 
Zutritt  zu  den  Salons  des  Baron  Iiolbach 
und  der  Madame  Helvdtius  dffnete.  In  den 
Jabren  1783 — 87  macbte  er  eine  Keise  nacb 
Aegypten  und  SyTien  und  lernte  bei  den 
Drusen  im  Libanon  die  arabische  Spracbe. 
Nach  seiner  RUckkehr  verdffentlichte  er  seine 
„  Vogage  en  Egypt e  et  en  Syrie*  (1787)  und 
wurde  Director  des  Handels  und  Ackerbaues 
in  Corsika.  nahm  jedoch  1789  seine  Ent- 
lassung  una  betheiligte  sioh  als  Abgeordneter 
zur  Nationalversammlung  fttr  Angers  lebhaft 
an  deren  K&mpfen  und  Vernandlungen. 
Nur  (lurch  den  plfltzlichen  Sturz  Robespierre's 
entrann  er  der  Ouillotine.  Im  Jahr  1791 
verdffentlichte  er  sein  berfihmtestes  und  ver- 
breitetstes  Werk  „Les  mines,  ou  meditations 
sur  les  revolutions  des  empires"  (dentsch 
von  G.  Forster,  1792),  welches  1872  in 
zwulfter  Auflage  gedruckt  wurde.  Indem 
er  darin  auf  den  Ruinen  der  untergegangenen 
Staaten  des  Alterthums  philosophische  Be- 
trachtungen  fiber  die  Geschichte  anstellt, 
sieht  er,  wie  der  Geschichtsphilosoph  Con- 
dorcet,  in  der  franzosischen  Revolution  den 
Versuch  zur  Yerwirklichung  des  Ideals  der 
Vernunftherrschaft.  Die  geschlagene  Minder- 
heit  der  Bevorzugten  (heiast  es  in  dem  Bucbe) 
ruft:  A  lies  ist  verloren,  das  Volk  ist  auf- 
geklart!  das  Volk  aber  sagt:  Alles  ist  ge- 
rettet;  denn  da  wir  aufgeklart  siud,  so  werden 
wir  unBere  Kraft  nicht  missbraucbcn,  wir 
wollen  nur  unser  Wohl;  wir  haben  Rache- 
geftlhle,  aber  wir  vergessen  sie;  wir  waren 
Sklaven.  aber  wir  werden  befehlen  kdnnen ; 
wir  wollen  Nichts,  als  frei  sein.  und  die 
Freiheit  ist  Nichte,  als  Gerechtigkeit!  Die 
Liebe  des  Menschen  zu  sich  selbst,  das  Ver- 
langen  nach  Wohlbefinden,  der  Widerwille 
gegen  den  Schmerz  sind  die  wesentlichen 
una  uranfanglichen  Triebfedern  gewesen, 
welche  den  Menschen  aus  seinem  rohen 
Naturzustande  herausrissen,  ihn  schdpferisch 
machten,  ihn  zur  Gesellschaft,  zur  Wissen- 
8chaft,  zur  Kunst,  zum  Gcnusse  fflhrten ;  die 
Ueberstflrzung  der  Selbstliebe  in  blinde  Regel- 
losigkeit  der  oegierde  und  die  Unwissenheit 
wurden  die  Quelle  aller  Uebel,  welche  die 
Welt  verwuateten.  —  Das  zweite  berfihmte 
und  seiner  Zeit  vielbesprochene  Werk  Volney's 
erschien  1793  unter  dem  Titel  nCatechisme 
du  citoyen  francais",  in  zweiter  Auflage 
unter  dem  Titel  mCatichisme  de  la  hi 
nafurelle,  ou  principes  physiques  de  la 
morale  deduits  de  1' organisation  de  Thomme 
et  de  I'univers",  unter  welchem  Titel  das 


Buch  auch  in  der  im  Jahr  1821  iu  8  Bandeu 
erschienenen  Gesammtausgabe  der  „  Oeuvres 
completes  de  Volney"  erachien.  Die  Moral 
des  Helv&ius  und  Baron  Holbach  wird  in 
dem  Buche  popularisirt.  Die  Natur  hat  den 
Menschen  fttr  die  Gesellschaft  organisirt  In- 
dem sie  ihm  Empiindungen  gab,  hat  sie  ihn 
so  organisirt,  dass  die  Empfindungen  Anderer 
sich  in  ihm  spiegeln  und  Mitempfindungen 
von  Lust,  Schmerz  und  Theilnahme  erregen, 
welche  der  Reiz  und  das  unauflosliche  Band 
der  Gesellschaft  sind.  Das  Naturgesetz  des 
Menschen  ist  allerdings  die  Selbstliebe;  nur 
kommt  es  darauf  an,  dass  dieses  Gesetz 
richtig  verstanden  und  angewandt  wird.  Sie 
ist  keineswegs,  wie  Lamettrie  meinte,  das 
ausschliessliche  Streben  naeh  Lust;  denn 
Uber  das  Bedfirfniss  gesteigert,  ffihrt  die 
Lust  zur  ZersWrung,  sowie  umgekehrt  der 
Schmerz  oft  zut  Erbaltung  fUhrt.  Die  richtige 
Selbstliebe  ist  ebensowenig,  wie  Helvetius 
meinte,  Selbstsucht,  sondern  schliesst  von 
Haus  aus  die  Nothwendigkeit  ein,  Andern 
nicht  zu  schaden,  und  wir  wollen  nur,  dast* 
auch  wir  von  Andern  nicht  Schaden  erleiden. 
Datum  ist  die  Selbstliebe  nicht  der  Feind 
des  Gemeinwohls,  sondern  dessen  Stfitze. 
Tngenden  heisseu  solche  Handlungen,  welclie 
ebenso  dem  Einzelnen  wie  der  Gesammtheit 
nfitzen;  Laster  dagegen  solche,  welche  die 
Erhaltnng  und  Vervollkommnung  des  Ein- 
zelnen und  der  Gesammtheit  beeintrachtigen. 
Die  Tngenden  sind  entweder  individuelle 
oder  bausliche  oder  sociale  Tugenden.  Die 
Grundlage  der  letztern  ist  die  Gerechtigkeit, 
von  welcher  alle  fibrige  Tugenden  nur  ver- 
schiedene  Formen  und  Lebensausserungen 
sind,  wahrend  die  Gerechtigkeit  darum  die 
unverlasslichste  Tugend  ist,  weil  der  Mensch 
nach  Gleichheit,  Freiheit  und  Eigenthum 
strebt  Alle  Weisheit  und  Vollendung,  alles 
Gesetz  und  alle  Tugend  beruht  auf  den  drei 
Hauptlehren :  „Erhalte  dich,  unterrichte  dich, 
massige  dich  !u  und  diese  drei  Lehren  laufen 
in  dem  hochsten  Grundsatze  zusammen: 
„Lebe  ftlr  deinen  Nachsten,  auf  dass  er  fflr 
dich  lebe!M  Glaube  und  Hoffnungen  sind 
Tugenden  der  zum  Vortheil  der  Gauner  Be- 
trogenen.  Das  hocliste  Gut  des  Menschen 
ist  Gesundheit.  —  Nachdem  sich  Volney 
gegen  das  Ende  des  Jahrhunderts  einige  Zeit 
in  Amerika  aufgehalten  hatte,  zog  er  sich 
nach  seiner  Rfickkebr  vom  (Jffentlichen  Leben 
zurfick,  als  sein  alter  Freund  Bonaparte 
die  Kaiserwurde  annahm.  Dieser  erhob  ihn 
jedoch  zum  Grafen  und  Ludwig  XVIII.  zum 
Pair.   Er  starb  1820  in  Paris. 

Voltaire,  hiess  eigentlich  Arouet 
(Francois  Marie)  und  war  1694  zu  Paris  ala 
Sobn  des  Schatzmeisters  bei  der  Rechnungs- 
kammer  Francois  Arouet  geboren.  Seine 
erste  Bildung  hatte  er  in  einem  Jesniten- 
collegium  erhalten,  in  welchem  einer  seiner 
Lehrer  von  ihm  weissngte,  er  werde  einst 
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der  Pflhrer  der  Deisten  und  Religionsfeinde 
werden.  Durch  eben  diesen  Lehrer  wurde 
der  lCjahrige  Arouet  in  die  Pariser  Hof- 
kreise  eingeftlhrt,  kara  jedoch  1717  wegen 
falschen  Verdachts,  eine  satirische  politische 
Flugschrift  verfasst  zu  haben,  in  die  Bastille, 
wurde  1718  durch  sein  Trauersptel  ^Oedip^ 
der  Abgott  dea  franz6sischen  Volkes,  kam 
1725  in  Folge  eines  Ehrenhandels  abermals 
in  die  Bastille^  ana  der  er  nach  14  Tagen 
unter  der  Bedingung  entlassen  wurde,  dass 
er  in's  Ausland  gelie.  Er  lebte  wahrend 
der  Jahre  1726  —  29  in  London,  wo  er  seinen 
Namen  Aronet  l.j.(lejeune)  durch  Buchstaben- 
versetzung  ans  „Arovetlju  in  „Voltaire'* 
verwandelte.  Er  lebte  dort  hauptsachlich  im 
Verkehr  mit  den  Deisten  Woolston,  Tindal 
und  andern  Freidenkem  und  verfasste  dort 
auch  die  im  Geist  der  englischen  Deisten 
gehaltenen  ^Lettres  philosophiques*  die  er 
jedoch  erst  spater  herausgab.  Nachdem  er 
zugleich  seine  ^Hcnriade*  mit  bedeutendem 
Gewinne  veroffentlicht  hatte,  vermehrte  er 
seinen  literarischen  Erwerb  durch  allerlei 

flflckliche  Speeulationen,  sodass  er  in  VeT- 
indnng  mit  dem  von  seinem  Vater  und 
altera  Bruder  ererbten  Vermogen  bald  ein 
Vermogen  von  130,0(X)  Livres  jahrlicher 
Renten  hatte.  Seit  seiner  ROckkehr  ans 
England  hatte  er  zunachst  abwechselnd  in 
Paris,  in  Rouen,  und  in  Holland  gelebt,  wo- 
hin  er  sich  znrtlckzog,  um  den  Verfolgungen 
und  Anfeindungen  zu  cntgehen,  die  er  um 
seiner  Schriften  willen  von  Seiten  der  Geistlich- 
keit  zu  erdnlden  hatte.  Im  Jahr  1733  lernte 
er  die  27jahrige  geistreiche  und  gelehrte 
Marquise  du  Chatelet  kennen,  die  obwohl 
verheirathet  kein  Bedenken  trng,  ihn  zu  ihrem 
Geliebten  zu  machen.  Er  lebte  mit  ihr  zwdlf 
Jahre  lang  (1734  —  47)  in  dem  Schlosse 
Cirey  auf  der  Grenze  von  Champagne  und 
Lorraine  (Lothringen)  seiner  dichterischen 
Muse  und  schriftstellerischen  Arbeiten.  Nach- 
dem die  Marquise  mit  einem  jungen  Officier 
am  Hofe  des  Kdnigs  Stanislaus  zu  Luneville 
ein  neues  Verhaltniss  angekndpft  hatte,  starb 
sie  im  Wochenbette.  Trotzdem  hat  ihr 
Voltaire  bis  in  sein  hdchstes  Alter  ein  treues 
Andenken  bewahrt.  Mittlerweile  war  er 
kOniglicher  Kammerberr  und  Historiograph 
und  1746  Mitglied  der  Pariser  Akademie 
geworden.  Nach  dem  Tode  seiner  Freundin 
nach  Paris  zurfickgekehrt,  kaufte  er  du 
Palais  des  Marquis  du  Chatelet  und  nahm 
seine  verwittwete  Nichte  Madame  Denis  zu 
sich.  um  in  seinem  Hanse  die  Honneurs  zu 
machen.  Schon  seit  1736  hatte  Voltaire 
aU  Freigeist  und  Dichter  von  europtischem 
Rnfe  mit  dem  preussischcn  Rronprinzen 
Friedrich  in  brieflicbem  Verkehr  gestanden 
und  hatte  denselben  1740  persdnlich  kennen 
gelerat  Spater  sohrieb  ihm  der  Konig 
Friedrich:  „Bayle  hat  den  Rampf  begonnen, 
eine  Anzahl  Englander  folgte  ihm,  Ihr  seid 


berufen,  den  Kampf  zu  vollendenl*  Obwohl 
beide  sich  abwechselnd  anzogen  uud  ab- 
stiessen,  kam  doch  Voltaire  1760  als  pre  nasi  - 
scher  Kammerherr  mit  20,000  Livres  Ge- 
halt  nach  Berlin;  im  Jahr  1753  erfolgte  der 
Bruch  zwischen  beiden,  uud  Voltaire  hielt 
sich  seit  1753  einige  Jahre  lang  in  Colmar 
auf.  Nachdem  er  mit  Friedrichs  des  Grossea 
Schwester,  der  Markgrafin  von  Baireuth  und 
dem  Gemahl  derselben  eine  Reise  in  die 
Schweiz  gemacht  und  mit  dem  markgraflichen 
Paare  einige  Monate  am  Genfer  See  verlebi 
hatte.  kaufte  er  sich  in  dem  nnr  zwei  Stun  den 
von  Genf  entfernten,  aber  auf  franzosiachem 
Gebiete  gelegenen  Ferney  an,  wo  er  aeit 
1758  zwanzig  Jahre  mit  seiner  Nichte  im 
Glanze  seines  europaiachen  Rufes  als  „K5nig 
Voltaire*  in  lebhafter  literarischer  Thitigkeit 
verbrachte,  deren  Tendenx  keine  andere  war, 
als  die  Grundlehren  des  Christenthums  und 
der  katholischen  Kirche,  welche  er  als  die 
Wurzel  des  Aberglaubens  und  der  herrschen- 
den  religidsen  Verfolgnngssucht  betrachtete, 
zu  nntergraben  und  einer  Religion  der  gesunden 
Vernunft  Babn  zu  brechen.  Daneben  trat 
er  wiederholt  gegen  die  mangelhafte  Rechta- 
pflege  daroaliger  Zeit  in  die  Sehranken.  Ia 
ganz  Europa  fand  sein  Eifer  fflr  Wahrheit 
und  Gerechtigkeit  den  begeistertsten  Wieder- 
hall.  Nach  zwanzigjahrigem  rUhrigen  Still- 
leben  in  Ferney  setzte  Madame  Denis  alie 
Hebel  in  Bewegung,  um  nach  Lndwigs  XV. 
Tode  den  Oheim  zur  Ruckkchr  nach  Paris 
zu  bewegen.  Im  Februar  1778  zog  dort  der 
84jahrige  im  Triumph  ein,  feierte  einen 
gleichen  Triumph  in  der  Akademie  und  im 
Schauapiele,  erkrankte  aber  in  Folge 
der  Aufregungen  und  starb  am  30.  Mai 
Seine  Asche  wurde  wahrend  der  Revolution 
in  das  Pantheon  gebracht  Ein  philosophisches 
System  findet  sich  bei  Voltaire  nicht;  or 
ging  in  seinen  die  Philosophic  berflhrenden 
Schriften  darauf  aus,  die  philosophische 
Errungenschaft  seiner  Zeit  in  geistreicher, 
gewandter  und  lebhafter  Darstellung  der 
damaligen  gebildeten  Welt  mundgerecbt  an 
machen.  Auch  kampfte  er  gelegentlich  in 
aphori8tischer  Form  gegen  einzelne  philo- 
sophische Ansichten.  Als  seine  eigentliche 
Mission  hat  er  ausdrtlcklich  dies  erklart, 
das  positive  Christenthnm  zu  vernichten 
(sein  micrasez  finfame!'*  in  diesem  Sinne  iat 
weltberQchtigt  geworden)  und  seine  Waffen 
fur  die  Angriffe  auf  den  Kirchenglauben 
entlehnte  er  den  englischen  Deisten.  Die 
Schrift  ^Elements  de  la  philosophic  de 
Newton,  mis  a  portee  de  tout  le  monde" 
(1738)  ist  eine  populare  Darstellung  der 
Grundgedanken  des  auf  der  in  sich  selber 
lebenden  allgemeinen  Gravitation  beruheo- 
den  Newton'schen  Weltsystems.  Auch  die 
Vergleiehung,  die  er  in  Bezug  auf  die  meta- 
physische  Grundlage  der  Wei 
der  Schrift  mLa  metaphysique 
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ou  par  allele  des  sentimens  de  Newton  et  de 
Leibniz?  (1740)  zwischen  Newton  und  Leibniz 
unternahm,  schlug  zum  Vortheil  des  Ersteren 
ana,  und  gerade  die  dureh  Voltaire  in  Frank- 
reich  eingefllbrte  Naturphilosophie  Newton's 
mn88te  dort  dazu  dienen,  der  roaterialistischen 
und  atheistischen  Geistesstrdmung  Vorschnb 
zu  leisten,  obwohl  Voltaire  selbst  diese 
Consequenzen  nicht  gezogen  hat.  „Ich  bin 
Kdrper,  und  ich  denke  (sagte  er  1728  in 
seinen  Londoner  „Briefen  liber  die  Eng- 
landeru);  mehr  weiss  ich  nicht.  Werde  ich 
nun  einer  unbekannten  Ursache  zuschreiben, 
was  ich  so  leicht  der  einzigen  fruchtbaren 
Ursache,  die  ich  kenne,  zuschreiben  kann? 
In  der  That,  wer  ist  der  Mensch,  der  ohne 
eine  absurde  Gottloaigkeit  versichern  dtirfte, 
dass  es  dem  Schdpfer  unmoglich  ware,  der 
MaterieGedanken  und  GefUhle  zu  verleihen?" 
Indem  er  an  der  Pcrsdnlichkeit  eines  hdchsten 
VVesens  festhielt,  bekampfte  er  noch  in  seinen 
alten  Tagen  das  im  Jahr  1770  erschienene 
atheistische  „System  derNatur*4  in  deT  kleinen 
Schrift  „  Rep oiis e  cat  systeme  de  la  nature** 
(1772)  vora  Standpunkt  der  Philosophic  des 
gemeincn  Mcnschenverstandes.  Die  Philo- 
sophic (sagt  er  schon  1738)  zeigt  nns  wohl, 
dass  es  einen  Gott  giebt;  aber  sie  ist  ausser 
Stand  zu  sagen,  was  er  ist,  warum  er  handelt, 
ob  er  in  Zeit  nnd  Raum  ist,  ob  er  nur  ein- 
rnal  (im  Schdpfungsacte)  gehandelt,  oder  ob 
er  ohne  Unterlass  handelt,  ob  er  in  der 
Stoffwelt  als  solchcr  ist,  oder  nicht  und  der- 
gleichen.  Man  mttsste  Gott  selbst  sein,  um 
dies  zu  wissen.  Whr  fflhlen  (heisst  es  spater) 
dass  wir  unter  der  Obhut  eines  unsichtbaren 
Wesens  stehen;  aber  das  ist  Alles;  diese 
Grenzen  kdnnen  wir  nicht  llberschreiten. 
Aber  (ftlgt  er  in  seinen  mAxiomes*  hinzu) 
keine  Gesellschaft  kann  ohne  Gerechtigkeit 
bestehen;  also  ist  nnser  Gott  gerecht,  und 
wenn  der  Staat  die  an's  Tageslicht  getretenen 
Verbrechen  bestraft,  so  ist  es  Gott.  der  auch 
die  heimlichen  und  verborgenen  heimsucht. 
Es  ist  unvernttnftig,  einen  Gott  zu  glanben, 
welcher  im  Garten  lustwandelt  nnd  spricht, 
Mensch  wird,  als  Mensch  den  Tod  am  Kreuze 
stirbt;  aber  es  ist  die  hdchste  Weisheit,  einen 
Gott  zu  glauben,  welcher  straft  und  belohnt 
Wird  freilich  Niemand  mit  der  Erkenntniss 
Gottesgeboren,  so  sind  doch  die  Gotteslaugner 
mit  dem  einzigen  Worte  zu  wiederlegen: 
Vous  existez,  done  il  y  a  un  Dieu!  Auch 
ist  das  hdchste  Wesen  so  nothwendig  und 
ntltzlich,  dass  man  es  erfinden  roflsste,  wenn 
es  nicht  existirte.  Zur  Bcweisftthrung  benutzt 
Voltaire  die  sogenannten  kosmologischen, 
teleologischen  und  moralischen  Beweise. 
Nach  dem  Vorgange  von  Leibniz  hatte  er 
Anfangs  das  Uebel  in  der  Welt  wegzulaugnen 
gesueht.  Aber  das  furchtbare  Erdbeben  yon 
Liasabon  (1755),  das  alle  Welt  sehaudeni 
machte,  brachte  seine  optimistische  Ansicht 
in's  Sohwanken  und  sein  „  Candid*  ou  sur 


loptimismc*  (1757)  persiflirt  die  Lcibuiz'ache 
Ltd  re  von  der  besten  Welt  Die  vollstfindigste 
Darlegung  von  Voltaire's  gesamrater  Welt- 
anschauung in  seinen  reifen  Jahren  enthalt 
die  Abhandlung  „Le  philosophe  ignorant1* 
(1767).  Obwohl  er  die  Mdglichkeit  zugiebt, 
die  Seelenerscheinungcn  ohne  die  Annahme 
eines  besondern  immateriellen  Wesens  zu 
erklaren,  hilt  er  doch  an  der  Immaterialitat 
der  Seele  als  einer  ntltzlichen  Lehre  fest 
Aus  demselben  Grund  erkl&rt  er  sich  fUr 
die  Unsterblichkeit  der  Seele.  Wahrend  er 
Anfangs  die  menschliche  Willensfreiheit  ver- 
theidigte,  hat  er  sich  doch  spater  dem 
Determinismus  zugeneigt  und  die  unentrinn- 
bare  Naturnothwendigkeit  festgehalten.  Frei 
sein  (sagt  er)  heisst  nicht  sowohl,  wollen 
kdnnen,  was  man  will,  sondern  thuu  kdnnen, 
was  man  will.  Meine  Ideen  treten  mit  Noth- 
wendigkeit  in  mein  Gehirn;  wie  kann  also 
mein  Wille,  der  von  diesen  Ideen  abhiingt, 
zugleich  von  einer  Nothwendigkeit  abhftngig 
und  doch  unbedingt  frei  sein?  Wahrhaft 
frei  sein,  heisst  kdnnen.  Wenn  ich  das 
aueftihren  kann,  was  ich  mir  vorgesetzt  habe, 
so  habe  ich  meine  Freiheit;  aber  ich  will  mit 
Naturnothwendigkeit  das,  was  ich  will;  sonst 
wtirde  ich  ohne  Grund,  ohne  Ursache  wollen, 
was  durchaus  unmoglich  ist.  Aber  Laster 
bleibt  damm  doch  Laster,  wie  Krankheit 
immer  Krankheit  bleibt;  der  Uebelthater  hat 
die  Folgen  seiner  Unthat  zu  tragen,  wie  der 
Kranke  die  Folgen  seines  Leidens.  Mit 
Recht  sagt  Newton,  dass  die  Natur  tlberall 
mit  sich  im  Einklang  steht.  Wie  das  Gesetz 
der  Gravitation  auf  die  ganze  Stoffwelt  wirkt. 
so  wirkt  auch  das  Grundgesetz  der  Moral 
in  gleicheT  Art  auf  alle  Menschen  und  Vdlker; 
bei  alien  Abweichnngen  in  der  Anwendung 
und  Auslegung  des  Gesetzes  ist  der  Grund 
tlberall  ein  und  derselbe,  er  ist  die  Idee  von 
Recht  und  Unrecht.  Lnd  alle  Philosophen 
von  Zoroaster  bis  auf  Lord  Shaftesbury  sind 
in  der  Sittenlehre  stets  mit  einander  tibcr- 
einstimmend  gewesen.  —  Voltaire's  Wirk- 
samkeit  auf  die  gesammte  Denkart  seines 
Zeitalters  war  eine  ungeheure.  „So  gewaltig 
(sagt  Du  Bois-Reymond  1868  treffend  in  cinem 
Vortrag)  ist  er  durchdrungen,  dass  wir  Alle 
mehr  oder  minder  Voltairianer  sind,  Voltai- 
rianer  ohne  es  zu  wissen  und  auch  ohne  bo 
zu  heissen.  Die  idealen  Gtlter,  um  die  er 
ein  langes  Leben  hindurch  mit  unermtldctera 
Eifer,  mit  leidenschaftlicher  Hingebung,  mit 
jedeT  Waffe  des  Geistes,  vor  Altera  mit 
seinem  schrecklichen  Spotte  gerungen  hat, 
Duldung,  Geistesfreiheit,  Menschenwllrde, 
Gerechtigkeit  sind  nns  gleichsam  zum 
naturlichen  Lebenselemente  geworden,  wie 
die  Luft,  an  die  wir  erst  denken,  wenn  sie 
nns  fehlt,  mit  Einem  Worte,  was  einst  aus 
VoltaiTe's  Feder  als  kflhnster  Gedanke  floss, 
ist  hente  Gemeinplatz  geworden." 

E.  Bersol,  In  pbilosophie  dc  Voltaire  (1842). 
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D.  F.  Strauss,  Voltaire;  6  Vortrage  (1870). 
Desnoire  sterre,  Voltaire  et  la  socidta  fnuufaiae 

au  18.  sieclo  (1870),  in  8  Bandeo. 
K.  Rosenkranz,  Voltaire  (ira  „Nenen  PluUrch" 

hg.  von  R.  Gottacball  I,  286  -  373)  1874. 

VorlAnder,  Franz,  war  1806  zu  Rdtt- 
chen  in  der  preussischen  Rheinprovinz  ge- 
boren  und  als  Professor  der  Philosophic  in 
Marburg  1867  gestorben.  In  seinen  Schriften 


Wagner 

zeigt  er  sich  theils  von  Schleiermacher,  theils 
von  Hegel  angeregt.  Hire  Titel  sind:  Grund- 
linien  einer  organischen  Wissenschaft  der 
menschlichen  Seele  (1841);  Wissenschaft  der 
Erkenntniss  (1847);  Schleiermacher's  Sitten- 
lehre  ausfUhrlich  dargestellt  und  beurtheilt 
(1851)  und  Geschichte  der  phiiosophlschen 
Moral,  Rechts-  und  Staatslehre  der  Englander 
und  Franzosen  (1865). 


W. 


Wagner,  Johann  Jacob,  war  1775 
zu  Ulm  geboren,  hatte  in  Jena  und  GOttingen 
studirt,  an  letzterer  Universitat  promo virt 
und  sich  als  Privatdocent  habihtirt,  bei 
welcher  Gelegenheit  er  1797  eine  „An- 
kflndigung  philosophischer  Vorlesungen" 
drucken  liess.  Nachdem  er  1799  ein  „W<Jrter- 
buch  der  platonischen  Philosophie  heraus- 
gegeben  hatte,  war  er  eine  Zeit  lang  in  NUrn- 
berg  Redacteur  einer  „Uandlungszeitungu, 
dann  in  Salzburg  Mitarbeiter  einer  Literatur- 
zeitung  und  hielt  dort  zugleich  Vorlesungen. 
In  der  Philosophie  hatte  er  sich  den  Forma- 
lism us  des  Schelling'schen  Identitatssystems 
angeeignet  und  in  den  Schriften  „Theorie  des 
Lichts  und  der  Wanne"  (1802),  sowie  „Von 
der  Natur  der  Dingew  (18(33)  und  „Ueber  das 
Lebensprinzip*  (1803)  dieGrundanschauungen 
der  Schelling'schen  Xaturphilosophie  nach 
einem  umfassenden  Plane  mit  stark  mathe- 
matischer  Farbung  durchzuftthreu  versucht. 
Im  Jahr  1803  war  er  Professor  der  Philo- 
sophie in  Wlirzburg  geworden,  wo  sich  je- 
doch  zwischen  ihm  und  Schelling  ein  ge- 
spanntes  Verbaltniss  gestaltete,  als  bei  diesem 
in  der  Scbrift  ^Philosophic  und  Religion" 
(1804)  bereits  die  theosophische  Wendung 
eingetreten  war.  In  seinem  „Systeme  der 
Idealphilosophie"  (1804)  und  in  der  kleinen 
Schrift  „Ueber  das  Wesen  der  Philosophie" 
(1804)  sagte  sich  Wagner  von  Schelling  los. 
welchem  er  vorwarf,  sich  in  Scholastik  una 
neuplatonische  Phantastik  zu  verlieren.  Nach- 
dem  er  1805  einen  „Grnndris8  der  Staats- 
wissenschaft*4  verflffentlicht  hatte,  gab  er  1808 
„Ideen  zu  einer  Mythologie  der  alten  Welt* 
heraus,  worin  er  die  ganze  Weltansicht  in 
eine  zeitliche  und  raumlich  anschauliche,  in 
Welt-  und  Naturgeschichte  und  ihr  zeitlicbes 
Chaos  in  eine  planmissige  Evolution  ver- 
wandelt  wissen  wollte.  1st  das  gottliche 
Leben  als  Einbeit  und  Allheit  die  Seele  der 
Welt;  so  muss  auch  in  der  menschlichen 
Seele  das,  wodurch  sie  Seele  ist.  von  der 
gleichen  Natur  sein,  uuergrttndlich  tiefes 


Leben  und  in  dem  doppelten  Gewebe  von 
Zeit  und  Raum  sich  entaussernd  nnd  wieder- 
findend.  Religion  ist  erstes  Selbstgefahl 
der  Seele,  und  mit  der  Religion  beginnt 
darum  die  Geschichte.  denn  die  Religion 
schaut  die  Dinge  wirklich  in  Gott.  Das 
WeltgefUlU  eignet  sich  den  Reichthum  der 
Empnndung  an,  und  durch  die  Empfindung 
geht  dem  Menschen  die  Anschauung  einer 
gegenatandlichen  Welt  anf,  worin  sich  nan 
die  fortschreitenden  Stufen  der  Religion  ent- 
wickeln.  —  Im  Jahr  1809-  als  Worzburger 
Professor  pensionirt,  siedelte  er  nach  Heidel- 
berg fiber,  wo  er  einige  Jahre  als  Privat- 
docent mit  Beifall  lehrte  und  seine  „Mathe- 
matische  Philosophie"  (1811)  verOffentlichte. 
Alles  Erkennen  gilt  ihm  darin  als  ein  Setzen 
von  Verhaltnissen.  alle  Verbaltnisse  aber  als 
mathematisohe;  darum  soli  alle  Matbematik 
in  Philosophie  aufgeldst  und  nachgewiesen 
werden,  dass  die  begriffenen  mathematischen 
Satze  mit  den  Kategorien  des  Denkens  und 
den  Formen  der  Sprache  zusammenfallen, 
sodass  die  Mathematik  die  wahre  Sprache 
und  darum  das  alleinige  Organ  der  Erkennt- 
niss wird.  Das  Manuscript  seiner  im  Jahr 
1815  vertfentlichten  Schrift  „Der  Staat- 
war  eben  vollendet,  als  Wagner  nach  Wan- 
burg,  welches  durch  den  Wiener  Congress 
wieaer  an  Bayern  gefallen  war,  zurtick 

ferufen  wnrde.  Dort  suchte  er  in  der 
chrift  „  Religion,  Wissenschaft,  Kunst  und 
Staat  in  ihren  gegenscitigen  Verhaltnissen" 
(1819)  die  Idee  darzustellen,  dass  die  Welt- 
geschichte  vor  ihrem  Wendepunkte  Christus 
den  Charakter  der  Involution  des  Geistes  im 
Gemttth  nnd  beider  in  einer  visionaren  und 
somnambulen  Anschauung  der  Welt  gehabt 
habe,  withrend  sie  sich  seit  Christus  und 
durch  ihn  in  die  Trennung  des  Geistes  vom 
Gemttth  und  in  eine  durch  die  isolirte  Voll- 
endung  der  Form  bedingte  freie  Welt- 
anschauung geworfen  habe.  Im  Menschen 
und  im  Uni  vers  urn  uffenbart  sich  Gott;  dieae, 
Offenbarung  wird  in  der  Wissenschaft  ver- 
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standen,  in  der  Kunst  nachgebildet.  Sie 
blieb  bo  lange  mit  der  Religion  Kins,  als  dem 
Menschen  (lurch  eincn  heiligen  Allsinn  die 
Wahrheit  offenbar  war.  Erst  dnrch  die  sich 
losreisseude  Reflexion  entstand  die  Pbilosophie 
und  die  Kunst,  beide  eigentlick  durch  Pro- 
fanation des  Heiligen.  In  Christus  trat  zum 
ersten  Male  als  unmittelbare  Anschauung 
jener  Allsinn  hervor,  welclier  ihn  in  den 
Stand  setzte,  der  Bringer  dea  von  den 
Propheten  verkUndigten  Reiches  Gottes  zu 
sein.  Das  Ziel  der  Entwicklung  des  Christen- 
thums  ist,  dass  zu  der  in  der  nrsprtlnglichcn 
Religion  gegebneu  All-Einalehre  die  Wissen- 
schaft als  Erkenntniaa  dea  Weltgeaetzea 
zurtickkehrt  nnd  insofern  auf  Religion  ruht. 
Sie  hat  dann  in  der  Weltgeschichte  und 
Naturwissenschaft  ihre  zwei  sich  das  Gleich- 
gewicht  haltenden  Seiteu.  Wird  dann  in 
der  Knnat  die  instinctartige  Genialitat  durch 
bewnsste  Construction  ersetzt,  so  hat  auch 
die  Kunst  zu  ihrem  hochsten  Objecte  das 
Weltgesetz.  1st  nun  aber  auf  dieaem  Wege 
der  Glaube  zum  Schauen,  die  Wissenschaft 
znr  Sicherheit  gelangt  nnd  die  Kunst  in  die 
Gewalt  Aller  gebracht,  welche  die  Wiasen- 
achaft  haben;  so  wird  auch  im  Staate  die 
Trennung  von  Etbik  und  Politik  aufhdren 
und  die  btaataform  gewissermaaasen  als  eine 
neue  Theokratie  erscheinen.  Als  eine  „eso- 
terische**,  nur  vorsichtig  zu  offenbareude 
Seite  seiues  Systems  wird  von  Wagner 
brieflich  der  Gedanke  bezeichnet,  dass  der 
Lebensprocess  des  AU  im  Spiele  sei,  in 
welchem  sich  das  Totalbewusstsein  in  ein- 
ander  ergftnzende  Momente  zersplittere,  nnd 
dass  der  Gedanke  der  Weltwerdung  Gottea 
der  wichtigste  sei,  an  desaen  Stelle  das 
Christenthum  die  Menschheit  gestellt  habe. 
In  der  von  Oken  herausgegebnen  „l8is**  legte 
sich  Wagner  1820  auf  „das  Schauen  oiler 
Verklarungder  Wissenschaft14  und  bearbeitete 
1821  in  derselben  Zeitschrift  mathematiach- 
philosophisch  „die  Lehre  vom  Geldeu.  Eine 
Erganzung  zn  dem  im  Jahr  1819  verGffent- 
lichten  Werke  bildet  das  ^System  des  Unter- 
richta  oder  Encyclopedic  nnd  Methodologie 
des  gesammten  Schulstndiums**  (1821,  in 
2.  Auf  lage  1851),  worm  auf  die  Mutterscbule 
zunachst  die  Elementarschuie ,  dann  die 
Kenntni8S8chule  (Gymnasium)  nnd  endlich 
die  Wissenschaftsschule  (Universitat)  folgt. 
Nachdem  er  sieben  Jahre  an  einem  Werke 
gearbeitet  hatte,  welches  die  Grundgesetze 
des  Alls  als  ein  „  System  der  Form**  hatte 
entwickeln  sollen,  erschien  dasselbe  1830 
unter  dem  Titel  „Organon  der  menschlichen 
Erkenntniss".  Darin  ist  der  allgemeine 
Schemati8mus ,  welcher  die  Gliedernng  des 
Ganzen  bestimmt,  die  Hauptsache.  Die 
Grundlage  und  das  Wesen  aller  Dinge  ist 
daa  ihnen  von  Gott  verliehcne  Leben,  und 
sie  selber  sind  dieses  Wesens  unendlich- 
endliche  Formen.  Wesen  und  Form  werden 
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dnrch  das  Leben  vermittelt,  deaaen  Grund- 
bestimmungen  sie  aind.  Das  Grundachema 
alles  Seins  liegt  dcmnach  in  den  vier  Be- 
griffen:  Wesen,  Gegensatz,  Verinirtelung, 
Form,  und  das  allgeraeiuste  Weltgesetz  in 
dem  Satze:  daa  Weaen  der  eudlichen  Dinge 
geht  durch  vermittelte  Gegensatze  in  Form 
Uber,  sowie  ebenso  auch  ihre  Form  durch 
Ldaung  der  Vermittelung  und  Erloschen  aller 
Gegensatze  in  daa  einfache  Wesen  ziirflek- 
kehrt.  Demgemaaa  gliedert  sich  audi  das 
„Organon**  in  vier  Theile,  deren  erster  uuter 
dem  Titel  „das  Weltgesetz**  den  Inhalt 
der  Metaphysik  oder  Ontologie  als  ein 
System  von  Kategorien  entwickelt.  Der 
zweite  Theil  enthalt  als  „das  Erkenntniss- 
syatem4*  die  Nachbildung  objeetiver  Welt- 
formen  im  Subject  und  stellt  die  Erkenntniss 
in  ihren  vier  Stufen  dar:  Vorstellung,  Wahr- 
uehmuug,  Urtheil  (iormale  Logik)  und  Idee 
(oder  das  Schauen  dea  Universums.)  Der 
dritte  Theil  oder  „daa  Sprach system** 
handelt  von  der  Darstellung  durch  Bilder 
nnd  Tdne  (Zeichen  -  und  Tonsprache),  aowie 
durch  Zahl  und  Fignr  (mathcmati.sehe  Philo- 
sophic). Im  vierten  Theile  soli  die  „Welt- 
ta f el**  daa  Weltgesetz  in  seiner  Verkflrperung 
darstellen,  sowolil  seine  Erscheinuug  in  tier 
Natur,  als  auch  im  Menschen  und  seiner 
Geachichte  oder  der  Weltgeschichte.  Auf 
diese  Weise  wird  von  Wagner  mit  pedan- 
ti8chem  Formaliamus  aller  Inhalt  des  Lebens 
in  ein  logiaches  Gerflst  geapannt.  Im  Jahr 
1834  trat  er  in  dcu  R.hestand  und  warf 
sich  zunachst  auf  die  Hanshaltungakunat,  die 
er  in  seinem  nach  der  Vierzahl  geordneten 
„  System  der  Privatttkonomie**  (1834 1  be- 
arbeitete. Seit  1835  arbeitete  er  daran,  die 
Dichtkuust  aua  dem  Bereich  instinctartiger 
Begeisterung  in  die  Bahn  besonnener  Reflexion 
und  zum  blossen  Machwerk  zu  erheben,  was 
ihm  endlich  in  der  „Dichterschtilc**  1840i 
gelang,  die  seine  literarische  Thatigkeit  be- 
schloss.  Wagner's  „Kleine  Schriften**  waren 
von  seinem  Schtller  und  Freunde  P.  L.  Adam 
(1839)  in  2  Banden  herauagegeben  word  en. 
Er  starb  1841.  Lebensnachrichten  und  Briefe 
J.  J.  Wagner's  wurden  1849  von  Adam  nnd 
Kfllle  verSffentlicht  und  „Nachgelaasene 
Schriften**  von  Adam  (1853)  herauagegeben. 
L.  Rabus.  J.  J.  Wugiier's  Leben,  Lehro  nnd 

Bedentung;  ein  Bcitra*  zur  Geschichte  des 

deutschen  Geistes.  IW82. 

I*  ait/..  Theodor,  war  1821  in  Gotha 
geboren,  seit  1844  Privatdocent  und  seit 
1849  auaaerordentlicher  Professor  in  Mar- 
burg, wo  er  schon  im  43.  Lebenajahre  1864 
starb.  Nachdem  er  1844  eine  treffliche 
Ausgabe  des  Aristotelischen  Organons  be- 
sorgt  hatte,  ging  er  in  seiner  „Grundlegung 
der  Psychologie**  (1846)  darauf  aus,  die 
Psychologic  zur  Grundlage  der  Philosophic 
Uberbaupt  zu  machen  und  im  Sinne  der 
Forderung  Beneke's  die  Seelenwisaenschaft 
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als  Naturwissenschaft  aufznfasaen,  in  welcher 
alle  Erscheinungen  und  Vorglnge  als  in 
strengem  Causalzusammenhange  nnter  ein- 
ander  stehend  betrachtet  werden.  Obwohl 
«in  Schaler  Herbarta  machte  er  sich  doch 
von  diesem  inaoweit  los,  dass  er  den  mathe- 
matischen  Tbeil  der  Psychologie  mitaammt 
der  Lebre  von  den  Stflrungen  und  Selbst- 
erbaltnngen  verwarf  und  die  ganze  meta- 
physische  Grundlage  der  Herbart'schen  Psy- 
chologie  in  eine  angebliche  Hypothese  tlber 
das  Wesen  der  Seele  nmschuf,  aus  welcber 
die  Erscheinungen  dee  Seelenlebens  abgeleitet 
werden  sollen.  In  diesem  Sinne  wird  in  dem 
„Lehrbuch  der  Psychologie  als  Naturwissen- 
schaft** (1849)  zuerst  vom  Wesen  der  Seele 
und  den  allgemeinen  Geaetzen  des  Vor- 
stellungBlaufes,  dann  von  der  8innlichkeit, 
im  dritten  Abschnitte  vom  Gemtlth  (Geffihl 
und  Begehren)  und  zuletzt  von  der  Intelligenz 
und  dem  Charakter  gehandelt.  Nach  der 
VerOffentlicbuug  seiner  im  Sinne  Herbart'scher 
Anschauungen  bearbeiteten  „  allgemeinen 
P&dagogik**  (1862)  Hess  Waitz  in  der  all- 
gemeinen Monatsschrift  ftlr  Wissenschaft  und 
Literatur  noch  eine  kritiach  charakterisende 
Abhandlung  fiber  den  „  Stand  der  Parteien 
auf  dem  Gebiete  der  Paychologie**  (1852  und  53) 
erscheinen,  um  dann  8einen  psychologiechen 
Standpunkt  zum  anthropologiachen  zn  er- 
weitern.  In  seiner  ^Anthropologic  der  Natur- 
vOlker**,  welche  ihm  jedoch  nur  bis  zur 
eraten  Abtheilung  dea  fUnften  Bandes 
(1859—65)  fortznflihren  vergtfnnt  war,  hat 
er  ein  umfassendes  culturhiatoriache8  Material 
zusammengetragen  und  vnn  Band  zu  Band 
ein  sich  mehT  und  mehr  vertiefendes  und 
fortschreitendea  paychologischea  Verst&ndniss 
gezeigt,  in  Betreff  der  anthropologischen 
Streitfragen  jedoch  mehr  nur  eine  allaeitige 
und  scharfe  Kritik  der  bisherigen  Auffassungen, 
als  eine  positive  Ldsung  derselben  gegeoen. 

Walch,  Johann  Georg,  war  1695 
zu  Meiningen  geboren,  hatte  seit  1719  in 
Jena  zuerst  Philosophie  und  Beredsamkeit 
gelehrt,  war  seit  1723  Professor  der  Theo- 
logie  und  atarb  daselbst  1775  als  Kirchen- 
rath.  Von  aeinem  philosophischen  Lexikon 
(1726)  erachien  1733  die  zweite  und  1740 
die  dritte  Auflage,  die  mit  vielen  neuen 
Zusfitzen  und  Artikeln  vermehrte  vierte  Auf- 
lage wnrde  von  J.  Chr.  Hennings  (1775,  in 
2  Banden)  besorgt.  Von  seiner  „  Em  lei  tun  g 
in  die  Philosophie**  (1727)  gab  er  1730  eine 
lateinische  Bearbeitung  heraus.  In  seinen 
philosophischen  Anschanungen  zeigt  er  sich 
ala  Eklektiker  und  Anhinger  seines  Schwieger- 
vatera  Johann  Franz  Budde(Buddeua),  wfthrend 
er  in  der  Logik  dem  Andreas  Rfidiger  folgte. 
In  seinen  „fbrerga  academical  (1721)  hatte 
er  einige  Anfsfttze  tlber  die  griechischen 
Sophisten,  eine  Geschichte  der  Logik  und 
eine  Abhaudlnug  verdffentlicht,  worin  er  den 
Atheismua  des  Aristoteles  zu  beweisen  sucht. 


Walter  von  Mortagne  oder  Mot 
taigne,  einem  Dorfe  in  Flandern,  wo  er 
zu  Anfang  des  12.  Jahrhunderts  gebora 
war  (Gnalterna  de  Mauritania),  hattt 
zur  Zcit  Abfilard's  zuerst  in  Paris  Rhetoru 
und  Philosophie,  dann  in  Kheims,  Laon  uni 
anderwarts  Theologie  gelehrt  und  hatte 
darin  1136  bis  1148  den  Johannes  tod  SahV 
hury  zum  Schiller.  Er  starb  1174  als  BUcbcrf 
zu  Laon.  Seinen  philosophischen  Platou> 
mus  suchte  er  in  seinen  theologiseben 
handlungen  auf  die  kirchlichen  Glaubenslehm 
anznwenden,  indem  er  namentlich  danathii 
aucht,  dass  Gott  nicht  bios  in  tern: 
Wirksamkeit,  8ondern  auch  seinem  Wew. 
nach  ala  in  der  Welt  allgegenwarug  gt 
dacht  werden  mfisse.  Nach  dem  BerkM- 
seines  Schfilers  Johannes  von  SaleabuTy  soHer 
in  der  nominalistiach-realiatischen  Streitfrarr 
einen  Vermittelungsversuch  gemacht  hiba, 
indem  er  die  Universalien  (Allgeroeinbegrtf' 
ala  wesentliche  Zustande  mit  den  Indiridwn 
vereinigt  dachte,  sodass  z.  B.  Piston  si- 
Platon  Individuum,  als  Menach  Art,  it 
lebendiges  Wesen  Gattung,  ala  Sobetaa: 
hdchste  Gattung  1st.  Dass  wir  das  Geistige 
nicht  rein,  sondern  nur  unter  kGrperbcbtn 
Bildern  aufzufasaen  vermOgen,  hat  dm' 
Walter  seinen  Grand  in  der  Gebrecblichk* 
nn8ers  Kttrpers. 

WTalther  von  St.  VictoT  war  Prior 
im  Kloster  von  Sanct  Victor  in  Paris  tie 
wird  unter  den  Scholastikern  des  12.  Jahr 
hundert8  mit  einer  Schrift  ^Contra  quote-' 
labyrinthos  Galliae"  als  ein  besondere  eifrigw 
Gegner  der  aristoteliachen  Dialektiker  a 
wahnt.  indem  er  darin  den  Lombarden  Prtri* 
den  Abalard,  den  Petrus  von  Poitiers  (Pica 
vinus)  und  den  Gilbert  de  la  Porree  (Pom 
tanus)  als  die  „vier  Labyrinthe  Frankreicar 
bezeichnete.  Diese  Schrift  ist  nsr  ha»^ 
schriftlich  in  Paris  vorhanden. 

Weber,  Joseph,  war  1753  zn  Raie 
(in  Bayern)  geboren  und ,  nachdem  er  v« 
schiedene  katholische  Pfarramter  verwiltf 
hatte,  seit  1790  Professor  der  Philosopb- 
und  Physik  in  Dillingen,  nach  dem  Siege 
der  Jesuitenpartei  in  Bayern  nur  Profe*: 
der  Pbysik,  in  welcher  er  1816—21 
als  Schriftsteller  im  Sinne  der  ScbeUior 
schen  Naturphiloaophie  aufgetreten  war.  fr 
starb  1831  als  Domdechant  und  GeneralTikir 
in  Augsburg.  In  seinen  ersten  philosophiachr* 
Schriften  suchte  er  die  Kant'sche  Philosophy 
far  seinen  aufgeklarten  Katholicismus  tu  rer 
werthen.  In  diesem  Sinne  sind  von  its 
verfasst:  Satze  ans  der  theoretischen  Phil- 
sophie  (1785),  Charakter  der  Philosophie  nw 
Nichtphilosophie  (1786),  Leitfaden  tn  Vor 
lesungen  fiber  aie  Vernunftlehre  (17W- 
Darauf  folgte  in  lateinischer  Sprache  eit- 
Logik  und  Metaphysik  (1794  und  1795 
Sein  „Versuch,  die  harten  Urtheile  fiber  <fc 
Kaut'sche  Philosophie  zu  mildern  dure*  Dv 
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stellnng  dea  Grundrisses  derselben  mit  Kant'- 
scher  Terminologie,  ihrer  Oescbicbte,  der 
vorstlglichaten  Einwtlrfe  dagegen  sammt 
ibren  Auflosungen  and  der  vornehmsten 
Lehrs&tze  derselben  ohm  Kant's  Schul- 
sprache"  (1793)  erscbieo  1796  in  zweiter 
Aaflage.  Nacbdem  Ficbte  und  Schelling  auf 
den  philosopbiachen  Schauplatz  getreten 
waren,  neigte  si  eh  der  rationalistisch-katho- 
lidche  Kantianer  zu  Scbelling  in  der  Schrift 
„Metaphysik  des  Sinnlichen  and  Uebersinn- 
licben,  mit  Hinsicht  anf  die  neue  (Kant's) 
und  neueste  (Scbelling's)  Philosophic*  (1801) 
und  ebenso  in  der  Schrift  „Vom  Wissen 
und  dem  obersten  Prinzip  dea  Wiasensu 
(1805).  Endlich  fand  er  „die  einzig  wahre 
Philosophic,  nachgewieaen  in  den  VVerken 
dea  L.  A.  Seneca"  (1807),  hielt  auch  Vor- 
lesungen  „Ueber  das  Beste  und  Hochste* 
(1807)  und  8uchte  ^Philosophic,  lieligiou  und 
Christenthum  im  Buude  zur  Veredlung  und 
Beseligung  des  Menschen"  (1808—11)  in 
sieben  Heften  im  Interesse  katholiacher  Auf- 
klarung  zn  vereinigen. 

Wegelin,  Nicolas  de,  siehe  Be- 
g  u  e  1  i  n.  *)  Ein  ZeitgenoBse  und  Landsmann 
desaelben,  Jacques  W6guelin  oder  Be- 
guelin  (Jacob  Wegelin),  war  1721  in  Sanct 
Gallen  geboren  und  dort  gebildet  Nacb- 
dem er  einige  Jahre  lang  Lehrer  in  Bern, 
seit  1747  franzOsischer  Prediger  und  ueit 
1759  Bibliothekar  und  Professor  der  Philo- 
sophic in  Bern  gewesen,  wurde  er  1765  ala 
Professor  der  Geschichte  an  die  Ritter- 
akademie  nach  Berlin  berufen,  war  seit  1766 
Mitglied  der  Berliner  Akademie  der  Wissen- 
schaften  nnd  starb  1791  in  Berlin.  Im 
liia  to  rise  hen  Gebiete  hat  er  aich  durcb  eine 
franzdsisch  geschriebene  Univeraalgeschichte 
{Histoire  universelle,  1776  in  3  Banden) 
und  durch  seine  „Briefe  Uber  den  Werth 
der  Geschichte"  (1783)  bekannt  gemacht. 
Besonders  beach  tens  werth  sind  seine  in  den 
Jahren  1770  — 1774  in  den  Denkschriften 
der  Berliner  Akademie  vergrabenen  ge- 
schiehtsphilosophischen  Abhandlungen  lie 
moiressurla philosophie  del' histoire,  I—IV\ 
anf  welche  Roaenkranz  wieder  die  Aufmerk- 
aamkeit  gelenkt  hat. 

Weigel,  Erhard,  war  1625  zu  Weida 
im  Nordgau  geboren  und  zu  Halle  und 
WunsiedeT  gebildet  und  beaonders  in  der 


*)  Darch  ein  Verseben  bei  der  Reinschrift 
des  Manuscripts  ist  in  dem  Artikel  „Bcguelin" 
vor  den  auf  Seite  119a,  Zeile  8  von  unten  mit 
dem  Worte  „  Besonders*  beginnenden  Bemcrkungen, 
welche  sicb  nicbt  auf  Nicolns  de  W<*guclin, 
sondern  auf  Jacques  We'guelin  beziehen,  die 
ErwUhnung  des  Letztern  ausgefallen  und  bat 
sicb  mgleich  ein  Druckfehler  (1870  und  1872 
soil  heissen  1770  bis  1774)  eingescblichen. 
Wir  lass«n  daher  diese  ausgofallenen  Notizcn, 
auf  welche  sich  der  Schluss  des  erwabnten 
ArtikeU  bezieht,  bier  nachtraglich  folgeu. 


Mathematik  geschult.  Seit  1653  wirkte  er 
ala  Professor  der  Mathematik  in  Jena,  wo 
er  den  Kampf  gegen  die  noch  in  voller 
Blilthe  stehende  Scholastik  rflstig  auf- 
nahin,  auch  durch  Herbeiziehnng  der 
deutschen  Sprache  far  die  Darstellung 
wissenschaftlicher  Gegenstande  sich  ver- 
dient  inachte  und  1699  als  Hofmathe- 
matiker  und  Oberbaudirector  starb.  Ohne 
eigentlich  neue  Babnen  zu  brechen,  ja  selbst 
ohne  das  wirkliche  Bedurfniss,  die  Probleme 
der  Philosophic  zu  ldsen,  hat  er  sich  doch 
in  der  Geschichte  der  Philosophic  dea  sieben- 
zebnten  Jahrhunderta  einen  Platz  erworbeu 
durch  seinen  Versuch,  die  mathematische 
Mcthode  und  Prinzipien  Euklids  auf  logischc 
Gegenstande  und  auf  die  Behandlung  der 
Philosophic  flberhanpt  anzuwenden.  Diesen 
Standpunkt  vertrat  er  schon  in  seiner  ^Ana- 
lysis Aristoielica  ex  Euclide  restilula*  (1658). 
Spater  verfolgte  er  dieaen  Gesicbtspunkt  in 
folgenden  Schriften:  Idea  tolius  encyclo- 
paediae  (1671);  Universi  corporis  pansophici 
prodromus  de  gradibus  hwnanae  cognitionis 

(1672)  ;  Universi  corporis  pansophici  caput 
summum  (1673);  Metaphysica  pantologica 

(1673)  ;  Ethica  Euclidea  oder  arithmctische 
Beachreibung  der  Moralweisheit  (1674);  De 
suppulatione multitudinis  (1679) ;  Cosmologica 
(1680);  Kechenschaftliche  Porschung,  woher 
so  viel  Ungerechtigkeit  und  Bosheit  komme 
(1685);  Aretalogistica  oder  der  Grund  aller 
Tugenden  (1687);  Wiener  Tugendspiegel 
(1687);  Philosophiamathematica(l&93).  Seine 
Schriften  sind  auf  Wolff  und  Rddiger  von 
entschiedenem  Einfluss  gewesen.  Jeder  Mensch 
(sagt  Weigel)  ist  rechenschaftlich.  Ob  er 
Maun  oder  Weib,  weiss  oder  sehwarz  ist, 
macht  keinen  Unterschied.  Nicht  durch  die 
Spracbe  unterscheidet  sich  der  Mensch  von 
den  Thiercn;  denn  diese  verstandigeu  sich 
durch  Laute.  Nur  der  Mensch  vermag  die 
endlichen  Grttssen  aufzufaasen,  zu  achfitzen 
und  zu  berechnen.  Rechnen  ist  nichts  anders, 
als  mit  Ueberlegung  vorhandoner  Grtlnde, 
nach  Anweisung  dazu  geeignetcr  Wahrheiten, 
einen  verborgenen  Zusamnienhaug  aufsucheu 
oder  die  Folge  aufdecken,  welche  in  deu 
Grunden  Hegt,  und  den  Zusammenhang 
zwisclicn  beiden  nachweisen.  Ein  reales 
Wescn  ist  cntweder  unendlich  oder  nrsprtlng- 
lich,  d.  h.  Gott,  oder  aber  endlich  oder  er- 
zeugt  Daher  ist  nur  Gott  ein  Wesen  an 
sich,  die  endlichen  Wesen  aber  sind  an  sich 
Nichts.  Da  der  Geist  ausserordeutlich  viel 
denken  und  vorstcllen  kann,  so  lost  sich  daa 
Nichts  auf  in  einen  Schatten  der  beweglichen 
Dinge,  in  eine  rein  unbewegliche  Ausdehnung, 
in  das  Nichts  mit  der  Eigenschaft,  Dinge  in 
sich  haben  zu  kdnnen.  Das  ist  der  Rauro, 
dessen  Unendlichkeit  Nichts  anders  ist  als 
eine  unendliche  Fahigkeit  der  Enden,  Endlich- 
keiten,  Endschalten  ausscr  einander.  Die 

|  Zahl,  wie  oft  der  Welt  die  Wirklicbkeit  zu- 
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kommt,  ist  die  Zeit ;  sie  ist  der  Wechsel,  die 
Oftmaligkeit,  die  Rcihe  so  vieler  Oftmalig- 
keiten  einea  Dinges  in  dcr  Welt,  die  Zahl 
der  Aeuderung  der  Wirklichkeit,  die  ver- 
gfingliche  Anderweitigkeit  im  Wesen.  Die 
Zeit  ist  zwar  niclit  das  Wesen,  aber  sie  fflhit 
ee  mit  sich  und  bei  sich;  sie  besteht  nicht 
ftlr  sicb  nnd  bleibt   nicht  Eins,  sondern 
wird  viel,  nUmlich  viel  abgebrochene  Gegen- 
wilrtigkeiteii  eines  Dings  nnd  Wesens.  Jedes 
freie  tliiltige  Gewtlth  will  bei  sich  abnehmen 
oder  haben  erstens  uur  die  Bildung  des  Ob- 
jects zur  Kennnng,  Wisscn-fchaft,  Theorie. 
Darnach  verlangt  es  die  Wirklichkeit  der 
vorgebildeten  Sachet),  d.  h.  die  Sache  selbst, 
sofern  sie  ihm  gnt  seheint,  an  sich  zu  Ziehen, 
oder  wenn  sie  ihm  nicht  gut  scheint  oder 
schftdlich  oder  bos,  sich  von  ihr  abzuziehen. 
Jene  Wirkung  oder  auch  nur  dieGeschicklich- 
keit  dazn  heisst  der  Verstand,  diese  der  Wille. 
Der  Verstand  ist  thatiger  oder  leidender,  der 
Wille  ist  Denkwille  oder  Werkwille.  Die 
Tugend  ist  eine  doppelte  Fertigkeit  des  Ge- 
mtlths;  denn  erstens  muss  man  fertig  wissen, 
was  man  thun  soil  und  zweitens  muss  man 
auch  fertig  sein  zu  thun,  was  man  weiss. 
Sie  ist  die  Fertigkeit  zu  erkennen,  dass  et- 
was  gut  sei  und  dasselbe,  so  oft  sich  Ge- 
legenhcit  bietet,  mit  Recheuschaft  und  gem 
zu  thun.    Die  Fertigkeit,  sich  gegen  Gott 
rechenschaftlich  zu  verhalten,  ist  die  nattlr- 
liche  Gottseligkeit,  welehe  cine  transscen- 
deutale  Tugend,  ein  Gottesdieust  ist.  Mit 
andern  Meusclien  tritt  der  Mensch  in  Be- 
ziehqpg  durch  Affecte,  Gebeiden,  Sprache 
und  Werke,  also  theilen  sich  die  persflnlichen 
Tugenden  in  Affecten-,  Geberden-,  Sprech- 
und  Werk -Tugenden.   Wie  die  Zahlen  von 
Natur  nicht8  Anderes  sind,  als  Eins  und 
Eins  uud  Eins  und  so  fort,  so  ist  auch  jeder 
Mensch  von  Natur  nur  fUr  sich  eine  Person; 
aber  durch  den  verbindlichcu  Willen  halten 
sich  Etliche  zusammen,  niachen  eine  Gescll- 
schaft  und  stehen  fiir  Eine  Person.  Welcher 
Mensch  allhier  in  dieser  Gesellschaft  ftlr  sich 
als  ein  Einsiedler  lebt,  derselbe  fallt  gleich- 
sam  aus  der  schftneu  Ordnung  in  die  WUstenei 
der  wilden  Unordnung.   Mann,  Weib,  Kind 
und  Kuecht  giebt  die  vollkommene  hftusliche 
Gesellschaft,  welches  kein  schlechtes  Merk- 
mal  ist  der  Ungeschicklichkcit  des  verhassten 
Polygamic-  und  Concubiueu wesens.  Darait 
man   die  Form    des   blossen  moralischen 
Standes  deutlich  fassen  und  erkennen  miJge, 
so  muss  mau   sich  einen  unbeweglichen 
moralischen  Raum  einbilden,  in  welchem 
die  stets  beweglichen  Personen  und  Sachen 
ihre  bleibende  Statt  eiuuehmen,  wie  in  dem 
iiatdrlichen  Raume  die  kdrperlichen  Sachen 
ihren  gewissen  Ort  haben  und  bin-  uud  her- 
cilen  mOgen.  Der  moralische  Raum  hat  aber 
nicht,  wie  der  natiirliehe,  drei  Dimensionen, 
sondern  nur  eine  einzige,  wie  der  Raum  der 
Zeit,  uud  also  nur  zwei  Gegeuden,  das  Iliii 


und  Her.  Dazwischen  aber  befindet  trt 
eine  messbare  Distanz,  dnrch  welehe  die 
Hflhe  bestimmt  wird.  Diejenigen,  releht 
neben  einander  stehen  oder  zugleich  siod. 
haben  keine  Distanz  von  einander,  wndtn 
sind  gewissermaassen  in  einem  moralitdia 
Punkte  beisammen. 

Fr.  Bartholomii,  Erhard  Weigel;  ein  Batn( 
zur  Geschkhte  der  Philosophic  »uf  den  p» 
testantiscben  Universitiiteu  im  17.  Jahrburiw 
(in  der  BZeit8chrift  ftfr  exact*;  Phikwupkif 
Bd.  9,  S.  251  -  275)  1871. 

Weigel,  Valentin,  war  1533  zu  Harm 
(Grosaenhayn  bei  Dresden)  geboren  and  b 
Meissen  gebildet,  hatte  dann  13  Jahre  lu; 
in  Leipzig  nnd  Wittenberg  studirt  uod  wr 
Beit  1567  Pfarrer  in  Zschopau  im  sSchafek 
Erzgebirg,  wo  er  1588  starb.  Er  war  dnrd 
die  Schriften  Tauler's,  die  „deutsche  Tm 
logieM,  daneben  auch  durch  Nicolaus  von  Cut- 
und  Paracelsus  angeregt  und  s^tzte  ft 
Geistesrichtung  der  lutherischen  My&kr 
Caspar  Schwenkfeld  und  Sebastian  Fraack 
dadurch  fort,  dass  er  die  zur  Concordienforat 
erstarrte  lutherische  Theologie  zn  belebei 
und  zu  verinnerlichen  suchte.  Um  aber  des 
Schicksale  Sebastian  Francks  zu  entgtki. 
unterschrieb  der  die  Ruhe  liebende  Pfarrer 
von  Zschopau  unbedenklich  die  Concordin- 
formel  und  theiltc  seine  mystiscb  -  the»- 
phischen  Schriften  nur  seinen  vertnu^c 
Freunden  mit,  zu  welchen  sein  Amtsbrnde: 
Benedict  Biedermann  und  sein  Cantor  VYeiktf 
in  Zschopau  gehdrten,  und  diese  sorgto 
spllter  ftlr  die  Verbreitung  seiner  Lean. 
Wfthrend  der  20  Jahre  aber,  die  seit  Weigt!» 
Tode  bis  zum  Druck  dieser  Schriften  vti 
flossen,  waren  unter  sein  em  Names  vxl 
andere  Schriften  mit  untergelaufen  und  k!Ls 
die  wirklich  von  ihm  herrHhrenden  mit  Ei 
schiebsein  und  Zuthaten  seiner  Ankanf' 
versehen  worden.   Als  unzweifelbaft  Itk 
Schriften  Weigel's  dtlrfen  gelten:  Z» 
de  vita  beata  1609),  Ein  schon  Gebetbflchleii 
(1612),  Der  gQldene  Griff  (1613).  Erkeai- 
dich   selber!    Erster   Theil   tlGlo.u  Dk 
Gruudgedanken  seiner  Lehre,  in  welcher  a 
die  Philosophic  als  Gottesweisbeit  Tlf 
sophie;,  dar8tellt  und  sich  als  Vorliufer  de> 
Gdrlitzer  Theosophen  Jacob  Bdbme  zaf- 
sind  in  folgenden  S&tzen  enthaltcn:  die»ibn 
Weisheit  grtindet  sich  auf  die  Erkenntt* 
seiner  selbst,  wozu  drei  StUcke  erforderlic 
sind:  woraus,  durch  wen  und  worn  & 
Mensch  geschaffen  und  geordnet  sei.  Is 
Menschen  vcreinigen  sich  die  bimmli3cf" 
die  englische  und  die  irdische  Welt  in  ei»: 
Welt  im  Kleinen :  sein  sterblicher  Leib  sttx,  ■ 
aus  dem  Erdenkloss,  sein  gleichfalb)  «*• 
g&uglicher  Geist  stammt  aus  der  Gesuia': 
und  geht  dorthin  zurllck ;  w&hrend  die  ibs 
von  Gott  eingehanchte  Seele,  durch  *ekr" 
dcr  Mensch  ein  Bilduiss  Gottes  ist  nnd  n« 
aus  sich  selber  Gott  erkennt,  unsterblkh  K 
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"Was  der  Mensch  erkennt,  wird  durch  den 
Gegenstand  eben  nur  geweckt,  denn  man 
versteht  nur,  was  man  in  sich  trfigt.  Das 
„Erkenne  dich  selbst44  muss  der  heilige  Geist 
wirken,  welcher  allein  Gott  erkennen  Iftsst. 
Wer  das  Wort  Gottes  nicht  in  sich  selber 
vereint,  den  wird  der  Buchstabc  der  Schrift 
nicht  belehren;  d«r  ^Gottweise44  foracht  in 
sich  nach  dem,  dess  Bildniss  er  ist  Gott 
sehliesst  ala  der  All-Eine  jede  Zweiheit  und 
Anderheit  von  sich  aus;  er  wohnt  in  seinem 
cignen  Lichte  und  sncht  nnr  sich  selber  und 
ist  in  di'iaer  Selbstliebe  der  Dreieinige  und 
allein  G  ute.  Im  Menschen  dagegen  ist  Ander- 
heit n>jd  Zweiheit,  Gntes  nnd  Bases.  So 
lange  das  Base  nur  verborgentlich  und  allein 
das  'Jute  offenbarlich  ist,  war  das  Paradies 
der  Unschuld  im  Menschen.  In  dem  Ver- 
langen,  sich  auf  sich  zurtlckzuziehen  und 
ri'dh  selber  zu  leben,  besteht  der  Fall  des 
Menschen,  worin  das  verborgentliche  Btfsc 
ofFeubarlich  nnd  ihm  Schaden  und  znr  Sonde 
wnrde.  Darnm  muss  der  Mensch  sich  selber 
inn]  das  Seinige  laasen  nnd  geschehen  lassen, 
dass  Gott  in  nns  lebt,  damit  er  sich  in  tins 
und  durch  uns  erkenne  nnd  der  himmlische 
Adam  oder  Christns  in  nns  geboren  werde. 
Wer  sich  selbst  gestorben  ist,  der  ist  ein 
Christ,  anch  wenn  er  sich  zn  den  Jnden 
oder  Tflrken  zfthlte.  Glauben  heisst,  Christum 
in  sich  leben  lassen  und  die  Frtlchte  dieses 
neuen  Menschen  tragen.  In  wem  Christns 
geboren  ward,  der  wftre  auch  in  der  Hdlle 
selig;  in  wem  aber  der  alte  Adam  lebt,  der 
kann  von  Gott  selbst  im  hdchsten  Himmel 
nicht  selig  gemacht  werden.  Bin  ich  meiner 
selbst  los,  so  bin  ich  des  bdsen  Feindes  los, 
denn  jeder  ist  sein  bdsester  Feind. 

J.  0.  Opel,  Vatentin  Weigol,  ein  Beitrag  zur 

Literatur-  und  CuKurgescbichte  de8  sieben- 

zehnten  Jahrhunderts  (1884). 

Weiller,  Cajetan,  war  1762  in  Mflnchen 
ab  eines  Handwerkers  Sohn  geboren  nnd 
mit  Untewtfltzung  von  Frennden  fflr  das 
theologische  Studium  vorgebildet  Nachdem 
-er  einige  Jahre  lang  bei  den  Theatinern  in 
Mflnchen  Lehrer  gewesen  war,  wirkte  er 
seit  1799  als  Professor  am  dortigen  Lyceum, 
erhielt  1808  den  perefinlichen  Adel  nnd 
starb  1826  als  Geheimrath,  Director  aller 
Lehranstalten  Mttnchens  nnd  Generalsecretar 
der  Akademie  der  Wissenschaften  in  Mflnchen. 
In  seinen  zahlrcichen  Schriften  sehen  wir 
ihn  znm  Theil  Kant'sche  Anschauungen,  vor- 
zugsweise  jedoch  Jacobi'sche  Ideen  im  Inte- 
resse  der  religiflsen  Aufklfirnng  innerhalb 
der  katholi8chcn  Kirche  benutzen.  In  diesem 
Sinne  verOffentlichte  er  znnachst  die  beiden 
Schriften:  „Ueber  die  gegenwftrtige  nnd 
zukflnftige  Menschheit,  eine  Skizze  zur  Be- 
richtigung  nnserer  Urtheile  Uber  die  Gegen- 
wart*4  (1799)  und  „Ueber  den  Unglaubcn, 
welcher  in  unsern  Schulen  gelehrt  wird44 
(1802).    Im  Jahr  1803  trat  Weiller  vom 


Standpnnkt  der  Glaubensphilosophie  als  Geg- 
ner  Schellings  hervor  in  der  Schrift:  „Dcr 
Geiet  der  allernensten  Philosophic  der  Herrcn 
Schelling,  Hegel  nnd  Compagnie44,  worin  er 
cine  „Ueber8etzung  derselben  aus  der  Schul- 
sprache  in  die  Welt,  zum  Gebrauch  fflr  das 
gebildete  Pnblikum44  geben  wollte  und  in 
einer  witzig  sein  solleuden  Darstellung  die 
Ideen  der  absolnten  Identitatslehre  persiflirte. 
Die  Vcmunft  (sagt  er)  ware  hieruach  der 
unendliche  Polyp,  auf  welchem  das  ganzc 
Weltall  als  auf  seinem  einzigen  erzeugenden 
und  ernfihrenden  Stamme  festsitzt.  Die  Ver- 
nunft  ist  die  unendliche  Rakete,  aus  welcher 
das  grosse  Feuerwerk  losbrennt,  welches 
nnaufigesetzt  vor  unsern  innern  und  ilussern 
Sinnen  herumgankelt,  schallt  und  blitzt.  Die 
Vernunft  ist  das  unendliche  Prisma,  vou 
welchem  wir  selbst,  die  Welt  und  Gott  nur 
der  Regenbogen  sind  und  welches  schon  seit 
Jahrtauseuden  das  wunderbare  Farbenspiel 
hervorzatihert,  flber  dessen  Erklftrung  die 
Philosophic  bisher  immer  vergebcns  nachsann. 
Ueberall  Nichts  als  Vernunft:  Vernunft  als 
Wallfisch  nnd  Wasserlaus,  als  Elephant  und 
als  Floh,  behaarte,  schuppichte  und  nacktc 
Vernunft,  Vernunft  mit  Hufen,  Klauen  und 
Krallen,  Vernunft  als  Brennessel,  als  Sauer- 
ampfer,  als  Tollwurz,  Vernunft  gediegen 
und  in  Stnfen,  sauer  und  sllss,  fest  und  in 
Tropfen,  und  dann  noch  Vernunft  nicht  bios 
als  Geist  des  Buchs,  sondern  das  Buch  selbst, 
d.  h.  als  Papier  und  Pappendeckel  oder 
Schweinsleder,  und  so  auch  Vernunft  ala 
Tisch  und  Sessel,  als  Wiudbflchse  und 
Klistierspritze,  kurz  wohin  und  was  man 
ausspuckt,  lauter  Vernnnft,  so  lehrt  der  trans- 
scendentale  Mflnchhausiauismus.  Die  Phan- 
tasie  riss  der  Vernnnft  Schelling's  die  Kartcn 
aus  der  Hand  und  er  weiss  dieselben  so  zu 
mischen,  wie  es  Eincm  gerade  taugt  Durch 
ein  fortdauerndes  Spiel  mit  BegrifTen  und, 
wo  diesc  ausgehen,  mit  Phantasmen  entateht 
ein  auf  den  ersten  Blick  imponirendes  Ge- 
baude  der  Phantasie  und  des  von  ihr  um- 
schlungenen  Verstandes.  An  der  Hand  der 
Phantasie  entwickclt  sich  aus  der  ersten 
Riescnhypothese  der  absolnten  Idcntitfit  und 
Indifferenz,  welche  zugleich  Alles  um- 
schlies3ende  Totalitat  ist,  Alles  sehr  leicht 
nnd  ledig;  durch  den  IndifFercnzpunkt  ^Alles 
ist  Eins",  durch  diesen  ungeheuersten  aller 
Widersprllche  ist  ein  Futteral  flber  die 
Widersprflche  gewonnen.  —  So  im  ersten 
Theil  dieser  polemischen  Schrift.  Mittlerweile 
aber  war  Schelling  in  Wflrzburg  angestellt 
worden.  Deshalb  fand  es  Weiller  fflr  gut, 
in  der  Vorrede  zum  zweiten  Bande,  in  welchem 
die  religiosen  und  sittlichen  Consequenzen 
der  absolnten  IdentitAtsphilosophie  dargestellt 
werden,  ausdrticklich  zu  bemerken,  dass  die 
Polemik  nicht  den  Mannem,  sondern  nur 
ihren  Ansichten  gelte  und  die  Irrthtlmer  der 
Speculation  nicht  dem  Leben  aufgerechnet 
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werden  sollen.  Sein  Endurtheil  fiber  das 
absolute  Identitatssystem  fasst  Weiller  in  die 
Worte  zusammen:  „Man  scbtitte  die  Sinnlich- 
keit  and  den  Widersprucb,  leere  Formen 
und  todte  Worte,  inhaltlose  Trilume  und 
launenhafte  Spiele  eines  halben  Wacbens, 
roan  sclitltte  den  Unglauben  und  den  Aber- 
glauben,  die  Frivolitat  uud  den  Zelotismus, 
den  Materialismus  und  den  Theosophiamus, 
den  Atheismus  und  den  Bigottismus  in  einen 
und  denselben  Zauberkessel  zusammen  nnd 
riihre  dieses  Gemengsel  mit  dem  allmftchtigen 
Stiel  einer  unendlicben  Phantasie  wacker 
durcheinander,  so  erhalt  man  das  neue 
System  der  Pbilosophie  in  demicnigen  Sinne, 
in  welchem  es  einzig  gelten  will.u  Nachdem 
Weiller  im  Sinn  und  Geiste  der  Jacobi'schen 
Glaubensphilosophie  seine  „Ideen  zur  Ge- 
schichte  der  Entwicklung  des  religidsen 
Glaubens*  (1808  —  15)  in  drei  Banden  hatte 
an's  Licbt  treten  lassen  und  darauf  eine 
„Grundlegung  zur  Psychologic*  (1817)  ge- 
folgt  war,  liess  sich  der  freisinnige  und  auf- 
geklarte  Katholik  in  einer  Rede  „Ueber  die 
religiose  Aufgabe  unserer  ZeitM  (1819)  mit 
seiner  Weckstimme  vernehmen:  „Mit  blosser 
unbedingtcr  Autoritat  wird  jetzt  Nichts  mehr 
ansgericntct,  man  bedarf  (iberall  der  GrQnde, 
sclbst  um  grundlosen  Bebauptungen  Eingang 
zu  verschaffen;  sonst  huldigte  man  den  Un- 
gereimtheiten  aus  herkdmmlicher  Resignation 
auf  Vernunft;  jetzt  huldigt  man  ihnen  aus 
Respect  vor  der  eben  erst  gemachten  Ent- 
deckung,  dass  gerade  das  Ungereimte  das 
wahrhaft  Verntlnftige  sei."  Dass  ein  Gegner 
auf  diese  Rede  mit  der  Flugschrift  Revision 
des  Weiller'schen  Christenthums"  (1819) 
antwortcte,  konnte  den  Verfasser  nicht  ab- 
halten,  nnch  mit  einer  Schrift  „Ueber  Ethik 
als  Dynamik"  (1822)  hervorzutreten  und 
1823  -  26  seine  ,,Kleine  Schriften"  (in  drei 
Banden)  zu  sammeln. 

Weisen,  die  si  eben,  hiesseu  nach 
cinem  alten  Chronographen  seit  dem  Jahre 
585  vor  Chr.  eine  Gruppe  von  griechischen 
Mannern,  welche  unter  dem  Einflusse  der 
von  der  Priesterschaft  des  Orakels  zu  Del- 
pboi  (Delphi)  gepflegten  sittlichen  Bildung 
und  apolliuischen  Gesinnung  stehend  als  ver- 
standige  Staatsraanner,  Gesetzgeber  und  Be- 
ratber  des  Volkes  wirkten,  zum  Theil  sich 
auch  zu  Belierrschern  ihrer  MitbQrger  auf- 
warfen.  Schon  durch  ihre  Zahl  als  „die 
sieben  Weisen1*  wird  diese  Gruppe  von 
Mannern  als  eine  von  Apollon  geordnete 
GemeinschaftinderUeberlieferungbezeichnet. 
Das  delphische  Orakcl  legte  sich  das  Recht 
bei,  die  Wcisesten  des  Volkes  auszuwihlen 
und  sie  als  solche  beim  Volke  zu  beglaubigen. 
Eine  Schale  oder  ein  Dreifuss  (so  wird  er- 
zfthlt*  wurde,  als  fdr  den  Weisesten  be- 
8timmt,  dem  Milesier  Thales  tlberbracht, 
welcher  jedoch  das  Geschenk  ablehnte  und 
einem  andern  Wtirdigern  zuschickte.  Aus 


dcmselben  Grunde  ware  dasselbe  einem 
Dritten  undsofort  einem  Andern  und  wiederam 
Andern  zugekommen,  bis  es  bei  sieben 
Mannern  die  Runde  gcmacht  and  wieder  zu 
Thales  zurttckgekommen  ware,  welcher  daa- 
selbe  als  Weibgeschenk  in  das  Heiligthum 
des  didymaischen  Apollon  gestiftet  hatte. 
Nur  vier  Namen  linden  sich  in  alien  Be- 
richten,  welche  aus  dem  Alterthum  fiber  die 
sieben  Weisen  erhalten  sind,  n&mlicfi: 
Thales  aus  Milet,  Bias  aus  Prtene  (in 
Jonien),  Pittakos  aus  Mitylene  (auf  der 
Insel  Lesbos)  und  S  o  1 6  n  aus  Athen.  Bei 
Platon  werden  noch  Kleobulos  aus  Lindos 
(auf  der  Iusel  Rhodos),  My  son  aus  Chene 
und  Cheilon  aus  Lakedaimon  Sparta 
genannt,  wo  mit  die  Siebcnzahl  voll  ist.  Statt 
des  Myson  setzen  Andere  den  Pcriander 
von  Korinth,  wo  er  Tyrann  war  und  die 
Uebrigen  zu  einem  Gastmahle  versammelt 
hatte,  welches  sp&ter  Plutarchos  beschrieben 
hat.  Statt  des  Periander  nennen  Aidere 
den  Anacharsis.  Bei  Spltern  treten  noch 
andere  Namen  auf,  sodass  im  Ganzen  anaaer 
Thales  noch  dreiraal  sieben  (also  zusammen 
22)  Namen  von  Mannern  aus  sehr  verschiedenen 
Zeiten  den  „sieben  Weisen"  beigezlhlt  werden. 
Von  einer  Anzahl  dieser  Manner  werden 
Denk-  und  Sittensprflche,  Regeln  der  prak- 
tischen  Lebensklugheit,  Vorschriften  fiber 
allgemeine  Pflichten  gegen  Familie  und  Staat 
Uberliefert.  For  uns  erscheinen  diese  Aus 
sprtlche  als  oberfl&chliche  Gemeinplatze  oder 
Weisheit  auf  der  Gasse  und  bestent  ihr  Ver- 
dienst  fur  jene  Zeiten  eben  nur  darin,  sic 
zuerst  ansgesprochen  zu  haben.  Die  in 
den  iltesten  Berichten  aufgefdhrten  Namen 
sind  mit  je  einem  Spruch  in  folgenden,  durch 
Vo8S  aus  dem  Lateinischen  dbersetzten  Versen 
zusammengestcllt : 

MaasB  zu  halten  ist  gut!  dies  lehrt  Kleobnlos 

aus  Lindos. 

Jegliches  vorbedacht!  heischt  Ephyraa  Sohn. 

Periander. 
Wuhl  erwage  die  Zeit!  eagt  Pittakos  aos 

Mitylene. 

Mehrere  machen  easchlimxn!  wie  Bias  meint, 

Burgschaft  bringet  dir  Leidl"  M^wanH  der 

Milesier  Thales. 
Ken n  dich  selbst!  so  befiehlt  der  Lakedaunoaier 

Chilon. 

Endlich :  Nimmor  zu  selir !  gebeat  der  Kekropier 

Solon. 

K.  Dilthey,  griechiscbe  Fragment*  (in  deatseher 
Uebersetzung) :  lleft  I:  Pragmente  der  sieben 
Weisen,  ihrer  Zeitgenoesen  and  der  Pytha- 
goraer.    183d.  1  Vl">feg! 

0.  Bernhardt,  die  sieben  Weisen  Griocbenlaads 
(Sorauer  Gymnaaialprogramm).  1864. 

Weiss.  Christian,  war  1774  in  Tancha 
bei  Leipzig  geborcn,  seit  seine  m  z  we  it  en 
Lebensjahre  in  Leipzig  erzogen  und  gebildet, 
wo  er  seit  1791  Philologie  und  Philosophic, 
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Naturwissenschaften  und  Theologie  studirte, 

1795  Doctor  der  Philosophie  wurde  and  seit 

1796  aU  Privatdocent  lehrte.  Nachdem  er 
seit  1797  einige  Jahre  als  Erzieher  ernes 
jungen  Hollanders  thatig  gewesen,  warde  er 
1801  ausserordentlicher  Professor  der  Philo- 
sophic in  Leipzig,  1805  Director  des  Lyceums 
in  Fulda,  1808  Schnldirector  in  Naumburg 
and  1816  Regierungs-  und  Schulrath  in 
Mersebnrg,  wo  er  1853  starb.  In  seiner 
ftlnfzigjahrigen  Schriftstellerthfttigkeit  be- 
wegte  er  sich  zuerst  im  Gedankenkreise  der 
Kant'schen  Philosophic  Nachdem  er  zu- 
nachst  aus  Veranlassung  des  Fichte'schen 
AtheismusBtreits  anonym  „Resultate  der 
kritiachen  Philosophic,  vornehmlich  in  Hin- 
sicht  anf  Religion  und  Offenbarung44  (1799) 
verOffentlicht  hatte,  gab  er  ein  „Lebrbuch 
der  Logik,  nebst  einer  Einleitung  zur  Philo- 
sophic Uberhaupt  und  zur  bisherigen  Meta- 
physik  insbesondere44  (1801),  sowie  „Winke 
liber  eine  durchaus  praktische  Philosophie44 
(1801)  und  ein  „Lehrbuch  der  Philosophic 
des  Rechta44  (1804)  heraus.  In  seinen  nach- 
folgenden  Schriften  erstrebte  Weiss  eine 
Vermittelung  zwischen  Kant  und  Jacobi  in 
einer  der  Fries'schen  Philosophie  verwandten 
Gei8te8richtung.  In  seinen  „Untersuchungen 
liber  das  Wesen  und  Wirken  der  mensch- 
lichen  Seeleu  (1811)  machte  er  einen  werth- 
vollen  Anlauf  zu  einer  genetischen  Behand- 
lung  der  Psychologie,  die  ihm  als  wissen- 
schaftliche  Selbsterkenntniss  die  Grundlage 
aller  Philosophie  1st.  Als  solche  aber  muss 
dieselbe  sowohl  Naturbeschreibung,  als  anch 
Naturlehre  der  Seele  sein  und  auf  Sinn  und 
Trieb,  als  die  Elemente  a  lies  Seelenlebens 
zurttckgehen,  in  denen  die  eigenthttmliche 
Anlage  der  Seele  besteht,  sodaas  der  vor- 
wiegende  Sinn  das  VorBtellungsvermOgen, 
der  vorwiegende  Trieb  das  Begehrungs- 
vermdgen,  das  Gleichgewicht  zwischen  Sinn 
und  Trieb  aber  das  Geftlhlsvermdgen  be- 

f;rilndet.  Ala  Entwickelungsstufen  des  Seelen- 
ebens  stellen  sich  Sinnlichkeit,  Verstandig- 
keit  und  VernUnftigkeit  dar,  die  sich  wie 
Einfalt,  Klugheit  und  Weisheit  verhalten. 
Vernunft  ist  also  nicht  sowohl  das  Vermogen 
zn  Bchliessen,  als  vielmehr  das  Vermogen 
der  theoretischen  und  praktischen  Freiheit 
und  als  solchea  auf  das  ITnendliche  gericbtet 
und  Inhaberin  der  Ideen.  Philosophie  und 
Religion  sind  das  Wissen  nnd  Glauben  des 
vernflnftigen  Lebena.  In  der  aus  Veran- 
lassung des  Streites  zwischen  Jacobi  und 
Schelling  verdffentlichten  Schrift:  nVom 
lebendigen  Gott  und  wie  der  Mensch  zu  ihm 
gelange44  (1812)  apricht  Weiss  seine  Sympathie 
far  Jacobi  aus.  Als  flber  ftussere  und  innere 
Erfahrung  (Physik)  hinausgehend  ist  ihm  die 
Philosophie  Meta-Physik  (Nach-Pbysik)  und 
lebrt  einen  Ubersinnlichen  Realismus.  In- 
dem  die  Vernunft  ihr  Gesetztsein  begreift, 
weist  sic  tlber  sich  hinaus  auf  ein  Wesen 


hin,  welches  nicht  bios  Nicht -Ich  oder  Dh, 
sondern  mehr  und  ho  her,  als  Ich  und  Du 
isl  Mit  den  Schriften  „Ueber  Grund, 
Wesen  und  Entwickelung  des  religidsen 
Glanbena;  Beifrage  zur  Wflrdigung  der  ra- 
tionalen  Ansicht  von  Christus44  (1845),  „Be- 
trachtungen  liber  Rationalismus  und  Offen- 
barung, ein  Versuch  zur  Verstandigung44  (1846 1 
beschloss  er  seine  literarische  Tnatigkeit 

Wt'isst',  Christian  Hermann,  war 
1801  in  Leipzig  geboren  und  auf  der  dortigen 
Nicolaischule  geoildet,  hatte  dann  in  seiner 
Vaterstadt  zuerst  Jurisprudenz,  daneben  auch 
poetische  Literatur,  Kunst  und  Philosophie 
studirt  und  sich  mit  einer  lateinischen  Ab- 
handlung  „  I'eber  den  Unterschied  zwischen 
Platon  und  Aristoteles  in  der  Bestimmung 
der  obersten  Prinzipien  der  Philosophie44 
(1828)  als  Privatdocent  habilitirt,  Nachdem 
er  sich  1829  verheirathet  hatte  und  seit 
1832  ausserordentlicher  ProfessoT  der  Philo- 
sophie ohne  Gehalt  gewesen  war,  lebte  er 
seit  1837  zehn  Jahre  lang  als  Privatmann 
auf  seinem  Familiengute  zu  Sttftteritz  bei 
Leipzig,  trat  1847  in  eine  ordentliche  Pro- 
fessur  der  Philosophie  zu  Leipzig  ein,  neben 
welcher  er  zugleich  Vorlesungen  in  der  thco- 
logischen  Facnltiit  hielt,  and  starb  1866  In 
seiner  Vaterstadt  Unter  seinen  zahlreichcn 
8chriften,  deren  Verzeichniss  mitsammt  den 
in  Zeitschriften  zerstreuten  Aufsatzen  sein 
Sell  tiler,  Professor  K.  Seydel  in  Leipzig  in 
der  „Zeitschrift  ftlr  Philosophie  und  philo- 
sophische  Kritik44  (Band  55,  S.  173—184) 
zusammengestellt  hat,  sind  hier  diejenigen  - 
herauszuheben ,  in  welchen  sich  der  Gang 
und  das  Ziel  seiner  philosophischen  Th&tig- 
keit  vorzugsweise  erkennen  lasst.  Auf  eine 
im  Jahr  1829  verdffentlichte  Uebersetzung 
der  aristotelischen  Physik  und  Psychologie, 
mit  Anmerkungen  begleitet,  folgte  zunachst 
eine  Abhandlung  „Ueber  den  gegen- 
wartigen  Standpunkt  in  der  philo- 
sophischen Wissenschaft44  (1829);  worin 
der  von  der  Hegel'schen  Philosophie  aus- 
gegangene  Enkel  des  Dichters  Felix  Christian 
Weisse  seine  Stellung  zu  Hegel  darlegt. 
Es  wird  darin  der  Hegel'schen  Philosophie 
nur  die  Bedeutung  eingeraumt,  Logik  oder 
Metaphysik  zu  sein,  in  welche  nach  Weisse's 
Ansicht  auch  die  Hegel'sche  Natur-  und 
Geistesphilosophie  eigentlich  mit  hinein- 
gehdren,  sofern  jene  nur  das  Mdgliche  als 
solches  aus  dem  apriorischen  Urbegriffe  des 
Seins  ableite.  Wahrend  aber  Hegel  in  seinem 
logischen  Pantheismus  meine,  auf  logischem 
Wege  von  den  blossen  Formen  des  Seins 
zu  dem  in  diesen  Formen  erscheinenden 
Seienden,  zum  Inhalt  des  Seins  zu  gelangen, 
masse  hier  vielmehr  die  Erfahrung  eintreten, 
welcher  die  Aofgabe  bleibe,  das  Wirkliche 
oder  das  Was  and  Wie  des  Seins  zu  er- 
kl&ren.  Indem  sich  aber  logisches  und  that- 
s&chliches  Wissen  zu  einem  hohern  Erkennen 
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durehdringen,  in  welchem  Natur  and  Geist 
als  das  Hohere  gegen  die  bios  logische  Idee 
erscheinen,  mtlsse  die  speculative  Theologie 
MUD  Schlnsssteiue  des  Systems  gemacht 
werdeD.  Znnaxhst  wuTde  das  „Systetn  der 
Aesthetik  als  Wissenschaft  von  der 
Idee  der  Sch5nheitu  (1830,  in  zwei  Banden) 
verdrTentlicht,  worin  noch  ganz  mit  dera 
Material  der  Hegel'schen  Kategorien  und 
auf  dem  Boden  der  Hegel'schen  Methode 
zuerst  die  Schtfnheit  im  Allgemeinen  und  in 
ihrer  Beziehung  zum  Subject  erfirtert  und 
dabei  namentlich  der  Begriff  des  Hasslicben, 
obne  den  das  Komische  nicbt  begriffen 
weTden  kann,  betracbtot  wird.  Darauf  wird 
das  Schone  nach  seiner  gegenstandlichen  Er- 
scbeinnng  in  den  einzelnen  Kdnsten  und 
und  endlicb  d:wselbe  in  seiner  zugleich  sub- 
jectiven  und  objectiven  Existeuz  entwickelt, 
urn  mit  der  Betrachtnng  des  Genies,  der  sitt- 
licben  Schonhcit  und  der  moraliscben  ScbOn- 
heit  oder  der  Liebe  den  Uebergang  zur 
speculativen  Theologie  zu  bahnen.  Obwohl 
es  Weisse  in  seiner  „  Aesthetik"  nicht  zu 
einer  eigentlichen  Phfinoraenologie  des  ktlnst- 
lerischen  Geistes  gebracht  hat,  wurde  doch 
das  Verdienst  anerkannt,  in  seiner  Ent- 
wickclung  der  tsthetischen  Begriffe  diese 
noch  junge  Wissenschaft  mit  manchen  lebens- 
vollen  und  fruchtbaren  Anschanungen  be- 
reichert  zu  haben.  Nach  Hegel's  Tod  (1831) 
suchte  Weisse  Uber  die  Bedentung  der  Hegel'- 
schen Lcbensarbeit  die  Zeitgenossen  zu 
orientiren  durch  die  Schrift:  ,,1'eber  das 
•  Yerhfiltnissdes  Publikums  zurPhilo- 
80 phi e  urn  den  Zeitpunktvon  Hegel's 
Abscheiden"  (1832 1,  verbunden  mit  einer 
kurzen  Darlegung  seiner  eignen  Ansicht  des 
Systems  der  Philosophic  Er  findet  merk 
wdrdiger  Weise  in  einer  Zeit  der  lebhaftesten 
pliilosophischen  Bewegung,  w&hrend  sich  die 
Hegel'sche  Pliilosophie  durch  ganz  Dentsch- 
land  uuszubreiten  und  ihre  Herrschaft  Uber 
die  Geister  zu  entfaltcn  begann,  dass  sich 
das  Publikum  gegen  die  Philosophie  gleich- 
gtlltig  zu  zeigen  anfange,  weil  das  Hegel'- 
sche  System  des  logischen  Pantheismus  dem 
jetzt  erwachten  Beddrfnisse  nach  einer 
richtigen  Placirung  der  Gottesidee  nicht  ent- 
spreche.  Zur  Vertheidigung  der  Hegel'schen 
Philosophie  „am  Grabe  ihres  Stiftera"  erhob 
sich  darum  Gdschel  in  seinem  „Monismus 
des  Gedanktns"  (1832)  gegen  Weisse  mit 
dem  Vorwurfe,  dass  er  dem  Erzfeinde  aller 
l'hilosophie,  dem  Dualismus  verfallen  sei. 
Darauf  trat  Weisse  mit  der  Schrift  hervor, 
„Idee  der  Gottheit;  eine  philosophische 
AbhandlungalswissenschaftlichcGrundlegung 
der  Philosophie  der  Religion"  (1833).  Es 
sollte  dieses  Buch  der  erste,  jedoch  einzig 
gebliebenc,Theil  eines  Systems  der  Religions- 
philosophic  sein,  deren  zweiter  Theil  die 
Entwickelung  der  geschichtlichen  Formen 
des  religiSsen  Bcwusstseins,  der  dritte  die 


Ethik   enthalten   sollte.    Wahrend  der  ■ 
seiner  klassischen  Gestalt  bei  Platon  dec 
Spinoza  aufgetretene  Pantheismus  fiber  die 
Idee  des  Guten,  in  welcher  sich  der  Gegen 
satz  des  Wahren  nnd  Schdnen  atiflosen  sol 
nicht  hinauskomme,  entstehe  der  durch  Leibrsi 
vertretene  Deismus  dadurch,  dass  die  Einher 
der  Ideen  des  Wahren  und  Schfinea,  die 
Idee  des  Guten ,  als  eine  nnmittelbare  oder 
seiende  Einheit  des  Weltgrnndea  geditat 
werde.    Dagegen  h&tten  aber  bisher  nw 
einige  Mystiker  den  Uber  die  pantheUtisehe. 
wie  Uber  die  deistische  Fassung  des  Gotten 
begriffs  hinausgehenden  BegritT  des  Cbrist#3 
thuras  gefasst,  welcher  eine  speculative  Be- 
grttndung  der  Idee  des  dreieinigen  Gotta 
nach  Vernunft,  Phantasie  nnd  Wille  ffk 
Wahrheit,  SchOnheit  und  GOte^  erfordere. 
urn  damit  die  Scbdpfung  und  ibr  Ziel,  die 
Erlflsung  mitsammt  der  Cnsterblichkeit  der 
Wiedergebornen    wahrhaft    zu  begreifes. 
Hatte  sich  Weisse  mit  gespreiztem  Selbst 
gefUhl  und  voroehmem  Ton  im  Vorworterc 
„Idee  der  Gottheit"  mit  der  Sibylle  ver 
glichen,  weil  er  der  Hegel'schen  PhilMopoit 
urn  den  Preis  immer  hob  erer  Zugestandni:*- 
immer  geringere  Maaase  der  Wahrheit  » 
gestehe,  so  nahm  er  in  der  nachsten  Schrift 
„Grundztige  der  Metaphysik"  (1835 
von  dem,  was  er  seither  noch  Hegeto  m- 
gestanden  und  ebenso  von  dem,  was  er  selhst 
bis  dahin  gelehrt  hatte,  noch  mehr  zarflck. 
Er  zerlegt  die  Metaphysik  in  die  Lehre  voir 
Sein,  als  dessen  eigentlicher  Kern  und  Central 
kategorie  die  Zahl,  in  die  Lehre  von  Wesen. 
als  dessen  Kern  der  Raum,  nnd  in  die  Lehre 
von  der  Wirklichkeit ,  als  deren  Kern  die 
Zeit  gelten  soil.    Demgemass  wird  im  ereten 
Theil  eine   Mathematik,  im  zweiten  eme 
Physik,  im  dritten  eine  Organik  gelehn 
Inzwischen  hatte  die  philosophische  ,,Sibyik" 
pseudonym  als  „Nikodemua"  eine  Theodicet 
(1834)  und  ein  „BUchlein  von  der  Aif 
erstehung"  (1835),  sowie  dffentlich  ein  Bflcb 
lein  „die  philosophische  Geheimlehre  toi 
der  Unsterblichkeit  der  menschlieben  b 
dividuen"  (1834)  herausgegeben  nnd  ent 
puppte  sich  neben  J.  H.  Ficnte,  dem  Sobie. 
audi  Weisse,  der  Enkel,  mehr  und  mehr»ls 
Hauptwortftlhrer  derjenigen  aus  der  Hegel'- 
schen    Schule    hervorgegangenen  Denker. 
welche  darauf  ausgingen,  das  „  System  d« 
absoluten  Idealismua"  im  Sinne  einer  dit 
Verstthnung  des  Kirchenglaubens  mit  de 
Wissenschaft  eratrcbenden  „  positiven  tcariiS 
lichen)  Philosophie"  umzubilden.   In  der 
als  GegenstOck   zum  „Leben  Jesu"  tot 
D.  F.  Strauss,  dem  Junghegelianer,  von  den 
„Pseudohegelianer"  Weisse  verdffentiichta 
zweibandigen  „  Evangelischen  Gesehieote" 
U838)  geht  derselbe  darauf  aus,  du  ?? 
schichtliche  Christusbild  aus  der  ankuuta 
HUlle,  mit  welcher  ea  frUhzeitig  die  elms 
liche  Ueberlieferung  und  spater  das  kircl 
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liche  Dogma  umgeben  habe,  in  seiner  Rein- 
heit  und  urbildlichen  Bedeutnng  herzustellen, 
indem  er  im  Gegensatze  ebenso  znr  panthei- 
stischen,  wic  znr  mystischen  Anffassnng 
Christi  hervorhebt,  dass  dasjenige,  was  in 
Christus  zam  Selbstbewusstsein  nnd  znr  Per- 
sdnlicbkeit  gelangt  sei,  nicht  der  einzige 
und  gauze  peradnliche  Gott,  sondern  nur 
der  vom  Vater  unterschiedene  innerweltliche 
Gott  oder  der  gfittliche  Sohn  (Logos)  sei, 
welcher  anch  in  der  vorchristlichen  Zeit  in 
der  Menschbeit  gelebt  habe,  nur  aber  in 
Christus  erst  zn  persfinlichem  Bewusstsein 
gekommen  sei.  A  Is  der  jungere  Pichte  1837 
seine  „Zeitachrift  fflr  Philosophie  und  specu- 
lative Theologie"  grUndete,  wurde  Weisse  ein 
fleissiger  Mitarbeiter  derselben  durcb  zahl- 
reiche  im  Hohenpriestergewande  der  specu- 
lativen  Philosophie  daherschreitende  Aufsfttze, 
und  das  durch  die  Gemeinschaft  des  beider- 
seitigen  Interesses  an  einer  christlichen  Ver- 
quiekung  der  Philosophie  gekntlpfte  Band 
zwischen  beiden  M&nnern  wurde  durch  fleissig 
wiederkehrende  literarische  Handcdrflcke  be- 
kraftigt,  bis  es  sich  Weisse  in  einem  Send- 
schreiben  an  J.  H.  Fichte  nnter  dem  Titel 
,,Daa  philosophische  Problem  der 
Gegenwart"  (1842)  dffeutlich  verbat, 
immer  nur  mit  Fichte  zusammen  genannt  zu 
werden,  als  ob  Beide  solidarisch  nur  fur 
einen  Mann  standen.  Indessen  blieb  es  doch 
Thatsache,  dass  wfthrend  der  vierziger  nnd 
fiinfziger  Jahre  unseres  Jahrhnnderta  kaura 
ein  junger  Philosoph  auf  Anstellung  an  einer 
C  Hiver  si  tat  Aussie  lit  hatte,  welchem  nicht 
von  Fichte,  dem  Sohne,  oder  Weisse,  dem 
Enkel,  die  Christlichkeit  seines  Philosophirens 
bezeugt  worden  war.  Mehr  und  mehr  hatte 
sich  der  „Pseudohegelianer"  Weisse  in  die 
spatera  Schriften  Schelling's,  sowie  in  das 
Stadium  des  Kirchenvaters  Augustinus  nnd 
Luther's,  endlich  Jacob  Btfhrae's,  als  des 
„religi3sen  Seher's  zur  speculativen  Philo- 
sophie" vertieft,  nur  dass  cr  sein  christliches 
Bewusstsein  aus  der  Schule  der  Philosophic 
so  weit  zu  erweitcrn  verstanden  hatte,  dass 
er  in  I'cbereinstiiumnng  rait  seiner  bereits 
in  der  „evangelisch<n  Geschichte"  (1838)  dar- 
gelegten  christlichen  Anschauung  in  den 
anonym  crschienenen  „Reden  Uber  die  Zn- 
kunft  der  evangelischen  Kirche"  (1817,  in 
zweiter  Auflage  1819)  sich  ausdrflcklich  gegen 
eine  Beschrftnkung  des  Ileils  und  Heils- 
besitzes  auf  die  an  den  bistorischen  Christus 
Glaubenden  erklfirte,  da  unter  dem  all  ein 
rechtfertigenden  Gianben  im  Sinne  Luther's 
nicht  sowohl  der  historische  Glaube  an 
irgendwclche  geschichtliche  Thatsache,  als 
vielmehr  die  auf  die  Zukunft  gerichtete  Ge- 
wisshcit  der  Seligkeit  in  der  ruckhaltlosen 
Hingabe  an  Gott  zn  verstehen  sei.  Hatte 
nun  Weisse  zugleich  in  seiner  akademischen 
Antrittsrede  vom  Jahr  1847:  nIu  welchem 
Sinne  die  deutache  Philosophie  sich  jetzt 


wieder  an  Kant  zu  orientiren  hatu  neben 
wiederholter  Kennzeichnung  seiner  Stellung 
zur  Philosophie  der  Gegenwart  zugleich 
Weg  und  Ziel  seiner  phtlosophischen  Lebens- 
arbeit  bezeichnet,  so  trat  er  endlich  mit 
seinem  Standard-  Work  uuter  dem  Titel 
„  Phi  I  oso  phi  sch  e  Dogmatik  oder  Philo- 
sophie des  Christeuthums44  (1855  —  62) 
in  drei  Bftnden  hervor,  worin  die  Ergebnisse 
wie  der  Abschluss  aller  seiner  theologischen 
und  philosophischen  Studien  enthalten  1st. 
Im  eraten  Theile,  der  die  eigentliche  Theo- 
logie  oder  speculative  Gottealehrc  entwickelt, 
wird  im  filnften  Abschnitte  zugleich  ein  Ab- 
riss  der  Naturphilosophie  gegebeu,  von 
welcher  in  den  bisherigen  Schriften  Weisse's 
Nichts  vorgekommen  war,  wfthrend  der 
zweite  Theil  die  kosmologischen  und  anthro- 
pologischen  Lehren  des  Christenthums  ent- 
wickelt  und  der  dritte  Band  als  Soteriologie, 
nach  einer  geschichtlichen  Entwicklung  des 
Heilbegriffes,  den  Heilsinhalt  des  Christen- 
thums sammt  den  Gnndenmitteln  und  der 
Lehre  von  den  letzten  Dingen  darstellt.  — 
Nach  Weisse's  Tode  wurde  von  seinem 
Schiller  und  begeisterten  Anh&nger  Rudolf 
Seydel  Weisse's  „Kleine  Schriften  zur  Aea- 
thetik  und  ftsthctischen  Kritik"  (1867),  dessen 
„Psychologie  und  Unsterblichkeitslehre" 
(18691  und  „  System  der  Aesthetik  nach  dem 
Collegienhefte  letzter  Hand"  (1871)  heraus- 
gegeben. 

R.  Seydel,  Christina  Hennnnnn  Weisse.  Nckro- 
log  (bus  der  „Zetischrift  fiir  Pliilosophie  und 
philosophische  Kritik-  Bd.  50  besonders  ab- 
gcdruckt)  1866. 

Weissenborn,  Georg  (Friedrich  Lud- 
wig),  war  1816  zuVarchentin  in  Mecklenburg- 
Schwerin  geboren  und  znerst  von  seinem 
Vater,  seit  seinem  vierzehnten  Jahre  auf 
dem  Gymnasium  zu  Neil  -  Strelitz  gebildet, 
hatte  1838  in  Halle  das  Studium  der  Theo- 
logie  begounen,  war  aber  durch  Erdmann 
und  Schaller  daselbst  filr  die  Philosophie 
gewounen  worden,  deren  Studium  er  1840 
in  Berlin  vollendete.  Xachdera  er  1841  in 
Halle  promovirt  und  sich  1842  mit  einer 
dortigeu  Burgerstochtcr  verheirathet  hatte. 
habilitirtc  er  sich  1843  als  Privatdocent  una 
hielt  mit  so  glftnzendera  Erfolge  Vorlesungen, 
dass  er  1853  als  ordentlicher  Professor  nach 
Marburg  berufen  wurde,  wo  er  1874  starb.  In 
seiner  philosophischcn  Bildung  war  er  gleich- 
mftssig  durch  die  rechte  (conservative)  Seitc 
der  negel'schen  und  durch  die  Schleier- 
macher'sche  Schule  angeregt  worden.  Seine 
in  Halle  gehalteneu  „Vorlesungen  Uber 
Schleiermacner's  Dialektik  und  Dogmatik" 
erechienen  (1847  und  49)  in  zwei  Banden 
im  Druck.   Darauf  folgte  „Logik  und  Meta 

Shysik"  (1850),  worin  er  den  Versnch  machte, 
ie  Hegel'sche  Philosophie  durch  eine  aus 
ihr  selbst  hervorgehende  Kritik  Uber  sich 
selbst  hinauszutreiben ,  und  dadurch  deren 
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Panthei8mus  durch  einen  wissenschaftlich 
begrtlndeten  Theismus  zu  ersetzen.  Letzteres 
geschieht  in  seinen  Marbnrger  ,,Vorlesungen 
Uber  Pantheismus  nnd  Theismus"  (I860), 
worin  er  zuerst  als  verachiedene  Formen, 
in  welchen  der  Pantheismus  geschichtlich 
auftrat,  den  mechanischen  oder  materia- 
listischen  Pantheismus  der  Franzosen,  den 
ontologischen  Pantheismus  Spinoza's,  den 
Pantheismus  der  ersten  Schriften  Schleier- 
macher's,  den  dynamischen  und  psycho- 
logischen  Pantheiamus  der  Stoiker,  den 
ethischen  Pantheismus  Fichte's  und  den 
logischen  Pantheismus  der  SchelUng- Hegel' 
schen  Philosophic  charakterisirt  Da  nun 
auch  diese  letzte  wissenschaftlichc  Form 
des  Pantheismus,  obwohl  sie  die  Wahrheit 
aller  Ubrigen  geschichtlich  vorausgegangenen 
Formen  sei.  dem  religiOsen  BedUrfnis9e  in 
alien  wesentlichen  Grundfragen  uicht  gentlgen 
konne,  so  musse  die  wissenschaftliche  Auf- 

Sabe  der  Philosopbie  in  der  Begrflndung 
es  Theismus  gefunden  werden,  in  desaen 
Keschichtlicher  Entwicklung  der  judiache 
Theismus,  der  Deismua  dea  Aufkllrungs- 
zeitaltera,  der  chriatlich-supranaturalistische 
Theismus,  der  Jacobi'sche  Theismua  und 
endlich  der  Theismus  der  rechten  8eite  der 
Hegel'schen  Schule  als  die  Vorstufen  eines 
(damals,  1859)  erst  noch  philosophisch  zu  be- 
grttndenden,  wabrhaft  christlichen  Theismus 
aufgefasst  werden,  welcher  letztcre  mit  der 
modernen  Wisaenschaft  nicht  in  Widerstreit 
trete,  weil  er  die  Ergebnisse  derselben, 
namentlich  in  Naturerkenntniss  und  Kunst- 
verstftndniss,  in  sich  aufnchme. 

Wendt ,  A  m  a  d  e  u  s ,  war  1783  .  zu 
Leipzig  geboren  und  in  der  dortigen  Thomas- 
schule  gebildet,  hatte  dort  seit  1801  Theo- 
logie,  Philologie  und  Philosophic  studirt, 
wurde  seit  1804  als  Doctor  der  Philosophic 
Hauslehrer  in  einer  adeligen  Familie  zu 
(irosaeDhayn  bei  Dresden,  habilitirte  sich 
1808  als  Privatdocent  in  Leipzig,  wo  er 
1811  ausserordentlicher  und  1816  ordentlicher 
Professor  der  Philosophic  wurde.  In  Leipzig 
verOffentlichte  er  „Grundlehre  der  philo- 
sophischen Rechtslehre"  (1811),  dann  „Reden 
itber  die  Religion  oder  die  Religion  an  sich 
und  in  ihrem  Verhaltnisse  zur  WissenBchaft 
und  Kunst"  (1813)  und  „Philosophie  der 
hunst"  (1817).  Die  von  ihm  als  Freimaurer 
gchaltenen  Redeu  verdffcntlichte  er  1828  in 
der  Schrift:  „Ueber  Zweck,  Mittel,  Gegen- 
wart  und  Zukunft  der  Freimaurerei ".  Seit 
1829  lebte  er  ala  Profeasor  der  Philosophic 
und  Bouterweck's  Nachfolger  in  Gattingen, 
wo  er  einige  lateinische  Abhandlungen  philo- 
eophiegeschichtlichen  Inbalt's  und  ein  Werk 
„  Leber  die  Hauptperioden  der  schdnen 
Kunat  oder  die  Kunst  im  Laufe  der  Welt- 
geschichte  dargeatellt"  (1831)  herausgab  und 
1836  starb.  In  seinen  philosophischen  An- 
schauungen  Eklektiker  und  ohne  Originalitftt, 


.  ging  cr  anf  Einigung  der  Philosophic  durch 
Ueberwindung  der  Parteiatandpunkte  und 
anf  Einigung  der  Philosophic  mit  dem  Leben 
aus.  Auch  hat  er  den  Tennemann'schen 
„Grundris8  der  Geschichte  der  Philosophic" 
von  der  dritteu  Auflagc  an  (1820,  ulnfte 
Auflage  1829)  neu  bearbeitet  und  vermehrt 
herausgegeben. 

Wilhelm  von  Auvergne  (Guilelmua 
Alvernus),  auch  Wilhelm  von  Paris  genannt, 
war  zu  Aurillac  geboren,  hatte  in  Paria 
studirt,  war  spfttcr  als  Lehrer  der  Theo- 
logie  dort  anfgetreten,  seit  1228  Bischof  uad 
1249  dort  gestorben.  Von  seinen  theologischen 
(besonders  auf  die  praktische  Theologie  sich 
beziehenden)  Werken  abgeaehen,  siod  untcr 
seinen  das  philosophische  Gebiet  bcrQhrenden 
Schriften  hervorzuheben :  De  universo,  worin 
er  zuerst  das  kOrperliche  und  dann  daa 
geistige  (spirituale)  Universum  behandelt  und 
auch  die  Schriften  des  Mercurius  (d.  h.  dea 
Hermes  trismegistos)  erwibnt,  von  welchen 
er  noch  das  jetzt  verlorne  Buch  vom  Gott 
der  GOttcr  oder  vom  httchsten  Gut  gekannt 
hat;  ferner  deanima;  de  animae  immortalitaie 
n  ml  de  veritate.  In  letzterer  Abhandlung 
beatimmt  er  die  Wahrheit  auf  sechafachc 
Weiae.  Einmal  bedeute  die  Wahrheit  die 
Sache  selbst,  dann  daa  Geeentheil  dea  Scheina, 
weiterhin  die  Unvermischtheit  oder  Unver- 
fftlschtheit  einer  Sache,  viertens  daa  Weaen 
eines  Dings,  fUnftens  daa  Weaen  Gottea,  in 
Bezug  auf  welches  allea  Andere  blosaer 
Schein  ist,  und  endlich  die  Widersprucha- 
loaigkeit  in  den  Begriffen  nnd  Urtheilen. 
In  seinen  philosophischen  Anachauungen 
hilt  er  sich  vorwaltend  an  Aristotelea,  mit 
dessen  Schriften  er  sich  ebenao  bekannt 
zeigt,  wie  mit  den  arabiscben  Philoaopben 
Alfarabi,  Algazel,  Avicenna,  Avicebron  (Ibn 
Gebriol)  und  Aver  roes.  Nur  in  der  Lehxe 
von  den  Ideen,  die  sich  nach  seiner  Anaicht 
als  intelligible  Objectc  oder  als  im  Geiatc 
des  Schopfers  liegende  auasere  Formen 
(ante  rem)  in  unaerm  Intellecte  abapiegln, 
wfthrend  sie  zugleich  als  Universalien  in  den 
Individuen  in  re)  exiatiren,  schlieast  er  sich 
an  Platon's  Timaeus  an,  indent  er  die  Ge- 
sammtheit  der  Ideen  als  urbildliche  Welt 
(rnundus  archetypxu)  mit  dem  Sohne  Gottea 
gleicli  setzt  Unser  Intellect  gehdrt  wesent- 
lich  unserer  Seele  an,  die  vom  Leibe  un- 
abhlngig  als  besondere  einfache  Substanz 
existirt  und  des  Leibes  nur,  wie  der  Citber- 
snieler  seine  Cither,  als  Werkzeug  zur  Aua- 
tibung  der  sinnlichen  Functionen  bedarf  und 
ihrer  Natur  nach  unsterblich  iat  Seine 
„  Opera  omnia"  wurden  zuerst  1591  und 
vollstindiger  1674  in  zwei  Folianten  gedruckt 
Wilhelm  von  Cbampeaux  (de  Cam 
pellis)  war  1070  im  Dorfe  Champeaux  bei 
Mel un  geboren  und  hatte  in  Paris  den  Anselm 
von  Laon  und  den  Roacellin  zu  Lehrern. 
Er  lehrte  spftter  selbst  eine  Zeit  lang  als 
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Abftlard's  Lehrer  an  der  Kathedralschule  zu 
Paris,  zog  sich  dann  in  eine  Pariser  Vorstadt 
unweit  der  Kapclle  dca  heiligen  Victor  zn- 
rtlck,  wo  er  1113  die  berllhmte  Kloaterschule 
von  St  Victor  grtlndete,  nnd  starb  1121  als 
Biachof  von  Chalons  stir  Marne  und  als  treuer 
Frennd  dea  Bernhard  von  Clairveaux.  Ausser 
einer  theologischen  Schrift  ,yDe  eitcharislia" 
ist  nn8  voil  ihm  eine  andere  vDe  origine 
animae"  erhalten,  worin  er  sich  far  das 
nnmittelbare  Geschaffensein  der  Seele  beim 
Beginne  ibres  irdischen  Daseins  erklftrt 
Ausserdem  sind  einzelne  Bruchstflcke  von 
Abhandlungen  desselben  aber  philosophisch  - 
scholastische  Fragen    handschriftlich  vor- 
handen.  Einige  Hittheilnngen  liber  Wilhelm's 
Stellnng  in  der  scholastischen  Streitfrage  in 
Betreff  der  Bedeutnng  der  Universalien  ver- 
danken   wir  der  Schrift  seines  Gegner's 
Abalard  „ffistoria  calamitatum".    Er  ver- 
suchte  zuerst  sich  das  Verhftltni  s  dentlich 
zu  machen,  in  welchem  man  sich  die  Uni- 
versalien (Allgemeinbegriffe)  zn  den  einzelnen 
existirenden  Dingen  oder  Individuen  zn  denken 
babe.   Er  behauptete  nftmlich  ira  Sinne  dee 
scholastischen  Realismns,  dass  die  Universalien 
als  einheitlich  gleiche  Dinge  in  imzersttickter 
Ganzheit  auf  wesentliche  Weise  den  sftmmt- 
lichen  nnter  sie  fallenden  Individuen  zngleich 
einwohnen,  so  dass  zwischen  diesen  letztern 
und  den  Universalien  kein  WesensnnteTschicd 
start  finde.   Dagegen  will  er  unter  den  zu- 
t'allig  hinzukommenden  Bestimmnngen  die 
individuelle  Form  verstanden  wissen,  durch 
welche  der  im  Gattnngsbegriffe  bestehende 
Stoff  in  der  Art  ausgeprttgt  werde,  dass 
dabei  das  allgemeine  Wesen  nach  seinem 
ganzen  Umfange  individualisirt  werde. 

Michaud,  Guillanme  de  Cnampeaux  et  lea  eco- 
le«  de  Paris  au  12.  siccle  d'aprfo  des  docu- 
ments inedita  (1867). 

Wilhelm  von  Conches  (de  Conchis), 
audi  Gnilelmus  Aneponymns  (Wilhelm 
ohne  Beinamei  genannt,  war  in  den  letzten 
Jahrzehnten  des  rdften  Jahrhunderts  zu  Con- 
ches, einem  Doric  in  der  Normandic,  geboren 
und  soil  bis  fiber  die  Mittc  des  zwdlften 
Jahrhunderts  hinaus  in  Paris  gclehrt  haben, 
wo  er  um  das  Jahr  1155  gestorben  wire. 
Unter  mchrcren  ihm  zugeschriebenen  Schrif- 
ten  bezieht  sich  auf  Philosophic  zunftchst 
ein  Werk  „ Magna  de  naiuris  philosophial\ 
welches  zwar  1474  in  zwei  Poliobftnden  ge- 
druckt  worden  ist,  bis  jetzt  abcr  nirgends 
hat  aufgefnnden  werden  ktfnnen.  Ein  Aus- 
zug  ails  dieser  „  Pitilosophia  nvijor"  ist  die 
},Philosophia  minor",  von  welcher  in  der 
Ausgabe  der  Schriften  des  Beda  Venerabilis 
vom  Jahr  1688  der  Anfang  unter  dem  Titel 
De  elementis  philosophiae  gedrnckt  ist 
Glosscn  des  Wilhelm  von  Conches  zn  des 
Roetius  ,,  Consolatio  philosophiae"  hat  Jour- 
dain  und  einige  handschriftliche  Bruchstdcke 
aus  dem  ereten  WeTke  Cousin  verflffentlicht 


Wilhelm's  letztes  Werk  Dragmaticon  (d.  h. 
firamaticon,  weil  in  Fra^e  und  Antwort  ab- 
gefasst)  ist  unter  dem  Titel  „Dialogu$  de 
substantias  physicus  confechis  a  Wilhelmo 
Anepongmo  philosopho"  1583  in  Strassburg 
gedruckt  worden  nnd  befindet  sich  von  diesem 
seltenen  Bnche  ein  Exemplar  in  der  Mnn- 
chener  Universitfttsbibliothek.  In  der  Er- 
kenntnisslehre  steht  er  auf  platonischem 
Standpunkte  nnd  erklftrt  flberhaupt,  dass  er 
unter  den  heidnischen  Philosophen  dem 
Platon  vor  jedem  Andern  den  Vorzag  gebc. 
Bei  Abweichungen  der  platonischen  von  der 
chri8tlichen  Lehre  bekennt  er  sich  ausdrucklich 
zu  letztercr;  so  namentlich  in  Bezug  auf  die 
Frage  von  der  Entstchung  der  menschlichen 
Seele.  Dagegen  niramt  er  keinen  Anstand, 
die  platonische  Weltseele  mit  der  Person  des 
heiligen  Geistes  zu  identificiren.  Alles  Leben 
nimmt  von  der  Weltseele  seinen  Ausgang. 
Erst  nach  der  Bildnng  seines  Leibes  wurde 
die  im  ganzen  KSrper  des  Menschen  gegen- 
wftrtige  Seele  geschaffen,  welche  ein  niederes 
Erkenn  tnissvermdgen  (Sinnesthfttigkeit  nnd 
Einbildungskraft)nndein  hOheresErkenntniss- 
vermflgen  ( Verstand  und  Intelligenz)  mit  den 
Bngeln  gemein  hat  In  dem  sichern  und 
festen  Urtheil  Ober  sinnliche  Dinge  besteht 
der  Verstand  (ratio),  wfthrend  das  Urtheil 
tlber  unk5rperliche  Dinge  der  Vernnnft  Cin- 
telligenlia)  zugehdrt  Indem  er  eine  dia- 
lektische,  sophistische,  rhetorische  und  philo- 
sophische  Betracbtungsweise  der  Dinge  unter- 
scneidet,  stellt  er  sich  in  der  scholastischen 
Universalienfrago  auf  die  Seite  der  Realisten 
und  bckampft  dicjenigen,  welche  nicht  ein 
mal  mehr  die  Namen  der  Dinge  zulassen 
wollten,  wfthrend  er  unter  Berufung  auf 
BoStins  dem  menschlichen  Geist  die  Function 
zuspricht,  die  existirenden  Dinge  mit  ent- 
sprechenden  Namen  zu  belegen.  Die  roensch 
liche  Wissenschaft  theilt  er  in  richtige  nnd 
sichere  Erkenntniss  der  Dinge  (Weisheit  oder 
Philosophic,  welche  in  theoretische  nnd 
praktische  unterschieden  wird^  nnd  in  die 
Kunst,  das  Gedachte  mit  dem  Schmuck  der 
Worte  nnd  Sfttze  anszudrllcken  (Bercdsamkeit, 
zu  welcher  Grammatik,  Rhetorik  und  Dia 
lektik  gehOren).  Das  Ziel  alles  Wissens  ist 
die  Theologie,  in  welcher  Gottes  Allmacht 
als  Causalgrund,  seine  Weisheit  als  Formal- 
grund  und  seine  Gate  als  Realgrnnd  dor 
Welt  dargethan  wird.  Die  voile  Weisheit 
wird  aber  nnr  durch  Liebe  zu  Gott  gewonnen, 
welche  die  Seele  zn  Gott  znrUckfahrt  und 
dessen  Schanen  uns  vermittelt. 

Wilhelm  von  Lamarre  war  als 
Franziskaner  zu  Oxford  gebildet  nnd  ver- 
fasste  1284  eine  Streitschrift  gegen  Thomas 
unter  dem  Titel  „  Correciorhim  fratris 
Thomae" ,  welche  von  den  Thomisten  stets 
„Corruptorium'-'  (Entstellung)  genannt  wurde, 
jedoch  verloren  gegangen  ist  Es  finden 
sich   aber   lange    wdrtliche  Anfahrungen 
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daraus  in  der  Gegenschrift ,  welche  falsch- 
lich  unter  dem  Namen  des  Aegidins  Romamis 
a  Is  „Defensoriwn  sett  Correctorium"  (1516) 
gedruckt  wurde  nnd  duren  Verfasser  wahr- 
scheinlich  der  im  dreizehnten  Jahrhnndert 
lebende  jllngere  Johannes  von  Paris,  mit 
dem  Reinamen  „Pungens  asinurn'1  war. 

Wilhelm  von  Occam  (Ockam,  Ocbam) 
war  in  Occam  in  der  englhchen  Grafschaft 
Surrey  geboren  nnd  scbon  frtth  in  den 
Franziskanerorden  getreten,  batte  im  Merton- 
College  zn  Oxford  nnter  Duns  Scotus  seine 
Studien  gemacbt,  spater  in  Paris  Pliilosophie 
und  Theologie  gelehrt  nnd  im  Streite  zwischen 
dem  Papstc  Bonifacius  VIIT.  und  Pbilipp 
dem  Scbdnen  von  Frankreich  fUr  den  letztern 
Partei  genommen.  Wegen  einiger  in  seinen 
kircbcn  -  politiscben  Schriften  vorgetragenen 
Satze  war  er  1322  nach  Avignon,  dem  da- 
maligen  Sitze  des  Papstes,  vorgeladen  und 
dort  in  Gewabrsam  gebalten  worden;  es  ge- 
lang  ibm  jedoch  1328  zu  fliehen  und  bei 
Ludwig  von  Bayern  in  Mtlnchen  einc  Zu- 
flucbt  zu  finden,  wo  er  bis  zu  seinem  im 
Jabr  1347  erfolgten  Tode  blieb.  Nach 
Andern  ware  er  eret  1350  zu  Carinola  im 
neapolitanischen  Gebiete  gestorben.  Unter 
seinen  kirchen-politischen  Schriften  befindet 
sich  eine,  worin  er  im  Einverst.indniss  mit 
den  strengern  Franziskanern,  der  Partei  der 
„Spintuales"  die  Anmaassungen  des  Papstes 
Bonifacius  VIII.  und  Uberbaupt  die  welt- 
liche  Herrschaft  der  Papste  angreift  und 
das  Oberhaupt  der  Kirche  in  weltlichen 
Dingen  den  Fllrsten,  in  geistlicben  Dingen 
der  Kirche  unterworfen  wissen  will.  Far 
seine  Stellung  in  der  Geschichte  der  schola- 
stischen  Pliilosophie  des  Mittelalters  kommen 
folgende  Schriften  Occam's  (denn  so  wird  er 
gewdhnlich  kurzweg  genannt)  in  Betracht: 
Quaestiones  super  quatuor  libros  Senten- 
liarum  (zuerst  1495  in  Lyon  gedruckt,  worin 
jedoch  nur  das  erste  Buch  rait  alien  seinen 
Distinctionen  commentirt  wird);  Expositio 
aurea  super  artem  veterem ,  videlicet  in 
Porphyrii  praedicabilia  et  Aristolelis  praedi- 
camenta  (zuerst  1496  in  Bologna  gedruckt) ; 
Swnma  totius  logices  sive  Traclalus  logices 
in  tres  partes  divisus  (zuerst  1488  in  Paris 
gedruckt),  eine  spit  tore,  auf  Wunsch  cines 
Ordensbruders  Adam  von  Occam  verfasste, 
aber  bin  und  wiedcr  mit  Zusiltzen  von  der 
Hand  spaterer  Occamisten  versehene  Schrift, 
worin  die  logischen  Lehren  Occam's  kUrzer 
zusammengefasst  werden ;  Quodlibeta  septetn 
t^zuerst  1487  in  Paris,  1491  in  Strassburg 
gedruckt) ;  Quaestiones  in  libros  Physicomm 
(zuerst  1491  in  Strassburg  gedruckt) ;  Centi- 
loquiwn  theologicum  (zuerst  1496  in  Lyon 
gedruckt.)  Cm  seines  Scharfsinnes  willen 
gait  er  seinen  Zeitgenossen  als  „Voctor 
invincibilis"  (der  unUberwiudliche  Lehrer), 
und  als  Grtlnder  der  neuen  Nominalisten- 
schule  erhielt  er  die  Ehrennamen  „Doctor 


singularis"  (einziger  Lehrer)  und  ,,/nceptor 
venerabilis"  (ebrwflrdiger  Erneuerer).  Die 
Logik  gilt  ihm  ebenso  wie  die  Grammatik 
und  die  mechanischen  Ktlnste  als  eine  prak- 
tische  Disciplin  oder  Knnst  und  als  taug- 
lichste*  Werkzeug  aller  Wissenschaften,  aus 
dessen  Vernachlaasigung  er  die  Entstehung 
der  meisten  lrrthUmer  auch  in  der  Theologie 
erkliirt.  Indem  er  die  IjOgik  als  rational** 
Wissenschaft  den  realen  Wissenschaften 
gegenllberstellt,  bewegt  er  sich  durchans 
anf  dem  Bodcn  der  sogenannten  byzantinischeu 
Logik,  d.  h.  in  dcnjenigen  logischen  Formen 
una  Ausdrflcken,  welche  durch  die,  seit  dem 
dreizehnten  Jahrhnndert  von  den  Schola- 
stikern  als  logisches  Schulbuch  benntztc 
„Summa  logicae"  des  Petrus  Hispanus,  als 
(ics  „Auctor  Summularum"  gelftufig  waren, 
indem  er  mit  peinlicher  AusfUhrlichkeit  alle 
mdgliche  Seiten-  und  Streitfragcn  herbei- 
ziebt  und  dicselben  mit  Anftihrung  von 
Grtlnden  nnd  Gegengrflndeu  erflrtert  und 
diese  als  ,fvia  modernau  bez»ichnete  byzan- 
tinischc  Logik  mit  alien  ihren  grammatischen 
und  rhetorischen  Spielereien  aufnimmt.  In- 
dessen  betrifft  dies  nur  die  Einkleidung, 
wahrend  er  sachlich  auf  dem  Boden  eines 
aristotelischen  Empirismus  steht  Die  un- 
erlassliche  Voraussetzung  des  denkenden  Er- 
kennens  bildet  ncben  dem  Gedachtnisse  die 
nnschaulich  -  sinnliche  Wahrnehmung  der 
Dinge,  wfihrend  erst  der  auch  Nicntsinn- 
liches  erfassende  Intellect  durch  seine  Th&tig- 
keit  von  der  Erfahrung  zur  eigentlichen 
Wissenschaft  ftlhrt.  Vom  Sinneseindruck 
beginnend,  ftthrt  der  Process  des  Wissens 
durch  Gedftchtniss,  Phantasie  und  andere 
psychischo  Vorgange  oder  Gebilde  zum  Er- 
fassen  des  Allgemeinen,  welches  wescnilicb 
durch  die  Urtheilskraft  vermittelt  wird. 
Zwischen  den  Dingen  nnd  der  Th&tigkeit 
des  Geistes  liegen  kcine  „species  intelligibiles" 
(geistige  Abbilder),  wie  solche  von  deu 
Scotisten  eingeschoben  wurden.  sondern  der 
Act  des  Erkennens,  durch  welchen  uns  das 
Ding  offenbar  wird,  ist  selbst  ein  stellver- 
vertretendes  Zcichcn  des  Dings,  und  zwar 
ein  unwillktlrlich  im  Gem  tit  h  entstebendes 
Zeichen,  welches  aber  keineswegs  als  ein 
gcistiges  Abbild  des  Dings  zu  gelten  hat, 
raflgen  auch  immerhin  diese  Zeichen  (die 
Gedanken)  als  „ Aehnlicbkeiten  der  Dinge" 
bezeichnet  werden.  Von  diesen  durch  die 
Dinge  unwillkdrlich  in  uns  heTvorgernfenen 
Zeichen  (Gedanken)  sind  die  Wdrter  {voces) 
odor  Namen  (nomina)  als  willktlrliche  Zeichen 
zu  unterscheiden ,  welche  nach  Belieben  dazu 
bestimmt  werden,  etwas  zu  bedeuten  und 
anzuzeigen,  was  im  Gemdthe  vorgestellt  oder 
gedacht  wird,  und  welche  darum  eigentlich 
Zeichen  von  Zeichen  sind,  und  zu  diesen 
kommen  dann  wiedernm  (lie  geschriebenen 
Zeichen  der  Schriftsprache  hinzu.  Die  Logik 
hat  es  darum  ausschlieselich  mit  Dingen  zu 
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than,  welche  Zeiehen  sind,  und  selbst  die 
Frage,  wie  diese  Zeicben  entstehen  uiid  ob 
sie  Seelenthfttigkeiten  oder  ft  was  Anderes 
Bind,  gehort  iiicht  in  die  Logik.  Diese  hat 
also  zu  betrachton:  erstens  die  einfachsteu 
Bestandtheile  eines  jedcn  Gedanken  -  oder 
WOrtercomplcxes,  d.  h.  die  „termini"  (Lebre 
vom  Begriff),  sodann  die  einfac  listen  Ver- 
binduugen  derselben  oder  die  „propositiones" 
(Lehre  vom  I'rtheil)  nnd  endlich  die  Be- 
grtlndung  dieser  Verbindungen  oder  die 
,,argumentatio"  (Lehre  vom  Beveise),  welche 
die  StblUsse,  dann  die  Begriffttbestimmuug 
nnd  Beweise,  femur  Grtlnde  und  Folgerungen, 
eudlicb  Fehl-  und  Trngschltifse  behandclt. 
Die  durch  den  unwillkUrlichen  Terminus 
(die  Vorstellung  oder  den  Gedanken)  und 
durch  den  willktirlichen  Terminus  (das  Wort) 
bezciebnete  Sache  selber  kann  ebeusogut 
ausserhalb  misers  Geistes  als  ausseres  Ding), 
wie  im  Geiste  selbst  i als  innercr  Vorgang 
oder  GemUthszustand)  sein.  Daher  wird 
Occam's  logiscbe  Grundlehre  als  „termini- 
8tische  Ansicht"  bezeichnet  und  gilt  dersclbe 
als  das  Haupt  der  „Terministen",  wo- 
runter  die  sogenaunten  Nominalisten  ver- 
standen  werden.  Unter  den  sogenannten 
„Univcrsalien"  (Gemeinbegriffen)  werden  von 
Occam  zun&chst  die  ftlnf Praedicubilia  des 
Porphyrios  (Gattung,  Art,  Unterschied,  Eigen- 
thUmlicbes  und  ZufaMliges),  sodann  auch  die 
Kategorien  des  Aristoteles  verstanden,  die 
er  nicbt  als  cine  Eintheilung  der  Dinge, 
sondern  nur  als  eine  Eintheilung  der  Worte 
betracbtet  wissen  will.  Er  sieht  in  den 
Univeroalien  nur  Vorstellungszeichen  oder 
solche  Bestimmnngen  des  Lrtheils.  denen 
durchaus  nicbts  Diugliches  ansserhalb  unsers 
Denkens  entapricbt,  die  viclmehr  lediglich 
ZuatAnde  oder  Th&tigkeiten  unsers  Denkens 
bezeichuen.  Im  Gcgensatzc  zu  den  schola 
stischen  „Rqalisteu"  und  insbesondere  zu 
den  Scotisten  i  Anh&ngern  des  Duns  Scotus) 
wird  aU  die  allein  richtige  und  auch  Ucht 
aristotelischc  Ansicht  dies  bezeichnet,  dass 
die  Universalien  lediglich  als  unwillkllrlichc 
Denkacte  in  unserm  Geiste  sind,  darum  aber 
keineswegs  bloasc  willktlrliche  Namen  sind 
und  dass  demnach  in  dem  Satze  „der  Mensch 
ist  ein  lachendes  Wesen "  der  Ausdruck 
„Mensch"  nicht  ftlr  eineu  fingirteu  Allgemein- 
menschen,  sondern  ftlr  die  wirklichen  ein- 
zelnen  Menschen  steht,  die  allein  lachen 
kdunen.  In  der  Aussenwelt  existirt  schlecht- 
hin  nur  Einzelnes,  welches  auf  unsere  Sinnes- 
thUtigkeit  einwirkt  und  den  Intellect  reizt, 
Bodasa  dcrselbe  den  Gegcnstand  zuerst  vcr- 
worrcn  und  darauf  deutlich  erfasst.  In  Be- 
zug  auf  die  von  den  Scholastikern  ebcnfalls 
viel  erorterte  Frage  nach  dem  Prinzip  der 
Individualist  denkt  Occam  an  eine  materia 
particularism  welche  mit  einer  forma  par- 
ticularis  in  Vcrbindung  tritt  und  setzt  das 
Princip  der  Individualisirung  lediglich  darin, 


dass  die  Individuen  sich  durch  sich  selbst 
unterscheiden  und  durch  sich  selbst  unter- 
einander  ziiBammentreffen,  also  denselben  die 
Singularity  nnmittelbar  und  ohne  alien 
anderweitigen  Zusatz  zukommt  und  die  ,,Was- 
heit"  iquidditas)  dua  gauze  aus  Stuff  uud 
Form  bestehende  Wesen  bedeutet.  Da  daa 
abstractive  Wissen  nur  auf  der  Grundlage 
des  anschaulicheu  (intuitiven)  Wissens  mfg- 
lich,  schliesslich  also  alles  menschliche  Wissen 
sich  auf  iiussere  und  innere  Erfahrung  stiitzt. 
so  ist  ftlr  den  Menschen  hienieden  kein  auf 
nattlrlichem  Wege  erworbenes  anscbauliche* 
Wissen  von  Gott  m5glich  und  dessen  Dasein 
kann  weder  auf  kosmologischem ,  noch  auf 
teleologischem,  noch  auf  ontologiachem  Weg»- 
eigentlich  l>ewiesen  werden,  obwohl  das 
Dasein  Gottes  allerdings  aus  Vernunftgrflnden 
wahrscheinlich  ist.  Von  der  Tlieologie  als 
einer  eigentlicben  Wisscnschaft  kann  des- 
halb  keine  Rede  sein;  die  Artikel  des  Glaubens 
konnen  auf  dem  Standpunkt  der  nattlrlichen 
Ycrnuiift  nicht  einmal  Wahrscheinlichkeit 
beanspruchen;  jede  syliogistische  Begrtlndung 
und  Formulirung  derselben  ist  unzureichend 
oder  widerspruensvoll;  es  bleibt  ftlr  dieselben 
allein  der  praktische  Glaube  tlbrig,  uud  der 
Wille,  das  Unbeweisbare  zu  glauben,  ist 
verdienstlich.  Der  Satz,  daas  etwas  fOr  den 
Thcologen  wahr  sein  kdnne,  was  ftlr  den 
Philosonhen  falsch  sei  (die  Lehre*)  von  der 
zwiefachen  Wahrheit)  ist  bei  Occam  durch- 
gehende  L'eberzeugnng.  In  seiuen  theo- 
logiscben  Anschauungen  halt  er  an  der  un- 
beschr&nkten  Allmacht  und  Willkttr  oder 
dem  grundlosen  Beliebeu  Gottes  fest.  Die 
Welt  ist  aus  Nichts  geschaffen  und  die  Dinge 
sind  gut,  weil  sie  Gott  wolltc  und  wie  er 
sic  dachtc.  Gott  kann  Alles.  was  keinen 
logischen  Widerspruch  enthalt  nnd  hfttte 
darum  ebeusogut,  wie  die  Natur  des  Men- 
schen, auch  die  Natur  des  Esels  oder  Ochsen 
annehmeu  kdunen.  lebrigens  beseitigte 
Occam  bei  seinen  gelegentlichen  Erorterungen 
scholastischer  Dogmen  manchenhergebrachteu 
Wust  von  spitzfindigen  Unterscheiduugen. 

Der  Nominalismus  Occam's  gewann  rasch 
zahlreichcAnhftngcr,  tinter  denen  derFranzis- 
kaner  Adam  Goddam  in  Oxford,  der 
Dominikaucr  Armaud  de  Beauvoir  (gest. 
1340)  und  Robert  Holkot,  der  Augustiner 
Gregor  von  Rimini  (gest  1358),  besonders 
aber  Johannes  B  u  r  i  d  a  n  in  Paris  und 
Petru8  de  Alliaco,  weiterhin  Ni  col  aus 
von  Autricuria,  Johannes  de  Mericuria, 
Nicolaua  von  Clemange  und  die  Deutschen 
Ueinrich  von Oyta,  Heinrich  von Hcssen 
und  Gabriel  Biel  als  solche  zu  nennen  sind, 
welche  zugleich  die  sogenannte  byzantinischc 
Logik  weiter  ausgebildet  and  ihr  den  Ueber- 
gang  in  die  neuere  Zeit  vermittelt  haben. 


*)  Mail  vergleiclie  hieruber  den  Artikel 
„Mittelalterliche  Philosophic,  Seitc  6<)2a. 
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Nachdem  im  Jahr  1339  das  Verbot  ergangen 
war,  an  der  Pariser  Universitat  nach  Occam's 
Lehrbflchern  zn  lesen,  erfolgte  1340  die 
fSrmliche  kirchliche  Verwerfung  des  dnrch 
Occam  erneuerteu  Nominalismus.  welcber 
das  eigentlich  skeptische  Prinzip  gegen fiber 
dem  ganzen  Autoritatsglauben  des  schola- 
8tiscben  Mittelalters  war  und  dnrch  dessen 
freimflthige  Erneuerung  Occam  der  einfluss- 
reichste  Vorlftufer  seiner  Landsleute  Franz 
Bacon,  Hobbes,  John  Locke  nnd  John  Stuart 
Mill  gewesen  ist. 

Wilhelm  von  Shyreawood  (Gnilel- 
mus  de  Shyrwode)  war  zn  Durham  in  den 
letzten  Jahrzehnten  des  zwfllften  Jahrhunderts 
geboren,  hatte  in  Oxford  seine  Studien  ge- 
macht,  dann  in  Paris  gelehrt  und  war  1249 
als  Kanzler  in  Lincoln  gestorben.  Schon 
einige  Jabrzehnte  vor  Petrns  Hispanns  pest. 
1277)  hat  Shyreswood  die  logische  ^Synopsis* 
des  byzantiniachen  Logikers  Michael  Pselloa 
aus  dem  Griechischen  tlbersetzt  und  in  ein 
lateinische8  Schulbnch  verwandelt,  welches 
sich  als  Manuscript  noch  in  Paris  befindet 
(Codex  Sorbonnicus  1797)  und  schon  von 
Roger  Baco  hochgcsch&tzt  war,  aber  dnrch 
das  Ansehen,  das  der  spatere  Bearbeiter  des 
Werkes  von  Psellos,  Petrns  Hispanns,  als 
Papst  im  rOmischen  Abend lande  genoss  all- 
mftlig  aus  dem  Schulgebrauche  des  Mittel- 
alters ebenso  verdrfcngt  wurde,  wie  die  gleich- 
falls  noch  vor  der  Arbeit  des  Petrns  His- 
panns folgende  lateinische  Bearbeitnng  der 
„Synopsis"  des  Psellos  dnrch  Shyreswood's 
jfingern  Zeitgenossen  Lambert  von  Anxerre. 

\\  i  ml  is  chin  aim  .  Karl  Joseph 
Hieronymus,  war  1775  in  Mainz  geboren 
und  gebildet,  hatte  in  WUrzburg  Philosophic 
nnd  Medicin,  letztere  nachher  auch  in  Wien 
studirt  und  lebte  zunachat  einige  Zeit  als 
Hofmedicusr  in  Aschaffenbnrg,  wo  er  sich  in 
Vortragen  und  Schriften  zugleich  mit  Philo- 
sophic beschftftigte.  In  seinen  ersten  Schriften 
„Begriff  der  Physik"  (1802)  nnd  „Ideen  zur 
Physik"  (1805)  schloss  er  sich  an  die 
Schelling'sche  Naturphilosophie  so  streng  an, 
(lass  ihm  J.  J.  Wagner  ein  yftffisches  Nacb- 
sprechen"  vorwarf.  Die  in  seiner,  dem 
gTossen  Meister  Schelling  gewidmeten  Ueber- 
setzung  des  platonischen  Timaens  (18041!  an- 
gedenteten  Gedanken  fiber  Zeit  nnd  Ewig- 
keit  wnrden  in  der  Schrift  „Von  der  Selbst- 
vernichtung  der  Zeit  und  der  Hoffnnng  anf 
Wicdergeburt;  philosophische  Gespriche" 
(1807)  weiter  ausgeftlhrt.  Nachdem  er  in 
seinen  „Untersuchungen  fiber  Astrologie, 
Alchemie  und  Magie"  (1813)  die  damals  bei 
vielen  Schellingianern,  auch  bei  Schubert 
und  Baader  hervorgetretene  Neigung  ffir  den 
magnetischen  Somnambulismus  kund  gegeben 
hatte,  wurde  er  1818  als  Professor  der 
Medicin  und  Philosophie  nach  Bonn  berufen, 
wo  er  der  Mittelpunkt  eines  die  Interessen 
des    romiscben    Katholicismus  pdegenden 


Kreises  wurde.  Dieser  sein  kirehlicher 
Standpunkt  trat  bereits  in  der  Schrift  „Etwas 
was  der  Heilkunst  Noth  tlr.it"  (1824)  hervor, 
worin  er  seinen  Begriff  von  Philosophie  mit 
den  langathmigen  Worten  bestimmt:  ,,Die 
Philosophie  ist  wesentlich  Nichts  andert, 
als  das  streng  in  Ein  cm  Zusammenhange  fort- 
schreitende  Zusichselbstkommen,  sowie  nicbt 
minder  das  anf  eben  diese  Weise  verfahrende 
Zusichselbstbringen  und  dann  das  Beisich- 
selbstbeharren  der  im  bios  sinnlichen  und 
fleischlichen  Leben  aussersichseienden  und  — 
wie  es  sich  am  Ziele  findet  —  aussersich- 

Eekommenen  und  zu  jenem  Abgrnnde  des 
ebens  herabgesunkenen  Vernunft,  nnd  twar 
ein  Zusichselbstkommen  von  ihren  ersten 
dnnkeln  Anfangen  im  Geftthle  nnd  ein- 
gebornen  Triebe  nach  der  Wahrheit  bis  sum 
Lichte  des  reinen  Gedankens  und  zur  klaren 
und  vollstandigen  Sicherstellung  der  Er- 
kenntniss  und  des  Willens."  Seine  znerst 
als  Beilage  zu  den  berflchtigten  ,,  Abend  - 
stunden"  des  Grafen  De  Maistre  (1821)  er- 
schienenen  „Kritische  Bemerkungen  fiber  die 
Scbicksale  der  Philosophie  in  der  neuen 
Zeit  und  den  Eintritt  einer  neuen  Epoche 
in  derselben"  kamen  1825  als  selbst&ndige 
Schrift  heraus.  Obwobl  er  in  der  Bekimpfung 
der  Zeitphilosophie  den  katholischen  Stand- 
punkt herauskehrte ,  schloas  er  sich  doch 
an  die  Formeln  der  Hegel'schen  Philosophic 
so  eng  an,  dass  sich  Hegel  selbst  darflber 
beklagte.  Sein  achon  seit  Jahren  im  Verkehr 
mit  A.  W.  Schlegel  vorbereitetes  Hanptwerk 
„Die  Philosophie  im  Fortgange  der  Welt- 
geschichte"  kam  wilhrend  der  Jahre  1827 
bis  34  in  vier  Banden  heraus,  welche  aber 
nur  die  philosophischen  Qrundlagen  im 
Morgenlande  als  erste  Abtheilung  des  Ganzen 
enthielten  und  fiber  die  sinesische  und  in 
dische  Weisheit  nicht  hinauskamen.  Er 
erblickt  in  den  Bewegungen  d^r  Philosophie 
Nichts  andres,  als  einen  durch  gehemmte 
K t i.sen  oft  unteTbrochenen  Heilungsprozess 
der  gefallenen  Menschheit,  worin  die  Qe- 
schichte  der  sich  dem  Menschen  im  Foit- 
schretten  der  Intelligenz  zu  erkennen  ge- 
benden  Wahrheit  begriffen  werde.  Im  Jahr 
1836  gab  Windischmann  aus  Fried  rich  Schle- 

Jel's  Nachlas8e  dessen  „Vorlesungen  ans  den 
ahren  1804  —  6"  heraus  und  starb  1839. 
Wolff .  Christian  (in  seinen  latei- 
nischen  Schriften  Wolf  ins)  war  1679  in 
Breslau  geboren  nnd  der  Sohn  eines  Loh- 
gerbera.  Nachdem  er  schon  auf  dem  Maria- 
Magdalena-Gymnasium  seiner  Vaterstadt  von 
seinen  Lehrern  anf  die  Schriften  des  Cartesius 
und  auf  die  im  Jahr  1689  erschienene  „Medi- 
cina  mentis"  von  Tschirnhausen  hingewiesen 
worden  war,  ging  er  1699  mit  dem  Plane, 
Theologie  zu  stndiren,  nach  Jena,  wandte 
sich  aber  bald  dem  Studium  der  Philosophie 
und  Mathematik  zu  nnd  ging  1702  nach 
Leipzig,  urn  dort  Magister  zu  werden  nnd 
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habilitirte  sich  mit  c'ner  lateinischen  Ab- 
handlung  „  fiber  die  allgemeine  Philosophic 
nach  mathematischer  Methode  abgefasst", 
worin  er  sich  im  Wcsentlichen  auf  dem 
Standpunkt  des  Cartesius  bewegte.  Neben 
semen  mathematischen  mid  philoaophischen 
Vorlesungen  widmete  er  sich  eifrig  dem 
Stndium  der  Leibniz'schen  Scbriften.  Dutch 
Leibniz  empfohlen  wurde  er  1707  Professor 
der  Mathematik  in  Halle,  wo  er  neben  mathe- 
matischen nnd  physikalischen  auch  philo- 
sophische  Vorlesungen  hielt  nnd  eine  urn- 
fassende  literarische  Tbatigkeit  begann.  Es 
danerte  nicht  lange,  so  widmete  er  sich  der 
Philosophic  auaschlieaslich.  Obwohl  er  darin 
keine  selbstandige  Richtung  einschlug  und 
obne  Tiefe  nnd  Schflpferkraft  war,  so  erwarb 
er  sich  doch  urn  die  Philosophie  ein  doppeltes 
Verdienst,  indem  er  dieselbe  einerseits  deutsch 
reden  liesa,  damit  (wie  er  selbst  spater  aus- 
drQcklich  sagt)  anoh  Solche,  die  nioht  stndirt 
nnd  lateinisch  gelernt  haben,  ihn  an  lesen 
im  Stande  seien,  und  indem  er  andererseits 
der  Philosophie  wiederum  das  ganze  Oebiet 
des  menschlichen  Wissens  zufflhrte  und  die- 
selbe als  die  beseelende  Macht  aller  Wiasen- 
schaft  behandelte.  Die  Philosophie  gait  ihm 
als  die  Wissenschaft  des  Mdglicben,  wie  nnd 
warnm  oder  inwiefern  es  mOglich  ist,  und 
er  8uchte  darum  eine  Gliederung  der  Wissen- 
schaft zu  finden ,  welche  nicht  bios  alle 
Theile  derselben  umfasst,  sondern  diese  auch 
in  jener  rein  sachlichen  Ordnung  anfzustellen 
sucht,  nach  weicher  naturgemfisa  das  Nach- 
folgende  stets  ana  dem  Vorhergehenden  ent- 
springt  nnd  immer  eins  durch  das  andere 
erkannt  wird.  Darum  konnte  selbst  Kant 
in  der  Vorrede  zur  zweiten  Auflage  seiner 
„Kritik  der  reinen  Vernunft"  den  „be- 
rtlhmten  Wolff,  den  grdssten  unter  alien 
dogmatischen  Philosophen "  als  den  UTheber 
der  strengen  Methode  rUhmen,  der  zuerst 
das  Bt'ispiel  genauer  Forschung  gab  nnd 
durch  dieses  Beispiel  der  Urheber  des  Geistes 
der  Grtindlichkeit  in  Dentschland  wurde.  Im 
Jahr  1712  erschienen  seine  „Verntlnftige 
Gedanken  von  den  K  ratten  des  menschlichen 
Verstandes  und  ihrem  wichtigen  Gebrauch 
in  Erkenntniss  der  Wahrheit,"  d.  h.  seine 
Bearbeitung  der  Logik.  Darauf  fnlgte  immer 
mit  der  gleichen  Bezeichnung  auf  dem  Titel 
als  ,.vernUnftige  Gedanken"  die  Bearbeitung 
der  Metaphysik,  der  Naturlehre,  der  Moral, 
der  Politik,  nachdem  er  sich  1718  mit  der 
Schrift  ,J(atio  praelectionum  H'olffiananan 
in  matheti  et  philosophia  universal  bereits 
im  vollen  SelbstgefUhle  seiner  Bedeutung  an 
die  gelehrte  Welt  gewandt  hatte.  Die  „ver- 
nttnftigen  Gedanken "  wurden  fortgesetzt  und 
handelten  weiter  in  seinem  metaphysischem 
Hanptwerke  „von  Gott,  der  Welt  nnd  der 
Seele  des  Menschen,  auch  alien  Dingcn  Uber- 
haupt"  (1719),  sodann  „von  der  Menschen 
Thau  und  Lassen  zur  Befdrderung  ihrer 


Glflckseligkeit"  (1720),  ferner  „von  dem  ge- 
aell8chaftlichen  Leben  der  Menschen,  in- 
sonderheit  dem  gemeinen  Wesen14  (1721), 
endlich  „von  den  Wirkungen  der  Natur" 
(1723)  und  „von  den  Absichten  der  natur  - 
lichen  Dingc"  (1724).  Wolff's  deutscher 
Vortrag  fullte  seine  HSrsale.  Obwohl  breit 
und  phantasielos,  ist  seine  Sprache  gegen- 
tlber  der  Sprachmengerei  eines  Thomasius 
nnd  Leibniz  rein,  eindringlich,  und  leicht 
beweglich  und  er  ist  in  der  That  in  Begrifis- 
bestimmung  und  Wortbildung  der  SchOpfer 
unserer  philosophischen  Sprache.  Es  danerte 
jedoch  nicht  lange.  so  verleideten  ihm  Mias- 
helligkeiten  mit  den  hallischen  Theologeu 
seine  Wirksamkeit  Als  nun  der  Privatdocent 
Daniel  Strftter  veranlasst  worden  war,  im 
Jahr  1723  mit  einer  Schrift  gegen  Wolff 
aufzutreten,  welche  den  Titel  fuhrte:  gra- 
fting der  verntlnftigen  Gedanken  des  Herru 
Wolffes  von  Gott,  der  Welt  and  der  Seele 
des  Menschen  und  auch  alien  Dingen  flber- 
haupt,  workmen  des  Herrn  Autoris  Schlflaae 
examinirt,  die  Unrichtigkeit  derselben  ge- 
zeiget,  deasen  Irrthflmer  an  den  Tag  gelegt 
und  die  metaphysiachen,  sowie  ingleichen 
die  damit  verkntlpften  moralischen  Wahr- 
heiten  in  grttsseres  Licht  gesetzt  werden"; 
so  brach  damit  der  Kampf  los,  weicher  Jahre 
lang  zwischen  Wolff  and  der  tbeologiBchen 
Herrsch-  und  Verketzernngssucht  tobte.  Ob- 
wohl eine  zur  Prtlfung  von  Wolff's  Scbriften 
niedergesetzte  Commission  zu  Wolff's  Gunsten 
entschieden  hatte,  so  gelang  es  doch  seinen 
Gegnern,  den  KOnig  Friedrich  Wilhelm  gegen 
Wui tT  der  Art  einzunehmen,  dass  derselbe 
durch  kdnigliche  Cabinetsordre  im  November 
1723  seiner  „ Profession"  ganzlich  entsetzt 
und  bedeutet  wurde,  binnen  48  Stunden  die 
Stadt  Halle  und  die  preussischen  Lande.  bei 
Strafe  des  Stranges,  zu  verlassen.  Noch  an 
demselben  Tage,  da  diese  Cabinetsordre 
eintraf,  verlieas  Wolff  Halle  und  begab  aioh 
nach  Marburg,  wohin  er  kurz  vor  dieser 
Katastrophe  einen  Ruf  erhalten  hatte,  den 
er  damals  abgelehnt  hatte.  Er  wurde  dort 
Professor.  Aller  Orten  erklarten  sich  jedoch 
Thcologen  und  theologische  Facultaten  gegen 
ihn.  Auch  die  theologische Facultat  protestirte 
gegen  Wolffs  Profeasur,  aber  der  Landgraf 
gebot  den  Schreiern  Ruhe,  nnd  so  konnte 
Wolff  im  Bewusstaein  seines  durch  die  Vor 
folgung  nur  noch  gesteigerten  Ruhmes  eine 
Auafuhrliche  Nachricht  von  seinen  eignen 
Scbriften,  die  er  in  deutscher  Sprache  von 
den  verschiedenen  Theilen  der  Weltweisheit 
herausgegeben"  (1726)  vom  Stapel  laufen 
laasen.  Im  Jahr  1727  erschien  ein  neuer 
Cabinetsbefehl  des  erzUrnten  Kdnigs  vou 
Preussen,  worin  alle  metaphysiache  und 
moralischen  Schriften  Wolff's  „bei  lebens- 
langlicher  Karrenstrafe "  in  preuasischen 
Landen  verboten  wurden.  Inzwiauhen  setzte 
Wolff  wahrend   seiner  siebenzehnjahrigen 
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Wirksamkeit  in  Marbnrg  seine  schriftstclle- 
rische  Thiltigkeit  in  zahlreichen  und  dick- 
leibigen  Schriften  fort,  die  er  jetzt  uiit  RUck- 
sicht  anf  seinen  europaischen  Ruf  in  der 
allgemeinen  Gelehrten-  nnd  Weltsprachc  ver- 
offentlichte,  die  aber  sachlich  nichts  Neuea 
boteo,  sonuern  nur  weitscbweifige  Wieder- 
holnngen  des  bereits  in  seinen  dcutschen 
Scbriften  Vorgetragenen  enthalten.  Ihre 
Titel  sind:  Philosophia  rationalis  sive  Logica 

(1728)  ;  Philosophia  prima  sive  Ontologia 

(1729)  ;  Cosmologia  generalis  (1731);  Psycho- 
login  empirica  (1732);  Psychologia  rationalis 
(1734);  Theologia  rationalis  (1736);  Philo- 
sophia practica  universalis  (1736).  Dazu 
kamen  noch  secbs  Bftnde  „Gesammelte  kleine 
Scbriften"  (1736  —  40\  Ira  Jahr  1733  war 
Wolff  Mitglied  der  Pariser  Akademie  ge- 
worden,  nnd  allmfllig  gestaltete  aicb  am 
Berliner  Hofe  die  Stimmnng  filr  Wolff 
gtinstiger.  Eine  im  Jabr  1735  znr  Prllfung 
der  Scliriften  Wolff's  eingesetzte  Commission 
erkliirtc  in  ibrem  Bericbt  an  den  Konig,  dass 
in  Wolff's  Scbriften  Nicbts  gelehrt  werde, 
was  der  natdrlicheu  und  geoffenbarten  Reli- 
gion nachtheilig  w&re.  Die  (Confiscation  seiner 
Scbriften  wurde  aufgehoben  und  Wolff  durfte 
den  zweiten  Band  seiner  ^Philosophia  practica 
universalis"  ^1738)  dem  Konige  dediciren, 
indem  er  demselben  die  Dedication  zugleicb 
in  dentscher  Uebersetznng  Uberreichte.  Den 
preussischen  Candidaten  des  Predigtamtes 
wurde  sogar  jetzt  das  Studium  der  WolfT- 
scben  Pbilosopbie  anbefohlen  und  Wolff  er- 
hielt  sogar  einen  Ruf  nach  Frankfurt  a.  d. 
Oder,  welcben  er  jedocb  auf  den  Rath  des 
frUhern  Cabincteministers,  Grafen  von  Man- 
teuffel  ablehnte.  Friedricb  II.  wollte  jedocb 
alsbald  nacb  seinera  Regierungsantritte  (1740) 
durcbaus  den  berflbtnten  Wolff  im  Landc 
haben  und  liess  ibu  mit  eincm  fdr  damaligc 
Zeiten  gl&nzeuden  Gehalt  als  Professor,  Vice- 
kanzler  und  Gebeimrath  nacb  Halle  zurilck- 
berufen.  Sein  Eingang  war  eiu  fiJrmlicher 
Triumpbztig;  aber  die  akademische  Wirk 
samkeit  des  Einuudsechzigja  brigen  batte  nicbt 
mchr  den  frdhern  glanzenden  Erfolg.  Er 
verdffentlichte  in  ilalle  nocb  die  Scbriften: 
Jus  naturae  methodo  scientifica  pert r acta  turn 
(1740 — 48)  in  acht  Banden,  deren  wesent- 
licben  Inhalt  er  selbst  in  einen  Auszug 
brachte:  „Institutiones  juris  naturae"  (1750) ; 
ferner  „Jus  gentium"  (1749)  und  „Phi<0- 
sophia  moralis"  (1750—53)  in  fUnf  Bftnden. 
Obwohl  er  auch  in  den  Reicbsfreiberrnstaud 
erhoben  worden  war,  so  wurde  er  doch  des 
Restes  seines  Lebens  nicbt  frob,  da  er  zu- 
letzt  vor  leeren  Banken  in  Halle  lebrte,  wo 
er  1754  starb. 

In   seinen   philosophiscben  Lehren  ist 
Wolff  keineswegs,  wie  die  durcb  semen 
Schiller  Bilfinger  aufgebrachte  Bezeichnung 
Leibniz- Wolffsche  Philosophic"  vermuthen 
lasst,  durchweg  nur  den  Spuren  von  Leibniz 


nachgegangen,  so  dass  die  Philosophie  Wolff's 
nur  als  methodische  Begrflndung  und  syste- 
matischer  Aufbau  der  in  den  Scbriften  von 
Leibniz  zerstreuten  philosophiscben  An- 
schauungen  zu  gelten  hittc.  Gerade  die 
eigenthiimlichen  Anschauungeu  von  Leibniz, 
die  Monadenlehrc  und  der  Gedanke  der 

Er&stabilirten  Harmonie  sind  bei  Wolff  er- 
eblich  modificirt  worden,  indem  er  die 
durchg&ngige  innere  Beaeeltbeitund  Lebendig- 
keit  der  Korperwelt  fallen  lasst  und  den- 
jenigen  Monaden,  welche  nicht  Seelen  sind, 
Iteine  Vorstellnngen  beigelegt  wissen  will, 
die  vorherbestimmte  Harmonie  zwisclien 
Korper  und  Seele  des  Menschen  aber  nur 
als  eine  zulasaige  Hypothese  gelten  Utast, 
welche  jedocb  die  Mdglichkeit  der  natttr- 
licben  Wechselwirkung  zwischen  Seele  und 
Leib  nicbt  ausscbliessen  soli.  Wie  sebr  aicb 
auch  Wolff  dagegen  wehrte,  als  ibm  einer 
seiner  Gegner  Eklekticismus  vorwarf,  so 
bleibt  er  doch  nach  dem  Gehalt  seines  Philo- 
sophirens  ein  Eklektiker.  welcher  die  Stand- 
punkte  und  Grundgcdanken  der  ihm  voraus- 
gegangenen  Philosopben  in  ein  geschlossenei 
System  vereinigte.  Verroittelst  der  Sinne 
(so  lebrt  er)  erkennen  wir,  was  in  der  uns 
umgebenden  Welt  ist  und  geschiebt,  w&hrend 
sich  unser  Geist  zugleich  der  Veranderungen 
bewusst  ist,  welche  in  ihm  selbst  vorkommen. 
Die  blosse  Erkenntniss  dessen,  was  ist  und 
geschieht,  ist  die  historische;  die  Erkenntniss 
des  Grundes  dagegen,  warum  etwas  ist  oder 
geschiebt,  ist  die  pbilosophiscbe.  Sie  giebt 
den  Grund  dessen  an,  was  ist  oder  sein 
kann,  und  so  ist  die  Philosophie  die  Wissen - 
schaft  des  Moglicheu,  sofern  es  sein  kann, 
und  die  Grundlagc  aller  philosophischen  Er- 
kenntniss ist  der  Satz,  dass  Alles,  was  ist 
oder  geschiebt,  seinen  Grund  babe.  Sofern 
aber  nnr  die  Erfahrnng  feststellt.  worin  das, 
was  ist  oder  geschiebt  oder  geschehen  kann, 
seinen  Grund  hat,  so  ist  zugleich  die  histo- 
rische Erkenntniss  die  Grundlage  der  philo- 
sophischen. Mag  aber  immerbin  die  Philo- 
sophie ihre  Fundamentalbegriffe  aus  der 
Erfahrnng  ableiten,  so  muss  sie  als  Wissen - 
schaft  alle  ihre  S&tze  oder  Behauptungen 
demonstriren ,  d.  h.  ana  sicheru  und  un- 
wandelbaren  Grundsaizen  oder  Prinzipien 
durch  gesetzmaasige  Folgerungen  ableiteu. 
Die  Prinzipien  selbst  oder  die  Pr&missen 
(Voraussetzungen)  der  Dem  oust  rationen  sind 
eutweder  1)  Definitionen  oder  identische 
Voraussetzungen ,  worin  dem  Subject  und 
dem  ibm  beigelegten  Pridicat  ein  und  der- 
selbe  Begriff  eutspricht,  oder  2)  unbezweifelte 
Erfahrungen,  d.  b.  die  durch  gleiebmijaige 
Beobacbtung  festgestellten  Predicate,  welche 
eiuem  Subject  als  dessen  Attribute  oder 
Modi  zukommen;  oder  3)  Axiome  nnd 
Postulate  oder  unbeweisbare  theoretische 
und  praktische  Voraussetzungen,  d.  h.  solche, 
deren  Inhalt  so  beschaffen  ist,  dass  unnrittel- 


Digitized  by  Google 


Wolff 


Wolff 


bar  mit  dem  Veratandmss  der  gebrauchten 
Ausdrtlcke  zugleich  eiuleuchtet,  ob  da-s  Pra- 
dicat  dem  Subject  entspricht  oder  nicbt; 
oder  endlich  4)  die  schon  bewiesenen  Vnraua- 
aetzungeu,  bei  welclien  bereits  dargethan 
ist,  dasa  aie  aus  sichern  Qlld  unwandelbarcn 
Prinzipien    nothwendig   foljren.  Hiernach 
mflssen  aucb  die  einzelnen  Tbeile  der  Philo- 
sophic so  geordnet  werden,  daaa  immer  der- 
jenige  vorangeht,  aus  welcheu  der  folgende 
seine  Prinzipien  ableitet  oder  entlehnt.  Da 
sich  in  unaerer  Seele  eine  Erkenntnisskraft 
and  eine  Begchrungskraft  findet,  so  trennt 
Wolff  von  der  praktischen  Pliilosopliic  die 
Metaphysik  als  Iheoretische  Philosophic  und 
laast  beiden  in  seinem  Organfamaa  der  philo- 
sophischen  Wissenschaften  als  Vorbereittmg 
die  Logik  vorausgehen,  deren  bisherigen 
Bearbeitungen  er  den  doppelten  Mangel  an 
eigentlicher,   auf  bestimmte  Begriffe  sich 
sttitzendcn  Evidenz  und  an  gcmeinndtziger 
RUcksicht  auf  die  Bedflrfnisse  des  Lebens 
vorwirft.    Dabei  nimmt  er  von  Petrns  Kamus 
und  der  Logik  von  Port  Royal  (siehe  den 
Artikel  „Arnauld")  das  Bestreben  auf,  die 
Logik  vora  scholastischen  Wuste  zu  befreien 
und  schliesst  sich  im  Einzelnen  an  Leibniz 
und  Tschirnhausen  an  und  behandelt  im 
theoretischen  Theile  der  Logik  die  Lchrc 
von  den  Begriffen,  Urtheilcn  und  Schlilssen, 
wahrend  der  praktische  Theil  derselbcu  das 
Kriterium  der  Wahrheit,  die  Grade  der  Ge- 
wisaheit  (Meinen,  Glauben,   Wis-sen),  den 
Unterschied  zwischen  dem  durch  Beobachtung 
(a  posteriori)   und    dem    durch  Vernuuft 
[a  priori)  gefundenen  Wissen  und  endlich 
den  Nutzen  der  Logik  fllr  alle  Lagen  des 
Lebens  erOrtert.    Nach  den  drei  Haupt- 
gegenstanden  des  menschlichen  Erkennens 
gliedert  sich  die  Metaphysik  in  Kos- 
mologie,  Psychologie  und  rheologie ;  er  lilsst 
denselben  aber  eine  Lehre  vora  Wesen  ilber- 
haupt  lOntologie)  als  „erstc  Philosophic" 
oder  „Grundwis8enschaft"  vorausgehen.  In 
dicser  Ontologie  werden  die  Kategorien  des 
Nichts  und  Etwas  erfirtert  und  dabei  der 
Satz  „ana  Nichts  wird  Nichts"  festgehalten, 
dann  zn  den  Begriffen  des  Mdglichen  und 
Unmoglichen,    des    Bestimmten    und  Un- 
bestimmten  Ubergegangen  uud  im  Gegensatze 
zu  Spinoza  der  Satz  aufgestellt,  dass  nur 
das  durchaus  und  allseitig  Bestimmte  ein 
Wirkliches  und  als  aolchcs  ein  Einzel wesen 
sei,  womit  das  scholastische  „Prinzip  der  In- 
dividuation" aufgenommen  wird.    In  den 
Unterauchungen  Uber  Quautitilt  und  Maasi 
werdeu  die  Grundliuien  zu  eincr  Philosophic 
der  Mathematik  und  besonders  der  Arithmctik 
gcgeben  und  dann  zu  den  Kategorien  der 
Qualitat,    der    Ordnung.    Wahrheit  Uber- 
gegangen und  letztere  als  die  Einheit  des 
Mannichfaltigen  oder  Ucbereinstimmung  des 
Verschiedcnen  bestimmt.  Die  Einzelnen  sind 
entweder  absolut  (d.  h.  aus  und  durch  sich 
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selbst)  oder  nur  relativ  nothwendig  (d.  h. 
von  einera  Andern  belingt;,  der  Beschaffen- 
heit  nach  aber  entweiier  insammengesetzte 
Wesen  (d.  h.  mit  Ausdehnung,  liaum,  Zeit, 
Bewegung,  Gcstalt,  Entstehung  aus  Anderem 
und  Uebergehen  in  Anderes  hehaftet)  oder 
einfache  Wesen  d.   h.  wirkliehe  Einheitcn 
(Monaden)  oder  metaphysische  Punkte,  die 
nicbt  einmal    in  Gedanken   theilbar,  un- 
verganglich ,  sich  selbst  gleich  und  Kraft, 
namlich  gchemmto  Krat't,  nur  aber  nieht 
(wie  Leibniz  lehrte)  zugleich  Vorstcllungs- 
kraft  sind.    Die  raetaphysHche  Grundlage 
der  Physik  ist  die  Kosmo  logic,  welchc 
den  L'rsprung  und  die  Eigenschaften  aller 
Bestandtheile  der  Welt  zu  betrachten  hat. 
Da  im  Zusammenhange   und  in   der  Ver- 
knilpfnng  aller  endlicheu  Dingo  alle  Ver- 
Indemneea  dnrch  Bewegung  vermittelt  sind, 
so  ist  die  Welt  cine  aus  Zusamniensetzung 
und  Bewegung  bestehende  Masehine  und  die 
Weltgesetze  fallen  mit  den  Gesetzen  der  Be- 
wegung zusammen.    Einfache  Substauzen 
sind   nur  die  Elcmente  des  Korperlicheu, 
wahrend  die  Aggregate  derselben  ebenso, 
wie  ihr  Ausgedehntsein  und  ihre  bewegende 
Kraft  nur  als  Eracheinungen  der  Subatanz 
gel  ten  konnen.    Erst  .:us  historischcr  Kennt- 
niss  der  Natur  ist  der-u  Wissensehaft  mog- 
lich.    Bis  die  Wissen ichaft  BOWeit  ist,  Allea 
mechauisch    crklaren  zu    konnen,  dienen 
die  physikalischen  und  teleologiseheo  Er- 
klarungen,  letztere  jedoch  keineswegs  als 
blosser  Nothbefehl ,    sondern   den  in  der 
Welt  liegenden  Abatohten  entsprechend.  In 
der  Psychologie  wild  von  der  Thatsache 
des  Bewusstsejns  ausgegaugen  und  aus  dicser 
zunachst  mit  Cartesiu-s  die  Existenz  der  Seele 
geschlossen,  aus  der  Verbindung  von  Wahr- 
nehmung  und  Bcwusstscin  aber  die  Einfach- 
heit  der  Seele  als  sines  deukenden  Wesens 
gefolgert.   I'm  aus  der  Vorstellnnrakraft  der 
Seele  alle  Seelenvcrmogen  als  Moditicationen 
der  Vorstellungskraft  abzuleitcn,  bedarf  die 
„rationale  Psychologic"  die  zu  erklarcndeu 
Thatsachen  der  innern  Beobaehtnng  als  den 
Stoff,  welcheu  die  „empirisehe  Psychologie" 
liefert.    Nach  dem  Leibuiz'schen  Gesichta- 
punkt  dunkler  und  verworrener  und  klarer 
und  deutlicher  Vorstellungen  werden  Empfin- 
dung,  Einbildungskraft,  Phantaate  Dichtunga- 
vermogeni    und  Gedachtniss   dem  untern, 
dagegen  Aufmerksamkeit,  Veratand  und  Ver- 
nuuft dem  oberu  Erkenntiiissvcrmdgen  bei- 
gelegt.    Im  Bereiche  der  Sinnesempfiudung 
zeigt  die  Uebereinstimmnng  der  ."Seele  mit 
dem  Leibe  weiter  Nichts,  als  dass  zwei  Dinge 
zugleich  geschehen,  d.  h.  dass  eine  Ver- 
andcrung  in  der  Seele  zu  ebeu  der  Zeit  vor- 
gebt,  da  eine  gewisse  Veranderung  im  Leibe 
geschieht  und  dasa  gewisse  Bewegungen  im 
Leibe  erfolgen,  weun  die  Seele  die  gleichen 
Bewegungen  verlangt.    Alle  Bewegungen  im 
Leibe  wUrden  aich  auf  ebeu  die  Art  auasern, 
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wie  jetzt  geschieht,  wenn  gleich  keine  Seele 
zugegen  wiire,  indem  die  Seele  durch  ihre 
Kraft  Nichts  dazu  beitrfigt;  nur  wttrden  wir 
una  desaen,  was  id  unserm  Leibe  geschieht, 
nicht  bewusst  seio.   Nur  durch  ihre  eigen- 
thtlmliche  Kraft  bringt  die  Seeie  die  Empfin- 
dungen  hervor  und  hat  also  die  Bilder  and 
Begriffe  der  kdrperlichen  Oinge  schon  in 
sich  selbst  und  wickelt  sie  nur  gleichsam  in 
einer  mit  dem  Leibe  zusammenstimmenden 
Ordnung  herans.    Bei  der  ErSrterung  der 
Einbildungskraft  wird  der  Versuch  gemacht, 
die  Verknflpfung  und  Vergesellschaftung  der 
Vorstellnngen  auf  beatimmte  Gesetze  zurtlck- 
zufUhren.    Von  der  Vorstellungskraft  ist  die 
Begehrungskraft,  vom  Wissen  das  Wollen 
abhangig.    Was  von  uns  fUr  ein  Gut,  d.  h. 
fOr  Etwas  unsern  Zustand  vollkommener 
machende8  angesehcn  wird,  muss  nothwendig 
gewollt,  das  Gegentheil  nothwendig  ver- 
mieden  werden.   Die  Steigerung  des  uiedern 
oder  sinnlichen  Begehrens  ergiebt  den  Affect, 
das  dem  hfthern  Erkenntniasvermdgen  folgende 
Begehren  ist  der  eigentliche  Wiile.  Frei 
ist  der  Mensch  insofern,  als  er  erwilhlt,  was 
ihm  gefftllt    Im  letzten  Theile  der  Meta- 
physik,  der  nattirlichen  oder  rational  en 
Theologie  wird  der  Inhalt  der  Leibniz'- 
schen  Theodicee  nebst  den  herkommlichen 
Beweisen  fflr  das  Dasein  Gottes  wiederkolt, 
eine  Widerlegung  des  Spinozischen  Gottes- 
begriffes  hinzugefUgt  und  die  Unstcrblichkcit 
der  Seele  als  eine  von  blosser  Unvergiing- 
lichkcit  unterschiedene  Fortdauer  zu  beweisen 
versucht.  Mit  einer  Erkl&rung  der  Mysterien 
des  Glaubeus  hat  die  natUrliche  Theologie 
Nichts  zu  schaffen.    Die  Philosophie  darf 
den  HauptsStzen  der  Religion  nicht  wider- 
aprechen,   muss  aber   das  Recht  haben, 
Meinungen.  dabei  dec  Grund  der  Religion 
besteht  una  darin  die  Gottesgelehrten  selbst 
nicht  mit  einander  einig  sind,  unbefangen 
zu  prufen.    Ebenso  freilich  wird  sie  die 
rechten  Waffen  an  die  Hand  geben,  damit 
die   Atheisterei   und  Profanitftt   die  ab- 
ge.schmackte  Freidenkerei  der  Engellander 
und  der  einreissende  Deismus,  Materialismus 
und  Skepticiemus  der  Franzosen  beatritten 
werden  kann.   Handelt  die  Philosophie  nur 
von  Gott,  soweit  man  ihn  aus  GrUnden  der 
Vernunft  erkennt,  so  ist  es  genug,  dasa  das- 
jenige,  was  hier  von  Gott  erwiesen  iat,  auch 
in  seinem  Worte  steht  und  solchergestalt  das 
Uebrige,  was  dort  weiter  zu  finden  ist,  dem 
nicht  zu  wider  sein  kann,  was  durch  Ver- 
nunft erwiesen  ist.    Also  wird  die  Welt- 
weisheit  ein  Wegweiser  zu  der  Schrift  und 
zeugt  durch  ihre  Unvollkommenheit  von  der 
Hoheit  der  Schrift   Man  muss  nicht  Alles 
auf  eine  demonstrativistische  Art  aus  der 
Vernunft  ausmachen.   Es  ist  fur  die  geoffen- 
barte  Religion  genug,  wenn  die  Vernunft 
Nichts  behauptet,  was  ihr  entgegen  ist 
Wie  viel  sind  Dinge,  die  auf  den  blossen 


Glauben  ankommen  und  davon  die  Vernunft 
schweiget  Desawegen  aber  kann  man  nicht 
sagen,  dass  sie  nach  ihr  mussten  gel&ugnet 
werden.  In  der  praktischen  Philosophie 
wird  die  Vernunft  zum  alleinigen  Erkennt- 
nissprinzip  aller  Regeln  fur  unser  Wollen 
gemacht  und  als  hochates  Gesetz  die  Regel 
aufgestellt:  Suche  dich  immer  vollkommener 
zu  machen !  In  der  Billigung  unserer  Hand- 
lungen  durch  das  Gewisaen,  d.  h.  durch  die 
Vernunft  besteht  die  Glllckaeligkeit  Alles 
sittliche  Handeln  muss  sich  aus  der  mensch- 
lichen  Natur  ableiten  lassen,  ebenso  die  Be- 
griffe von  Freiheit,  Zurechnung,  moralischem 
Werth  der  Haudlungen,  und  hiernach  werden 
die  Pflichten  der  Menschen  gegen  sich  selbst, 
gegen  die  Nebenmenschen  und  gegen  Gott 
abgehandelt  Zu  erstern  gehO"rt  auch  die 
Pflicht,  seinen  Verstand  richtig  zu  gebrauchen, 
richtige  Begriffe,  Urtheile  und  SchlUase  zu 
bilden.  Im  Naturrecht  wird  von  Wolff  auch 
untersucht,  ob  lautes  Schmatzen  beim  Essen 
erlaubt  sei. 

Wolff  war  der  erste  deutsche  Philosoph, 
welcher  eine  Schule  grhndete.  Dereelbe 
C.  G.  Ludovici,  welcher  eine  „Sammlung 
und  Auszuge  der  sftmmtlichen  Streitschriften 
wegen  der  Wolffschen  Philosophie"  (1737) 
in  zwei  Bftnden  verdffentlichte,  hat  in  seinem 
„Entwurf  einer  Historie  der  WolrTschen 
Philosophie"  (1735,  in  2.  Auflage  1737,  in 
drei  Banden)  nicht  weniger  als  107  schrift- 
stellernde  Wolffianer  aus  dieaer  Zeit  auf- 
gefUhrt  Neben  Solchen,  welche  sich  mit 
dem  Wiederholen  und  Breittreten  der  WolrT- 
schen Lehren  begntlgten,  fand  sich  auch 
eine  groase  Anzahl  von  uelehrten,  welche 
die  Behandlungsweise  Wolff's  auf  die  ein- 
zelnen  Fachwissenschaften  Ubertrugen.  Unter 
den  eigentlichen  Philosophen  sind  als  An- 
hfinger  Wolff's  besonders  hervorzuheben 
Thttmmig  (gest  1728),  Bilfinger  (gest 
1750)  und  der  Aesthetiker  A.  G.  Baum- 
garten  (gest.  1762;.  Unter  den  Gegnern 
Wolff's  sind  hervorzuheben:  J.  Franz  Budde 
(gest.  1729),  A.  Rddiger  (gest  1731)  J.  P.  d e 
Crousaz  (gest  1748),  Grusius  (gest  1776) 
und  Darjes  (gest  1762).  L'ebrigens  waren 
ea  nicht  minder  Gegner,  wie  AnMnger  der 
Wolffschen  Philosophie,  welche  daran  ar- 
beiteten,  die  Philosophie  in  ihrer  Gestalt  als 
Eklekticismus  in  daa  allgemeine  Bewusstaein 
einzufUhren  und  iene  eklcktische  Popular- 
philosophie  zu  befdrdern,  auf  deren  Grund 
und  Boden  sich  in  der  zweiten  Halite  des 
ncbtzehnten  Jahrhunderts  die  deutsche  Auf- 
klftrung  erhob.  J.  Cbr.  Gottached's  „ erste 
GrUnde  der  geaammten  Weltweiaheit"  1^1733, 
in  7.  Auflage  1777)  waren  ganz  im  Sinne 
der  Wolff achen  Philosophie  verfasst  und 
wurden  aller  Orten  verbreitet  und  zu  groaserer 
Bequemlichkeit  vornehmer  Gdnner  auch  in's 
Franzo8ische  flbersetzt  In  Berlin  hielt 
Professor  Formey   (geat   1797)  franz«- 
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sische  VortrJige  tlber  die  WolflTsche  Philo- 
sophic und  schrieb  far  Solche,  denen  selbst 
Gottsched's  „erste  Grtlnde"  noch  zn  grttnd- 
lich  waren,  ein  noch  leichter  zu  fasaendes 
Handbach  „La  belle  H'olffienne.'1  Und 
schon  1740  konnte  der  berUchtigte  Frei- 
denker  J.  Chr.  Edelmann  schreiben:  „Wer 
weiss  nicht,  dass  die  WolflTsche  Philosophie 
gegenwartig  die  a  la  mode- Philosophie  iat, 
die  Bchi cr  11  nter  alien  Gelehrten,  ja  sogar 
unter  dem  weiblichen  Geschlechte  dergestalt 
beliebt  worden,  dass  ich  fast  glauben  sollte, 
es  sei  eine  wirkliche  Lykanthropie  (WolflTs- 
menachheit)  nnter  dieaen  schwachen  Werk- 
zeugen  eingerissen.  Denn  wo  an  manchen 
Orten  zwei  oder  drei  versammelt  aind,  da 
ist  der  liebe  Gott  Wolff  gewias  auch  mitten 
nnter  ihnen." 

F.  W.  Kluge,  Christian  von  WolfiF,  der  Philosoph 
(1831). 

Wollaston,  William,  war  1659  in  der 
Grafschaft  Strafford  geboren  nnd  lehrte  als 
Mitglied  der  anglikanischen  Rirche  eine 
Zeit  langan  der  dffentlichen  Schnle  zu  Birming- 
ham, zog  aich  abir  im  Besitz  einer  rcichen 
Erbachaft  1688  nach  London  zurfick,  wo  er 
1724  starb,  nachdem  er  kurz  vor  aeinem 
Tode  die  Schrift  „The  religion  of  nature 
delineatad*  (1724)  verflffentlichthatte,  welche 
in  franzfisischer  Uebersetzung  (Ebauehe  de  la 
religion  naturelle)  1726  erachien.  Vielfach 
und  oft  bia  aufs  Wort  mit  Clarke  ttbercin- 
Btimmend,  laugnet  er  mit  Locke  alle  an- 
eborenen  praktischen  Grundaatze  und  findet 
as  groase  Geaetz  der  natUrlichen  Religion 
darin,  dass  sich  jedea  intelligente,  thatige 
und  freie  Wesen  so  betragen  solle,  dass  es 
durch  seine  Thatigkeit  keiner  Wahrheit 
widerspricht  oder  dass  es  jedes  Ding  als  das, 
was  es  ist,  behandelt.  Diejenige  Handlung 
ist  gut,  welche  der  Natur  des  Gegenstandes 
angemessen  ist,  diese  aber  ist  keine  andere 
als  die  Bestimmung  des  Gegenstandes,  die 
ihm  von  Gott  gegeben  ist  Darum  ist  jede 
schlechte  Handlung  eine  Luge,  und  einen 
Vertrag  verletzen  heisst,  denselben  in  der 
That  Iaugnen.  Mit  dem  sittlichen  Ziele  der 
Wahrheit  faltt  auch  das  der  GlUckseligkeit 
zusammen,  welche  Nichts  anders  als  die- 
jenige Summe  wahrer  Lust  ist,  die  ans  dem 
Ueber8chuase  der  Lust  aber  den  Schmerz 
entsteht.  Ein  Wesen  ist  um  so  glOcklicher 
zu  nennen,  je  mehr  seine  Lust  wahr  ist  und 
es  nicht  mehr  dafar  bezahlt,  als  sie  werth 
ist  Ohne  Widerspruch  mit  sich  selbst  kann 
ein  vernOnftigea  Wesen  kein  Gefallen  an 
einer  unvernanftigen  Lust  finden;  daher 
macht  den  Menschen  nur  das  glUcklich,  was 
der  Vernunft  entepricht  Der  Weg'  zur 
GlUckaeligkeit  und  die  Ausfibnng  der  Wahr- 
heit gehen  also  in  einander  aber,  und  es  ist 


darum  Pflicht  jedes  Wesens,  aufrichtig  nach 
der  Ansttbnng  der  Vernunft  zu  streben. 

Wray,  John,  siehe  Ray,  John. 

Wyttenbach,  D  aniel,  war  1746  in 
Bern  geboren,  wurde  1771  Professor  der 
Philosophie  am  Athenflum  (Rcmonstranteu- 
Gymnasium)  zu  Amsterdam,  1799  Professor 
der  Beredsamkeit  und  schdnen  Wiasenschaften 
in  Leyden  und  starb  1820  zn  Oegsgecst.  Von 
semen  philologischen  und  literargeschicht- 
lichen  Arbeiten  abgesehen,  die  hauptsach- 
lich  aeinen  gelehrten  Ruf  begrandeten,  hat 
er  seit  1779  auch  eine  Anzahl  philosophie- 
geschichtlicher  Abhandlungen,  sowie  eine 
„Logica"  und  eine  „Melaphysica"  verdflfent- 
licht,  welche  er  in  seine  nOpuscula  varii 
argumenti*  (1821,  in  zwei  Banden)  auf- 
nahm.  Mit  seinen  pbilosophiachen  Anschau- 
ungen  in  der  Leibniz  -  WolflTschen  Schulc 
wurzelnd,  hat  er  deren  Grnndlehren  mit 
humaniati8cher  Eleganz  darzuatellen  ver- 
standen.  Daneben  aber  hat  er  in  seiner 
preisgekrflnten  Schrift  „Disputatio  de  unitate 
Dei*  (1780)  gegen  die  bereits  im  Jahr  1763 
erschienene  Schrift  Kant's  „Einzig  mdglicher 
Beweis  vom  Daaein  GotteaM,  den  Kant  in 
seiner  MKritik  der  reinen  Vernunft*4  (1781) 
selbst  preisgab,  vom  Leibniz  -  WolflTschen 
Standpunkt  aus  eine  Polemik  erSflfnet  Ala 
spfiter  Paul  van  Hemert  sein  „Magazin  fUr 
kritische  Wissbegierde"  (1799)  als  Organ  ftlr 
die  Verbreitung  der  kritischen  Philosophie 
in  Holland  bcgrUndet  hatte,  liess  er  sich  im 
zwdlften  Bande  seiner  „  Bibliotheca  critical 
(1807)  zu  einer  heftigen  Polemik  gegen  den 
von  ihm  mit  dem  Naraen  n/forrearius" 
(Magazinverwalter)  bezeichneten  van  Hemert 
herbei,  worin  er  zngleich  gegen  das  „an- 
steckende  Fieberw  des  Kantianismus  und  die 
aus  tauschenden  Nebcin  geborne  kentau- 
ri8che  Tranascendentalphilosophie  loaschlagt. 
Dabei  hat  er  jedoch  gegen  emzelne  Punkte 
der  Lehre  Kant's  sachlich  begrUndete  Ein- 
wande  erhoben,  welche  zum  Theil  noch 
jetzt  Gegenstandc  der  Coutroverse  sind,  wie 
namentlich  Kant's  Auffaasung  von  Raum  und 
Zeit  als  reine  Formen  der  Anschauung,  Kant's 
Lehre  vom  Ding  an  sich  und  die  Rolle  und 
Herkunftder  reinen  Verstandesbegriffe  Kant's. 
Zugleich  findet  es  Wyttenbach  in  Ueberein- 
stimmung  mit  Kant's  sammtlichen  Gegnern 
vdllig  ungehorig,  dass  die  praktische  Ver- 
nunft fiber  das  Gebiet  des  Praktischen  hinaus- 
greife  und  in  Bezug  auf  Gott,  Freiheit  und 
Unsterblichkeit  eine  theoretische  Position 
gewinnen  wolle,  um  Gott  als  mDeus  ex 
machina*  wieder  auf  die  Btthne  zu  bringen. 

K.  von  Prantl,  Daniel  Wyttenbach  als  Gegner 
Kant's  (In  den  Miinchener  Sitxungsberichten, 
philosophisch-philologische  Klasse,  1877,  8. 
264-286.) 
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Xanthos,  Soli;;  des  Skeptikers  Tiniuu, 
wird  als  Arzt  genannt,  der  in  seinen  An- 
schatiungen  undGrundsatzcn  der  Lehre  seines 
Vaters  gefoM  sei. 

Xennrrlios  aus  Seleukia  in  Kilikicn 
lebte  als  Peripatetiker  am  Schlusse  des 
letzteu  vorcbristlichen  nnd  am  Anfang  des 
ersten  christlichon  Jnhrbnnderts  zuerst  in 
seiner  Vaterstadt,  dann  in  Alexandria  nnd  in 
Atben,  zuletzt  in  Mom,  wo  er  Lehrer  des  Geo- 
graphen  Strabo  war.  Er  wird  bei  den  Neu- 
nlatonikcrn  Julian  dem  Abtrdnnigen,  Danias- 
kios  und  Simplikios  mit  einer  Scbrift  gegen 
die  aristoteliscbe  Lclire  vom  Aether  erwiilmt. 

\triciUr;ih's  war  .'J96  vor  Cbr.  zu 
Chalkedon  in  Bithynien  geboren  und  als 
Jtingling  nacb  Atben  gekommen,  wo  er  I'laton 
borte  und  spflter  Hlnfundzwanzig  Jabre  lang 
der  Nachfolger  des  Spcusippos  im  Lebramt 
in  der  Akademie  bis  zu  seinem  Tode  '314 
vor  Cbr.)  gewosen  ist.  Von  seincn  zahl- 
reicben  Sebriften  ilber  verscbiedene  Tbeilc 
der  Philosophic,  deren  Titel  mm  Diogenes 
Lae'rtios  aufbewabrt  bat,  ist  Nicbts  er- 
halten.  Nacb  den  Berichten  der  Alten 
uuterscbied  Xenok rates  in  der  Erkcnntniss- 
lehre  die  Stufen  der  Vorstellung,  welche 
den  Himmel  zum  Gegenstande  babe,  der 
Wabrnehmung,  deren  Gegenstaud  die  Dinge 
inncrbalb  des  Himmels  tdas  Sinnlicbe)  seien, 
und  das  Denken,  welcbes  das  ansser 
dem  Himmel  Sciendc  (das  Intelligible)  zum 
Gegenstaud  babe.  Wahrend  in  der  Vor- 
stellung Wabres  und  Falscbes  vorhanden 
sei,  entbalte  die  sinnlicbe  Wabmebmung 
einen  bobern  Grad  von  Wabrbeit  und  nur 
das  Denken  gewabre  ein  eigentliches  Wissen. 
Mit  Platon  und  den  Orpblkern  unter.scbied  er 
zwiscben  GGttern  und .  Damouen  und  legte 
nicbt  bloss  dem  Himmel  und  den  Gestirnen 
gtfttliche  Natur  bei,  sondern  erkannte  auch 
in  den  Elementen  gflttlicbe  Kriifte,  die  er 
nacb  dem  Vorgange  des  Sophistcn  Prodikos 
mit  Gottemamen  bezeiebnete.  Den  durcb 
Empedokles  festgcstellten  Elementen  ftlgtc  er 
mit  Pbilolaos  den  Aetber  als  lunftes  Element 
bei.  Iu  seinen  metapbysiscbeu  Anscbauungen 
stellte  er  einc  pbytbagoriiiscbe  Zablenlebre 
auf  und  lasste  Einheit  und  Zwciheit  als  die 
UrgrUnde  der  Dinge.  Auch  die  Seelc  cr- 
klarte  er  im  Anschluss  au  den  platonischen 
Timaios  far  eine  sich  selbst  bewegende  Zabl. 
In  die  uns  angemessene  Tugend,  als  das 
hochste  Gut,  und  die  ibr  dienende  Macbt, 
uns  von  den  Bunden  der  Sinne  zu  befreien, 
setzte  er  die  Gllickseligkeit. 

\ ciiopliani  s  war  um  570  zu  Kolophon 
in  Jonien  geboren,  in  seinem  25.  Lebensjahre 
aus  seiner  Heimath  nach  Grossgriechenland 
geflUcbtet,  wo  er  sicb  besondera  in  Zankle 


(dem  heutigeiv  Messina)  und  in  Catana  (jetzt 
Catanea)  auf  der  Insel  Sicilien  aufhielt.  Er 
soil  zwei  tausend  Verse  tiber  die  durcb  aus- 
gewanderte  PhokaeT  bewerkstelligte  Grfln- 
dung  von  Eleia  (Elea,  Hyela,  Velia)  am 
tarcntiniscben  Meerbusen  gedichtet  haben, 
obwobl  von  den  Alten  nirgends  crwahnt 
wird,  dass  er  selbst  in  Elea  gelebt  habe. 
Durcb  den  offeutlichen  Vortrag  seiner  Ge- 
dicbte  erwarb  er  sich  seinen  Lebensunterhalt. 
Ausserdem  vcrfasste  er  in  beroischem  Vers- 
maass  Elegien,  und  ein  Lehrgedicht  „ttber 
die  Natur",  was  der  damals  gewdhnliche 
Titel  philosophischcr  Schriften  war.  Er  ver- 
brachte  seine  letzten  Lebensjahre  in  durftigen 
Verhaltuissen  am  Hofe  des  Tyrannen  Hieroo 
I  in  Syrakus  und  starb  nm  466  vor  Cbr.  Die 
|  wenigen  Bruckstttcke,  die  aus  seiner  pbilo- 
sophiscben  Scbrift  erhalten  sind,  bilden  neben 
den  Nachrichten  des  Aristoteles,  welcher  ihn 
als  den  Stifter  der  eleatischen  Pbilosopbie 
bezeichnet,  die  einzig  zuverlassige  Quelle 
j  zur  Kenntniss  seiner  Philosophie,  wahrend 
I  jUngere  Berichterstatter  seine  und  seiner 
Nachfolger  Ansichten  vielfach  mit  einander 
vermengt  und  seinem  philosophischen  Stand- 
punkt  einen  entwickeltern  Ausdruck  geliehen 
haben,  als  demselben  r.rsprtlnglich  zukommt. 
Er  war  noch  mehr  ein  theologisirender  Philo- 
sopb,  der  seine  religios-sittliche  Welt-  uud 
Lebensansicbt  in  poetischer  Form  vortnig, 
wahrend  seine  Gmndschauung  vom  Einen, 
welches  zuglcich  das  AU  sei,  von  den  Eleaten 
Parmenides  und  Zenon  weiter  entwickelt  und 
polemisch-dialektisch  vertretcn  wurde.  In- 
1  dem  er  gegen  das  von  Homer  und  Heaiod 
!  tlber  die  Gottcr  Vorgetragene  polemisirt, 
I  bildete  die  Idee  der  Einheit  des  gottlichen 
Wesens  den  Ausgangspnnkt  seiner  Lehre. 
Das  Eine,  welches  Gott  ist,  nennt  er  ungetheilt 
und  ganz,  ein  Weaen,  das  weder  begrenzt, 
noch  unbegrenzt,  wedcr  bewegt,  noch  un- 
bewegt  sei,  aber  durcb  seiuen  Verstand  Alles 
beberrsche.  Weil  nun  Gott  nach  alien  Seiten 
hin  sich  selbst  gleioh  sei,  legte  ihm  Xeno- 

{ manes  eine  kugelahnliche  Gestalt  bei  und 
>estimmte  das  Eine,  welches  das  All  sei,  als 
Sphare.  Ausser  dieser  Grundauscbauong 
werden  noch  Satzc  physikalischen  In  baits 
von  ihm  Uberliefert,  welche  als  einzelne 
j  Naturbeobachtungen  und  Hypotbesen  viel- 
j  fach  mit  den  Lehren  der  jonischen  Natur- 
philo80phen  sich  bertlbren. 

Fr.  Kern ,  iiber  Xenoplmnes  von  Kolophon  und 
Beitrag  zur  DarBtcllung  der  Philosopherae 
desselbcn  (zwei  Gymnasialprogranmie  aus 
Danzig  und  Stettin)  1871  und  74. 

Xenophilos  aus  Cbalkis  in  Thrakien 
wird  bei  Diogenes  Luertios  als  ein  Scbttler 
I  des  Pythagoraers  Pbilolaos  genannt. 
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Zabarella,  Jacob,  war  1532  zu  Padua 
geboren,  hatte  sich  dort  dem  Studiuin  der 
klassischcn  Litcratur  gewidmct,  daneben  imter 
Bernadinu8  Tomitanus  Pln'losophie  studirt  und 
war  1564  dessen  Nachfolger  ala  Professor 
der  Logik  und  aristotelisehen  Philosophic  in 
Padua  geworden,  wo  er  1589  start).  Iu 
seinen  Auslegungsschriften  zu  des  Aristoteles 
Buchern  liber  Physik  und  von  der  Seele 
folgt  er  meistena  dem  Averroes,  stand  jedoch 
in  der  psychologiscben  Auffassnng  im  Wesent- 
lichtn  auf  Seiten  der  Alexandristen,  d.  h. 
der  Anhanger  des  Alexander  von  Aphro- 
disias,  wurde  aber  von  Franz  Piccolomini 
bekampft.  AusseT  den  Commentaren  zu 
Anstoteles  bat  er  t  ine  Anzabl  philosophischer 
Abbandlungen  logischen  und  metaphysischen 
Inhalts  verfasst,  welche  als  „  Opera  philo- 
sophica  Jacobi  Zabarella1*  von  J.  J.  Haven- 
reuter  (1623)  herausgcgeben  wurden.  Seine 
Grundanschatiungen  sind  folgende:  In  unserm 
Geist  ist  die  natUrlicbe  Erkenntniss  des 
Einzelnen  begrtlndet;  da  diese  aber  nur  eine 
verworrene  Erkenntniss  ist,  so  baut  sick 
daraus  der  Intellect  eine  nach  Regeln  be- 
stimmte  Erkenntniss  des  Allgemeinen  auf, 
welche  in  der  Logik  ibr  Werkzeug  bat,  das 
die  Fortsetzung  und  Erganzung  der  Gramma- 
tik  ist  und  fUr  alle  Wissenschaften  die  rechte 
Methode  fUr  die  Erforscbung  der  Walirheit 
darbietet.  Wascxistirt,  ist  stetsein  Einzelues, 
welches  nur  vermcige  seiner  Form  existirt, 
welche  dadurch,  dass  sie  die  thiitige  Existenz 
des  Dings  bedingt  und  begrtlndet,  das  Prinzip 
der  Individuation  der  Materie  ist.  Aus  der 
Einen  und  ewigen  Bewegung  in  dcr  Welt 
folgt  zugleich,  dass  sie  von  Einem,  ewigen, 
von  aller  Materie  getrenntcn  Beweger  hervor- 
gebracht  ist.  Diesen  Beweis  hat  die  Natur- 

Shilosophie  zu  liefern,  indem  sie  die  wcitcre 
estimmung  der  Natur  des  ersten  Bcwegers 
als  reiuer  Intelligcnz  der  Metaphysik  iiber- 
lasst.  Die  menschliche  Seele  ist  in  Hirer 
dreifachen  Gliederung  als  vegetative,  sensi- 
tive und  intellective  die  substantiate  Form 
des  Leibes  und  durch  ihre  Krafte  das  be- 
wegende  Prinzip  dessclben.  L'nabhangig  von 
jedera  kdrperlichen  Organ,  jedoch  als  leidender 
Veratand  keineswegs  in  alien  Menschen  der 
Zahl  nach  nur  Einer,  ist  der  thiitige  Intellect 
seiner  Natur  nach  unverganglich  und  durch 
gOttliche  Erleuchtung  vervollkommnungsfahig 
der  unsterbliche  Theil  der  Seele. 

Zacharias  von  Mitylene  (auf  Lesbos), 
wo  er  urn  das  Jahr  536  Bischof  war,  hatte 
in  Alcxaudrien  unter  Ammonios,  dem  Sohue 
Hermeias,  Philosophic  und  in  Bcrytos  Kechts- 
gelehrsamkeit  studirt  und  spatcr  seine  christ- 
lich-platonischen  Anschauungcn  in  einem 
Dialog  unter  dem  Titel  „ Ammonios"  dar- 


gelegt,  worin  er  im  Wesentlichen  in  die 
Fusstapfen  der  von  Aeneas  Gaza  in  dem 
Dialog  „Theophrastosu  dargelegten  Ansichten 
trat  und  namentlich  dicLehre  von  der  Ewigkeit 
der  Welt  bekampfte.  Auch  eine  theologische 
Streitschrift  liber  diezweiGrundprincipien  der 
Manichaer"  ist  noch  von  ihm  erlialten. 

Zatiardi,  Michael  (lateinisch  Zanardus) 
war  1570  zu  Orgnano  im  Gebiete  von  Bergamo 
geboren  und  hiess  ursprlinglich  Paul,  wel- 
chen  Namen  er  beim  Eintritt  in  den  Domini- 
kanerorden  in  Michael  verwandelte.  Er  hatte 
zu  Bologna  seine  Studien  gemacht,  dann  in 
Mailand,  Cremona,  Verona,  und  Venedig 
Theologie  nnd  Philosophic  gelchrt  und  starb 
1642  in  Mailand.  Als  Peripatetiker  zeigt  er 
sich  in  seinen  Commentaren  zu  den  logischen, 
metApbysischen,  physikalischen  und  psycho- 
logischen  Bilcbern  des  Aristoteles;  als  eifrigen 
Thomisten  in  seinen  Commentar  zu  Thomas 
von  Aquino.  Ausserdem  hat  er  seine  ariato- 
telisch-thomistischen  Anschauungen  in  selb- 
standigen  Schriften  dargelegt,  welche  unter 
folgcnden  Titeln  erschienen  sind:  Disputa- 
Hones  de  triplici  universo  coelesli,  elementari 
el mixto  parvo,  scilicet  homine  (1619) ;  Directo- 
Iheologorum  ac  confessorwn  adsummam 
fere  omnium  casuum  conscientiae  (1612  und 
1614  in  3  Banden).  Auch  L'ngedrucktes  liegt 
von  ihm  noch  in  italienischen  Bibliotheken. 

Zoiioii  aus  Elea  war  in  der  am  taTen- 
tinischen  Meerbusen  gelcgcnen  grossgrie- 
chischen  Stadt  Elea  im  Antange  des  filnften 
vorchristlichen  Jahrhunderts  geboren  uud 
dort  ein  Schiller  des  Eleaten  Parmenides 
geworden,  der  ihn  als  Sohn  adoptirtc.  Er 
kam  in  seinem  vierzigsten  Jahre  mit  einer 
Schrift  „llber  die  Natur"  nach  Athen,  lebte 
aber  ausserdem  fortwahrend  in  seiner  Vater- 
stadt  Elea,  wo  er  sich  als  patriotischer 
Staatamann  auszeichnete.  In  seinen  spateren 
Lebensjahren  soil  er,  nach  der  Erzahlung 
des  Diogenes  Laertius,  .  beabsichtigt  haben 
den  Tyrannen  seiner  Vaterstadt  zu  stllrzen, 
war  jedoch  ergrifFen  und  peinlich  verhOrt 
wordeu.  Als  der  Tyrann  die  Mitwisser  seines 
Anschlages  von  ihm  erfahren  wollte,  nannte 
er  ihm  dessen  Freunde  und  auf  die  Frage, 
ob  er  ausserdem  Niemanden  zu  bezeichnen 
habe,  sprach  Z^non:  Du  selber,  Staatsver- 
brecher!  Darauf  habe  er  sich  (erzahlt  Dio- 
genes weiter)  die  Zunge  abgebissen  und  sie 
dem  Tyrannen  in's  Gesicht  gespieen,  welcher 
dann  von  seinen  Mitbtlrgern  gesteinigt  worden 
sei.  Aristoteles  nannte  den  Zendn  den  Er- 
finder  der  Dialektik.  Zugleich  wird  er  als 
der  Erste  bezeiebnet,  der  sich  in  seinen 
Schriften  der  Prosa  und  dialogischen  Form 
bediente.  Hatte  scin  eleatischer  Vorganger 
das  Sein  und  den  Schein  noch  unklar  neben 
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einander  stehen  lassen,  so  trieb  Zendn  diesen 
Gegensatz  auf  die  Spitze.   Vom  Sein  aus- 

Shcnd  erklarte  er  die  Vielheit  nnd  Mannig- 
Itigkeit  in  der  Welt  als  das  Reich  des 
Scheins  nnd  der  wesenlosen  Vorstetlnng.  In 
dialektischer  Beziehung  wird  er  als  haupt- 
sachlicher  Urheber  der  sogenannten  eteatischen 
Tropen  (Wcndungen)  gertlhmt,  wodurch  er 
die  Begriffe  des  Vielen,  des  Werdens,  der 
Bewegnng  in  blossen  Schein  aufzulOsen  suchte. 
Seine  in  dieser  Beziehung  vorgeftlhrten 
Schltisse  beruhen  allesaramt  anf  der  Unvoll- 
ziehbarkeit  des  Begriffe  der  Unendlichkeit. 
Die  Meinung,  dass  es  eine  Vielheit  von 
Einzeldingen  gebe,  bestritt  er  damit,  dass  er 
geltend  machte,  wenn  das  Seiende  Vieles 
wflre,  milsste  es  nothwendig  entgegengesetzte 
Bestimmungen  haben,  wtirde  aber  dadurch 
sich  selbst  anfheben.  Wenn  Vieles  wirklich 
ware,  m&sste  es  anch  begrenzt  sein  nnd  die 
seienden  Vielen  mtlssten  zugleich  unendlich 
sein  (unendlich  gross  nnd  nnendlich  klein). 
Die  sophistischen  Beweisgrtinde,  womit  er 
die  Wirklichkeit  der  Bewegnng  bestritt,  sind 
folgende:  Zunachst  kann  die  Bewegung 
keinen  Anfang  haben,  weil  der  Kflrper  nicht 
an  einen  an  dem  Ort  gelangen  kann,  olme 
zuvor  eine  unbcgrenzte  Zahl  von  Zwischen- 
orten  durchlanfen  zu  haben.  Sodann  kann 
der  Schnelllaufer  Achilieus  die  SchildkrOte 
nicht  einholen,  weil  dieselbe  immer,  so  oft 
er  an  ihrem  bisherigen  Ortc  angelangt  ist, 
diesen  schon  wieder  verla&sen  hat.  Drittens 
ruht  der  sich  bewegende  Pfeil,  weil  er  in 
jedem  Moment  nur  an  einem  Orte  ist.  Endlich 
ist  der  halbc  Zeitabschnitt  fcleicb  dem  ganzen; 
denn  der  nftmliche  Punkt  durchl&uft  mit  der 
nimlichen  Geschwindigkeit  einen  gleichen 
Weg,  das  eine  Mai  im  halben,  das  andere 
Mai  im  ganzen  Zeitabschnitte.  Die  Bewegung 
hat  also  (so  wird  gefoigert)  kein  Sein,  sondern 
hebt  sich  immer  in's  Unendliche  auf;  im 
Jetzt  bewegt  sich  Nichta,  im  Jetzt  ruht  die 
Bewegung.  Diogenes  von  Sinope  verstaud 
den  Sinn  der  Beweise  des  Zfinon  gegen  die 
Wirklichkeit  die  Bewegung  falsch  und  glaubte 
sie  dadurch  wiederlegen  zu  kdnnen,  dass  er 
schweigend  aufstand  und  ging.  Eine  iihnliche 
Beweisftlhrung  richtet  Zendn  gegen  den  Be- 
griff  des  Werdens,  indem  er  hervorhob,  wenn 
etwas  werde,  mtlsse  es  entweder  aus  einem 
ihm  Gleichen  oder  aus  einem  ihm  Ungleichen 
werden,  was  Beides  unmOglich  sei.  Endlich 
greift  er  auch  den  Begriff  des  Raumes  an, 
indem  er  so  argumentirt:  Wenn  allea.  was 
ist,  an  einem  Orte  ist,  so  muss  auch  dieser, 
urn  zu  existiren,  an  einem  Orte  und  dieser 
wieder  an  einem  dritten  existiren  nud  so  fort 
bis  in's  Unendliche;  da  dies  nun  unmdglich 
ist,  so  ist  es  mit  der  sinnlichen  Raum- 
vorstellung  Nichts. 

L.  W  el  I  man  n,  ZSndn's  Beweise  gegen  die  Be- 
wegung und  ibre  Wioderlegung  (Gymnasial- 
programm  aus  Frankfurt  a.  d.  Oder)  1870. 


Z6n6n  war  urn  340  vor  Chr.  in  Kittion 
Cittium;  auf  der  Insel  Cvpern  geboren  nnd 
hatte  als  der  Sohn  eines  Kaufmanns  in  seiner 
Jugend  den  Purpnrhandel  seines  Vaters 
zwischen  Athen  und  Phdnizien  betrieben. 
Als  er  jedoch  durch  einen  Schiffbrnch  Hab* 
und  Gut  verloren  hatte,  bescliloss  er,  sich 
der  Philosophic  zn  widmen  nnd  wandte  sich 
nach  Athen,  wo  es  an  Philosophen  nicht 
fehlte.  Zuerst  wurde  er  ein  Schiller  des 
Kynikers  Krates  aus  Theben.  Als  er  die  ky- 
nische  Weisheit  satt  hatte,  wandte  er  sich  zur 
megarischen  Schnle  und  machte  sich  mit  Stil- 
pon's  dialekttsch-sophistischen  KunstatQcken 
bekannt.  Nach  einiger  Zeit  verliess  er  auch 
den  dtirren  Weisheitsbaum  des  Megarikers 
und  vereuchte  sein  Heil  in  der  Akademie 
bei  Platen's  Schfller  Polemon.  Zwanzig  Jahre 
waren  mit  solcher  Wandernng  aus  einer 
sokratischen  Schule  in  die  andere  vergangen 
und  Zindn  hatte  sich  mit  icht  phdnizischem 
Krftmersinne,  wie  sein  Lehrer  Polemon  Uber 
ihn  spdttelte,  tlberallher  das  Brauchbare  an- 
geeignet,  bis  er  endlich  den  von  Polemon 

Eilernten  Grundsatz  eines  derNatnr  gem&ssen 
ebens  far  voltgewichtig  hielt,  urn  darauf 
eine  eigne  philosophische  Schule  zu  grdnden. 
Er  wanderte  damm  aus  den  schattigen 
Platanen  der  Akademie  nach  der  mit  Ge- 
mftlden  Polygnot's  geschmiickten  Siulenhalle, 
die  den  Namen  der  „Stoa  Poikileu  (bante 
Halle)  fUhrte,  und  von  dieser  Hallo  erhielten 
seine  Schiller  den  Namen  Stoiker.  Er  wird 
als  ein  Muster  von  Sittenstrenge,  Selbst- 
ilberwindung und Entsagunggerilhmt  Letztere 
freilich  anch  auf  den  Geschlechtsgenuss  aus- 
zudehnen,  dies  lag  weder  in  der  Natur  des 
gebornen  PhOniziers,  noch  in  der  Sitte  der 
Hellenen ;  der  Sinnengennss  gait  ihm  als  etwas 
sittlich  Gleichgttltiges;  die  zweideutige  grie- 
chische  Knabenliebe  stand  ihm  auf  gleicher 
Stufe  mit  der  Prauenliebe,  und  lieber  noch, 
als  mit  Frauen,  hat  der  Stifter  der  Stoa  mit 
schdnen  Knaben  verkehrt  Ein  junger  Athe- 
ner  Chremonides  wird  als  sein  Geliebter  ge- 
nannt,  und  die  spiteren  Stoiker  mussten 
Ofter  den  Vorwurf  hOren,  dass  sie  in  diesem 
Punkte  dem  Beispiele  ihres  Stifters  allzutreu 
gefolgt  seien.  Dass  die  Weiber  den  Weisen 
als  Brildern  gemeinsam  seien,  hat  der  un- 
verheirathet  gebliebene  Zendn  unverhohlen 
in  einer  Schrift  Uber  das  Gemeinwesen  ge- 
lehrt.  Mochten  die  attischen  Komiker  uber 
seinen  armlichen  Aufzug,  seine  hUndische 
Lebensweise  und  seine  Bettlerphilosophie 
spotten,  so  durfte  er  sich  damit  trdsten, 
dass  der  macedonische  Kdnig  Antigonos 
Gonatas  ein  Verehrer  von  ihm  war,  ihn  oft 
besuchte  nnd  seine  Vortrige  hdrte.  Nach- 
dem  er  58  Jahre  lang,  Uber  sein  neun- 
zigstes  Jahr  hinaus,  in  der  Stoa  gelehrt 
hatte,  erhangte  er  sich,  weil  er  einen  Finger 
zerbrochen  hatte,  und  gab  damit  seiner  und 
seiner  Schule  Lehre,  dass  der  freiwillig« 
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Ausgang  an 3  dem  Lebcn  erlaubt  sei,  das 
Siegel.  Die  Athener  liessen  ihm  nach  seinem 
Tode  zwei  Ehrensaulen  errichten,  deren  eine 
in  seiner  Vaterstadt  Kittion  spater  Cato  von 
Utica  bei  der  Eroberung  von  Cypern  allein 
in  it  der  Zerstdrung  verschonte,  nm  damit 
das  Andenken  des  Mannes  zn  ebren,  zu 
dessen  Ansicht  vom  Selbstmorde  sich  der 
nachmalige  „Blutzeuge  von  Utica14  selber 
bekannte.  Aus  den  von  Zenon  verfassten 
Schriften  sind  nns  nor  wenige  BruchstUcke 
tlberliefert  worden.  Es  soil  unter  Anderra 
Uber  alle  Theile  der  homerischen  Gedichte 
Ausleguneen  verfasst  und  auch  die  besio- 
deiscben  Mvtben  gedeutet  haben.  Er  meinte 
in  dem  Einbildungsdenken  des  Volksglanbens 
einen  Kern  von  Vernunft  dadurch  retten  zu 
kdnnen,  dass  er  die  Gdtter  als  Versinnbild- 
lichnngen  von  Naturkr&ften  nnd  Natur- 
wirkungen  auffasste  und  mittelst  solcber 
allegorischen  Umdeutnngen  scbliesslich  dahin 
kam,  das  Gdttliche  als  allgemeine  Weltseele 
zu  fassen,  die  den  Samen  der  Vernunft  allem 
Erscheinenden  mittheile  und  der  man  keine 
Tempel  zu  bauen  ndthig  babe.  Die  Welt, 
so  lebrte  er  wetter,  konne  nicht  die  beste. 
und  vollkommenste  sein.  wenn  nicbt  Vernunft 
in  ihr  ware;  sic  k untie  keine  mit  Bewusstsein 
begabte  Wesen  in  sich  schliessen,  wenn  sie 
selbst  ohne  Bewusstsein  ware,  und  sie  konne 
keine  beseelten  und  vernttnftigen  Wesen 
hervorbringen,  wenn  sie  nicbt  selber  beseelt 
und  vernUnftig  ware.  Als  Sitz  der  wclt- 
beherrschenden  verntlnftigen  Kraft  aber,  die 
er  sich  als  von  feuriger  Natur  vorstellte, 
gait  ihm  der  Hi  mm  el  und  die  allbeseelende 
Lebensluftals  die  Erscbeinungund  Aeussernng 
dieser  Weltseele.  Auch  die  Menschenseele 
ist  feuriger  Natur.  Die  Vorstellung  i  Phantasie) 
erklart  er  als  einen  Eindruck  in  die  Seele; 
die  blosse  Wahrnehmung  des  Einzclnen  ist 
noch  kein  Denken;  er  vergleicht  sie  viel- 
mehr  mit  den  ausgestreckten  Fingern,  die 
Zustimmungdes  Urtheilsmit  dergeschlossenen 
Hand,  den  Begriff  mit  der  Faust  und  die 
Wissenschaft  mit  dem  ZusammendrUcken  der 
einen  Faust  auf  die  andere.  In  die  Ueberein- 
stimmung  des'Menscben  mit  sich  selbst  setzt 
Zenon  das  naturgemasse  Leben  und  erblickt 
in  der  Einsicht  die  gemeinsame  Wurzel  der 
Tugend.  Der  Affect  oder  die  Leidenschaft 
ist  der  das  rechte  Maass  Uberschreitende  Trieb. 
Die  vier  Hauptarten  des  Affects  (Lust,  Be- 
gierde,  BekUmmerniss,  Furcht)  entspringen  aus 
falachen  Vorstellungen  Uber  Gttter  nnd  rebel. 
W.  Weigoldt,  Zeno  von  Cittium  und  seine  Lehre. 
1872. 

E.  Wellmann,  die  PhiloBophie  des  Stoikers  Zenon. 
1873. 

Zendn  aus  Sidon  war  ein  Schttler  des 
Megarikers  Dioddros  Kronos  und  schloss 
sich  nachmaU  an  den  Stifter  der  stoischen 
Schule  an.  Ein  andrer  Sidonier  Z6n6n 
war  in  der  zweiten  Halfte  des  zweiten  vor- 


cbristlichen  Jahrhunderts  ein  .Schiller  des 
Epikureers  Apolloddros  und  einer  der  Schul- 
hilupter  in  Atben,  wo  ihn  Cicero  h5rte.  Er 
schmahte  nicht  bios  auf  seine  philosopbischen 
Zeitgenossen ,  sondern  entblddete  sich  sogar 
nicht,  den  Sokrates  den  „attischen  Possen- 
reisser"  zu  nennen.  Als  ein  jtingerer  Stoiker 
wird  ZGndn  aus  Tarsos  in  Phdnizien  ge- 
nannt,  welcher  Schiller  des  Chrysippou  und 
dessen  Nachfolger  im  Lehramte  in  der  Stoa 
war  nnd  weniee  Bllcher,  aber  viele  Schiller 
hinterlassen  haben  soil.  Von  scinen  Ansichten 
wird  nur  gemeldet,  dass  er  die  stoische  Lehre 
vom  Weltuntergange  durch  Feuer  fur  eine 
unerweisliche  Annahme  erklftrt  habe. 

Z&nodotos,  ein  alexandrinischer  Gram- 
matiker,  wird  als  Schuler  des  Stoikers  Dio- 
genes von  Seleukia  genannt.  Ein  anderer 
Zenodotos  wird  als  Schiller  des  Neu- 
platonikers  Isid6ros  in  Athen  genannt,  wo 
Damaskios  seinen  Unterricht  genoss. 

Zimara,  Marcus  Antonius,  war 
1464)  zu  Galatina  bei  Otranto  geboren,  hatte 
zu  Padua  Medicin  stndirt  und  dort  seit  1507 
Logik,  dann  in  Rom  peripatetische  Philo- 
sophie  gelehrt.  Spater  (seit  1522)  lebte  er 
als  Gesandter  in  Neapel,  wo  er  auch  Theo- 
logie  lehrte,  wurde  aber  1525  nach  Padua 
zurtlckgerufen,  wo  er  1532  starb.  Wahrend 
er  als  Hediciner  die  Lehren  des  Ari- 
stoteles  und  der  arabischen  Aerzte  mit  astro- 
logisch  -  magisch  -  alchimistischen  Anschau- 
ungen  in  seinem  Werke  ^Antrum  magicorum" 
(1625  gedruckt)  verquickt  hat,  machte  er 
sich  durch  Erlftuterung  des  Textes  des 
Aristoteles  als  averroistischer  Peripatetiker 
verdient,  und  seine  Noten  sind  in  die  s patent 
Ausgaben  des  Aristoteles  aufgenommen 
worden.  Seine  „{maestio  de  movente  et 
moto  ex  intentione  Aristotelis  et  sui  commen- 
iatoris  Averrois" ,  sowie  seine  „Quaestio  de 
principio  individuationis"  waren  schon  1505 
gedruckt  worden ,  wilhrend  seine  „  Tabula 
dilucidationum  in  dicta  Aristotelis  et  Averrois 
ordine  alphabetico propositus  in  zwei  Banden 
1564  zu  Venedig  im  Druck  erschien. 

Ziiiuiier,  Patritius  Benedict,  war 
1752  zu  Abbtagemtlnd  bei  Ellwangen  ge- 
boren, hatte  in  Ellwangen  und  Dillingen 
Philosophic  und  katholische  Theologie  studirt, 
war  seit  1783  Professor  der  Dogmatik  in 
Dillingen,  seit  1799  zu  Ingolstadt,  spater  in 
Landshut,  wo  er  1820  starb.  Als  katholischer 
Philosoph  hat  er  im  Geiste  Schelling'scher 
Anschauungen  in  seiner  „philo8ophischen 
Heligionslehre"  (1805)  die  Lehre  von  der 
Idee  des  Absoluten  bebandelt  und  spater 
eine  „Untersuchung  Uber  den  Begriff  und 
die  Gesetze  der  Geschichte 44  (1817)  verOffent- 
licht,  welche  als  Einleitung  zu  eiuer  Philo- 
sophie  der  Geschichte  dienen  sollte. 

Zorzi,  Francesco,  lateinisch  Fran- 
ciscu.s  Georgius  Venetus  (von  seiner 
Vaterstadt  Venedig)  genannt,  war  1460  dort 
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geboren  und  frtlh  in  den  Franziskanerorden 
getTeten,  hatte  dann  an  verschiedenen  Orten 
ltaliens  gleichzeitig  mit  Agrippa  von  Nettes- 
heim  nnd  mit  Pico  von  Mirandola  nnd 
noch  lange  nach  des  letztern  Tode  in  ftlin- 
liclier  mystisch-pythagoraisch-kabbalistischer 
Geistesrichtung,  wie  diesc  bcidcn,  gelehrt  nnd 
seine  Philosophic  in  dem  Werke  „  De  har- 
mania  mundi  cantica  tria"  1 1525  in  Venedig) 
vorgetrageu.  Er  starb  1540.  Die  Grund- 
zflge  seiner  Weltanschauung  sind  in  folgenden 
Satzen  enthalten:  Alles  in  der  Welt  ist  in 
Zahlen  geordnet,  welchc  mit  den  himmlisclien 
Dingen  verwandt  sind  und  zu  denselben 
hinaufsteigen,  wilhrcnd  sie  zugloich  mit  den 
sinnlichen  Dingen  vertraulich  zusammen- 
stehen.  Darin  ist  die  Harmonic  zwischen 
der  irdischen  und  himmlisclien  Welt  be- 
grtlndet.  Das  Eine  odcr  Gott  stcigt  in  die 
Geschdpfe  herab  in  der  Harmonie  von  drei 
Enneaden  oder  nenn  Ordnungen  von  In- 
telligenzen,  neun  Himmeln  und  nenn  Arten 
verganglicher  Dinjre.  Die  obere  Neunzahl 
beherrscht  immer  die  untere,  wobei  indessen 
der  Einfluss  des  Bcherrschenden  .durch  die 
jcdesuialige  Bescthaffenheit  der  die  Wirkungen 
von  Oben  anfnehmendcn  Wesen  be4immt 
wird.  Weil  Vier  die  Wnrzel  aller  Zahl  ist 
und  alle  musikalische  Harmonic  enthalt,  so 
besteht  jede  Enneade  'Neunheit)  ans  den  vier 
Elemcnten,  die  in  Gott  als  Ideen  oder  Ur- 
quellen  der  Dingo,  in  den  Engeln  als  mit- 
getheilte  Kraftc,  in  den  Himmeln  als  Himmels- 
krafte  und  in  der  Natnr  als  Saraen  aller 
Dinge  walten.  Mit  freiem  Willeu  hat  Gott 
die  Welt  geschaffcn  und  erfilllt  Alles  mit 
seinem  Hauch  und  Leben.  Indem  das  Wort 
Gottes  alle  Dinge  dem  Wesen  und'BegrifTe 
nach  in  sich  schliesst  und  sie  ans  ihm  in  ihr 
besondcres  Sein  llbergehcn,  ist  dasselbe  ihr 
Triiger  und  Erhalter,  sodass  in  ihm  Alles 
lebt  und  von  ihm  alle  Wissenschaft  nnd 
Philosophic  kommt.  Wahrend  dan  Weltall 
ein  unendliches  lebendiges  Wesen  ist,  das 
durch  die  Weltseele  in  der  Kraft  Gottes  er- 
lialten  wird.  ist  die  menschlichc  Seele  eine 
gdttliche  Substanz,  die  eine  vernflnftige  Zahl 
mit  sich  ftlhrt  und  Alles  zu  erkennen  im 
Stande  ist,  weil  sie  die  intelligibeln  Formen 
der  Dinge  in  sich  tritgt,  welche  der  mensch- 
lichc Geist  in  dem  ihn  erleuchtenden  gdtt- 
lichen  Lichte  zur  Entwickcluug  bringt.  Der 
oberste  Theil  der  Seele  ist  der  von  Gott 
dem  Menschen  eingehauchte  Geist;  der 
uuterste  Theil  ist  die  Quelle  des  animalischen 
Lebens  nnd  als  soldier  stets  der  Begicrlich- 
keit  und  dem  Bdseu  zugekehrt;  der  mittlere 
Theil,  die  eigentlich  verniinftige  Seele,  ist 


das  Bindeglied  zwischen  dem  obern  nnd 
nntern  Theil  nnd  kann  sich  beiden  zuwenden, 
also  gnt  und  selig  oder  bds  nnd  nnselig 
werden.  Durch  die  Stlnde  verliert  der 
Monsch  den  gdttlichen  Geist,  und  wird  un- 
fahig  der  gdttlichen  Erkenntniss  nnd  des 
Verdienstes  in  seinen  Werken,  wahrend  der 
ihn  verlassende  gdttliche  Geist  zu  Gott  znrilck- 
kehrt.  Hat  sich  dagegen  die  mittlere  Seele 
dem  Geiste  zugeweudet  und  ist  in  das  Leben 
desselben  eingetreten ,  dann  kehrt  er  auch 
mit  ihm  zu  Gott  zuritck  nnd  wird  selig  in 
Gott.  Im  Stande  der  Ekstase  oder  gdttlichen 
Erhebung  (Vergottung)  trennt  sich  die  Seele 
mogliehst  vom  Korper  Ios,  lasst  denselben 
gleichsam  als  halbtodt  zurUck  und  verliert 
sich  ganz  in  dasMeer  der  gdttlichen  Schauung. 
I'm  dahin  zu  gelangen,  darf  der  Mensch  den 
Keizen  der  sinnlichen  Begierlichkeit  kein  Ge- 
hor  schenken  und  muss  all  sein  Thun  nnd 
Lassen  dem  gdttlichen  Geiste  gleichfdrmig 
machen,  urn  auf  diesem  Wege  im  Jenseits  zu 
dauernder  und  ewiger  Vergottung  zu  gelangen, 
nachdem  der  Leib  ganz  in  den  Geist  flber- 
gegangen  ist.  Das  Ur-  und  Vorbild  solcher 
Vergottung  istChristus,  den  Gott  zur  hdcbsten 
Einheit  mit  sich  erhoben  hat,  damit  durch  ihn 
Alles  zu  gleicher  Einheit  mit  Gott  gelange. 

Zwanziger,  Johann  Christian,  war 
1723  zu  Leutschau  in  Ungarn  geboren  iind 
als  Privatdocent  und  Lehrer  einer  Erziehungs- 
anstalt  in  Leipzig  1808  gestorben.  Nach- 
dem er  1765  und  1768  zwei  lateinische 
Abhandlnngen  Uber  den  Unterschied  und 
Zusammenhang  zwischen  Freiheit  und  Noth- 
wondigkcit  verdffentlicht  hatte,  liess  er  1778 
in  einein  „Sendschreibenu  seine  „Zweifel 
wider  einige  philosophische  Aphorismen  des 
Hcrrn  Doctor  Platner",  (welcner  als  Lehrer 
der  Physiologie  und  Philosophic  in  Leipzig 
wirkte^  vom  Stapel  laufeu  und  gab  in  der 
Schrift  „Theorie  der  Stoiker  und  Akademiker 
von  Perception  und  Probabilismus,  nach  An- 
leitung  des  Cicero,  mit  Anmerkungen  aus 
der  altern  und  neuern  Philosophic"  (1788) 
eineu  schiitzbaren  Beitrag  zur  Geechichte 
der  Philosophic  Als  Anhanger  der  Kant'- 
schen  Philosophic  zeigt  er  sich  in  den  Schrif- 
ten:  „  Commentar  Ober  Herrn  Professor 
Kant's  Kritik  der  reinen  Vernunftu  (1792) 
und  „  Commentar  Ober  die  Kritik  der 
praktischen  Vernunft**  (1794),  ferner  „Un- 

(>arteiische  Erlauterung  tlber  die  Kant'sche 
^ehre  von  den  Ideen  und  Antinoraien**  (1797), 
nnd  in  der  L'ebersctzung  von  Kant's  Grund- 
legung  zur  Metaphysik  der  Sitten  nnter  dem 
Titel  ^Immanuelis  A'antii  constitutio  meta- 
physicac  morum"  (1796). 
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